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Fiir meinen Vater, Gour Mohon De (1849-1930),

einen reinen Geweihten Krsnas, der mich von klein

auf als Krsna-bewuf3tes Kind erzog. In meinen Ju-
gendjahren lehrte er mich die mrdarga spielen. Er
schenkte mir Radha-Krsna vigraha zur Verehrung,

und er gab mir Jagannatha-Ratha, damit ich schon, als
eines meiner Kindheitsspiele, das Jagannatha-Fest
(Ratha-yatra) feiern konnte. Er war sehr giitig zu mir,
und ich empfing von ihm die Prinzipien, die spiter von
meinem geistigen Meister, meinem ewigen Vater, be-
statigt wurden.

A. C. Bhaktivedanta Swami
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From Apple

Jeder sucht nach Krsna.

Manche wissen es vielleicht nicht, doch sie tun es.

Krsna ist Gott, der Ursprung alles Existierenden, die Ursache all dessen was ist, war und
zukiinftig sein wird. Da Gott unbegrenzt ist, hat Er viele Namen:

Allah, Buddha, Jehova, Rama. Alle sind Krsna, alle sind eins. Gott ist nicht abstrakt,
sondern in Seinem endgiiltigen Aspekt eine Person — die Hochste Person —, die ewig, voller
Gliickseligkeit und voller Wissen ist. Wie ein Tropfen Wasser die gleichen Eigenschaften wie
der Ozean besitzt, so hat unser Bewuf3tsein die gleichen Eigenschaften wie das Bewuf3tsein
Gottes. Doch durch unsere Identifizierung und Verhaftung mit der materiellen Energie (dem
physischen Korper, den Sinnenfreuden, materiellem Besitz, Ichgefiihl, usw.) ist unser
wahres, transzendentales Bewuf3tsein verunreinigt worden und kann daher, gleich einem
staubigen Spiegel, kein klares Bild mehr reflektieren.

Im Laufe vieler Leben hat sich unsere Verbindung mit dem Vergénglichen gefestigt. Den
unbestdndigen Korper, eine Handvoll Knochen und Fleisch, miBverstehen wir als unser
wahres Selbst und halten daher den gegenwértigen, zeitweiligen Zustand fiir natiirlich und
endgiiltig. Zu allen Zeiten waren Heilige der lebendige Beweis dafiir, dal} der nicht-
zeitweilige, bestdndige Zustand des GottesbewuBltseins in allen lebendigen Seelen
wiedererweckt werden kann. Jede Seele ist ihrem Wesen nach gottlich.

Krsna sagt in der Bhagavad-gita:

»Stetig im Selbst und befreit von aller materiellen Verunreinigung, erlangt der yogi die
Stufe vollkommenen Gliicks.« (Bg. 6.28)

Yoga (eine wissenschaftliche Methode zur Gottes-[Selbst-]verwirklichung) ist der Vorgang,
durch den wir unser BewuBtsein reinigen, weitere Verschmutzung verhindern und auf die
Stufe der Vollkommenheit — voller Wissen und Gliickseligkeit — gelangen konnen.

»Wenn es einen Gott gibt, mochte ich Ihn sehen«, mogen viele sagen, und das ist richtig,
denn es ist nicht gut, blind an etwas zu glauben. Krsna-Bewuf3tsein oder vielmehr die
Meditation im bhakti-yoga ist eine Methode, mit der man Gott tatsichlich wahrnehmen
kann. Man kann Gott tatsdchlich sehen, Thn héren und mit Thm spielen. Es mag verriickt

hatha, kriya, karma, bhakti usw. — , die alle von den jeweiligen Meistern mit Uberzeugung



praktiziert werden. A. C. Bhaktivedanta Swami ist, wie Sein Name bereits sagt, ein bhakti-
yogi, der dem Pfad der Hingabe folgt.

Indem der Gottgeweihte Krsna mit jedem Gedanken, jedem Wort und jeder Tat dient und
Seinen heiligen Namen chantet [* chanten - singen, sprechen *], entwickelt er sehr schnell
Gottesbewul3tsein. Durch das Chanten von »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare
— Hare Rama, Hare Rama , Rama Rama, Hare Hare« wird man mit Sicherheit allmihlich die
Stufe des Krsna-Bewul3tseins erreichen (mach die Probe und Du wirst es erleben).

Ich mochte Dich bitten, Deinen Nutzen aus diesem Buch »Krsna« zu ziehen und in sein
Verstdndnis einzudringen. Auch mochte ich Dich bitten, Dich zu entschlief3en, durch den
Selbstbefreiungsvorgang des bhakti-yoga, d. h. durch das Chanten des Hare-Krsna-mantras
Gott jetzt zu verwirklichen - Give Peace A Chance.

ALL “You pNEED /S
[ suE ( /rff-gmfffj
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35. KAPITEL

iy

Kamsa schickt Akriira nach Vrndavana

Die Gedanken der Einwohner von Vrndavana weilten stets bei Krsna. Jeder erinnerte sich
an Seine transzendentalen Spiele und war daher stdndig in den Ozean der transzendentalen
Gliickseligkeit getaucht. Doch die materielle Welt ist so unrein, dal} die asuras, die
Damonen, selbst in Vrndavana versuchten, den Frieden zu storen.

Eines Tages kam ein Ddmon namens Aristasura in der Gestalt eines Stiers mit
gigantischem Korper und riesigen Hornern in das Dorf gestiirmt, wobei er mit seinen Hufen
das Erdreich aufwarf. Als der Stier in das Gebiet von Vrndavana eindrang, schien das ganze
Land wie bei einem Erdbeben zu erzittern. Er briillte furchterregend, und nachdem er die
Erde am Fluly durchpfliigt hatte, rannte er in das eigentliche Dorf hinein. Das fiirchterliche
Gebriill des Stiers war so durchdringend, daf® einige der trdchtigen Kiihe und schwangeren
Frauen Fehlgeburten erlitten. Sein Korper war so riesig und stark, daf} Staubwolken ihn
umschwebten wie Wolken einen Berg. Aristasura sah, als er in das Dorf stiirmte, so
furchterregend aus, dafd schon beim bloen Anblick des Ddmons alle Médnner und Frauen in
Angst und Schrecken gerieten und die Tiere, einschlief3lich der Kiihe, die Flucht ergriffen.

Die Lage schien duf3erst bedrohlich, und so riefen die Einwohner von Vrndavana laut um
Hilfe: »Krsna, Krsna, bitte rette uns!« Krsna, der bereits bemerkt hatte, da alle Kiihe
fortliefen, antwortete ihnen: »Habt keine Angst!« Dann stellte Er Sich dem Ddmon entgegen
und rief: »Du bist das niedrigste Geschopf unter der Sonne. Warum erschreckst du die
Einwohner von Gokula? Was versprichst du dir davon? Wenn du gekommen bist, um Meine
Autoritat herauszufordern, so bin Ich zum Kampf bereit.« Mit diesen Worten sprach Krsna
dem Damon Seine Herausforderung aus, die Aristasura bis aufs Blut reizte. Die ganze Zeit
stand Krsna vor dem Stier — mit einer Hand auf der Schulter Seines Freundes. Sowie Er zu
Ende gesprochen hatte, stiirzte der Ddmon wutentbrannt auf Thn zu. Dabei wirbelte
Aristasura die Erde wild mit seinen Hufen auf und hob den méchtigen Schwanz in die Luft,
iiber dem Wolken zu schweben schienen. Seine blutunterlaufenen Augen rollten grimmig hin
und her, als er mit gesenkten Hornern wie ein von Indra gesandter Blitz auf Krsna zuschol3.
Doch Krsna packte ihn geschwind bei den Hornern und schleuderte ihn von Sich wie ein
gewaltiger Elefant, der einen kleinen feindlichen Elefanten zuriickdrangt. Der Damon schien
hart getroffen, doch obgleich ihm der Schwei aus den Poren brach, nahm er noch einmal
seinen ganzen Mut zusammen und erhob sich vom Boden. Aufs neue griff er Krsna voller
Ingrimm mit ungeheurer Gewalt an, doch ging sein Atem, wéhrend er auf Krsna zustiirzte,
duBerst schwer. Auch diesmal ergriff Thn Krsna bei den Hornern und warf ihn zu Boden,
wobei Er die Horner des Damons abbrach. Darauf begann der Herr gegen seinen Korper zu
treten, so wie man auf ein nasses Tuch am Boden tritt, um es auszuwringen. Aristasura rollte
dabei, mit den Beinen heftig um sich schlagend, hilflos hin und her. Blutend und Kot und
Urin ausscheidend verschied er, wobei ihm die Augen aus den Hohlen traten.

Die Halbgotter auf den himmlischen Planeten lieBen daraufhin Blumen auf Krsna
herabregnen, um Thn zu Seinem wunderbaren Sieg zu begliickwiinschen. Krsna war bereits
das Leben und die Seele der Einwohner von Vrndavana, doch nachdem er Aristasura, den



Damon in Stiergestalt, erschlagen hatte, wurde Er zum Juwel ihrer Augen. Unter den lauten
Jubelrufen der Bewohner von Vrndavana zog Er zusammen mit Balarama im Triumph in das
Dorf von Vrndavana ein. Wenn man eine wundervolle Tat vollbringt, ist es ganz natiirlich,
daR die Verwandten, Bekannten und Freunde voll Jubel sind.

Nach diesem Vorfall enthiillte der grol3e Weise Narada das Geheimnis der Geburt Krsnas.
Narada Muni ist als devardarsana bekannt, was bedeutet, dal} er nur von Halbgottern oder
Lebewesen, die sich auf der gleichen Ebene wie Halbgotter befinden, gesehen werden kann.
Trotzdem besuchte Narada Kamsa, der sich nicht im geringsten mit einem Halbgott
vergleichen liel3, und war ihm sichtbar. Natiirlich konnte Kamsa auch Krsna sehen, ganz zu
schweigen also von Narada Muni, doch im allgemeinen muf3 man gereinigte Augen haben,
um den Herrn und Seine Geweihten sehen zu konnen. Durch das Zusammensein mit einem
reinen Gottgeweihten kann man unmerklichen Nutzen (ajfiatasukrti) erfahren, d. h., man
mag zwar nicht wahrnehmen, auf welche Weise man Fortschritte macht, doch man kommt
voran, wenn man den Geweihten des Herrn sieht.

Es war Narada Munis Aufgabe, die Ereignisse einem raschen Ende zuzufiihren, denn Krsna
war erschienen, um die Dadmonen zu toten, und Kamsa war ihr Anfithrer. Weil Narada also
den Ablauf der Dinge beschleunigen wollte, begab er sich eines Tages zu Kamsa, um ihm die
ganze Wahrheit iiber Krsnas Geburt mitzuteilen. Er sagte zu dem Konig: »Dir ist es
vorherbestimmt, von dem achten Sohn Vasudevas getotet zu werden. Dieser achte Sohn ist
Krsna. Vasudeva tduschte dich, damit du glauben solltest, sein achtes Kind sei ein Madchen,
doch in Wirklichkeit wurde Vasudevas angebliche Tochter von YasSoda, der Frau Nanda
Maharajas, zur Welt gebracht. Vasudeva vertauschte seinen Sohn mit dieser Tochter und
fiihrte dich so hinters Licht. Krsna ist also, genau wie Balarama, ein Sohn Vasudevas. Weil
Vasudeva wegen dir und deinem grausamen Wesen um die beiden fiirchtete, hielt er Sie
wohlweislich in Vrndavana versteckt.« Narada enthiillte Karmsa noch mehr. »Alle deine
Freunde, die asuras, die von Dir nach Vrndavana geschickt wurden, um dort Kinder zu
morden, wurden von Krsna und Balarama, die bis jetzt unerkannt in der Obhut Nanda
Maharajas leben, getotet.«

Sowie Kamsa diese Information von Narada Muni erhielt, zog er sein scharfes Schwert und
wollte sofort zu Vasudeva gehen, um ihn fiir seinen Betrug umzubringen. Narada konnte ihn
gerade noch beschwichtigen: »Du sollst doch nicht von Vasudeva getotet werdenx, hielt er
ihm entgegen, »warum willst du ihn also ermorden? Es ist viel kliiger, Krsna und Balarama
zu toten.« Doch um wenigstens seine Wut zu stillen, nahm Kamsa Vasudeva und Devaki
erneut gefangen und lieB sie in eiserne Ketten legen. Die neue Lage veranlaBte ihn zu
sofortigem Handeln, und so liel Kamsa gleich den Damonen Ke$i herbeirufen und trug ihm
auf, nach Vrndavana zu gehen, um sich Balarama und Krsna zu holen. In Wirklichkeit hiel3
dies fiir Kesi, dafd er nach Vrndavana geschickt wurde, um von Krsna und Balarama getotet
zu werden und auf diese Weise Befreiung zu erlangen. Dann befahl Kamsa die erfahrenen
Elefantenbindiger Caniira, Mustika, Sala, Tosala und andere zu sich und sagte zu ihnen:
»Meine lieben Freunde, hort mir bitte aufmerksam zu! In Nanda Maharajas Haus in
Vrndavana leben die beiden Briider Krsna und Balarama, die eigentlich S6hne Vasudevas
sind. Wie ihr wil3t, soll es mein Schicksal sein, von Krsna getotet zu werden, da es eine
deutliche Prophezeiung gibt, die dies besagt. Aus diesem Grunde will ich, daf} ihr einen
grofen Ringkampf vorbereitet, zu dem Menschen aus allen Teilen des Landes kommen
sollen. Ich werde dafiir sorgen, da’ die beiden hierhergebracht werden, und ihr werdet
versuchen, Sie in der Kampfarena zu toten!«

Ringkampfspiele erfreuen sich heute noch bei den Einheimischen Nordindiens grof3er
Beliebtheit, und aus dem Srimad—Bhdgavatam geht, wie man sieht, hervor, dal} schon vor
5000 Jahren Ringkdmpfe sehr geschédtzt wurden. Deshalb war Kamsa auf die Idee
gekommen, einen solchen Kampf zu veranstalten und viele Leute dazu einzuladen. Zuletzt
befahl er seinen Elefantenbindigern: »Bringt vor allen Dingen den Elefanten Kuvalayapida
zur Arena und postiert ihn direkt am Tor des Kampfplatzes. Dort miil3t ihr dann versuchen,
Krsna und Balarama gleich bei Threr Ankunft abzufangen und umzubringen.«



Karhsa riet auBerdem all seinen Freunden, den michtigen Halbgott Siva zu verehren. Zu
diesem Zweck sollten sie Tieropfer und den Dhanur-yajfia durchfiihren, wie auch das
Caturdasi-Opfer, das am vierzehnten Tag nach Neu- und Vollmond vollzogen wird. Dieses
Datum fillt auf den dritten Tag nach Ekadasi und ist eigens fiir die Verehrung Sivas
vorgesehen. Siva besitzt eine vollstindige Erweiterung, die als Kalabhairava bekannt ist.
Kalabhairava wird von den Ddmonen verehrt, die enthdutete Tiere vor ihm opfern. Dieser
Opfervorgang wird heute noch in Vaidyanatha-dhama in Indien durchgefiihrt, wo die
Damonen der Bildgestalt Kalabhairavas Tieropfer darbringen. Auch Kamsa gehorte zu dieser
Art von Ddmonen. Da er ein geschickter Diplomat war, fiel es ihm nicht schwer, sehr schnell
seine Freunde dafiir zu gewinnen, alles zu versuchen, um Krsna und Balarama zu toten.

Schliefllich liel} er Akriira zu sich kommen. Akriira war ein Angehoriger der Yadu-
Dynastie, in der auch Krsna als Sohn Vasudevas und Devakis erschienen war. Als Akriira vor
ihn trat, schiittelte Kamhsa ihm mit aller Herzlichkeit die Hand und sagte: »Lieber Akriira, es
gibt fiir mich wohl in der Bhoja- und in der Yadu-Dynastie keinen besseren Freund als dich.
Du bist der groBmiitigste Mensch, den ich kenne, und daher bitte ich dich als Freund um
einen kleinen Gefallen. Genau wie Indra, der Visnu vollig ergeben ist, so suche auch ich
vollstdndig bei dir Zuflucht. Ich wiinsche, daf} du sofort nach Vrndavana aufbrichst und dort
die beiden Jungen mit Namen Krsna und Balarama ausfindig machst, es sind Sohne Nanda
Maharajas. Eine hervorragende Kutsche, die eigens fiir die beiden Jungen gebaut wurde,
steht bereit, so dal} du Sie unverziiglich nach Mathura holen kannst. Das ist meine Bitte an
dich. Ich habe namlich vor, diese beiden Jungen zu beseitigen. Sobald Sie durch das Tor des
Kampflagers treten, werden Sie von dem gigantischen Elefanten Kuvalayapida in Empfang
genommen, der Sie hochstwahrscheinlich auf der Stelle zerstampfen wird. Doch selbst, wenn
es Thnen gelingen sollte, ihm irgendwie zu entkommen, werden Sie als nichstes auf die
Ringer treffen, die Sie ganz sicher umbringen werden. Und wenn die beiden Jungen tot sind,
werde ich auch Vasudeva und Nanda, die Gonner der Vrsni- und der Bhoja-Dynastie,
beseitigen. Auch meinen Vater Ugrasena und dessen Bruder Devaka werde ich toten, denn
sie sind im Grunde meine Gegner und deshalb Hindernisse fiir meine Pline und meine
Politik. Auf diese Weise werde ich alle meine Feinde aus dem Weg rdumen. Zum Gliick ist
der maéchtige Jarasandha mein Schwiegervater, und auflerdem habe ich noch den
Riesenaffen Dvivida zum Freund. Mit ihrer Hilfe wird es mir ein leichtes sein, alle Konige,
die auf Seiten der Halbgotter stehen, von der Erdoberfliche verschwinden zu lassen. Das
sind meine Pldne. Nach ihrer Durchfithrung werde ich keine Gegner mehr zu fiirchten
haben, und dann kann ich endlich vollig unbeschwert iiber die Welt herrschen. Du solltest
auch wissen, da Sambara, Narakasura und Banasura meine engen Freunde sind, und wenn
ich den Krieg gegen die Konige beginne, die die Halbgotter unterstiitzen, werden sie mir
eine bedeutende Hilfe sein. Ohne Zweifel werde ich alle meine Feinde beseitigen konnen.
Geh also bitte unverziiglich nach Vrndavana und lade die Jungen ein hierherzukommen;
sage Thnen, Sie sollten sich einmal die schone Stadt Mathura anschauen, und es sei ein
Ringkampf geplant, an dem Sie Ihre Freude haben wiirden.«

Nachdem Akriira den Plan Kamsas vernommen hatte, erwiderte er: »Lieber Konig, dein
Plan ist vorziiglich geeignet, alle Hindernisse fiir deine Politik aus dem Wege zu rdumen.
Doch du solltest deine Absichten besser geheimhalten, da sie anderenfalls fehlschlagen
konnten. Denn sei es, wie es will: Der Mensch denkt, Gott lenkt. Wir mogen vielleicht gro3e
Plane schmieden, aber solange sie nicht von der hochsten Autoritét gebilligt werden, sind sie
zum Scheitern verurteilt. Jeder in der materiellen Welt weif3, dal$ die iibernatiirliche Macht
letztlich alles entscheidet. Man mag zwar in seinem findigen Hirn viele grof3e Pldne
entwerfen, doch sollte man stets dabei bedenken, da3 man am Ende gezwungen ist, die
Friichte, namlich Leid und Gliick, zu ernten. Aber ich habe nichts gegen deinen Vorschlag
einzuwenden. Als dein Freund werde ich deinen Auftrag selbstverstindlich erfiillen und
Krsna und Balarama nach Mathura holen, wie du es wiinschst.«

Nachdem Kamsa seinem Freund noch verschiedene andere Unterweisungen gegeben
hatte, zog er sich in seine Gemdicher zuriick, und Akriira machte sich auf den Weg nach
Vrndavana.



Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 35. Kapitel des Buches Krsna: »Kamsa
schickt Akriira nach Vrndavanac.



36. KAPITEL

iy

Krsna totet die Damonen Kesi und Vyomasura

Nachdem der Ke$i-Damon von Kamsa unterwiesen worden war, nahm er die Gestalt eines
grafllichen Pferdes an. Mit wehender Midhne und mit seinen Hufen die Erde hinter sich
aufwerfend, galoppierte er auf Vrndavana zu. Dabei gab er ein schreckliches Wiehern von
sich, als wolle er damit die ganze Welt in Angst und Schrecken versetzen. Krsna sah, da} der
Damon mit seinem furchterregenden Wiehern und seinem Schwanz, der wie eine grof3e
Wolke am Himmel kreiste, die Einwohner von Vrndavana entsetzte, und Thm war klar, daf}
der Kesi-Ddmon gekommen war, um Ihn zum Kampf herauszufordern. Er nahm also die
Herausforderung an und trat direkt vor das Ungeheuer. Sowie Er das Pferd aufforderte, sich
mit Thm zu messen, stiirzte es sogleich auf Ihn zu und gab dabei ein schreckliches Briillen
von sich, das dem eines Lowen glich. Ke$i stiirmte in rasendem Lauf auf den Herrn zu, denn
er beabsichtigte, Thn mit seinen Beinen, die stark und hart wie Stein waren, zu zertreten.
Krsna jedoch bekam die Beine des Ddmons ohne weiteres zu fassen, der sich plotzlich vollig
iibertolpelt sah. Und da Krsna inzwischen etwas &rgerlich geworden war, wirbelte Er das
Pferd mit einer eleganten Bewegung in der Luft herum und warf es nach ein paar Runden
hundert Meter weit von Sich, dhnlich wie Garuda eine grof3e Schlange von sich schleudert.
Bei dem Aufprall verlor Kesi augenblicklich das Bewul3tsein, aber schon nach wenigen
Augenblicken kam er wieder zu sich und rannte erneut mit Wut und grof3em Ungestiim auf
Krsna zu — das Maul diesmal weit aufgerissen. Gerade als das Pferd Krsna erreichte, stie® der
Herr ihm Seine Faust in den gedffneten Rachen. Sogleich verspiirte der Ddmon einen
unertraglichen Schmerz, denn Krsnas Faust schien ihm so hei wie ein gliihender
Eisenklumpen, und seine ausgeschlagenen Zihne fielen ihm aus dem Maul, in dem sich
Krsnas Hand ausdehnte und ihm die Kehle verschlof3. Daraufhin fing der Ddmon an zu
rocheln, sein ganzer Korper war von Schweil3 {iberstromt, und er schlug nach allen Seiten
aus. Bei seinem letzten Atemzug schlief3lich quollen ihm seine Augen in den Hohlen iiber,
und er gab gleichzeitig Kot und Urin von sich. So hauchte der Ddmon Kesi seine Lebenskraft
aus. Die Kiefer des Ungeheuers lockerten sich bei seinem Tod, so dal} Krsna Seine Hand
ohne Schwierigkeiten herausziehen konnte. Der Herr war nicht im geringsten iiberrascht,
wie spielerisch Er den Kes$i-Ddmon hatte toten konnen, doch die Halbgotter waren von
Erstaunen iiberwiltigt, und mit groller Bewunderung gratulierten sie Krsna, indem sie einen
wahren Blumenregen vom Himmel schiitteten.

Nach diesem Vorfall suchte Narada Muni, der gro3te aller Gottgeweihten, Krsna an einem
einsamen Ort auf und richtete folgende Worte an Ihn: »Lieber Herr, Sri Krsna, Du bist die
unbegrenzte alldurchdringende Uberseele, der hochste Gebieter aller mystischen Krifte, der
Herr des ganzen Universums und der allgegenwértige Hochste Personliche Gott. In Dir ruht
die gesamte kosmische Manifestation. Du bist der Meister aller Gottgeweihten und der Herr
aller Lebewesen. Mein lieber Herr, als die Uberseele in jedem bist Du in den Herzen aller
Wesen verborgen wie das Feuer im Holz. Du bist der Zeuge aller Handlungen, die die
Lebewesen begehen, und Du bist der Hochste Herrscher in ihren Herzen. Du bist in Dir
Selbst zufrieden; Du existiertest schon vor der Schopfung, und Du erschufst durch Deine
unvorstellbare Energie das gesamte materielle Universum. Nach Deinem vollkommenen Plan
wurde die materielle Welt durch die Wechselwirkungen der drei Erscheinungsweisen der



Natur hervorgebracht, und von Dir wird sie erhalten und schliel3lich vernichtet. Obgleich Du
nicht von diesen Vorgidngen beriihrt wirst, bist Du immerwdhrend der Hochste
Kontrollierende. Mein lieber Herr, Du bist auf der Welt erschienen, um alle Didmonen, die
sich als Konige ausgeben, zu toten. Diese Schreckgespenster sind Betriiger in
Fiirstengewandern. Du bist erschienen, um Dein Versprechen einzuhalten, die religiosen
Prinzipien zu schiitzen und die unerwiinschten Schurken zu vernichten. Lieber Herr, ich bin
mir daher sicher, dal} Du iibermorgen die Ddmonen Caniira und Mustika wie auch alle
anderen Ringkdmpfer samt ihren Elefanten und sogar Kamsa toten wirst. Dies werde ich mit
eigenen Augen sehen diirfen. Danach, so hoffe ich, werde ich dabei sein diirfen, wenn Du
andere Damonen, wie Sankha, Yavana, Mura und Narakasura, vernichtest. AuRerdem werde
ich sehen, wie Du die parijata-Bliite aus dem himmlischen Konigreich raubst und den Konig
des Himmels personlich besiegst.«

Narada Muni sagte weiter: »Lieber Herr, schon in naher Zukunft werde ich sehen konnen,
wie Du viele Prinzessinnen — alle Tochter von edlen Konigen — heiraten wirst, indem Du
ihren Preis mit der Stdrke des ksatriya bezahlst.« Immer wenn ein ksatriya eine sehr schone
und tugendhafte Tochter eines grof3en Konigs heiraten mochte, mufd er mit seinen Rivalen
kdmpfen und sie besiegen. Dann wird ihm die Hand seiner Auserwéhlten als Siegespreis
iibergeben. »Ich werde weiterhin sehen konnen, wie Du Konig Nrga von einem hollischen
Dasein erlésen wirst. Diese Tat wirst Du in Dvaraka vollbringen. Anschlieend wirst Du das
Syamantaka-Juwel geschenkt bekommen und den Sohn eines brahmana wieder ins Leben
zuriickrufen, nachdem dieser schon auf einen anderen Planeten gebracht worden war.
Danach werde ich mitansehen konnen, wie Du den Dadmon Paundraka totest und das
Konigreich Kasi in Schutt und Asche legst. Ich werde erleben kdnnen, wie Du in mehreren
grofBen Schlachten, in denen Du fiir Mahar3aja Yudisthira kimpfen wirst, den Konig von Cedi
und Dantavakra totest. Dazu werde ich viele andere Deiner ritterlichen Taten bewundern
konnen, die Du wéhrend Deines Aufenthaltes in Dvaraka vollbringen wirst. All diese
wundervollen Taten, die Du aus Deiner Gnade ausfiihrst, werden zu allen Zeiten von den
groflen Dichtern gepriesen werden. An der Schlacht von Kuruksetra wirst Du als
Wagenlenker Deines Freundes Arjuna teilnehmen, und als die uniiberwindliche
Todesinkarnation, ndmlich die ewige Zeit, alle anwesenden Krieger vernichten. Dabei
werden riesige Streitheere fallen.

Mein lieber Herr, bitte erlaube mir, Deinen LotosfiiRen meine respektvollen
Ehrerbietungen darzubringen. Du befindest Dich ewig in Deiner transzendentalen Stellung —
in vollkommenem Wissen und vollkommener Gliickseligkeit. Du bist in Dir Selbst
vollkommen und {iber alle Wiinsche erhaben. Durch die Anwendung Deiner inneren Energie
hast Du den Bannkreis mayas errichtet. Deine unbegrenzten Kréfte kann niemand ermessen.
Du bist der hochste Beherrschende. Du stehst unter dem Einflul} Deiner eigenen inneren
Kraft, und es ist vollig unsinnig zu glauben, Du seiest von irgendeiner Deiner Schépfungen
abhéngig.

Du bist in der Yadu- oder Vrsni-Dynastie erschienen, und Dein Aufenthalt auf der Erde, in
Deiner urspriinglichen Gestalt, die von ewigem gliickseligen Wissen erfiillt ist, ist eines
Deiner transzendentalen Spiele. Du bist von nichts und niemandem als Dir Selbst abhéngig,
und so bringe ich Deinen Lotosfiien meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar.«

Mit diesem Gebet wollte Narada Muni die Menschheit lehren, daf} Krsna vollig
unabhéngig ist. Seine Aktivitidten, wie z. B. Sein Erscheinen in der Yadu-Dynastie und Seine
Freundschaft mit Arjuna, verpflichten Thn nicht, zu handeln, um Sich der Ergebnisse zu
erfreuen. Fiir Ihn sind sie alle nur Spiele, an denen Er sich unbeschwert vergniigt. Fiir uns
jedoch sind sie handfeste, greifbare Tatsachen. Nachdem Narada Muni Sri Krsna seine
demiitigen Ehrerbietungen dargebracht hatte, bat er Krsna, sich verabschieden zu diirfen,
und entfernte sich.

Nachdem Er Ke$i getotet hatte, kehrte Krsna zu Seinen Freunden zuriick, um weiter im
Wald die Kiihe zu hiiten, als sei nichts geschehen. So ist Krsna ewig in Vrndavana mit Seinen
Freunden, den Kuhhirtenjungen und den gopis, in Seine transzendentalen Spiele vertieft;



doch manchmal zeigt Er auch die auflerordentliche Stdrke des Hochsten Personlichen
Gottes, indem Er verschiedene Damonen vernichtet.

An diesem Morgen ging Krsna mit Seinen Hirtenfreunden etwas spiter auf den
Govardhana-Hiigel, um dort »Rduber und Gendarm« zu spielen. Einige der Jungen spielten
die Rechtshiiter, andere Diebe und wieder andere iibernahmen die Rolle von Liammern.
Wiéhrend die Jungen sich so an ihren kindlichen Spielen erfreuten, mischte sich der Ddmon
Vyomasura, genannt »der Ddmon, der in der Luft fliegt«, unter sie. Er war der Sohn eines
anderen grofen Damons mit Namen Maya und beherrschte, genau wie sein Vater,
wundervolle magische Krafte. Vyomasura verhielt sich also wie ein Kuhhirtenjunge, der
einen Dieb nachahmt, und stahl viele der Jungen, die die Rollen von Ldmmern spielten. Fast
alle Jungen raubte er, einen nach dem anderen, und brachte sie in Berghohlen, die er
sorgfiltig mit Felsbrocken verschlo. Doch Krsna durchschaute seine List; deshalb packte Er
ihn mit einem Mal ganz unerwartet — so wie ein Lowe, der sich ein Lamm féngt. Sogleich
versuchte Vyomasura, sich so grof3 wie ein Hiigel zu machen, um der Umklammerung zu
entkommen. Doch Krsna lief3 ihn nicht aus Seinem Griff. Er warf den Ddmon mit ungeheurer
Gewalt zu Boden und totete ihn wie ein Tier auf der Schlachtbank. Dann befreite Krsna
Seine Freunde aus den Berghohlen, worauf sie und die Halbgotter erneut Seine
wundervollen Taten priesen. Am Abend schliel3lich kehrte der Hochste Personliche Gott mit
all Seinen Freunden und Kiihen wieder nach Vrndavana zuriick.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 36. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna totet
die Ddmonen Kesi und Vyomasurax.



37. KAPITEL

iy

Akriiras Ankunft in Vrndavana

Narada hatte in seinen Gebeten nichts davon erwédhnt, dal} der Herr Vyomasura toten
wiirde. Das bedeutet, da Vyomasura am gleichen Tag wie der Ke$i-Damon vernichtet
wurde. Der Ke$i-Damon wurde am frithen Morgen vernichtet, dann gingen die Jungen zum
Hiiten ihrer Kiihe auf den Govardhana-Hiigel, und dort wurde etwas spdter Vyomasura
getotet. Beide Damonen lief3en also am gleichen Morgen ihr Leben.

Akriira war von Kamsa gebeten worden zu versuchen, noch am Abend des ndchsten Tages
Vrndavana zu erreichen. Er machte sich also, nachdem Kamsa ihn unterwiesen hatte, gleich
am ndchsten Morgen mit der Kutsche auf den Weg nach Vrndavana. Da er ein grol3er
Gottgeweihter war, pries er Krsna wahrend der ganzen Fahrt. Die Gottgeweihten sind
stindig in Gedanken an Krsna vertieft, und so meditierte auch Akriira stindig iiber die
Lotosaugen Krsnas.

Er konnte sich nicht vorstellen, was fiir fromme Werke er verrichtet haben mulf3te, daf$ er
jetzt die Gelegenheit erhielt, Sri Krsna zu sehen. Akriira dachte: »Wenn Krsna es will, werde
ich imstande sein, IThn zu sehen«, und er betrachtete sich als den gliicklichsten Menschen, da
er schon sehr bald Krsna sehen wiirde, den zu sehen sich alle yoga-Mystiker wiinschen. Er
war sich sicher, dafd an jenem Tag alle siindigen Reaktionen aus seinem vorangegangenem
Leben von ihm genommen und sein menschliches Leben zur Vollkommenheit gebracht
werden wiirde. Akriira sah es als eine grofle Gunst Kamsas an, ihn nach Vrndavana zu
schicken, um Krsna und Balarama zu holen, da er ihm so die Moglichkeit gab, den Herrn zu
sehen. Akriira dachte weiter daran, daf in fritheren Zeiten groe Weise und Heilige einfach
dadurch von der materiellen Welt befreit wurden, daf} sie die strahlenden Né&gel der
Lotosfiifse Krsnas sahen.

»Nun ist der Hochste Personliche Gott in einer Gestalt erschienen, die der eines
gewohnlichen Menschen gleicht, und ich bin wirklich gliicklich zu nennen, daf ich Thn noch
heute von Angesicht zu Angesicht sehen werde«, dachte Akriira. Er war ganz aufgeregt, da
er es kaum erwarten konnte, die gleichen Lotosfiille sehen zu diirfen, die von grol3en
Halbgottern, wie Brahma, Narada und Siva, verehrt werden, die iiber den Boden von
Vrndavana schreiten, und die die Briiste der gopis beriihren, die vom kurikuma leicht gerétet
sind. »Ich bin wirklich vom Gliick gesegnet, dal} ich fdahig sein werde, noch heute diese
Lotosfiife zu sehen, und gewil} werde ich auch das liebliche Antlitz Krsnas betrachten
diirfen, das an Stirn und Nase mit tilaka gezeichnet ist. Auch Sein Lacheln und Sein lockiges
schwarzes Haar werde ich erblicken. Ich kann sicher sein, daf} sich mir diese Gelegenheit
bieten wird, denn heute ziehen die Rehe an meiner Rechten vorbei. Heute werde ich endlich
die Schonheit des spirituellen Konigreichs Visnuloka erblicken, denn Krsna ist der Hochste
Visnu, und Er ist aus Seiner grundlosen Barmherzigkeit erschienen. Er ist der Inbegriff aller
Schonheit; deswegen werden meine Augen heute ganz und gar von Seiner Schonheit erfiillt
sein.«

Akriira wullte, daf Sri Krsna ohne Zweifel der Hochste Visnu ist. Die kosmische
Manifestation wird einfach dadurch ins Leben gerufen, daf$ Sri Visnu tiber die materielle
Energie blickt, doch obgleich Sri Visnu der Schopfer der materiellen Welt ist, wird Er kraft



Seiner personlichen Energie nicht von ihr beeinflul3t. Durch diese innere Kraft kann Er die
Dunkelheit der materiellen Energie durchdringen, und mit ihr schuf Er, der urspriingliche
Visnu, auch die Bewohner von Vrndavana. In der Brahma-samhita wird bestitigt, dal3 Sri
Krsnas Reich und alles, was sonst noch mit Thm verbunden ist, Erweiterungen Seiner inneren
Kraft sind. Diese innere Kraft ist auf der Erde als Vrndavana manifestiert, wo Sich Krsna
zusammen mit Seinen Eltern und Seinen Freunden, den Hirtenjungen und -médchen, an
Seinen gottlichen Spielen erfreut. Aus den Worten Akriiras wird deutlich, da} die Bewohner
von Vrndavana, die dem Herrn in liebevoller Hingabe dienen, da Krsna transzendental zu
den Erscheinungsweisen der materiellen Natur ist, ebenfalls transzendental sind.

Akriira dachte auch an die Bedeutsamkeit der transzendentalen Spiele des Herrn. Er war
sich bewu3t, da} die transzendentalen Taten, Unterweisungen, Eigenschaften und Spiele des
Hochsten fiir alle ein Segen sind. Man kann stets Krsna-bewuf3t bleiben, wenn man stindig
iiber die transzendentale Gestalt, die Eigenschaften, die Spiele des Herrn und alles, was sonst
noch mit Thm verbunden ist, spricht. Im Grunde kann so das ganze Universum ein
gliickliches Leben fiihren und friedlich Fortschritte machen. Doch ohne Krsna-Bewul3tsein
bedeutet die Zivilisation nichts anderes als die Schmiickung eines toten Korpers. Ein toter
Korper mag zwar sehr prachtig geschmiickt sein, doch wo kein Bewuf3tsein ist, sind alle
Schmiickungen sinnlos. Ebenso ist die menschliche Gesellschaft ohne Krsna-Bewuf3tsein
sinnlos und leblos.

Akriira dachte: »Nun ist der Hochste Personliche Gott, Sri Krsna, als einer der
Abkommlinge der Yadu-Dynastie erschienen. Die religiosen Prinzipien sind die von Ihm
verfiigten Gesetze. Halbgotter sind diejenigen, die diese Gesetze befolgen, und diejenigen,
die sich ihnen widersetzen, sind Damonen. Er ist ggkommen, um die Halbgoétter, die Seinen
Gesetzen gehorsam sind, zu beschiitzen. Mit Freude folgen die Halbgotter und die
Geweihten Krsnas Seinen Gesetzen, und Krsna findet Seinerseits Freude daran, ihnen allen
Schutz zu gewidhren. Wie in der Bhagavad-gita bestatigt wird, ist es fiir die Menschen immer
segensreich, wenn sie davon horen und sprechen, wie Krsna Seine Geweihten beschiitzt und
die Ddmonen vernichtet. Die glorreichen Taten des Herrn werden von den Gottgeweihten
und Halbgoéttern in ewig zunehmendem Mal3e gepriesen.

Krsna, der Hochste Personliche Gott, ist der geistige Meister aller geistigen Meister. Er ist
der Befreier aller gefallenen Seelen und der Besitzer der drei Welten. Jeder, dessen Augen
mit Liebe zu Gott gesalbt sind, kann Ihn sehen. Heute werde ich den Hochsten anschauen
diirfen, der durch Seine transzendentale Schonheit die Gottin des Gliicks dazu gebracht hat,
fiir immer mit Thm zusammenzuleben. Sowie ich in Vrndavana ankomme, werde ich vom
Kutschbock springen und mich langausgestreckt zu Boden werfen, um dem Hoéchsten Herrn,
dem Meister iiber die materielle Natur und alle Lebewesen, meine Ehrerbietungen zu
erweisen. Die LotosfiiBe Krsnas werden stdndig von den groen yogis und Mystikern verehrt,
und auch ich werde heute abend seine Lotosfiille verehren und, wie die Kuhhirtenjungen,
einer Seiner Freunde in Vrndavana werden. Wenn ich dem Herrn zu Fiif3en falle, wird Er mir
sicherlich Seine schiitzende Lotoshand auf den Kopf legen. Er reicht Seine Hand allen
bedingten Seelen, die Zuflucht bei Seinen LotosfiiRen suchen. Krsna ist das endgiiltige
Lebensziel aller Menschen, die sich vor der materiellen Existenz fiirchten, und so wird Er
sicherlich auch mir Zuflucht unter Seinen Lotosfiillen gewidhren. Ich sehne mich danach,
daf} Er meinen Kopf mit Seinen lotosgleichen Handen beriihrt.«

Akriira erwartete also, von Krsnas Lotoshand gesegnet zu werden. Er wuldte, dal} Indra,
der Himmelskonig und Herrscher {iber alle drei Welten, d. h. die oberen, mittleren und
niederen Planetensysteme, einst vom Herrn gesegnet worden war, weil er Thm ein wenig
Wasser geopfert hatte, das der Herr dann auch annahm. Friiher einmal hatte Bali Maharaja
Vamanadeva, einer Erweiterung Krsnas, nur drei Schritte Land, und dazu ein wenig Wasser,
geopfert und wurde dadurch mit der gleichen Gunst gesegnet wie Indra. Von den gopis ist
bekannt, daf Krsna ihnen, als sie einmal wéhrend des rasa-Tanzes Miidigkeit verspiirten, mit
Seiner Hand, die wie die Lotosblume duftet, iiber die perlendhnlichen Schwei3tropfen auf
ihren Gesichtern strich, was sie augenblicklich erfrischte. Auch Akriira erhoffte also den



Segen dieser erhabenen Hand Krsnas. Krsnas Hand kann jedem Menschen, der sich dem
Krsna-Bewuldtsein zuwendet, alle Segnungen erteilen. Ob man nun materiell reich sein
mochte wie der Konig des Himmels, ob man von den Qualen der materiellen Existenz befreit
werden will, oder ob man in reiner transzendentaler Liebe mit Krsna Zusammensein und
Seinen transzendentalen Korper beriihren mochte — man kann jegliche Segnung von Krsnas
Lotoshand bekommen.

Akriira fiirchtete sich jedoch auch ein wenig, weil er als Bote von Kamsa, dem Feind
Krsnas, nach Vrndavana kam. Aber zugleich sagte er sich: »Krsna weilt als Uberseele in
jedem Herzen; Er muf3 also mein Herz kennen.« Obgleich Akriira das Vertrauen von Krsnas
Feind besal3, hatte er ein reines Herz. Er war ein reiner Gottgeweihter. Er war sogar bereit,
Kamsas Zorn auf sich zu laden, nur um Krsna zu treffen. Akriira war sich sicher, da Krsna
ihn nicht wie einen Feind empfangen wiirde, obgleich er als Vertreter Kamsas zu IThm kam.
Er dachte: »Obwohl der Auftrag, den ich auszufiihren habe, siindig ist, da ich von Kamsa
geschickt bin, werde ich mich dennoch in aller Demut mit gefalteten Hinden dem Hochsten
Personlichen Gott ndhern. Er wird Sich bestimmt iiber meine Hingabe freuen und mir
vielleicht sogar ein Licheln schenken und mich ansehen, so da} ich von allen Siinden befreit
werde. Dann habe ich die Ebene des transzendentalen Wissens und der transzendentalen
Gliickseligkeit erreicht. Weil Krsna mich im Innersten meines Herzen kennt, wird Er mich
gewil} umarmen, wenn ich vor Thn trete. Ich bin ndmlich nicht nur ein Abkémmling der
Yadu-Dynastie, sondern auch ein reiner Gottgeweihter. Durch Seine giitige Umarmung
werden mein Korper, mein Herz und meine Seele gédnzlich von den Nachwirkungen meiner
Handlungen im vergangenen Leben gereinigt werden. Wenn sich dann unsere Korper
beriihren, werde ich nur noch mit gefalteten Hdnden demiitig dastehen konnen. Bestimmt
werden mich Krsna und Balarama »Onkel Akriira« nennen, und das wird die Kronung meines
Lebens sein. Solange man nicht vom Hochsten Personlichen Gott anerkannt wird, kann man
sein Leben nicht als erfolgreich betrachten.«

Hier wird deutlich gesagt, dal} man sich bemiihen sollte, durch Dienen und Hingabe die
Anerkennung des Hochsten Personlichen Gottes zu erlangen. Ein Mensch, der diese
Bemiihung nicht unternimmt, hat die Moglichkeit, die das menschliche Leben bietet,
verspielt. In der Bhagavad-gita wird in diesem Zusammenhang gesagt, daf3 der Hochste Herr,
der Personliche Gott, jedem Lebewesen gleichgesinnt ist; fiir Thn gibt es weder Freunde noch
Feinde. Doch einem Gottgeweihten, der Ihm in hingebungsvoller Liebe dient, ist Er
besonders zugetan. In der Bhagavad-gita hei3t es auch, dal} der Herr das hingebungsvolle
Dienen Seiner Geweihten erwidert. Akriira verglich Krsna mit dem Wunschbaum der
himmlischen Planeten, der jede Frucht gibt, die man von ihm begehrt. Der Ho6chste
Personliche Gott ist auch die Quelle aller Dinge. Der Gottgeweihte mul} erkennen, wie er
Thm dienen kann, um Seine Anerkennung zu finden. Im Sri Caitanya-caritamrita wird dazu
erkliart, man solle gleichzeitig dem geistigen Meister und Krsna dienen, um Fortschritte im
Krsna-Bewultsein zu machen. Wenn man sich unter der Fiihrung des geistigen Meisters in
Krsnas Dienst beschéftigt, dient man dem Hochsten wirklich, denn der geistige Meister ist
der Reprisentant und die Manifestation Krsnas. Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura erklart
in seinem Sri-Sri-Gurv-Astaka, daR man, indem man den geistigen Meister zufriedenstellt,
auch den Hochsten Herrn erfreut. Dies a3t sich mit dem Dienst in einer Regierungsstelle
vergleichen, wo man unter der Aufsicht des Abteilungsleiters arbeiten muf. Wenn der
Abteilungsleiter dann mit dem Dienst der Angestellten zufrieden ist, werden auch
Beforderung und Gehaltserh6hung nicht ausbleiben.

Akriira malte sich weiterhin aus: »Wenn Sich Krsna und Balarama iiber meine Gebete
freuen, werden Sie mich gewif3 bei der Hand nehmen und mich zu Sich nach Hause fiihren,
um mich dort mit groBer Gastlichkeit zu empfangen, und Sie werden Sich wohl auch nach
den Unternehmungen Kamsas und seiner Freunde erkundigen.«

Auf diese Weise meditierte Akriira, der Sohn Svaphalkas, auf seiner Reise von Mathura
iiber Krsna. Bei Tagesende erreichte er schlie3lich Vrndavana. Da er auf seiner Reise jedes
Zeitgefiihl verloren hatte, wulte er nicht, wie lange er unterwegs gewesen war. Doch als er



vor Vrndavana angelangte, merkte er, dal} die Sonne schon nahe dem Untergang war. Sowie
Akriira das Land von Vrndavana erreichte, sah er die Hufspuren der Kiihe am Boden und
dann die Fufabdriicke Krsnas, die durch die Zeichen auf Seinen Fuflsohlen erkenntlich
waren, wie Flagge, Elefantendorn, Blitz und Lotosbliite, und voll Ehrfurcht sprang er
augenblicklich vom Kutschbock. Er wurde von allen Anzeichen der Ekstase {iberwaltigt; er
weinte, und ein Zittern erfaldte seinen Korper. In seinem unendlichen Jubel, den Staub zu
sehen, der von Krsnas LotosfiiBen beriihrt worden war, warf sich Akriira flach aufs Gesicht
und begann sich am Boden zu wiélzen.

Akriiras Reise nach Vrndavana ist beispielhaft. Jeder, der Vrndavana besuchen mochte,
sollte seinem idealen Beispiel folgen und sténdig an die Spiele und Taten des Herrn denken.
Sowie man dann das Gebiet von Vrndavana erreicht, sollte man ohne Riicksicht auf
materielle Stellung oder Geltungsbewuldtsein seinen Korper mit dem heiligen Staub
einreiben. Narottama dasa Thakura sang in seinem beriihmten Lied »Gaurariga balite habe«:
visaya chariyd kave, suddha have mana — »wenn mein Geist rein geworden ist, nachdem ich
die Unreinheit des materiellen Sinnengenusses iiberwunden habe, werde ich fahig sein,
Vrndavana zu besuchen.« Man kann also nicht nach Vrndavana gelangen, indem man sich
nur eine Fahrkarte dorthin kauft. Den Vorgang, wie man nach Vrndavana kommt, zeigt
Akriira durch sein Beispiel.

Als Akriira im Dorf eintraf, sah er, wie Krsna und Balarama gerade das Melken der Kiihe
beaufsichtigten. Krsna war in gelbe Gewidnder gekleidet und Balarama in blaue. Akriira
bemerkte auch, da Krsnas Augen den schonen frischen Bliiten des herbstlichen Lotos
glichen. Beide waren im bliihenden Alter der Jugend, und obwohl sich Thre Korper sehr
glichen, hatte Krsna eine schwirzliche Hautfarbe, wohingegen Balaramas Korper weif3 war.
Beide sind Sie die Zuflucht der Gliicksgottin. Thre Korper waren wohlgeformt. Sie hatten
schone Hinde, hiibsche Gesichter und waren stark wie Elefanten. Akriira war schon iiber
TIhre FuBabdriicke in Ekstase geraten, doch nun sah er Krsna und Balarama wirklich vor sich.
Obwohl Sie die beiden einflufdreichsten Personlichkeiten waren, blickten Sie mit lachelnden
Gesichtern zu ihm auf. Akriira erkannte, daf} Krsna und Balarama gerade aus dem Wald
zurlickgekehrt waren, wo Sie Ihre Kiihe gehiitet hatten. Sie waren bereits gebadet, in
saubere Gewdinder gekleidet und trugen Blumengirlanden und Halsketten aus kostbaren
Juwelen; auch waren Ihre Korper mit Sandelholzpaste eingerieben. Akriira fiihlte sich
beseelt durch den Duft von frischen Blumen und Sandelholz und Ihre korperliche
Gegenwart. Er schétzte sich sehr gliicklich, Krsna, den Hochsten Personlichen Gott, und
Seine vollstindige Erweiterung, Balarama, von Angesicht zu Angesicht sehen zu diirfen,
denn er wul3te, da Sie die beiden urspriinglichen personlichen Schopfer sind.

Wie in der Brahma-samhita erklart wird, ist Krsna der urerste Personliche Gott und der
Ursprung aller Urspriinge. Akriira wullte, dafl der Hochste Personliche Gott zum Wohl
Seiner Schopfung erschienen war, um die Prinzipien der Religion wieder festzusetzen und
die Ddmonen zu vernichten. Zwei Bergen aus Saphir und Silber gleich, vertrieben die beiden
Briider mit Ihrer korperlichen Ausstrahlung die ganze Dunkelheit der Welt. Bei Threm
Anblick sprang Akriira unverziiglich vom Wagen und fiel wie ein Stock der Lange nach vor
Thnen zu Boden. Als er die LotosfiifSe des Hochsten Personlichen Gottes beriihrte, wurde er
von transzendentaler Gliickseligkeit iiberwaltigt; seine Stimme versagte ihm, so dal} er kein
Wort mehr herausbringen konnte. Die transzendentale Gegenwart Krsnas lie ihm Strome
von Trianen aus den Augen flielen. In seiner Ekstase war er wie erstarrt, als hitte er die
Fahigkeit zu sehen und zu sprechen ginzlich verloren. Doch Sri Krsna, der sehr giitig zu
Seinen Geweihten ist, half Akriira vom Boden auf und umarmte ihn. Er schien Sich sehr iiber
Seinen Onkel zu freuen, und auch Balarama schlo ihn in Seine Arme. Dann nahmen Sie
Akriira bei der Hand und fiihrten ihn in Thr Wohngemach, wo Sie ihm einen bequemen Sitz
und Wasser zum Waschen der Fiil3e boten. Dann iiberreichten sie ihm hiibsche Geschenke
wie Honig und andere natiirliche Dinge und schliellich eine Kuh. Sie brachten ihm auch
kostliche Speisen herbei, die Akriira mit Behagen verzehrte. Nach beendetem Mahl gab
Balarama Seinem Onkel Betelniisse, Gewiirzsamen und Sandelholzpaste, um es ihm an
keiner Annehmlichkeit fehlen zu lassen. Krsna hielt Sich somit genau an die vedischen



Brauche, um alle zu lehren, wie man einen Gast bei sich empfangen soll. Es gibt eine
vedische Anweisung, die vorschreibt, daf3, selbst wenn der Gast ein Feind ist, er so
zuvorkommend aufgenommen werden soll, daf} er keine Gefahr von seiten des Gastgebers
zu befiirchten hat. Wenn der Gastgeber arm ist, soll er seinem Gast zumindest eine
Strohmatte als Sitz und ein Glas Wasser zum Trinken anbieten. Krsna und Balarama
empfingen Akriira in einer Weise, die seiner wiirdigen Stellung angemessen war.

Nachdem Akriira also gebiihrend begriil3t worden war und bequem saf3, begann Nanda
Maharaja, Krsnas Pflegevater, sich mit ihm zu unterhalten. Er sagte: »Lieber Akriira, ich
brauche dich wohl nicht zu fragen. Ich weif3, daf3 du unter dem Schutz Kamsas stehst, der
sehr grausam und dd@monisch ist. Sein sogenannter Schutz ist mit dem »Schutz« eines
Schlachthausbesitzers zu vergleichen, der die Tiere behiitet, um sie spéter zu toten. Kamsa
ist so skrupellos selbstsiichtig, daf er nicht davor zuriickschreckte, die Sohne seiner eigenen
Schwester zu toten. Wer wiirde daher noch ernsthaft glauben, er beschiitze die Einwohner
von Mathura?« Nanda Maharaja macht hiermit auf einen sehr wichtigen Punkt aufmerksam:
Wenn die Regierungsoberhdupter nur ihre Selbstinteressen im Auge haben, konnen sie
niemals fiir das Wohlergehen ihrer Untertanen sorgen.

Wiahrend Nanda Maharaja sich freundlich mit Akriira unterhielt, erholte sich dieser
allméhlich von den Anstrengungen seiner Reise nach Vrndavana.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 37. Kapitel des Buches Krsna: »Akriiras
Ankunft in Vrndavanax.



38. KAPITEL

iy

Akriiras Riickreise und sein Besuch auf Visnuloka in der Yamuna

Nachdem Krsna und Nanda Maharaja Akriira einen herzlichen Empfang bereitet und ihn
dann in sein Nachtquartier begleitet hatten, gingen Krsna und Balarama zum abendlichen
Mahl. Akriira setzte sich auf sein Bett nieder und dachte dariiber nach, wie all seine
Hoffnungen, die er sich auf dem Weg von Mathura nach Vrndavana gemacht hatte, in
Erfiillung gegangen waren. Sri Krsna, der Gemahl der Gliicksgottin, erfiillt Seinem reinen
Gottgeweihten, mit dem Er sehr zufrieden ist, jeden Wunsch. Doch ein reiner Gottgeweihter
bittet Krsna niemals um etwas fiir sich selbst.

Nach dem Nachtmahl gingen Krsna und Balarama noch einmal zu Akriira, um ihm eine
gute Nacht zu wiinschen. Krsna erkundigte Sich bei dieser Gelegenheit nach Seinem Onkel
Kamsa. Er fragte Akriira, wie Kamsas gegenwartiges Verhéltnis zu seinen Freunden sei und
wie die Zukunftspldne des Konigs aussdhen. Auch erkundigte Er Sich danach, ob Seine
Verwandten und Freunde alle wohlauf seien, oder ob Kamsa ihnen Schwierigkeiten bereite.
Nachdem der Hochste Personliche Gott Akriira nochmals versichert hatte, wie sehr Thm sein
Besuch willkommen sei, erklarte Er, da® es Thn besorgt stimme, Seinen Onkel Karmsa auf
dem Herrscherthron des Konigreiches zu wissen. Krsna sagte, Kamsa stelle den grof3ten
Anachronismus im ganzen Regierungssystem dar. Solange er herrsche, sei nicht zu erwarten,
dal es den Biirgern gut gehe. Krsna schlo mit den Worten: »Mein Vater muf} viel Leid
ertragen, weil Ich sein Sohn bin. Er verlor um Meinetwillen sogar seine vielen anderen
Sohne. Nun aber macht es Mich gliicklich, da Du, Mein Freund und Verwandeter,
hierhergekommen bist. Akriira, Mein lieber Freund, bitte sage Mir den Grund deines
Kommens!«

Daraufhin berichtete Akriira, der wie Krsna der Yadu-Dynastie angehorte, von den
Geschehnissen in Mathura, einschlieflich Kamsas Versuch, Vasudeva, den Vater Krsnas, zu
toten. Er erzdhlte dem Herrn alles, was geschehen war, nachdem Narada Karsa enthiillt
hatte, dafd Krsna der Sohn Vasudevas sei. Da Akriira nun im Hause Nanda Maharajas sal3,
sagte er Krsna offen alles, was sonst noch mit Kamsa zusammenhing. Er erzdhlte, wie
Narada sich mit Kamsa getroffen hatte, und wie er selbst nach Vrndavana geschickt worden
war. Auch berichtete er, da} Karmsa von Narada dariiber aufgekldart worden war, daf der
Herr gleich nach Seiner Geburt nach Vrndavana gebracht wurde, und daf3 Er alle von Kamsa
ausgesandten Damonen totete. SchlieRlich teilte Akriira Krsna den eigentlichen Zweck seines
Kommens mit: Er sollte Thn nach Mathura bringen. Als Krsna und Balarama, die beide sehr
erfahren darin sind, Thre Feinde zu t6ten, von dieser und den anderen Maf3nahmen Kamsas
erfuhren, lachten Sie nur leicht iiber dessen Pline.

Sie baten Nanda Maharaja, alle Kuhhirtenjungen einzuladen, mit nach Mathura zu ziehen
und dort der Dhanur-yajfia-Zeremonie beizuwohnen, da Kamsa wiinsche, da} alle zu der
Feier kimen. Auf Krsnas Bitte hin rief Nanda Maharaja sofort alle Hirten zusammen und
trug ihnen auf, allerlei Arten Milchgerichte und frische Milch als Opfergabe fiir die
Zeremonie herbeizuschaffen. Den Polizeikommandanten von Vrndavana wies er an, allen
Bewohnern von Kamsas grof3em Dhanur-yajiia zu berichten und sie einzuladen, daran
teilzunehmen. Aullerdem teilte er den Kuhhirtenjungen mit, daf} sie alle am néchsten



Morgen aufbrechen wiirden, woraufhin diese die Kiihe und Stiere herrichteten, die sie nach
Mathura bringen sollten.

Als die gopis erfuhren, dafy Akriira gekommen war, um Krsna und Balarama nach Mathura
zu holen, wurden sie von Betriibnis iiberwéltigt. Einige von ihnen wurden so bekiimmert,
daf} ihre Gesichter sich schwarz farbten; ihr Atem ging schwer, und ihre Herzen begannen
wie rasend zu klopfen. Sie bemerkten, wie sich ihr Haar offnete und ihre Kleidung in
Unordnung geriet. Einige der gopis, die gerade im Haushalt tdtig waren, lieen, als sie
horten, dald Krsna und Balarama nach Mathura fahren sollten, ihre Arbeit stehen und liegen,
als hitten sie alles um sich herum vergessen; sie glichen dabei einem Menschen, der merkt,
dal es ans Sterben geht und dal} er in wenigen Augenblicken die Welt verlassen muf3.
Andere wurden in ihrem Trennungsschmerz sofort ohnméchtig. Tiefster Schmerz ergriff die
gopis, wenn sie sich an Krsnas bezauberndes Lidcheln und an ihre Gespridche mit Thm
erinnerten. Sie dachten an die charakteristischen Merkmale des Hochsten Personlichen
Gottes, wie Er durch das Land von Vrndavana gezogen war und wie Er mit Seinen
scherzenden Worten ihre Herzen an Sich gezogen hatte. In Gedanken an Krsna und ihre
bevorstehende Trennung versammelten sich die gopis mit klopfenden Herzen, und die
Tranen stromten aus den Augen der Midchen, die tief in Gedanken bei Krsna waren. So
begannen sie zu sprechen: »O Vorsehung, du bist so grausam! Barmherzigkeit scheinst du
gar nicht zu kennen. Durch deinen Willen lernen sich Freunde kennen, doch du trennst sie,
ohne ihre Wiinsche zu erfiillen. Dein Verhalten gleicht dem Spiel von Kindern, das ohne
Sinn ist. Es ist sehr abscheulich von dir, uns erst den schonen Krsna zu zeigen, dessen
bldulich-lockiges Haar eine breite Stirn und eine edle Nase verschonern, und der stets
lachelt, um allen Streit in der materiellen Welt zu schlichten, und Ihn dann wieder von uns
zu nehmen. O Vorsehung, du bist so grausam! Doch erstaunlich ist es, daf3 du uns nun als
»Akriira« erscheinst, ein Name, der »nicht grausam« bedeutet. Anfangs schitzten wir deine
Kunstfertigkeit, uns diese Augen zu verleihen, mit denen wir das liebliche Antlitz Krsnas
betrachten konnen, doch nun versuchst du, wie ein nérrisches Geschopf, uns unsere Augen
zu nehmen und uns Ihn nie wieder sehen zu lassen. Krsna, der Sohn Nanda Maharajas ist
ebenfalls sehr grausam! Stdndig muf} Er neue Freunde haben; Er liebt es iiberhaupt nicht,
mit jemandem ldngere Freundschaft zu halten. Wir gopis von Vrndavana haben unser
Zuhause, unsere Freunde und Verwandten zuriickgelassen und sind Krsnas Dienerinnen
geworden, doch Er kiimmert Sich nicht darum, sondern verschméaht uns und geht einfach
fort. Er sieht uns nicht einmal an, obgleich wir Thm vo6llig hingegeben sind. Nun werden all
die jungen Méddchen von Mathura die Gelegenheit haben, mit Krsna zusammenzusein. Sie
erwarten bestimmt schon Seine Ankunft und werden mit Freuden den siiRen Honig Seines
lachelnden Antlitzes trinken. Wir wissen zwar, daf$ Krsna sehr standhaft und entschlossen
ist, doch befiirchten wir, da Er Sich vollig vergessen wird, sobald Er die hiibschen
Gesichter der jungen Madchen von Mathura erblickt. Wir befiirchten, daf$ Er von ihnen
abhéngig werden und uns, die wir nur einfache Dorfmédchen sind, vollig vergessen wird.
Nicht langer mehr wird Er uns Seine Gunst erweisen. Und so glauben wir nicht, daf3 Krsna
jemals wieder nach Vrndavana zuriickkehren wird. Er wird die Gesellschaft der Madchen
von Mathura nicht mehr verlassen.«

Die gopis malten sich dann die grof3artigen Festlichkeiten aus, die in Mathura stattfinden
wiirden. Krsna wiirde durch die Straf3en spazieren, und die Damen und jungen Méadchen von
Mathura wiirden Thn von den Balkonen ihrer Hauser aus erblicken. Mathura wurde damals
von verschiedenen Geschlechtern bewohnt, die als Dasarha, Bhoja, Andhaka und Satvata
bekannt waren. Diese Geschlechter waren alle verschiedene Zweige derselben Familie, in
der auch Sri Krsna erschienen war, nimlich der Yadu-Dynastie. Alle ihre Angehorigen
erwarteten bereits die Ankunft Krsnas. Es stand namlich fest, dal} Krsna, der die Zuflucht der
Gliicksgottin und die Quelle aller Freude und transzendentalen Eigenschaften ist, die Stadt
Mathura besuchen wiirde.



Daraufhin begannen die gopis, Akriira wegen seines Verhaltens anzuklagen. Sie riefen:
»Akriira nimmt uns Krsna, den wir mehr lieben als alles, und der die Freude unserer Augen
ist, einfach von uns, ohne ein Wort des Trostes. Akriira sollte nicht so gnadenlos sein; er
sollte doch wenigstens eine Spur von Mitleid zeigen. Was uns am meisten verwundert ist
aber, daf} Sich Krsna, der Sohn Nandas, bereits auf die Kutsche gesetzt hat, ohne an unseren
Kummer zu denken. Daran kann man sehen, da® Krsna nicht sehr intelligent ist. Doch selbst
wenn Er sehr intelligent sein sollte, so weif3 Er Sich zumindest nicht zu benehmen. Aber
nicht nur Krsna, auch die anderen Hirten sind so hartherzig, denn sie sind schon dabei, die
Stiere und Kélber zur Reise nach Mathura einzujochen. Selbst die é&lteren Leute von
Vrndavana haben alles Mitgefiihl verloren. Sie beachten nicht im mindesten, wie sehr wir
leiden, und halten Krsna nicht davon ab, nach Mathura zu reisen. Sogar die Halbgétter sind
gegen uns, da sie Krsna nicht daran hindern, nach Mathura zu ziehen.«

Die gopis flehten die Halbgotter an, ein Unwetter, eine Windhose, einen heftigen Sturm
oder starke Regengiisse herbeizuschicken, so dal} Krsna am Fahren verhindert wiirde. Als
auch dies nichts half, sagten sie: »Wir werden trotz der Gegenwart unserer Eltern und
Behiiter Krsna personlich davon abhalten, nach Mathura zu fahren. Uns bleibt keine andere
Moglichkeit als dieser direkte Schritt, denn alle haben sich gegen uns gewandt, um uns
Krsna zu nehmen. Ohne Thn konnen wir nicht einen Augenblick lang leben. Die gopis
beschlossen darauf, Krsna an einer Stelle, die Sein Wagen passieren muf’te, den Weg zu
verstellen. Sie sprachen zueinander: »Wir haben mit Krsna eine sehr lange Nacht im rasa-
Tanz verbracht, die uns jedoch so kurz wie ein Augenblick erschien. Wir sahen Sein
zauberhaftes Lacheln, umarmten Thn und sprachen mit Thm. Wie konnten wir also auch nur
eine Stunde linger leben, wenn Er uns verliele? Am Ende des Tages, wenn der Abend
ddmmerte, kehrte Krsna gewohnlich mit Seinem &lteren Bruder Balarama und Seinen
Freunden nach Hause zuriick. Sein Gesicht war mit dem Staub bedeckt, der von den Hufen
der Kiihe aufgewirbelt wurde, und ldchelnd und auf Seiner Flote spielend, sah Er uns so
freundlich an. Wie konnten wir Thn also jemals wieder vergessen? Wie konnten wir Krsna,
der unser Leben und unsere Seele ist, aus unseren Gedanken verbannen? Er stahl wihrend
unserer gemeinsamen Tage und Néchte auf so vielfache Weise unsere Herzen. Wenn Er nun
einfach von uns geht, konnen wir unmoglich weiterleben.«

Je langer die gopis miteinander solche Gedanken austauschten, desto bekiimmerter
wurden sie dariiber, daf} Krsna Vrndavana verlassen wollte. Sie waren nicht ldnger Herr
iiber ihre Gefiihle und fingen an, laut zu weinen, wobei sie die verschiedenen Namen Krsnas
ausriefen: »O liebster Damodara! Liebster Madhava!«

Die gopis weinten die ganze Nacht vor Krsnas Abreise. Als dann die Sonne aufging, bestieg
Akriira, nachdem er sein morgendliches Bad genommen hatte, den Wagen, und machte sich
gemeinsam mit Krsna und Balarama auf den Weg nach Mathura. Nanda Maharaja und die
Kuhhirten bestiegen ihre Ochsenkarren, die sie mit groen irdenen Topfen beladen hatten,
die voller Milch und Milchspeisen wie Yoghurt und Butterfett waren, und nahmen den
gleichen Weg wie Krsna und Balaramas Wagen. Die gopis versammelten sich alle trotz der
Bitte Krsnas, Thm den Weg nicht zu versperren, um die Kutsche und sahen Thn mit flehenden
Augen an. Krsna war sehr geriihrt iiber den traurigen Anblick der gopis, doch war es Seine
Pflicht, nach Mathura zu fahren, da dies von Narada vorausgesagt worden war. Er trostete
die gopis also, indem Er zu ihnen sagte: »Bitte seid nicht traurig. Sowie Ich Meine
Angelegenheiten in Mathura erledigt habe, werde Ich zuriickkehren.« Doch die gopis lieRen
sich nicht dazu bewegen, den Weg freizugeben. Der Wagen machte schlieBlich kehrt und
fuhr in westlicher Richtung davon, und die gopis konnten dem sich weiter und weiter
entfernenden Wagen nur noch mit ihren Gedanken folgen. Sie sahen der Flagge von Krsnas
Kutsche nach, solange sie sie mit den Augen wahrnehmen konnten; schlie@lich war in der
Ferne nur noch eine Staubwolke zu erkennen. Die gopis riihrten sich nicht von der Stelle,
sondern blieben solange stehen, bis von Krsnas Wagen nichts mehr zu sehen war. Lange Zeit
verharrten sie so in unbeweglicher Haltung und glichen Figuren auf einem Gemadlde. Alle
waren sich darin einig, daf} Krsna nicht so bald zuriickkommen wiirde, und mit tiefer
Enttduschung im Herzen gingen sie nach Hause. Zutiefst betriibt {iber die Abwesenheit



Krsnas konnten sie Tag und Nacht an nichts anderes denken als an Seine transzendentalen
Spiele, was ihnen ein wenig Trost gab. Der Herr fuhr die Kutsche, begleitet von Akriira und
Balarama, mit grofer Geschwindigkeit dem Ufer der Yamuna entgegen. Jeder, der ein Bad
in der Yamuna nimmt, kann die Reaktionen auf seine Siinden verringern. Sowohl Krsna als
auch Balarama badeten in dem heiligen Fluf3 und wuschen Thre Gesichter, um so allen
Menschen ein Beispiel zu geben. Nachdem Sie noch etwas von dem kristallklaren Wasser
getrunken hatten, kehrten Sie zur Kutsche zuriick, die im Schatten eines hohen Baumes
stand, und setzten Sich wieder auf Ihre Pldtze. Darauf ging Akriira, mit der Erlaubnis der
beiden Briider, gleichfalls zur Yamuna hinunter, um ein Bad zu nehmen. Es gibt ein
vedisches Ritual, das vorschreibt, nach dem Bad in einem Fluf} wenigstens bis zum Bauch im
Wasser stehend den Gayatri-mantra zu murmeln. Wahrend Akriira also im Fluf stand, sah er
ganz unvermittelt Krsna und Balarama vor sich im Wasser. Natiirlich wunderte er sich sehr,
Sie im Fluf} zu erblicken, denn er war sich ganz sicher, Sie auf dem Wagen sitzen gesehen zu
haben. Deshalb verlie? er augenblicklich das Wasser, um sich Gewil3heit zu verschaffen, wo
Sich die beiden Jungen tatséichlich befanden. Zu seiner Uberraschung sah er Sie noch immer
auf der Kutsche sitzen, und daher fragte er sich, ob er Sie auch wirklich im Wasser gesehen
habe. Um sich davon zu iiberzeugen, ging er also noch einmal in den Fluf3 zuriick. Dieses
Mal sah er dort nicht nur Balarama und Krsna, sondern auch viele Halbgotter, einschlie3lich
aller Siddhas, Caranas und Gandharvas, die vor dem Herrn standen, der in liegender
Haltung vor ihnen anwesend war. Akriira erkannte auch Sesa Naga mit Seinen Tausenden
von Kopfen. Sesa Naga trug bliuliche Gewinder, und Seine vielen Hilse waren alle wei, so
daR sie schneebedeckten Bergen glichen. Auf Sesa Nagas geschwungenem Korper sah Akriira
Krsna sehr erhaben in Seiner vierarmigen Gestalt ruhen, und Seine Augen waren wie die
rotlichen Bliitenblétter der Lotosblume.

Mit anderen Worten: Als Akriira in die Yamuna zuriickkehrte, gewahrte er Balarama in
Gestalt der Sesa Naga und Krsna als Maha-Visnu. Er sah den vierarmigen Hochsten
Personlichen Gott mit einem strahlenden Licheln auf dem Antlitz. Maha-Visnu war
anziehend fiir alle, und Er blickte jeden an. Mit Seiner freien Nase, der hohen Stirn, den
markanten Ohren und den purpurnen Lippen sah Er unvergleichlich schon aus. Seine Arme,
die bis an die Knie reichten, waren sehr stark; Seine Schultern waren hoch, Seine Brust
gewolbt wie ein Muschelhorn; Sein Nabel war sehr tief, und Seinen Bauch zeichneten drei
Linien. Seine Taille war breit und grof3, und dhnelte den Hiiften einer Frau; Seine Schenkel
waren stark wie Elefantenriissel. Die Unterschenkel Seiner Beine, die Gelenke und die FiifSe
waren formvollendet; die Négel Seiner Fiil3e funkelten, und Seine Zehen waren schon wie
die Bliitenblitter der Lotosblume. Der Helm, den Er trug, war mit kostbaren Edelsteinen
besetzt; die Taille umschlang ein hiibscher Giirtel, und um die méchtige Brust trug Er die
heilige Schnur. An Seinen Handgelenken und Oberarmen waren Armreifen, und an Seinen
FulRgelenken trug Er Glockchen. Maha-Visnu war von strahlender Schonheit, und Seine
Handfldchen waren wie Lotosbliiten. Seine Schonheit erhohte sich noch durch die Zeichen
des Visnu-miirti, das Muschelhorn, die Keule, das Feuerrad und die Lotosbliite, die Er in
Seinen vier Hénden trug. Seine Brust zeichneten die besonderen Merkmale Visnus, und
frische Blumengirlanden umkrédnzten Seinen Hals. Der ganze Anblick war prachtvoll. Akriira
sah auch, daf8 Seine Herrlichkeit von Seinen Vertrauten, wie den vier Kumaras — Sanaka,
Sanatana, Sananda und Sanatkumara —, anderen Beigesellten, wie Sunanda und Nanda, und
Halbgéttern, wie Brahma und Siva, umringt war. Dazu waren die neun grofen Weisen
anwesend, und Gottgeweihte, wie Prahlada Maharaja und Narada, waren darin vertieft, dem
Herrn mit lauterem Herzen und reinen Worten Gebete darzubringen. Bei dem Anblick der
transzendentalen Personlichkeit Gottes ergriff Akrira das Gefithl grofer Hingabe, und
seinen ganzen Korper durchlief ein transzendentales Zittern. Obwohl er zuerst ganz verwirrt
war, erlangte er doch schnell sein klares Bewuf3tsein wieder. Er neigte sein Haupt vor dem
Hochsten Herrn und brachte dem Herrn mit gefalteten Hinden und bebender Stimme seine
Gebete dar.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 38. Kapitel des Buches Krsna: »Akriras
Riickreise und sein Besuch auf Visnuloka in der Yamunax.



39. KAPITEL

iy

Die Gebete Akriiras

Akriira brachte folgende Gebete dar: »Lieber Herr, ich erweise Dir meine achtungsvollen
Ehrerbietungen, da Du die hochste Ursache aller Ursachen und die urerste unerschopfliche
Personlichkeit Narayana bist. Aus Deinem Nabel wéchst eine Lotosblume, und auf diesem
Lotos wird Brahma, der Schopfer des Universums, geboren. Und weil Brahma der Ursprung
des Universums ist, bist Du die Ursache aller Ursachen. Alle Elemente der kosmischen
Manifestation, ndmlich Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather, falsches Ich und die gesamte
materielle Energie, wie auch die Natur, die mittlere Energie, die Lebewesen, der Geist, die
Sinne, die Sinnenobjekte und die Halbgotter, die die Geschehnisse im Kosmos regeln, gehen
aus Deinem Korper hervor. Du bist die Uberseele in allem Existierenden, doch niemand
kennt Deine transzendentale Gestalt. Jeder in der materiellen Welt wird von den
Erscheinungsweisen der materiellen Natur gelenkt. Selbst Halbgotter wie Brahma haben, da
sie unter dem Einflul} der materiellen Natur stehen, keine genaue Kenntnis von Deiner
transzendentalen Existenz jenseits der kosmischen Manifestation der drei materiellen
Erscheinungsweisen. Grof3e Weise und Mystiker verehren Dich als den Hochsten
Personlichen Gott, die urspriingliche Ursache aller Lebewesen, der ganzen kosmischen
Manifestation und aller Halbgotter. Sie verehren Dich als den Allesumfassenden. Auch viele
der gelehrten brahmanas verehren Dich, indem sie die rituellen Zeremonien, die im Rg-veda
vorgeschrieben sind, durchfiihren. Sie bringen im Namen der Halbgotter verschiedenartige
Opfer dar. Andere wiederum fiihlen sich mehr dazu hingezogen, transzendentales Wissen zu
verehren. Sie sind sehr friedvoll und wollen alle materielle Aktivitit aufgeben. So befassen
sie sich mit der philosophischen Suche nach Dir, was jfidna-yoga genannt wird.

Es gibt aber auch Gottgeweihte, Sie werden Bhdgavatas genannt, die Dich als den
Hochsten Personlichen Gott verehren. Nachdem sie ordnungsgemdR in den Vorgang des
Paficaratra eingeweiht worden sind, pflegen sie ihre Korper mit tilaka zu schmiicken und
Deine verschiedene Visnu-mirti-Formen zu verehren. Wieder andere, die Sivaiten, Schiiler
verschiedener dcdryas, verehren Dich in der Form Sivas.«

In der Bhagavad-gita wird zwar erklirt, da3 die Verehrung der Halbgotter eine indirekte
Verehrung des Hochsten ist, doch ist eine solche Form der Verehrung dem Aufrichtigen
nicht zu raten, denn der zu verehrende Herr ist der Hochste Personliche Gott, Narayana.
Halbgotter wie Brahma und Siva sind Inkarnationen der materiellen Eigenschaften, die vom
Korper Narayanas ausgehen. Vor der Schopfung existierte also niemand aul’er Narayana,
dem Hochsten Personlichen Gott. Die Verehrung der Halbgotter kommt daher nicht der
Verehrung Narayanas gleich.

Akriira sagte: »Obgleich die Verehrer der Halbgotter geistig auf einen bestimmten
Halbgott fixiert sind, erreicht ihre Verehrung dennoch indirekt Dich, weil Du die Uberseele
in allen Lebewesen, auch in den Halbgottern, bist. So wie einige der kleinen Fliisse, die
wahrend der Regenzeit von den Bergen fliel3en, ins Meer gelangen, und einige nicht, so
konnen Dich manche Verehrer der Halbgotter erreichen, und manche auch nicht. Fiir ihren
Erfolg gibt es keine Gewdhr. Er ist ganz allein von der Stirke ihrer Verehrung abhingig.«



Die vedischen Prinzipien schreiben den Verehrern der Halbgotter vor, bei der Verehrung
des betreffenden Halbgottes gleichzeitig auch Rituale fiir Narayana, der Yajiesvara [*
Yajriesvara — der letztliche Empfénger aller Opfer.*] genannt wird, durchzufiihren, denn wie
in der Bhagavad-gita erwdhnt wird, konnen die Halbgotter nicht ohne die Einwilligung
Narayanas oder Krsnas die Wiinsche ihrer Anhéinger erfiillen. Die genauen Worte, die die
Bhagavad-gita in diesem Zusammenhang gebraucht, lauten: »mayaiva vihitan hi tan«, was
bedeutet, da® die Halbgotter nur Segnungen gewédhren konnen, wenn der Hochste Herr sie
dazu erméchtigt hat. Wenn der Verehrer der Halbgotter dann moglicherweise zur Vernunft
gekommen ist, sagt er sich: »Die Halbgotter konnen mich nur dann segnen, wenn sie vom
Hochsten Herrn dazu befahigt worden sind; ist es also nicht besser, den Hochsten Herrn
direkt zu verehren?« Einige Verehrer der Halbgotter moégen zwar zum Hochsten
Personlichen Gott gelangen, doch diejenigen, die einen Halbgott fiir das ein und alles halten,
konnen nicht das hochste Ziel erreichen.

Akrura betete dann: »Lieber Herr, die ganze Welt ist von den drei materiellen
Erscheinungsweisen der Natur — Giite, Leidenschaft und Unwissenheit — erfiillt. Jedes
Lebewesen in der materiellen Welt, angefangen mit Brahma, bis hinunter zu den
bewegungslosen Pflanzen und Baumen, ist von diesen Erscheinungsweisen bedeckt. Doch
Du, lieber Herr, bist frei vom Einflul} der drei Erscheinungsweisen, und deshalb bringe ich
Dir meine respektvollen Ehrerbietungen dar. Auf3er Dir ist jeder ein Spielball fiir die Wellen
dieser Erscheinungsweisen der Natur. Mein lieber Herr, Feuer ist Dein Mund, die Erde bildet
Deine Fiilde, die Sonne ist Dein Auge, der Himmel Dein Nabel, und die Richtungen sind
Deine Ohren. Der Weltraum ist Dein Haupt, die Halbgotter sind Deine Arme, die Ozeane und
Meere sind Dein Leib, die Luft und die Winde sind Deine Kraft und Lebensstirke. Die
Pflanzen und Krauter sind die Haare auf Deinem Korper; die Wolken sind Dein Haupthaar;
die Berge sind Deine Knochen und Nigel, und die Tage und Nichte sind das Zwinkern
Deiner Augenlider; Prajapati, der Erzeuger, ist Dein Genital, und der Regen ist Dein Samen.

Mein lieber Herr, alle Lebewesen, einschliel3lich der Halbgotter, Konige und anderer
Herrscher, ruhen in Dir. Weil jeder nur ein winziges Bestandteil des grof3en Ganzen ist, kann
Dich unmoglich jemand durch experimentelles Wissen verstehen. Man kann Deine
transzendentale Existenz mit einem grof3en Ozean vergleichen, in dem sich vielerlei Arten
von Lebewesen befinden, oder mit der kadamba-Frucht, aus der viele kleine Moskitos
kriechen. Mein lieber Herr, alle Deine ewigen Formen und Inkarnationen, die Du annimmst,
erscheinen in der materiellen Welt, um die Lebewesen von ihrer Unwissenheit, ihren
Ilusionen und ihren Klagen zu befreien. Alle Menschen sollten daher Deine Inkarnationen
und transzendentalen Spiele zu wiirdigen wissen und in Ewigkeit Deine Taten preisen.
Niemand kann die Vielzahl Deiner Formen und Inkarnationen ermessen, noch kennt jemand
die Anzahl der Universen, die in Dir existieren.

Deshalb will ich als erstes meine achtungsvollen Ehrerbietungen Deiner Inkarnation als
Fisch erweisen, in der Du zur Zeit der Vernichtung erschienst, obwohl Du, o Herr, die
Ursache aller Ursachen bist. Ich bringe Deiner Hayagriva-Inkarnation meine respektvollen
Ehrerbietungen dar, die die beiden Ddmonen Madhu und Kaitabha totete. Ich erweise Dir
meine respektvollen Ehrerbietungen, der Du die gigantische Schildkroteninkarnation
annahmst und den groBen Mandara-Berg auf dem Riicken trugst, und der Du als
Eberinkarnation erschienst, um den Erdplaneten aus dem Wasser des Garbhodaka-Ozeans zu
retten. Ich bringe Deiner Herrlichkeit meine respektvollen Ehrerbietungen dar, der Du als
Nrsimhadeva erschienst und viele Gottgeweihte vor den Greueltaten der Atheisten rettetest.
Ich bringe Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar, der Du als Vamanadeva erschienst
und die drei Welten mit Deinen Lotosfiien beriihrtest. Ich erweise Dir meine respektvollen
Ehrerbietungen, der Du als der Herr der Bhrgus erschienst, um die gottlosen Herrscher der
Welt zu toten. Und ich bringe Dir meine demiitigen Ehrerbietungen dar, der Du als Rama
kamst, um Didmonen wie Ravana zu vernichten. Von allen Gottgeweihten wirst Du als Sri
Ramacandra, der Fiihrer der Raghu-Dynastie, verehrt. Ich will Dir meine respektvollen
Ehrerbietungen darbringen, der Du Dich als Sri Vasudeva, Sri Sankarsana, Sri Pradyumna
und Sri Aniruddha manifestiertest. La mich auch Deiner Inkarnation als Buddha meine



respektvollen Ehrerbietungen erweisen, die erschien, um die Atheisten und Ddmonen zu
verwirren und la mich Deiner Inkarnation als Kalki meine respektvollen Ehrerbietungen
darbringen, die erschien, um den sogenannten koniglichen Stand zu bestrafen, dessen
Angehorige zu verabscheuungswiirdigen mlecchas degeneriert waren, die zu niedrig sind, als
dal} es fiir sie regulierende vedische Prinzipien gébe.

Lieber Herr, jeder in der materiellen Welt wird durch Deine illusionierende Energie
bedingt. Mit Lebensauffassungen unter dem Einfluf3 der falschen Identifizierung mit dem
Korper und falscher Besitzanspriiche wandern die Lebewesen auf dem Pfad des
gewinnbringenden Handelns und seiner Riickwirkungen von einem Korper zum anderen.
Mein lieber Herr, auch ich bilde als bedingte Seele keine Ausnahme. Ich mache mir
falschlich vor, mit Frau und Kindern, mit meinem Zuhause, dem Staat, meinem Besitz und
was sonst noch dazugehort gliicklich zu sein. Daher handle ich wie ein Trdumer, denn
keines dieser Dinge ist von Dauer. Ich bin ein Narr, stets in Gedanken an diese Dinge zu
leben und sie fiir dauerhaft und wahr zu halten. Lieber Herr, durch meine falsche
Identifizierung halte ich alles Unbesténdige fiir wirklich, wie z. B. meinen materiellen
Korper, der nicht-spirituell ist und die Ursache aller Arten von Leiden darstellt. Verwirrt
durch solche falschen Lebensauffassungen hinge ich stindig Gedanken der Dualitét nach,
und so habe ich Dich vollig vergessen, der Du die Quelle aller transzendentalen Freude bist.
Ich bin ohne Deine transzendentale Gegenwart gewesen und gleiche einer verblendeten
Kreatur, die die mit wassergenidhrtem Gemiise bewachsene Wasserstelle verldt und in der
Wiiste nach Wasser sucht. Die bedingten Seelen wollen zwar ihren Durst stillen, doch wissen
sie nicht, wo Wasser zu finden ist. Sie verlassen den Ort, an dem sich die Wasserstelle
befindet, und laufen in die Wiiste hinaus, wo es kein Wasser gibt. Lieber Herr, ich bin vo6llig
aullerstande, meinen Geist zu beherrschen, der von den ziigellosen Sinnen getrieben wird
und an gewinnbringenden Tétigkeiten und ihren Ergebnissen haftet. Deine Lotosfiilde
konnen von niemandem im bedingten materiellen Dasein richtig gewiirdigt werden, doch
trotzdem bin ich irgendwie Deinen Lotosfiif3en nahe gekommen, und sehe darin Deine grol3e
Barmherzigkeit, die Du mir erwiesen hast. Du kannst Dich verhalten, wie es Dir beliebt,
denn Du bist der hochste Kontrollierende. Daher ist mir klar, dal jemand, der die
Voraussetzung besitzt, von den sich wiederholenden Geburten und Toden befreit zu werden,
nur durch Deine grundlose Gnade weitere Fortschritte machen kann, so dal3 er eine Neigung
zum grundlos hingebungsvollen Dienen fiir Dich gewinnt.«

Akriira fiel vor dem Herrn nieder und betete: »Mein lieber Herr, Deine transzendentale
ewige Gestalt ist voller Wissen. Wenn man seinen Geist nur einfach auf Deine
transzendentale Gestalt richtet, kann man in vollkommenem Wissen alle Dinge verstehen,
denn Du bist der Ursprung allen Wissens. Du bist der hochste Méchtige und Du besitzt alle
verschiedenen Energien. Du bist das Hochste Brahman und die Hochste Person, der hochste
Kontrollierende und Meister der materiellen Energien. Ich erweise Dir meine respektvollen
Ehrerbietungen, denn Du bist Vasudeva, der Ruheort der gesamten Schopfung. Du bist der
allesdurchdringende Hochste Personliche Gott, und Du bist auch die Hochste Seele, die im
Herzen eines jeden weilt und jedem Lebewesen Anweisungen zum Handeln gibt. Nun, o
Herr, bin ich Dir v6llig hingegeben. Bitte gewéhre mir Deinen Schutz.«

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 39. Kapitel des Buches Krsna: »Die Gebete
Akriiras«.



40. KAPITEL

iy

Krsna kommt nach Mathiira

Wahrend Akriira dem Hochsten Personlichen Gott seine Gebete darbrachte, verschwand
der Herr aus dem Wasser — wie ein geschickter Schauspieler, der seine Kleidung wechselt
und wieder sein urspriingliches Aussehen annimmt. Nachdem der Visnu-mirti
verschwunden war, stieg Akriira aus dem Flul3. Er beendete Seine Verehrungsrituale und
ging, noch immer von Erstaunen iiberwiltigt, zu der Kutsche mit Balarama und Krsna
zuriick. Krsna fragte Seinen Onkel, ob er etwas Wunderbares im Wasser oder am Himmel
gesehen habe, worauf Akriira antwortete: »Lieber Herr, alle wundervollen Dinge, die in
dieser Welt geschehen, ob in der Luft, im Wasser oder auf dem Land, finden in Deiner
universalen Form statt. Wenn ich also Dich gesehen habe, welche wundervollen Dinge habe
ich nicht gesehen?« Diese Erkldrung bestétigt die Aussagen der vedischen Schriften, in denen
es heildt, da® jemand, der Krsna kennt, alles kennt, und daf} jemand, der Krsna gesehen hat,
alles gesehen hat — wie wunderbar es auch sein mag. »Lieber Herr«, fuhr Akriira fort, »es
kann nichts Wundervolleres geben als Deine transzendentale Gestalt. Wenn ich also diese
transzendentale Form gesehen habe, was bleibt mir dann noch zu sehen?«

Nach diesen Worten lief3 Akriira den Wagen anfahren. Gegen Abend schlielich hatten sie
fast die Gegend von Mathura erreicht. Alle Reisenden, die Krsna und Balarama auf Ihrer
Fahrt nach Mathura begegneten, konnten nicht anders als die beiden anschauen.
Unterdessen hatten die Einwohner von Vrndavana, angefiihrt von Nanda und Upananda,
Mathura bereits erreicht, weil sie ihren Weg durch Wilder und Fliisse genommen hatten,
und warteten auf Krsna und Balaramas Ankunft.

Als die Briider schlie@lich vor das Stadttor von Mathura gelangten, sprangen Sie von
Akriiras Wagen und reichten ihm zum Abschied die Hand. Krsna sagte zu Akriira: »Du
kannst nun nach Hause gehen, und Wir werden Uns zusammen mit Unseren Geféhrten in die
Stadt begeben.« Doch Akriira erwiderte: »O lieber Herr, ich kann unméglich allein Mathura
betreten, und Dich hier verlassen. Ich bin Dein ergebener Diener; versuche bitte nicht, mich
zu meiden, sondern komm gemeinsam mit Deinem d&lteren Bruder Balarama und den
Kuhhirten von Vrndavana mit mir zu meinem Haus und heilige es durch Deine Anwesenheit.
Mein lieber Herr, wenn Du mich besuchst, wird mein Haus von dem Staub Deiner Lotosfiif3e
geheiligt. Das Wasser, das wie Schweil} von Deinen LotosfiiBen kommt, ndmlich der Ganges,
kann jeden reinigen - einschlieflich der Vorviter, des Feuergottes und aller anderen
Halbgotter. Konig Bali Maharaja wurde beriihmt, weil er Deine Lotosfiile wusch, und alle
seine Verwandten erreichten, weil er das Gangeswasser beriihrt hatte, die himmlischen
Planeten. Bali Maharaja selbst erfreute sich aller materiellen Reichtiimer und wurde spéter
zur hochsten Stufe der Befreiung erhoben. Das Gangeswasser heiligt nicht nur die drei
Welten, sondern es wird auch von Siva auf dem Kopf getragen. O Hochster Herr aller
Herren! O Meister des Universums! Ich bringe Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen
dar.«

Als Krsna dieses angehort hatte, erwiderte Er: »Akrira, Ich verspreche dir, dich mit
Meinem alteren Bruder Balarama zu Hause zu besuchen, aber erst wenn Ich alle DA4monen
getotet habe, die der Yadu-Dynastie iibel gesonnen sind. Dadurch werde Ich alle Meine



Verwandten erfreuen konnen.« Akriira enttduschten diese Worte des Hochsten Personlichen
Gottes zwar ein wenig, doch konnte er Seine Anweisung nicht miachten. Er fuhr also allein
in die Stadt und informierte Karhsa iiber Krsnas Ankunft. Anschliel3end ging er nach Hause.

Nach dem Abschied Akriiras betraten Krsna und Balarama zusammen mit den
Kuhhirtenjungen Mathura, um Sich die Stadt anzusehen. Sie bemerkten, da das dufderst
kunstvoll gebaute Stadttor aus feinstem Marmor gefertigt war und die kleinen Tiiren darin
aus purem Gold. Uberall im Stadtinnern waren groRartig angelegte Girten zu sehen, und die
ganze Stadt war mit Geschiitzen umgeben, so daf} es einem Feind fast unméglich war, in sie
einzudringen. Die Strafenkreuzungen waren mit Gold verschonert, und die vielen Hauser
reicher Biirger waren symmetrisch gebaut, als wéren sie alle vom gleichen Architekten
entworfen. Die Hiuser hatte man mit kostbaren Edelsteinen verziert, und zu jedem Gebaude
gehorte ein schones Grundstiick mit Obstbdumen und Blumen. Die Gérten, Veranden und
Vorrdume der Hauser waren mit seidenen Tiichern und Zierwerk aus Juwelen und Perlen
geschmiickt. Vor den Balkonfenstern stolzierten gurrende Tauben und Pfauen umbher. Die
Getreidehandlungen der Stadt gaben durch verschiedenartige Blumengirlanden, frisches
Gras und blithende Rosen ein prachtiges Bild. An den Hauptportalen der Gebdude hingen
mit Wasser gefiillte Topfe, und eine Mischung aus Yoghurt und Wasser war {iberall
versprengt worden. Uber den Tiiren waren brennende Lampen von unterschiedlicher GroRe
angebracht, die mit Blumen besteckt waren, und die Eingidnge hatte man mit Gewinden aus
frischen Mangoblittern und seidenen Tiichern umrahmt.

Sowie sich die Nachricht verbreitet hatte, da® Krsna, Balarama und die Kuhhirtenjungen
sich in Mathura befanden, liefen alle Einwohner herbei, und die Frauen und Madchen eilten
auf die Dacher ihrer Hauser, um sie zu sehen. Die Frauen hatten die Ankunft von Krsna und
Balarama sehnsiichtig erwartet, und in ihrer Begierde, die beiden transzendentalen Briider
zu sehen, nahmen sie sich nicht einmal die Zeit, sich ordentlich zu kleiden. Einige
verwechselten sogar ihre Kleidungsstiicke. Manche schminkten nur ein Auge, und wieder
andere trugen nur an einem Bein Fuf3glockchen oder nur einen Ohrring. So begaben sie sich
in grofer Hast und nicht einmal gebiihrend hergerichtet auf die Dacher, um Krsna zu sehen.
Manche waren gerade beim Essen gewesen, doch sowie sie horten, dal} Krsna und Balarama
in der Stadt eingetroffen waren, lieen sie ihre Mahlzeit stehen und liefen auf die Décher.
Andere badeten gerade, doch auch sie liefen, ohne ihr Bad richtig zu beenden, sofort aus
den Héusern, um Krsna und Balarama zu sehen. Als Krsna dann ldchelnd und ganz langsam
vorbeiging, stahl Er augenblicklich ihre Herzen. Er, der Gemahl der Gliicksgottin, zog wie
ein Elefant durch die Strallen von Mathura. Die Frauen der Stadt hatten schon lange vorher
von Krsna und Balarama und Thren aullergewohnlichen Eigenschaften und Threm
besonderen Wesen gehort; sie fiihlten sich daher bereits sehr zu Ihnen hingezogen und
waren sehr begierig, Sie zu sehen. Als Krsna und Balarama nun personlich an ihnen
vorbeigingen und sie Ihr betérendes Licheln sahen, erreichte die Seligkeit der Frauen den
Punkt der Ekstase. Mit eigenen Augen sahen sie Krsna und Balarama und schlossen Sie
sofort in ihre Herzen, um Sie dort nach Herzenslust zu umarmen. Dabei straubten sich ihnen
die Haare vor Ekstase. Obwohl sie schon viel von Krsna gehort hatten, war es ihnen nie
vergonnt gewesen, Thn wirklich zu sehen, doch nun endlich war ihr Sehnen erfiillt. Von den
Palastdachern Mathuras schiitteten die Frauen einen wahren Blumenregen iiber Krsna und
Balarama. Wahrend die Briider durch die Stralden spazierten, kamen auch die brahmanas aus
den Nachbarhdusern herbei und hiefen sie mit Sandelholz und Blumen achtungsvoll in
Mathura willkommen. Alle Einwohner Mathuras sprachen iiber die vortrefflichen und
frommen Taten, die die Bewohner von Vrndavana vollbracht haben muften. Sie fragten
sich, welch rechtschaffene Werke die Kuhhirten in ihren vorangegangenen Leben wohl getan
hatten, um Krsna und Balarama téglich als Kuhhirtenjungen sehen zu konnen.

Auf Threm Weg durch die Strafen sahen Krsna und Balarama einen Wascher und
Tuchféarber. Krsna gefiel es, ihn um ein schones Kleidungsstiick zu bitten. Er versprach dem
Wascher eine gliickliche Zukunft, wenn er Thm das prachtigste Tuch schenke. Weder war
Krsna ein Bettler noch benétigte Er Kleidung. Er wollte durch Seine Bitte lediglich darauf



hinweisen, dal} jeder dazu bereit sein solle, dem Herrn alles zu geben, was Er verlangt. Das
ist die Bedeutung des Krsna-Bewul3tseins.

Ungliicklicherweise aber war der Wascher ein Diener Karmsas und wuldte daher den
Wunsch Krsnas, des Hochsten Personlichen Gottes, nicht zu wiirdigen. Das ist die Folge
schlechten Umgangs. Er hitte dem Hochsten, der ihm alles Gliick der Welt versprach,
augenblicklich das Tuch geben konnen, doch weil er in Kamsas Diensten stand, hatte der
siindvolle Damon keine Achtung vor Krsnas Angebot. Statt sich zu freuen, wurde er sehr
aufgebracht und schlug dem Herrn die Bitte ab, indem er Thn anfuhr: »Wie kannst Du es
wagen, mich um Kleidung zu bitten, die fiir den Konig bestimmt ist?« Der Wascher gab
Krsna und Balarama den Rat: »Meine lieben Jungen, seid in Zukunft nicht noch einmal so
unverschdmt, um Dinge zu betteln, die dem Konig gehoren. Andernfalls werden euch die
Ordnungshiiter strafen miissen. Sie werden Euch gefangennehmen, und dann geht es Euch
schlecht. Dies habe ich schon bereits am eigenen Leib erfahren konnen. Jeder, der
unrechtméal3ig iiber das Eigentum des Konigs verfiigen will, wird schwer bestraft.«

Als Krsna, der Sohn Devakis, diese Antwort vernahm, wurde Er sehr zornig auf den
Wascher, und Er versetzte ihm mit der Handkante einen Schlag, der den Kopf des Waschers
von dessen Schultern trennte, so daf der Mann tot zu Boden stiirzte. Diese Handlung Sri
Krsnas bestitigt die Aussage in der Brahma-samhita, dafd Krsna mit jedem Teil Seines Korpers
tun kann, was immer Er will. In diesem Fall also schlug Er dem Wéscher ohne ein Schwert,
nur mit der bloBen Hand, den Kopf ab, was zeigt, dal} der Hochste Herr allméchtig ist.
Wenn Er etwas tun mochte, kann Er es ohne jede Hilfe tun.

Nach diesem graf3lichen Zwischenfall ergriffen die Angestellten des Wéschers entsetzt die
Flucht; die Tiicher lieRen sie zuriick. Krsna und Balarama nahmen sie sogleich in Ihren
Besitz, und wihlten Sich einige davon aus, um Sich neu zu kleiden. Den Rest verteilten Sie
an die Hirtenjungen, die die Tiicher ebenfalls nach Belieben verwendeten. Was sie nicht
gebrauchen konnten, liel3en sie einfach liegen; dann gingen sie weiter. Ein Gottgeweihter,
der Schneider war, nahm die Gelegenheit wahr, Krsna und Balarama einen Dienst zu
erweisen, und fertigte den Briidern von den Tiichern einige sehr hiibsche Kleidungsstiicke. In
Ihren neuen Kleidern sahen Krsna und Balarama aus wie zwei in farbenprachtige Tiicher
gekleidete Elefanten am Vollmondtag des dunklen Mondes. Krsna freute Sich sehr iiber den
Schneider und segnete ihn mit der sariipya-mukti, was bedeutete, dafy er nach dem Verlassen
seines Korpers befreit sein und, gleich dem vierarmigen Narayana auf den Vaikuntha-
Planeten, einen spirituellen Korper erhalten wiirde. Er versicherte ihm auch, dal} er fiir den
Rest seines Lebens geniigend Reichtum erwerben wiirde, um die Sinnenfreuden genieen zu
konnen. Damit zeigte Krsna, da es den Krsna-bewuften Gottgeweihten nicht an
materiellem Genuf} oder Sinnenbefriedigung fehlt. Sie bekommen ausreichend Gelegenheit,
solche Dinge zu geniefen, und nachdem sie ihr Leben in der materiellen Welt beendet
haben, diirfen sie zu den spirituellen Planeten, den Vaikunthalokas, oder nach Krsnaloka,
bekannt als Goloka Vrndavana, gehen.

Nach diesem Erlebnis kamen Krsna und Balarama zu einem Blumenhéndler mit Namen
Sudama. Sowie Sie in die Nédhe seines Hauses gelangten, lief Thnen der Blumenhéndler
entgegen und warf sich voll Hingabe vor lThnen flach auf den Boden, um Ihnen seine
respektvollen Ehrerbietungen zu erweisen. Dann bot er Krsna und Balarama einen bequemen
Sitz an und befahl seinem Gehilfen, Blumen und mit candana-Paste bestrichene Betelniisse
herbeizuholen. Der Empfang, den Thm der Blumenhéndler bereitete, gefiel dem Herrn sehr.

Sehr demiitig und bescheiden brachte der Blumenhindler dem Herrn seine Gebete dar,
indem er sagte: »Mein lieber Herr, ich glaube, da all meine Vorfahren und ehrenwerten
Vorgesetzten durch Deinen Besuch in meiner Wohnstédtte mit Freude erfiillt und befreit
worden sind. Du bist die hochste Ursache aller Ursachen der kosmischen Manifestation, und
Du bist zum Wohl der Bewohner dieses Erdplaneten zusammen mit Deiner vollstindigen
Erweiterung erschienen, um Deine Geweihten zu beschiitzen und die Ddmonen zu
vernichten. Als Freund aller bist Du jedem gleichgesinnt; Du bist die Uberseele in allen
Wesen und machst keine Unterschiede zwischen Freund und Feind; dennoch gefillt es Dir,



Deine Geweihten mit dem besonderen Ergebnis ihres hingebungsvollen Dienens zu
beschenken. O Herr, ich bitte Dich, mir zu sagen, was ich fiir Dich tun kann, denn ich bin
Dein ewiger Diener. Wenn Du mir gestattetest, Dir einen Dienst zu erweisen, so wire das
eine grol3e Gunst fiir mich.« Der Blumenhéndler Sudama war aus ganzem Herzen froh, Krsna
und Balarama bei sich sehen zu diirfen, und so fertigte er aus seinem sehnlichsten Wunsch
heraus zwei herrliche Girlanden aus den erlesensten Bliiten, die er dann dem Herrn zum
Geschenk gab. Krsna wie auch Balarama freuten Sich sehr iiber den aufrichtigen Dienst des
Blumenhéndlers, und so lobte Krsna ihn und gab ihm Seinen Segen, den Er immer fiir die
Ihm hingegebenen Seelen bereithidlt. Als dem Blumenhéndler eine Segnung angeboten
wurde, bat er den Herrn darum, fiir immer als Sein Diener beschéftigt sein zu diirfen und
durch sein hingebungsvolles Dienen Gutes fiir alle Lebewesen tun zu konnen. Daran wird
deutlich, dal} sich ein Geweihter des Herrn nicht mit seinem eigenen Fortschritt im
hingebungsvollen Dienen, d. h. im Krsna-Bewufdtsein zufriedengeben sollte; er mufd
vielmehr bereit sein, sich um das Wohl aller zu bemiihen. Auch die sechs Gosvamis von
Vrndavana folgten diesem Prinzip. Dies wird in dem an sie gerichteten Gebet bestétigt:
lokanam hitakarinau — »Vaisnavas oder Gottgeweihte sind nicht selbstsiichtig.« Sie wollen
jede Segnung, die sie vom Hochsten Herrn aus Seiner grundlosen Barmherzigkeit erhalten,
sofort an alle anderen Wesen weitergeben. Das ist die wertvollste aller humanitiren
Tatigkeiten. Weil Krsna so zufrieden mit Sudama war, gewédhrte Er ihm nicht nur die
Erfiillung all seiner Wiinsche, sondern bot ihm dazu noch alle nur erdenklichen materiellen
Gaben an, wie z. B. Familiengliick, eine lange Lebensdauer und was sein Herz sonst noch in
der materiellen Welt begehrte.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 40. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna kommt
nach Mathura.



41. KAPITEL

iy

Krsna zerbricht den Bogen in der Opferarena

Kurz nachdem Krsna und Balarama das Haus des Blumenhéndlers verlassen hatten,
begegneten Sie einer buckligen jungen Frau auf der StraBe, die eine Schiissel mit
Sandelholzpaste im Arm trug. Da Krsna die Quelle aller Freude ist, wollte Er Seine
Spielgefdahrten erheitern, indem Er Sich einen Spal} mit der buckligen Frau erlaubte. Mit
dieser Absicht sprach Er sie wie folgt an: »O hochgewachsene junge Frau, wer seid ihr nur?
Und sagt Mir, fiir wen ist die Sandelholzpaste in euren Hidnden bestimmt? Ich denke, ihr
solltet sie Mir geben; wenn ihr dies tut, kann Ich euch versichern, daf ihr sehr gliicklich
werdet.« Krsna ist der Hochste Personliche Gott, und daher wufdte Er bereits alles iiber das
bucklige Médchen. Durch Seine Fragen wollte Er darauf hinweisen, da3 es keinen Sinn hat,
einen Ddmon zu verehren; man sollte besser Krsna und Balarama dienen und sich von allen
Siinden befreien.

Die Frau entgegnete Krsna: »Mein lieber Syamasundara, lieber schoner schwarzer
Jiingling, Du mul3t wissen, daf} ich eine Dienerin Kamsas bin. Ich bringe ihm téglich diese
kostliche Sandelholzpaste, und daher ist der Konig sehr mit mir zufrieden; doch nun sehe
ich, da} es niemanden gibt, der es wert ist, mit der Paste verehrt zu werden, auer Euch
beiden.« Weil die bucklige Frau von dem wunderschonen Aussehen Krsnas und Balaramas,
der Art, wie Sie redeten, Ihrem Licheln, Thren Blicken und Threm ganzen Gebaren bezaubert
war, begann sie mit grofer Zufriedenheit und Hingabe die Sandelholzpaste iiber die Korper
der beiden zu streichen. Die zwei transzendentalen Bettler Krsna und Balarama waren
tatsdchlich sehr schon; Sie hatten beide von Natur aus eine schone Hautfarbe und waren in
farbenpriachtige Gewénder gekleidet. Thre Oberkorper sahen bereits sehr anziehend aus,
doch als die bucklige Frau sie mit der Sandelholzpaste bestrich, wurden sie noch schoner.
Krsna freute Sich sehr iiber ihren Dienst und iiberlegte, wie Er sie belohnen kénne. Um die
Aufmerksamkeit des Herrn auf sich zu richten, mul} der Krsna-bewuldte Gottgeweihte Thm
also mit viel Liebe und Hingabe dienen. Krsna kann durch nichts anderes als durch
transzendentales liebevolles Dienen erfreut werden. Mit diesem Gedanken driickte Krsna
Seine Zehen auf die Fiille der Buckligen, und indem Er sie mit Seinen Fingern an den
Wangen festhielt, gab Er ihr einen Ruck, um sie wieder aufzurichten. Augenblicklich
wandelte sich die ehemals bucklige Frau in ein wunderschones, gut gewachsenes Madchen
mit breiten Hiiften, schmaler Taille und wohlgeformten Briisten. Weil Krsna mit der
Buckligen sehr zufrieden und sie von Seinen Hinden beriihrt worden war, wurde sie das
schonste aller Madchen. Diese Begebenheit zeigt uns, da® ein Gottgeweihter, weil er Krsna
dient, zur hochsten Stufe erhoben wird. Hingebungsvolles Dienen ist in jeder Hinsicht so
maéchtig, dal} jeder, der sich ihm widmet, alle gottlichen Eigenschaften erwirbt. Krsna war
der buckligen Frau nicht wegen ihres Aussehens, sondern wegen ihres Dienstes geneigt, und
sowie sie Thm diente, wurde sie zum schonsten Miadchen. Ein Krsna-bewufter Mensch
braucht nicht begabt oder schon zu sein; wenn er Krsna-bewuf3t geworden ist und Krsna
dient, wird er ganz von selbst schon und voll guter Eigenschaften.

Als die Bucklige durch Krsnas Barmherzigkeit in ein bezauberndes junges Midchen
verwandelt worden war, fiihlte sie sich Krsna natiirlich sehr zu Dank verpflichtet, und da sie



zudem auch iiberaus von Seiner Schonheit betort war, ergriff sie ohne Scheu den hinteren
Teil Seines Gewandes und zog Ihn an sich. Dabei ldchelte sie verfiihrerisch und gestand, daf
sie von liisternen Verlangen ergriffen sei. Das Mddchen vergal3, dal} sie sich auf der Stralle
befand und dal} Krsnas &lterer Bruder Balarama und Seine Freunde dabei waren. Sie schlug
Krsna ganz unverbliimt vor: »Mein liebster Held, ich kann Dich jetzt unmoglich allein lassen.
Bitte komm zu mir nach Hause. Ich fiihle mich stark zu Deiner Schonheit hingezogen und
mochte Dich sehr gern bei mir empfangen, denn Du bist der beste aller Méanner. Und auch
Du muf3t sehr lieb zu mir sein.« Sie lud also, deutlich gesagt, Krsna ein, zu ihr nach Hause zu
kommen und ihre wolliistigen Wiinsche zu erfiillen. Krsna fiihlte Sich natiirlich etwas
verlegen vor Seinem &lteren Bruder Balarama, doch Er wufdte, da® das Madchen einfach war
und sich lediglich zu Thm hingezogen fiihlte. Deshalb lachelte Er, als Er ihre Worte horte,
und wiahrend Er zu Seinen Kuhhirtenfreunden hiniiberblickte, erwiderte Er ihr: »Mein liebes
schones Madchen, Ich freue Mich sehr iiber deine Einladung, und Ich werde bestimmt zu dir
kommen, sobald Ich Meine Angelegenheiten hier erledigt habe. Solch ein schones Méddchen
wie du ist das einzige, was jemanden wie Mich trdsten kann, denn Ich bin weit von zu
Hause und bin nicht verheiratet. Gewi kann eine geeignete Freundin wie du uns von aller
Rastlosigkeit befreien.« Nachdem Krsna das Madchen mit siiBen Worten zufriedengestellt
hatte, verliel} Er sie und nahm den Weg in Richtung Marktplatz, wo sich die Biirger
versammelt hatten, um Ihn mit verschiedenen Geschenken, vor allem Betelniisse, Blumen
und Sandelholz, zu empfangen.

Mit grof3em Respekt verehrten die Markthdndler Krsna und Balarama. Als die Briider dann
weiter die Strale entlanggingen, kamen alle Frauen aus den umliegenden Héusern gelaufen,
um Krsna zu sehen, und einige der jlingeren Médchen fielen, iiberwéltigt von Seiner
Schonheit, fast in Ohnmacht; ihr Haar und ihre ordentlichen Kleider gerieten durcheinander,
und sie vergaf3en vollig, wo sie waren.

Schlieflich erkundigte Sich Krsna bei den Biirgern, wo in der Stadt sich die Opferstitte fiir
die angekiindigte Opferungszeremonie befinde. Kamsa hatte ndmlich inzwischen den
Dhanur-yajfia vorbereitet, und als Wahrzeichen fiir dieses besondere Opfer hatte er neben
dem Opferaltar einen grof3en Bogen aufstellen lassen. Der Bogen war riesig und wunderbar
in seiner Art und glich einem Regenbogen am Himmel. In der Opferungsarena wurde der
Bogen von vielen Wichtern, die unter Konig Kamsas Befehl standen, bewacht. Als Sich Krsna
und Balarama dem Bogen nidherten, wurden Sie gemahnt, nicht weiterzugehen, doch Krsna
liel die Warnung unbeachtet. Gewaltsam verschaffte Er Sich Durchla® und nahm den
gewaltigen Bogen blitzschnell in die linke Hand. Nachdem Er ihn vor den Augen der Menge
gespannt hatte, zog Er an der Sehne und zerbrach ihn in zwei Teile, wie ein Elefant, der
Zuckerrohr im Feld zerkleinert. Alle Anwesenden bewunderten Krsnas Kraft. Das laute
Krachen des brechenden Bogens erfiillte Himmel und Land und drang auch an Karsas
Ohren. Als Kamsa erfuhr, was geschehen war, begann er um sein Leben zu fiirchten. Den
Wachter des Bogens, der alles mit angesehen hatte, iiberkam fiirchterliche Wut. Er befahl
seinen Ménnern, sofort zu den Waffen zu greifen, und stiirzte auf Krsna zu, indem er laut
ausrief: »Nehmt Thn gefangen! Totet Thn!« Schnell wurden Krsna und Balarama umzingelt.
Als Sie die drohenden Gesten der Wachter sahen, wurden Sie zornig, und mit den beiden
zerbrochenen Bogenhilften, die Sie vom Boden aufnahmen, schlugen Sie ihre Gegner in die
Flucht. Im grof3ten Tumult griff eine von Kamsa geschickte kleine Abteilung Soldaten ein,
die den Wachtern zu Hilfe kommen sollten, doch Krsna und Balarama kdmpften auch mit
ihnen und toteten sie allesamt.

Danach ging Krsna nicht weiter durch die Opferungsarena, sondern verlie3 sie durch das
Tor und begab Sich zu Ihrem Lager. Unterwegs besuchte Er verschiedene
Sehenswiirdigkeiten Mathuras, die Ihn sehr begeisterten. Als die Einwohner der Stadt Krsnas
und Balaramas Taten und auf3ergewoOhnliche Stirke sahen, begannen sie zu glauben, die
Briider seien Halbgotter, die nach Mathura gekommen seien, und sie betrachteten Sie mit
ehrfiirchtigem Staunen. Die beiden Briider Ihrerseits schlenderten sorglos weiter durch die
Stralen, ohne Sich im geringsten um Kamsas Gesetz und Recht zu kiimmern. Mit Einbruch
des Abends schlief3lich gelangten Krsna, Balarama und Ihre Hirtenfreunde vor die Stadttore,



wo die Ochsenwagen ein Lager gebildet hatten. Mit Thren Taten machten Krsna und
Balarama Kamsa warnend auf Ihre Ankunft in Mathura aufmerksam, so dal} der Konig
ahnen konnte, was ihn am néchsten Tag in der Opferungsarena erwartete.

Als Krsna und Balarama von Vrndavana nach Mathura reisten, hatten sich die Bewohner
von Vrndavana bereits das Gliick der Biirger von Mathura ausgemalt, da sie die
aullerordentliche Schonheit Krsnas wiirden sehen diirfen, der von Seinen reinen Geweihten
sowie der Gliicksgottin verehrt wird. Die Erwartungen der Einwohner von Vrndavana hatten
sich nun tatsichlich erfiillt, denn die Biirger Mathuras fiihlten gliickliche Zufriedenheit, als
sie Krsna sahen.

Sobald Krsna zu Seinem Lager zuriickkehrte, kiimmerten sich Diener um Ihn, die Seine
Lotosfiif’e wuschen, Thm einen bequemen Sitzplatz zurechtmachten und Ihm Milch und
andere wohlschmeckende Speisen darbrachten. Nachdem Krsna dann Sein Abendmahl
eingenommen und Sich den Ablauf des néchsten Tages iiberlegt hatte, legte Er Sich friedlich
zur Ruhe und verbrachte so die Nacht im Lager.

Ganz anders ging es Kamsa. Nachdem er erfahren hatte, da Krsna seinen wunderbaren
Bogen zerbrochen und seine Wachter und Soldaten getdtet hatte, konnte er sich eine geringe
Vorstellung von der unfa3baren Macht des Hochsten Personlichen Gottes machen. Thm
wurde klar, daff nun, da der achte Sohn Devakis erschienen war, sein Tod unmittelbar
bevorstand. Weil er immer an sein bevorstehendes Ende denken muf3te, konnte er die ganze
Nacht kein Auge zutun. Er hatte viele unheilvolle Visionen, und er begriff, daf} Krsna und
Balarama, die bereits die Tore seiner Stadt erreicht hatten, die Todesboten fiir ihn waren.
Kamsa begann sowohl im Wachen wie auch im Trdumen verschiedene ungliickverheiende
Zeichen zu sehen. Wenn er z. B. in den Spiegel blickte, konnte er seinen Kopf nicht mehr
sehen, obwohl dieser noch immer da war. Er sah die Sterne am Himmel doppelt, obgleich es
sie nur einmal gab. Dazu glaubte er, Locher in seinem Schatten zu erkennen und ein hohes
sirrendes Gerdusch in seinen Ohren zu vernehmen. Alle Biume, die er erblickte, schienen
ihm aus Gold zu bestehen, und er konnte nicht ldnger seine Fuldspuren im Staub oder
Schlamm wahrnehmen. Im Traum erschienen ihm verschiedene Geister, die in einer von
Eseln gezogenen Kutsche salen. Dazu trdumte er, dafd ihm jemand einen Becher voll Gift
reiche, den er austrank. In einem anderen Traum sah er sich nackt mit einer Blumengirlande
umhergehen und seinen ganzen Koérper mit Ol einreiben. Als Kamsa diese Todesvorzeichen
sowohl im Wachzustand als auch im Schlafzustand wahrnahm, erkannte er, daf§ ihm der Tod
sicher war, und vor Angst konnte er die Nacht nicht schlafen. Gleich als es hell wurde,
stiirzte sich Kamsa deshalb in Vorbereitungen fiir den Ringkampf.

Die Kampfarena wurde griindlich gesdubert und mit Fahnchen, Girlanden und Blumen
geschmiickt; kurz darauf ertonte das Drohnen der Kesselpauken, das den Wettkampf
ankiindigte. Der Kampfplatz selbst sah durch die vielen Wimpel und Flaggen, die ihn zierten,
prachtig aus. Fiir die ehrwiirdigen Personlichkeiten, wie die Konige, die brahmanas und die
ksatriyas, waren mehrere Tribiinen errichtet worden; fiir die Konige hatte man Throne
reserviert, und auch fiir einige Ehrengdste waren besondere Sitze vorgesehen. Schlief3lich
traf Kamsa in Begleitung seiner Minister und Sekretdre ein und setzte sich auf ein etwas
erhohtes Podium, das extra fiir ihn bestimmt war. Doch obwohl er inmitten all seiner
Regierungsbeamten saf3, zitterte sein Herz vor Todesangst. Der grausame Tod schreckt
offensichtlich nicht einmal vor einem so méchtigen Menschen wie Kamsa zuriick. Wenn der
Tod kommt, ist es ihm gleichgiiltig, wie hoch die Stellung seines Opfers ist.

Als alles zum Kampf bereit war, marschierten die Ringer, die ihr Kénnen vor der Menge
zeigen sollten, in die Arena ein. Sie waren mit hellem Geschmeide und leuchtenden
Gewindern geschmiickt. Die beriihmtesten von ihnen waren Caniira, Mustika, Sala, Kiita
und Tosala. Angefeuert durch die erhebende Musik, schritten sie hochst zuversichtlich durch
die Arena. Auch die ehrwiirdigen Kuhhirten, die, angefiihrt von Nanda Maharaja, von
Vrndavana gekommen waren, wurden von Kamsa willkommen geheif3en. Nachdem die
Kuhhirten Kamsa ihrerseits die mitgebrachten Milchgerichte iiberreicht hatten, nahmen
auch sie ihre Plitze auf einer fiir sie vorgesehenen Tribiine zur Seite des Konigs ein.



Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 41. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna
zerbricht den Bogen in der Opferarena.



42. KAPITEL

0

Krsna totet den Elefanten Kuvalayapida

Nachdem Krsna und Balarama Thr Bad genommen und auch alle anderen morgendlichen
Pflichten beendet hatten, vernahmen Sie das Drohnen der Kesselpauken, das vom
Ringkampflager heriiberdrang. Sie trafen sogleich Anstalten, zum Kampfplatz zu gehen, um
den Spal} mitanzusehen. Als die Briider vor das Tor der Ringkampfarena gelangten,
erblickten Sie dort den gewaltigen Elefanten Kuvalayapida, der von einem Warter betreut
wurde. Der Warter versperrte IThnen absichtlich den Weg, indem er den Elefanten vor das
Tor trieb. Krsna konnte Sich denken, was der Wachter im Sinn hatte, und so machte Er Sich
zum Kampf mit dem Elefanten bereit, indem Er Sein Gewand fester giirtete. Mit drohender
Stimme, gleich dem grollenden Donner einer Wolke, sprach Er den Wéachter an: »Du Schurke
von einem Tierwdrter, gib den Weg frei, und la Mich durch das Tor gehen. Wenn du noch
langer den Eingang versperrst, werde Ich dich und deinen Elefanten augenblicklich ins Haus
des Todes personlich senden.«

Der Warter wurde, als er in dieser Weise herausgefordert wurde, furchtbar zornig, und um
sich an Krsna zu rachen, stachelte er, ganz wie es geplant war, den Elefanten zum Angriff
an. Darauf bewegte sich das Monstrum auf Krsna zu wie der unvermeidliche Tod. Wahrend
der Elefant auf den Herrn zustiirzte, versuchte er Thn mit dem Riissel zu packen. Krsna aber
lief sehr behende hinter Seinen Gegner, und weil Kuvalayapida nicht weiter als bis an sein
Riisselende sehen konnte, konnte er auch nicht wahrnehmen, wo Sich Krsna hinter seinen
Hinterbeinen verbarg, obwohl er versuchte, Thn mit seinem Riissel zu ergreifen. Aber Krsna
entwischte ihm auch diesmal, lief wieder zuriick und ergriff den Elefanten beim Schwanz.
Am Schwanz ziehend schleifte Krsna ihn mit unglaublicher Stidrke ein gutes Stiick Weges
hinter Sich her, so wie Garuda eine unbedeutende Schlange durch den Staub zerrt. Krsna
zog den Elefanten von rechts nach links und von links nach rechts, so wie Er als Kind
manchmal ein Kalb am Schwanz gezogen hatte. Anschliel3end ging der Herr wieder vor den
Elefanten und versetzte ihm einen starken Schlag, um dann abermals den Augen seines
Gegners zu entschwinden, indem Er wieder hinter ihn lief. Dann lief3 Sich Krsna vor den
Vorderbeinen des Elefanten zu Boden fallen und brachte ihn dadurch zum Stolpern, so daf3
er niederstiirzte. Krsna sprang sofort wieder auf die Beine, doch der Elefant, der glaubte, der
Herr liege immer noch auf dem Boden, versuchte Thn mit einem Stof3zahn zu durchbohren,
den er mit aller Kraft in den Boden rammte. Obgleich Kuvalayapida abgekdmpft und zornig
war, bemiihte sich der Abrichter, der auf ihm ritt, ihn weiter anzustacheln. Der Elefant
stiirzte sich deshalb noch einmal wie rasend auf Krsna, doch sowie er in Krsnas Reichweite
kam, packte dieser seinen Riissel und rif} ihn zu Boden. Als Kuvalayapida mitsamt dem
Warter zu Boden stiirzte, sprang Krsna auf den Riicken des Elefanten, zerschmetterte ihm
das Riickgrat und erschlug auch den Warter. Nach dieser Tat nahm der Herr einen der
beiden Elfenbeinzdhne auf Seine Schulter. Geschmiickt mit Schweif3tropfen und besprengt
mit dem Blut des Elefanten, fiihlte Er Sich iiberaus gliicklich, und so schritt Er auf den
Kampfplatz zu. Balarama nahm den anderen Stof3zahn des Elefanten auf Seine Schulter, und
begleitet von Thren Freunden, den Kuhhirtenjungen, betraten Sie die Arena.



Als Krsna mit Seinen Freunden und Balarama in die Kampfarena schritt, sahen Thn die
einzelnen Anwesenden, entsprechend ihren verschiedenen Beziehungen (rasa) zu Ihm, jeder
auf seine Weise. Krsna ist der Ursprung aller Freuden und aller Arten von rasa, sowohl der
voller Zuneigung als auch der voller Feindlichkeit. Den Ringern erschien Er wie ein Blitz; die
gewoOhnlichen Menschen sahen Ihn als das schonste Wesen; die Frauen sahen in Thm den
anziehendsten Mann, den Liebesgott in Person, der ihr lustvolles Begehren erweckte; die
Kuhhirten betrachteten Krsna als ihren Verwandten aus ihrem Heimatdorf; den ksatriya-
Konigen erschien Er als der stidrkste Gebieter; fiir Seine Eltern, Nanda und Yasoda, war Er
das lieblichste Kind; Kamsa, dem Konig der Bhoja-Dynastie, erschien der Herr wie der
personliche Tod; die Unintelligenten hielten Ihn fiir einen unvollkommenen Menschen; die
anwesenden yogis sahen Ihn als die Uberseele; und die Edlen der Vrsni-Dynastie sahen Thn
als ihren beriihmtesten Abkommling. Von den verschiedenen Personen auf diese Weise
verschieden gesehen, zog Krsna zusammen mit Balarama und Seinen Hirtenfreunden in die
Kampfarena ein. Fiir Kamsa, der bereits erfahren hatte, daf Krsna den Elefanten
Kuvalayapida getotet hatte, stand fest, dal} Krsna gewaltig war. Daher wurde er nunmehr
von panischer Angst ergriffen. Krsna und Balarama hatten lange Hande; auch waren Sie sehr
schon gekleidet, und alle Menschen, die dort versammelt waren, fiihlten sich zu Thnen
hingezogen. Sie waren gekleidet als gingen Sie zu einem Biihnenauftritt, und so zogen Sie
die Aufmerksamkeit aller auf Sich.

Als die Biirger von Mathura Krsna, den Hochsten Personlichen Gott, sahen, iiberkam sie
grol3e Freude, und sie begannen mit unersittlichen Blicken Sein Gesicht zu betrachten, als
trinken sie vom Himmelsnektar. Krsna zu sehen bereitete ihnen solche Seligkeit, daf es
nicht nur schien, als schliirften sie den Nektar Seines Antlitzes, sondern auch, als atmeten sie
den Duft Seines Korpers und kosteten den Geschmack Seiner Glieder und schlossen Thn und
Balarama in die Arme. Alle begannen sie iiber die beiden transzendentalen Briider zu
sprechen. Schon oft hatten die Einwohner Mathuras von Krsnas und Balaramas Schonheit
und Thren Taten gehort, doch nun sahen sie die beiden personlich, von Angesicht zu
Angesicht. Sie dachten, Krsna und Balarama seien zwei vollstandige Inkarnationen des
Hochsten Personlichen Gottes Narayana, die in Vrndavana erschienen seien.

Die Biirger von Mathura erzdhlten sich auch von Krsnas Spielen, Seiner Geburt als Sohn
Vasudevas, Seiner Zeit in der Obhut Nanda Mahar3ajas und Mutter Yasodas in Gokula und
den Ereignissen, die dazu gefiihrt hatten, daf3 Er nach Mathura kam. Sie unterhielten sich
dariiber, wie Er die Damonen Piitana und Trnavarta, der in Form eines Wirbelwindes
versucht hatte, Thn zu rauben, getotet hatte, und sie erinnerten sich an die Befreiung der
Zwillingsbriider aus den yamala-arjuna-Bdumen. Die Biirger von Mathura erzihlten
einander: »Sankhaciida, Ke$i, Dhenukasura und noch viele andere Ddmonen wurden von
Krsna und Balarama in Vrndavana getOtet. Krsna rettete Seine Freunde auch vor dem
verheerenden Waldbrand. Er bestrafte die Kaliya-Schlange im Wasser der Yamuna und
bezwang den falschen Stolz des Himmelskonigs Indra. Krsna hielt mit einer Hand sieben
Tage lang den riesigen Govardhana-Hiigel hoch und rettete so alle Bewohner Gokulas vor
den unabldssigen Regenfillen, den Orkanen und den Wirbelstiirmen.« Immer mehr der
ergotzlichen Spiele des Herrn kamen ihnen in den Sinn: »Die Méadchen von Vrndavana
waren so selig, wenn sie Krsnas Schonheit sahen und an Seinen Spielen teilnahmen, daf3 sie
den Zweck ihres materiellen Daseins vergallen. Indem sie Krsna sahen und stidndig an Thn
dachten, vergallen sie alle Arten materieller Sorgen.« Die Einwohner von Mathura sprachen
auch tiiber die Yadu-Dynastie und waren sich einig, daf} sie fiir alle Zeit die beriihmteste
Familie im Universum bleiben werde, da Krsna in ihr erschienen war. Wahrend sie so iiber
Krsna und Balaramas herrliche Taten redeten, erklang plotzlich die Musik der Kapellen, die
den Beginn der Ringkampfspiele ankiindigte.

Daraufhin sprach Caniira, der beriihmte Ringer, Krsna und Balarama an: »Mein lieber
Krsna«, sagte er, »mein lieber Balarama, wir haben einiges von Euren Taten gehort. Thr seid
wirklich grol3e Helden, und das ist der Grund, weshalb der Koénig Euch zu sich rufen liel3.
Auch ist uns zu Ohren gekommen, dal Ihr fiir die aul3erordentliche Stirke Eurer Arme
bekannt sein sollt. Der Konig und alle Anwesenden hier sind begierig, Eure Fahigkeiten als



Ringer zu sehen. Ein Biirger muf3 immer gehorsam sein und den herrschenden Konig
erfreuen; wenn er sich danach richtet, ist ihm aller Wohlstand sicher. Wehe dem aber, der
nicht gehorchen will, denn er zieht den Zorn des Konigs auf sich. Ihr seid Hirtenjungen, und

soviel ich weil3, liebt Ihr es, beim Hiiten Eurer Kiihe im Wald Ringkdmpfe untereinander
auszutragen. Wir mochten daher, daf Ihr zur Freude aller Anwesenden und des Konigs Eure
Krifte mit den unsrigen melf3t.

Krsna durchschaute natiirlich sogleich die wahren Absichten Caniiras und nahm Sich
bereits vor, mit Thm zu kdmpfen. Doch weil Zeit und Umstdnde noch nicht reif waren, sagte
Er: »Du bist ein Untertan des Konigs der Bhoja-Dynastie, und du lebst im Dschungel. Auch
Wir sind indirekt seine Untertanen und versuchen soweit wie moglich, ihn
zufriedenzustellen. Er erweist Uns mit seinem Angebot, mit euch ringen zu diirfen,
zweifellos eine groe Gunst, doch bedenke, daf Wir nur kleine Jungen sind, die manchmal
im Wald von Vrndavana mit ihren gleichaltrigen Freunden spielen. Wir halten es fiir das
beste, nur mit Gleichaltrigen und Gleichstarken zu kdmpfen, denn es wiirde die Zuschauer
lediglich abstof3en, wenn Wir Uns mit so grol3en iiberragenden Ringern wie euch messen
miifdten. Ein solch ungleicher Kampf stiinde im Widerspruch zu ihren religiosen Prinzipien.«
Krsna wies somit darauf hin, daf® es von den starken, gefeierten Ringern nicht richtig war,
Thn und Balarama zum Kampf herauszufordern.

Darauf erwiderte Caniira: »Mein lieber Krsna, wir wissen, da man Dich weder als Kind
noch als jungen Mann bezeichnen kann. Du bist, genau wie Dein grof3er Bruder Balarama,
transzendental zu allen Wesen. Auflerdem hast Du sogar den Elefanten Kuvalayapida
getotet, der so stark war, da er viele andere Elefanten im Kampf bezwingen konnte. Du
hast ihn auf wunderbare Weise besiegt, und weil Du so stark bist, steht es Dir durchaus zu,
mit den besten Ringern von uns zu kdmpfen. Ich selbst mochte daher mit Dir ringen, und
Dein élterer Bruder Balarama mag Sich mit Mustika messen.«

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 42. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna totet
den Elefanten Kuvalayapida«.



43. KAPITEL

Kamsas Tod

Nachdem Kamsas Ringer ihre Kampfentschlossenheit zum Ausdruck gebracht hatten,
stellte Sich der Hochste Personliche Gott, der Vernichter des Madhu-Damonen, vor Caniira,
und Balarama, der Sohn Rohinis, trat Mustika entgegen. Krsna und Caniira und auch
Balarama und Mustika umklammerten einander mit Hinden und Beinen, und jeder begann
den anderen zu dringen und zu stof3en, um ihn irgendwie zu Fall zu bringen. Hand an
Hand, Kopf an Kopf, Brust an Brust und Wade an Wade bedréngten sie sich und begannen
aufeinander einzuschlagen. Der Kampf steigerte sich, als sie einander durch die Arena
stieRen. Einer packte den anderen und warf ihn zu Boden oder lief von hinten vor seinen
Gegner und versuchte ihn in den Griff zu bekommen. Der Kampf wurde Schritt fiir Schritt
wilder. Sie hoben einander vom Boden hoch, zerrten und stiefen sich, dann wieder
umklammerten sie einander mit Hinden und Fiilen. Beide Seiten zeigten alle Kiinste des
Ringkampfes in vollendeter Form, wihrend jeder sein Bestes versuchte, den Gegner zu
bezwingen.

Die Zuschauer in der Arena waren indessen nicht sehr zufrieden, denn die Kampfer
schienen ihnen nicht ebenbiirtig. Im Vergleich zu den beiden Ringern, die gewaltige Manner
und wuchtig wie Felsen waren, hielten sie Krsna und Balarama nur fiir kleine Jungen. Viele
protestierten aus Mitleid und Sympathie fiir die beiden Briider. »Liebe Freundex, sagte einer,
»hier droht Gefahr.« Ein anderer emporte sich: »Dieser ungleiche Kampf wird auch noch vor
dem Konig ausgetragen.« Die Zuschauer hatten ihre Freude an dem Ringkampf verloren. Sie
konnten unmoglich den Kampf eines Stirkeren mit einem eindeutig schwicheren Gegner
gutheiflen: »Mustika und Caniira sind wie Donnerschldge, wie gewaltige Berge. Krsna und
Balarama dagegen sind nur zwei zierliche Knaben von zartem Alter. Recht und Gerechtigkeit
haben bereits diese Versammlung verlassen. Menschen, die noch ein wenig Sinn fiir die
zivilisierten Prinzipien der Gerechtigkeit besitzen, werden hier nicht bleiben und diesen
ungleichen Kampf weiter mitansehen. Und diejenigen, die dennoch diesem Ringkampf
beiwohnen, konnen nicht sehr erleuchtet sein. Denn ob sie etwas dagegen sagen oder ruhig
bleiben, sie werden in jedem Fall die Reaktionen auf siindiges Verhalten erleiden miissen.«

»Aber meine lieben Freunde,« machte einer der Zuschauer aufmerksam, »seht nur einmal
Krsnas Gesicht! Es ist mit Schweil3perlen bedeckt, weil Er Seinem Gegner so stark zusetzt.
Sein Antlitz gleicht nun einer Lotosbliite, die mit Wassertropfen benetzt ist. Und seht nur,
welch besondere Schonheit sich auf Balaramas Gesicht zeigt? Seine weile Gesichtsfarbe hat
einen Hauch von Rot bekommen, denn er ringt sehr angestrengt mit Mustika.«

Auch die Damen sprachen zueinander: »Liebe Freundinnen, stellt euch vor, wie gesegnet
das Land von Vrndavana ist, wo Sich der stets mit Blumengirlanden bekrdnzte Hochste
Personliche Gott aufhilt und gemeinsam mit Seinem élteren Bruder Balarama die Kiihe
hiitet. Er wird stindig von Seinen Hirtenfreunden begleitet, und Er spielt auf Seiner
transzendentalen Flote. Die Einwohner von Vrndavana sind in der gliicklichen Lage, immer
die LotosfiiBe Krsnas und Balaramas sehen zu konnen, die von so groen Halbgottern wie
Brahma, Siva und der Gliicksgottin verehrt werden. Wir konnen gar nicht ermessen, wie
viele fromme Handlungen die Midchen von Vrajabhiimi getan haben miissen, daf3 sie sich



mit dem Hochsten Personlichen Gott erfreuen und die unvergleichliche Schonheit Seines
transzendentalen Korpers sehen durften. Die Schonheit des Herrn ist einzigartig. Vor allem
die Schonheit Seiner Hautfarbe und Seiner korperlichen Ausstrahlung kann niemand
iibertreffen oder Thm auch nur anndhernd darin gleichkommen. Krsna und Balarama sind
die Quelle aller verschiedenen Fiillen — Reichtum, Kraft, Schonheit, Wissen, Ruhm und
Entsagung. Die gopis sind wirklich vom Gliick gesegnet, denn sie konnen vierundzwanzig
Stunden am Tag Krsna sehen und an Thn denken - angefangen mit dem morgendlichen
Melken der Kiihe, dem Reisschilen oder dem Butter kirnen. Wiahrend sie in ihren Hiusern
saubermachen und die Fullbdden wischen, sind sie stindig mit ihren Gedanken bei Krsna.«

Die gopis geben uns ein vollkommenes Beispiel, wie man Krsna-Bewul3tsein selbst dann
verwirklichen kann, wenn man verschiedene materielle Tatigkeiten verrichten muf3. Wenn
man unablissig in Gedanken an Krsna vertieft ist, kann man nicht von der Unreinheit
materieller Tatigkeiten beriihrt werden. Die gopis befinden sich deshalb stindig in volliger
Trance, im samadhi, der hochsten Stufe aller mystischen Vollkommenheit. In der Bhagavad-
gita wird erklart, dal} jemand, der stéindig an Krsna denkt, der grof3te aller yogis ist.

»Meine lieben Freundinnen,« sagte eine der Damen, »das Verhalten der gopis mul} die
hochste Form der Frommigkeit bedeuten, denn wie sonst wohl hétten sie die Gelegenheit
bekommen, Krsna zu sehen, wenn Er am Morgen zusammen mit Seinen Kiihen und
Hirtenfreunden zu den Weidegriinden zieht, und wenn Er am Abend zuriickkehrt? Oft sehen
sie Thn auf Seiner Flote spielen und strahlend lacheln.«

Als Sri Krsna, die Uberseele in allen Lebewesen, erkannte, daf sich die Frauen in der
Arena um Ihn sorgten, beschlof3 Er, den Ringkampf nicht weiter fortzufiihren, sondern die
Ringer auf der Stelle zu toten. Die Eltern Krsnas und Balaramas, Nanda Maharaja und
Yasoda wie auch Vasudeva und Devaki, standen ebenfalls groRe Angste aus, denn sie
kannten nicht die unbegrenzte Kraft ihrer Kinder. Sri Balarama kimpfte mit Mustika in
gleicher Weise wie Krsna, der Hochste Personliche Gott, mit Caniira. Sri Krsna schien
plotzlich sehr brutal zu werden und versetzte Caniira unvermittelt drei kraftvolle Schlige
mit der Faust.

Zum Erstaunen der Zuschauer geriet der grofle Ringer ins Wanken. Doch Caniira
unternahm noch einmal einen letzten Versuch und fiel Krsna an wie ein Falke, der auf
seinen Gegner herabstof3t. Er fing an, mit zusammengefalteten Hdnden auf Krsnas Brust
einzuschlagen, was dem Herrn aber nicht mehr ausmachte, als es einem Elefanten ausmacht,
mit einer Blumengirlande geschlagen zu werden. Vielmehr ergriff Er unvermittelt die beiden
Hinde Seines Gegners und wirbelte ihn im Kreis herum; allein dadurch verlor Caniira sein
Leben. Als Krsna ihn dann zu Boden schmetterte, glich der niederstiirzende Cantira der
wehenden Flagge Indras, und seine vielen hiibschen Schmuckstiicke flogen in alle
Richtungen.

Nicht weit davon versetzte Mustika plotzlich Balarama einen starken Hieb, doch der éltere
Bruder Krsnas erwiderte seinen Schlag mit noch groferer Gewalt. Stark getroffen begann
Mustika am ganzen Korper zu zittern, wiahrend aus seinem Mund Blut und Erbrochenes
quollen. Unter Todesqualen gab er sein Leben auf und stiirzte wie ein vom Sturm geféllter
Baum zu Boden. Nachdem die beiden Ringer getotet waren, ging ein weiterer Kdmpfer mit
Namen Kiita auf Sie los. Balarama ergriff ihn geschwind mit der linken Hand und t6tete ihn
mit lissiger Gebirde. Darauf erschien der Ringer Sala vor den beiden Briidern, doch Krsna
zertriimmerte ihm gleich mit einem Tritt den Schidel. Der néchste, der hervortrat, war
Tosala; er fand auf gleiche Weise sein Ende. So wurden alle groen Ringer von Krsna und
Balarama vernichtet, und die restlichen Kdmpfer flohen, als sie das Schicksal ihrer Geféahrten
sahen, aus Furcht um ihr Leben aus der Arena. All die Kuhhirtenfreunde Krsnas und
Balaramas kamen begeistert gelaufen und gratulierten den beiden mit groRer Freude; und
wahrend die Trommeln erdrohnten und die Jungen iiber den Sieg sprachen, klingelten die
Glockchen an Krsnas und Balaramas Lotosfiil3en.

Alle Leute, die in der Ringkampfarena versammelt waren, klatschten begeistert Beifall.
Ihre Freude kannte keine Grenzen und die anwesenden brahmanas begannen Krsna



ekstatisch zu preisen. Nur Kamsa war verdrieRlich. Weder klatschte er in die Hinde noch
gab er Krsna seinen Segen. Es drgerte ihn, da die Trommeln zu Ehren Krsnas geschlagen
wurden, und es tat ihm sehr leid, da seine Ringer entweder tot oder aus der Arena geflohen
waren. Daher gebot er dem Trommeln Einhalt und sprach zu seinen Freunden: »Ich befehle,
daf man die beiden Sohne Vasudevas augenblicklich aus Mathura jagt. Die
Kuhhirtenjungen, die mit Thnen gekommen sind, sollen ausgepliindert und aller Reichtiimer
beraubt werden. Nanda Maharaja nehmt sofort fiir seine Hinterlist gefangen und totet ihn,
und bringt auch den Schurken Vasudeva ohne Verzogerung um. Mein Vater, der hinter
meinem Riicken stdndig meine Feinde unterstiitzt, soll ebenfalls beseitigt werden.«

Als Kamsa das sagte, wurde Krsna sehr zornig und sprang in Sekundenschnelle iiber die
grofBen Leibwéchter, die Konig Kamsa umgaben. Kamsa war auf Krsnas Angriff vorbereitet,
denn er wufdte ja von Anfang an, dal} dieser die Ursache seines Todes werden sollte, und so
zog er augenblicklich sein Schwert und schickte sich an, den Angriff Krsnas mit Waffe und
Schild zu begegnen. Doch obgleich Kamsa wild mit dem Schwert um sich schlug, packte ihn
Sri Krsna, der michtigste Herr, mit grofer Kraft. Der Hochste Personliche Gott, der die
Zuflucht der gesamten Schopfung ist, und aus dessen Lotosnabel die Schopfung hervorgeht,
schlug Kamsa sogleich die Krone vom Kopf, griff in sein langes Haar und zog den Koénig vom
Thron zum Kampfplatz herunter, wo Er ihn zu Boden warf. Geschwind setzte sich Krsna
rittlings auf die Brust des damonischen Konigs und schlug immer wieder mit der blof3en
Faust auf ihn ein. Durch diese Faustschldge verliel3 Kamsa alle Lebenskraft.

Um Seinen Eltern zu zeigen, dal} Kamsa auch wirklich tot war, schleifte Krsna ihn durch
die Arena wie ein Lowe, der einen erlegten Elefanten wegschleppt. Bei diesem Anblick ging
ein Tosen durch die Menge, denn einige der Anwesenden jubelten laut, wiahrend andere in
lautes Wehklagen ausbrachen. Von dem Tag an, an dem Karsa erfahren hatte, daf} er von
dem achten Sohn Devakis getotet werden wiirde, hatte er ohne Unterbrechung
vierundzwanzig Stunden am Tag an Krsna gedacht — wenn er al}, wenn er ging und bei
jedem Atemzug —, und deshalb wurde er natiirlich mit Befreiung gesegnet. In der Bhagavad-
gita wird erklart: sada tad bhava bhavitah [* Bg. 8.6 *] — entsprechend den Gedanken, mit
denen man sich stdndig beschéftigt, erhédlt man den néchsten Korper. Kamsa nun dachte an
Krsna in der Form, in der Er ein Feuerrad tragt, das heil3t an Narayana, der in Seinen vier
Hinden ein Feuerrad, ein Muschelhorn, eine Lotosbliite und eine Keule halt.

Nach Meinung der Autoritdten erhielt Kamsa nach seinem Tod die sariipya-mukti, was
bedeutet, dal® er die gleiche Gestalt wie Narayana annahm. Auf den Vaikuntha-Planeten
haben alle Einwohner die gleichen korperlichen Merkmale wie Narayana. Nach seinem Tod
also wurde Kamsa befreit und auf einen der Vaikuntha-Planeten erhoben. An seinem Beispiel
konnen wir sehen, dafd selbst ein Mensch, der an den Hochsten Personlichen Gott als Feind
denkt, befreit wird und einen der Vaikuntha-Planeten erreicht. Was also mul erst die reinen
Gottgeweihten erwarten, die sténdig in liebevolle Gedanken an Krsna vertieft sind. Selbst
ein Feind Krsnas erreicht die Befreiung, wenn er von Ihm getotet wird, und geht gewohnlich
in das unpersonliche brahmajyoti ein. Weil Krsna, der Hochste Personliche Gott, ganz und
gar gut ist, wird jeder, der an Thn denkt — ob als Freund oder als Feind -, von der
materiellen Existenz befreit. Doch die Befreiung des Geweihten und die Befreiung eines
Feindes Gottes unterscheiden sich. Ein Feind Krsnas erhilt im allgemeinen die sayujya- und
nur manchmal die saripya-Befreiung.

Kamsa hatte acht Briider, die von Kanka angefiihrt wurden. Sie alle waren jiinger als
Kamsa, und als sie erfuhren, da ihr dltester Bruder getétet worden war, schlossen sie sich
zusammen und stiirzten mit grofler Wut auf Krsna zu, um Ihn zu toten. Kamsa und seine
Briider waren Krsnas Onkel, da sie die Briider von Krsnas Mutter Devaki waren. Als Krsna
Kamsa das Leben nahm, totete er daher den Bruder seiner Mutter, was gegen die
Vorschriften der Veden verstof3t. Obgleich der Herr unabhingig von allen vedischen
Anweisungen ist, verletzt Er sie nur dann, wenn es sich nicht vermeiden 14(3t. Weil Karhsa
von niemandem aufler Krsna vernichtet werden konnte, sah Krsna es als Seine Pflicht an,
ihn zu toten; was nun aber Kamsas acht Briider betraf, so nahm Sich Balarama ihrer an.



Balaramas Mutter Rohini war zwar auch mit Vasudeva verheiratet, doch sie war keine
Schwester Kamsas; deshalb iibernahm Balarama es, alle acht Briider Karmsas zu toten. Er
ergriff die nachstbeste Waffe — hochstwahrscheinlich den Elefantensto3zahn, den Er bei Sich
trug — und erschlug die acht Briider einen nach dem anderen, wie ein Lowe, der in ein Rudel
Rehe einfillt. Krsna und Balarama machten so die Verkiindung wahr, da} der Hochste
Personliche Gott erscheint, um die Frommen zu beschiitzen und die gottlosen Dadmonen, die
Feinde der Halbgotter, zu vernichten.

Die Halbgotter lieSen daraufhin von den hoheren Planetensystemen Blumen regnen, um
Krsna und Balarama zu begliickwiinschen. Unter den Halbgottern waren so maéchtige
Personlichkeiten wie Brahma und Siva, und sie alle kamen zusammen, um ihren Jubel iiber
Kamsas Tod zu zeigen. Von den himmlischen Planetensystemen ertonten Trommeln,
Blumengiisse fielen herab, und die Frauen der Halbgdtter begannen in Ekstase zu tanzen.

Die Frauen Karhsas und seiner acht Briider waren iiber den unvermittelten Tod ihrer
Gatten tief erschiittert. Sie schlugen sich verzweifelt gegen die Stirn und vergossen Strome
von Tranen. Sie weinten iiberlaut und umarmten immer wieder die Korper ihrer Méanner.
Jammernd sprachen sie zu den toten Korpern: »Liebste Gatten, ihr seid so giitig und die
Beschiitzer eurer Schutzbefohlenen. Mit eurem Tod sind auch wir zusammen mit unserem
Zuhause und unseren Kindern gestorben. Wir sehen nun nicht mehr gliicklich aus. Weil ihr
nun tot seid, sind all die geplanten Zeremonien, wie z. B. das Opfer des Bogens, vereitelt.
Liebste Gatten, ihr habt Menschen, die ohne Fehl waren, schindlich behandelt, und dafiir
mulfitet ihr sterben. Euer Tod war unvermeidlich, denn jeder, der einem Unschuldigen Leid
zufiigt, muBl durch die Gesetze der Natur bestraft werden. Wir wissen, daf Sri Krsna der
Hochste Personliche Gott ist. Er ist der Hochste Meister iiber alles und der Hochste GenieRer
aller Dinge. Daher kann jemand, der Seine hochste Autoritdt mil3achtet, niemals gliicklich
werden und wird schliel3lich, wie ihr es selbst erfahren habt, vom Tod gerichtet.«

Weil Krsna Mitleid mit Seinen Tanten hatte und sie liebte, trostete Er sie so gut es ging.
Die rituellen Todeszeremonien wurden unter der personlichen Aufsicht Krsnas durchgefiihrt,
weil Er der Neffe der toten Fiirsten war. Nach Erledigung Seiner Pflicht befreiten Krsna und
Balarama Ihren Vater Vasudeva und Ihre Mutter Devaki, die von Kamsa eingekerkert
worden waren. Als Krsna und Balarama Ihre Eltern sahen, fielen Sie ihnen zu Fiifen und
brachten ihnen Gebete dar. Vasudeva und Devaki hatten so vieles erleiden miissen, weil
Krsna ihr Sohn war. Krsnas wegen nur hatte Kamsa ihnen stdndig Schwierigkeiten bereitet.
Devaki und Vasudeva waren sich vollig der Erhabenheit Krsnas als des Hochsten
Personlichen Gottes bewuf3t. Obgleich Krsna ihre Fiille beriihrte und ihnen Seine
Ehrerbietungen und Gebete darbrachte, umarmten sie IThn daher nicht, sondern standen statt
dessen einfach auf, um den Worten des Hochsten Personlichen Gott zu lauschen. Vasudeva
und Devaki waren sich stets der Stellung Krsnas bewuf3t, obwohl Er als ihr Sohn geboren
worden war.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 43. Kapitel des Buches Krsna: »Kamsas Tod«.



44. KAPITEL

iy

Krsna bringt Seinem Lehrer den Sohn zuriick

Als Sri Krsna sah, daR Vasudeva und Devaki in ihrer ehrerbietigen Haltung stehenblieben,
lie Er sogleich den Einfluf der yoga-mdya, Seiner inneren Energie, wirksam werden, damit
Seine Eltern Thn und Balarama wie ihre Kinder behandeln konnten. Ahnlich wie bei den
verschiedenen Lebewesen in der materiellen Welt durch den Einfluf3 der illusionierenden
Energie die Beziehung von Vater, Mutter und Kindern ermoglicht wird, so kann der
Gottgeweihte durch den Einfluld der yoga-mdya eine Beziehung zum Ho6chsten Personlichen
Gott aufnehmen, in der der Herr sein Kind ist. Als Krsna mit Seiner yoga-mdaya diese
Situation geschaffen hatte, sprachen Er und Balarama, die beriihmtesten S6hne der Satvata-
Dynastie, Vasudeva und Devaki sehr ergeben und respektvoll an: »Lieber Vater und liebe
Mutter«, sagten Sie, »obgleich ihr euch stets bemiiht habt, Unser Leben zu behiiten, wurde
euch nicht die Freude zuteil, Uns zu euren Siuglingen, heranwachsenden Kindern oder
grofen Sohnen zu haben.« Krsna pries damit indirekt die Beziehung Nanda Maharajas als
Vater und die YaSodas als Mutter als iiberaus herrlich, denn obwohl Er und Balarama nicht
ihre leiblichen Sohne waren, waren es Nanda und Yasoda, die sich an Ihren Kindheitsspielen
erfreuten. Die Natur hat es so eingerichtet, dafd sich die Eltern einer verkorperten Seele am
meisten an der Kindheit ihrer Nachkommen freuen. Selbst im Tierreich bringen die Eltern
ihren Jungen sehr viel Zuneigung entgegen. Weil sie vom Verhalten ihrer Sprof3linge
fasziniert sind, sind sie sehr um ihr Wohlergehen bemiiht. Auch Vasudeva und Devaki
dachten stindig an das Wohl Krsnas und Balaramas. Deshalb war Krsna z. B. gleich nach
Seinem Erscheinen von Vasudeva nach Vrndavana gebracht worden. Balarama war aus
Devakis Leib in den Leib Rohinis versetzt worden.

Vasudeva und Devaki machten sich stdndig grofle Sorgen um Krsnas und Balaramas
Schutz und konnten sich nicht an den Kindheitsspielen der beiden Briider erfreuen. Krsna
erkldrte ihnen dies so: »Durch die Fiigung des Schicksals konnten Wir leider nicht von
Unseren eigenen Eltern aufgezogen werden und zu Hause Unsere Kindheit geniel3en. Lieber
Vater und liebe Mutter, man steht immer in der Schuld seiner Eltern, von denen man den
Korper bekommen hat, der einem alle Freuden des materiellen Daseins zuginglich machen
kann. Die Veden lehren, daf sich einem mit der menschlichen Form des Lebens die
Gelegenheit bietet, alle moglichen religiosen Werke zu tun, sich alle Arten von Wiinschen zu
erfiillen und allen erdenklichen Reichtum zu erwerben. Und nur die menschliche Form
bietet einem jede Moglichkeit, von der materiellen Existenz freizukommen. Der Korper wird
durch die gemeinsamen Bemiihungen des Vaters und der Mutter erzeugt. Jeder Mensch
sollte seinen Eltern dankbar sein und einsehen, daf} er immer in ihrer Schuld stehen wird.
Wenn der erwachsene Sohn nicht versucht, seine Eltern durch seine Handlungen oder den
Erwerb materieller Giiter zu erfreuen, wird er ganz sicher nach seinem Tod vom Herrn des
Todes bestraft, und muf3 sein eigenes Fleisch essen. Wenn jemand fiir seine betagten Eltern,
die Kinder, den geistigen Meister, die brahmanas und andere Hilfsbediirftige sorgen oder
ihnen Schutz gewdhren kann, es jedoch unterldft, ist er so gut wie tot, obgleich er noch
atmet. Mein lieber Vater und meine liebe Mutter, ihr habt euch stets sehr um Unsere
Sicherheit gesorgt, doch ungliicklicherweise konnten Wir euch nicht den kleinsten
Gegendienst erweisen. Bis heute haben Wir daher lediglich Unsere Zeit verschwendet. Aus



Griinden, die sich Unserer EinflulSnahme entziehen, konnten Wir euch nicht dienen. Mutter
und Vater, bitte vergebt Uns diese Siinde.«

Als der Hochste Personliche Gott wie ein unschuldiges Kind mit siillen Worten zu
Vasudeva und Devaki sprach, wurden diese von elterlicher Zuneigung iiberwéltigt und
umarmten Thn voll Freude. Sie waren verwirrt und konnten nichts auf Krsnas Worte
entgegnen, noch irgendetwas sagen. So umarmten sie Krsna einfach still und voller
Zuneigung, wobei ihnen die Trdnen unabldssig aus den Augen stromten.

Nachdem Er Seine Eltern getrostet hatte, ging der Hochste Personliche Gott, der als
geliebter Sohn Devakis erschienen war, zu Seinem Grol3vater Ugrasena, und verkiindete,
dal} Ugrasena von nun an Konig iiber das Reich der Yadus sein solle. Kamsa hatte trotz der
Gegenwart seines Vaters, den er gefangenhielt, gewaltsam iiber das Konigreich der Yadus
geherrscht. Nach Kamsas Tod nun wurde sein Vater Ugrasena befreit und zum Konig iiber
die Yadus ernannt. Soviel man weil, gab es damals im Westen Indiens viele kleine
Konigreiche, die von den Dynastien der Yadavas, Andhakas, Vrsnis, und Bhojas beherrscht
wurden. Maharaja Ugrasena gehorte der Bhoja-Dynastie an, und als Krsna ihn auf den Thron
setzte, bestimmte Er damit indirekt, dal} der Konig der Bhoja-Dynastie der Herrscher iiber
die anderen Konigreiche sein solle. Er bat Maharaja Ugrasena in vollster Absicht, iiber Thn
Selbst und Balarama zu herrschen, denn Sie waren beide Ugrasenas Untertanen. Das Wort
praja bedeutet sowohl »Nachkommenschaft« als auch »Biirger«. Krsna zidhlte aus zwei
Griinden zu den prajas: Er war zum einen ein Enkel Maharaja Ugrasenas und zum anderen
ein Nachkomme der Yadu-Dynastie. Der Herr erkannte freiwillig die Herrschaft Maharaja
Ugrasenas an, und so teilte Er diesem mit: »Weil die Konige der Yadu-Dynastie von Yayati
verflucht worden sind, werden sie sich niemals gegen deine Herrschaft erheben. Uns selbst
wird es eine Freude sein, dir als deine Untergebenen zu dienen. Unsere enge
Zusammenarbeit wird deine Position noch mehr verbessern und stirken, so daf3 die Konige
der anderen Dynastien nicht zogern werden, dir ihre jeweiligen Tribute zu leisten. Von Uns
beschiitzt wirst du sogar von den Halbgottern auf den himmlischen Planeten verehrt
werden. Mein lieber Grol3vater, alle Konige der Yadu-, Vrsni-, Andhaka-, Madhu-, Dasarha-,
und Kukura-Dynastie waren aus Furcht vor Meinem ehemaligen Onkel Kamsa mif3trauisch
und verdngstigt. Doch nun kannst du sie beruhigen und ihnen versichern, daf sie nichts
mehr zu befiirchten haben. Das gesamte Konigreich wird wieder friedlich werden.«

Alle Konige der Nachbargebiete hatten ihre Palédste aus Furcht vor Kamsa verlassen und
sich in abgelegenen Teilen des Landes verborgen gehalten. Nach Kamsas Tod und der
Wiedereinsetzung Ugrasenas als Konig wurden ihnen viele Geschenke gemacht und alle
moglichen Annehmlichkeiten bereitet, worauf sie wieder in ihre Palédste zuriickkehrten. Als
die politischen Verhéltnisse auf diese Weise zufriedenstellend geregelt waren, freuten sich
die Einwohner von Mathura sehr, beschiitzt von den starken Armen Krsnas und Balaramas in
ihrer Stadt zu leben. Unter der guten Regierungsform in Anwesenheit von Krsna und
Balarama waren die Einwohner von Mathura véllig gliicklich und zufrieden, denn es war fiir
all ihre materiellen Wiinsche und Bediirfnisse gesorgt, und weil sie Krsna und Balarama
taglich mit eigenen Augen sahen, vergalden sie schon bald alle materiellen Leiden. Sowie sie
Krsna und Balarama, die sehr hiibsch gekleidet waren, auf die Stral3e treten sahen, lachelnd
und Sich nach allen Seiten umschauend, wurden sie von liebender Ekstase ergriffen, da
Mukunda personlich vor ihnen stand. »Mukunda« bedeutet »einer, der Befreiung und
transzendentale Gliickseligkeit gewéhrt«. Krsnas Anwesenheit wirkte wie ein belebendes
Elixier, so dal} nicht nur die Jungen, sondern auch die alten Leute von Mathurd mit
jugendlicher Energie und Kraft erfiillt wurden, weil sie Thn regelmaRig sahen.

Nanda Maharaja und Mutter Yasoda blieben ebenfalls in Mathura, da Krsna und Balarama
dort waren, doch nach einiger Zeit wollten sie wieder nach Vrndavana zuriickkehren. Bevor
sie aufbrachen, gingen Krsna und Balarama noch einmal zu ihnen, und nachdem Sie Nanda
und Yasoda zértlich umarmt hatten, sprach Krsna: »Lieber Vater und liebe Mutter, obgleich
Ich als Sohn von Vasudeva und Devaki geboren wurde, seid ihr Unsere wirklichen Eltern
gewesen, denn ihr habt Uns von Geburt an mit sehr viel Zuneigung und Liebe aufgezogen.



Eure Zuneigung zu Uns war stdarker als die Liebe, die Eltern ihren Kindern gewohnlich
entgegenbringen. Ihr seid wirklich Unsere Eltern, weil ihr Uns zu einer Zeit, da Wir
eigentlich Waisen waren, wie eure eigenen Kinder aufgezogen habt. Wir wurden von
Unseren Eltern weggegeben, und ihr habt Uns behiitet. Lieber Vater und liebe Mutter, Ich
weif3, da® euch die Trennung von Uns schmerzen wird, wenn ihr nach Vrndavana fahrt, und
Uns hier zuriicklal3t, doch glaubt Mir bitte, da Ich euch nach Vrndavana folgen werde,
wenn Ich Meine leiblichen Eltern Vasudeva und Devaki, Meinen Grofvater und Meine
anderen Verwandten hier zufriedengestellt habe.« Krsna und Balarama trdsteten Nanda
Maharaja und Mutter Yasoda mit vielen siien Worten und Geschenken wie allerlei Kleider,
Schmuck und kunstvoll gearbeitete Gebrauchsgegenstédnde. Die beiden Briider erfreuten Ihre
Eltern und all Thre Freunde und Nachbarn, die sie von Vrndavana nach Mathura begleitet
hatten, so gut es ging. Aus seiner grof3en Liebe zu Krsna und Balarama fiillten sich Nanda
Maharajas Augen mit Trénen. Ein letztes Mal umarmte er die beiden Briider und machte sich
dann zusammen mit den anderen Kuhhirten auf den Weg nach Vrndavana.

Bald darauf lie Vasudeva seine S6hne in das Chanten mit der heiligen Schnur einweihen.
Die heilige Schnur ist das Zeichen der »zweiten Geburt«, die fiir die hoheren Klassen der
menschlichen Gesellschaft von grof3er Bedeutung ist. Vasudeva lief3 zu diesem Zweck seinen
Familienpriester und viele gelehrte brahmanas kommen, die die Einweihungszeremonie fiir
Krsna und Balarama vorschriftsmédRig durchfiihrten. Wahrend dieser Zeremonie spendete
Vasudeva den brahmanas vielerlei Schmuck und beschenkte sie mit Kiihen, die seidene
Tiicher und goldenes Geschmeide trugen. Vasudeva hatte den brahmanas eigentlich schon
bei Krsnas und Balaramas Geburt Kiihe spenden wollen, doch weil er damals von Kamsa
eingesperrt war, hatte er dies nur in Gedanken tun kénnen. Nach Karhsas Tod nun spendete
er den brahmanas wirklich die Kiihe. AnschlieBend wurden Balarama und Krsna eingeweiht,
indem Thnen die heilige Schnur iibergeben wurde und Sie den vorgechanteten Gdayatri-
mantra wiederholten. Der Gayatri-mantra wird den Schiilern nach der Schnur-Zeremonie
anvertraut, und Balarama und Krsna befolgten aufs genaueste alle Regeln fiir das Chanten
des mantras. Jeder, der den Gdayatri-mantra chantet, muf} bestimmte Prinzipien und Geliibde
einhalten, und obwohl Krsna und Balarama transzendentale Personlichkeiten sind, befolgten
auch Sie strikt die Vorschriften. Beide wurden von Threm Familienpriester Gargacarya, dem
dacarya der Yadu-Dynastie, auch als Gargamuni bekannt, eingeweiht. Nach den Regeln der
vedischen Kultur muf} jeder achtbare Mensch einen dacarya oder Geisteslehrer haben. Man
kann nicht als wirklich gebildet gelten, ohne von einem dcarya eingeweiht und geschult
worden zu sein. Aus diesem Grund wird auch gesagt, daf3 erst jemand, der einen acarya
angenommen hat, vollkommenes Wissen besitzen kann. Sri Krsna und Balarama sind der
Hochste Personliche Gott, die Meister aller Erziehung und allen Wissens. Sie hatten es daher
nicht notig, einen dcarya oder geistigen Meister anzunehmen, doch um den gewohnlichen
Menschen ein Beispiel zu geben, nahmen auch Sie einen geistigen Meister an, »um im
spirituellen Wissen Fortschritte zu machen.«

Es ist Brauch, daf ein Schiiler, nachdem er in das Chanten des Gayatri-mantras eingeweiht
worden ist, fiir eine gewisse Zeit getrennt von zu Hause in der Obhut des acaryas lebt, um
von ihm im spirituellen Leben geschult zu werden. Wahrend dieser Zeit muf} er nach den
Anweisungen des geistigen Meisters wie ein ganz gewdhnlicher Diener Arbeiten verrichten.
Es gibt viele Regeln und Vorschriften fiir einen brahmacari, der unter der Aufsicht eines
dcarya lebt, und sowohl Sri Krsna als auch Balarama folgten strikt diesen Prinzipien, als Sie
unter der Aufsicht Thres geistigen Meisters Sandipani Muni in einem dsrama im nordlichen
Teil Indiens lebten. Nach den Anweisungen der Schriften muld der geistige Meister ebenso
geehrt und gewiirdigt werden wie der Hochste Personliche Gott. Krsna und Balarama folgten
diesen Prinzipien mit groBer Hingabe und unterzogen Sich allen Regulierungen des
brahmacarya. Dadurch erfreuten Sie Ihren geistigen Meister, der Sie im vedischen Wissen
unterwies. Hochst zufrieden mit Thnen lehrte Sandipani Muni Sie alle Einzelheiten der
vedischen Weisheiten und der ergiinzenden Schriften wie der Upanisaden. Da Krsna und
Balarama ksatriyas waren, wurde bei Ihrer Schulung besonderes Schwergewicht auf
Kriegskunst, Politik und Mathematik gelegt. In der Politik gibt es insgesamt sechs



Wissensgebiete, ndmlich 1) die Kunst, Frieden zu schliel3en, 2) die Kunst zu kdmpfen, 3)
Beschwichtigung, 4) Aufteilung, 5) Herrschen und 6) Schiitzen. All diese Themen wurden
Krsna und Balarama vollstandig erklart und beigebracht.

Der Ozean ist der Ursprung des Wassers im FluB. Wenn ndmlich das Wasser des Ozeans
verdunstet, entsteht eine Wolke, die dieses Wasser in Form von Regen iiber die
Erdoberfliche verteilt; dort sammelt es sich in Fliissen und kehrt so wieder zum Ozean
zuriick. In dhnlicher Weise sind Krsna und Balarama, der Hochste Personliche Gott, der
Ursprung aller Arten von Wissen, doch weil Sie die Rolle gewohnlicher Menschenkinder
spielten, verhielten Sie Sich beispielhaft, damit jeder wie Sie das Wissen von der richtigen
Quelle empfangen moge. Aus diesem Grund waren Sie daher bereit, Wissen von einem
geistigen Meister entgegenzunehmen.

Nach einmaligem Horen jeder Unterweisung Ihres Lehrers beherrschten Krspa und
Balarama alle Kiinste und Wissenschaften. In vierundsechzig Tagen und vierundsechzig
Nichten erlernten Sie alles Wissen, das in der menschlichen Gesellschaft anwendbar ist.
Tagsiiber lielen Sie Sich von Sandipani Muni in einem bestimmten Wissensgebiet
unterrichten, und am Abend waren Sie Fachleute auf diesem Wissensgebiet.

Als erstes lernten Sie, wie man singt, Lieder komponiert und die verschiedenen Tonarten
erkennt. Sie erlernten die giinstigen und die ungiinstigen Betonungen und Akzente; Sie
lernten, allerlei Rhythmen und Melodien zu singen und diese mit verschiedenen Trommeln
zu begleiten. Dazu lernten Sie, nach bestimmten Rhythmen, Melodien und Liedern zu
tanzen. Als nichstes wurden Sie darin unterrichtet, Theaterstiicke zu schreiben; sodann
wurden Sie in verschiedensten Arten des Malens unterrichtet, angefangen mit einfachen
landlichen Themen, bis hin zur Stufe hochster Perfektion. Sandipani Muni zeigte Thnen, wie
man tilaka auf die Stirn malt und Stirn und Wangen mit verschiedenartigen Punkten
verziert. Danach lernten Sie, wie man mit fliissigen Pasten aus Reis oder Mehl Bilder auf den
Boden malt. Solche Gemaélde sind bei Festen in der Familie oder im Tempel sehr beliebt. Die
beiden Briider lernten, aus Blumen ein Ruhebett herzustellen, Tiicher und Blitter mit
farbenpriachtigen Bemalungen zu verzieren und kostbare Edelsteine in Schmuckstiicke
einzusetzen. Auflerdem brachte Thnen Thr geistiger Meister die Kunst bei, auf Wassertopfen
zu musizieren. Dazu werden Wassertopfe mit bestimmten Wassermengen gefiillt, so daf3,
wenn man auf sie schligt, verschiedene Tone erzeugt werden, die gemeinsam wohlklingende
Melodien ergeben. Sie lernten auch, wie man sich in Fliissen oder Seen mit Wasser bespritzt,
wenn man mit Freunden ein Bad nimmt. Dann wurde Thnen gezeigt, wie man aus Blumen
Dekorationen anfertigt. Diese Kunst — phulabadi genannt — kann man auch heute noch im
Sommer in einigen Tempeln von Vrndavana bewundern. Dabei werden der Altar und der
Thron der Bildgestalten Gottes, die Winde und die Decke des Tempels mit Blumen
geschmiickt, und in der Tempelmitte errichtet man eine duftende Blumensiule. Diese
Blumenzierde schenkt den von der Sommerhitze erschopften Menschen Erfrischung.

Krsna und Balarama lernten die Kunst, das Haar zu allen moglichen Frisuren zu formen
und einen Helm auf verschiedenste Weise aufzusetzen. Sie wurden auch in der
Schauspielkunst unterrichtet, lernten, Schauspieler mit Blumengebilden iiber dem Ohr zu
schmiicken, und erfuhren, wie man Sandelholzpaste und Wasser versprengt, so dal3 sie einen
angenehmen Duft verbreiteten. Dann lernten Sie magische Kunststiicke. In der Magie gibt es
eine Kunst, bahuriipi genannt, mit deren Hilfe man sich so verkleiden kann, daf’ einen nicht
einmal der beste Freund erkennt. Sie lernten das Zubereiten von Getrdnken, wie sie bei
verschiedenen Gelegenheiten gereicht werden, und studierten Siruparten wie auch
Geschméacker und die Wirkung von Rauschmitteln. Sie lernten es, Marionetten an diinnen
Féaden tanzen zu lassen, und die Kunst, Saiten auf Instrumente, wie vind, sitar und tampura,
zu ziehen, um mit ihnen wohlténende Klédnge zu erzeugen. Dann lernten Sie, wie man Rétsel
erfindet und sie 16st. Sie erlernten die Kunst, Biicher zu schreiben, anhand derer selbst der
diimmste Schiiler sehr schnell Lesen und Schreiben lernen kann. Sie lernten, Theaterstiicke
einzustudieren und aufzufithren, und Sie lernten die Kunst, Kreuzwortritsel zu 1osen, bei



denen zwischen den Wortern Buchstaben eingesetzt werden, die die Wborter
vervollstindigen.

Krsna und Balarama lernten dann, in Bilderschrift zu schreiben. In einigen Lindern der
Welt ist die Bilderschrift auch heute noch im Gebrauch. Mit dieser Schrift kann man eine
Geschichte in Bildern darstellen, so dal beispielsweise ein Mann und ein Haus einen Mann
darstellen, der nach Hause geht. Die Briider studierten auch die Kunst des Hauserbauens. Sie
wurden auch darin geschult, wertvolle Edelsteine anhand ihres Feuers und ihrer Farben zu
erkennen, und erlernten die Kunst, Edelsteine in Gold und Silber einzufassen. Auch lernten
Sie, wie man den Boden nach Mineralien absucht. Dieses Bodenstudium ist heute zu einer
sehr spezialisierten Wissenschaft geworden, doch friiher gehorte es zum Allgemeinwissen
selbst des einfachen Menschen. S$ri Krsna und Balarama lernten Kriuter und Pflanzen zu
unterscheiden und aus ihnen Medikamente zu gewinnen, und bei Ihrem Studium der
Pflanzenarten lernten Sie auch, wie man sie miteinander kreuzt und verschiedene Friichte
zilichtet. Sie lernten, wie man Hihne und Limmer fiir Wettspiele zum Kampf abrichtet und
Papageien das Sprechen beibringt, so daf3 sie auf Fragen von Menschen antworten.

Sri Krsna und Balarama wurden auch in praktischer Psychologie unterrichtet, das heif3t,
Sie lernten, wie man den Geist eines anderen beeinflussen und ihn so dazu bewegen kann,
so zu handeln, wie man es selbst will. Manchmal wird diese Kunst auch Hypnose genannt.
Sie lernten, wie man sein Haar wéscht, es in verschiedenen Farben tont und es auf vielerlei
Art in Locken legt. Sie erlernten die Kunst, den Inhalt eines Buches zu erfahren, ohne es Sich
anzusehen. Ebenso lernten Sie auch zu erkennen, was in der geschlossenen Faust eines
anderen verborgen ist. Kleine Kinder versuchen sich manchmal auch in dieser Kunst, doch
ihre Angaben sind nie sehr genau. Bei diesem Spiel hilt ein Kind irgend etwas in seiner
Faust und fragt einen Freund: »Kannst du mir sagen, was in meiner Hand ist?« Der Freund
denkt sich dann irgend etwas aus, obgleich er es im Grunde nicht wei3. Doch es gibt eine
Kunst, mit der man ganz genau sagen kann, was der andere in der Faust hélt.

Krsna und Balarama wurden auch in den Sprachen verschiedener Liander unterrichtet, so
da Sie sie sprechen und verstehen konnten. Doch nicht nur die menschlichen Sprachen
lernten Sie. Krsna konnte sogar mit den Tieren und V6geln reden, wie in den Schriften der
Gosvamis bestétigt wird. Danach lernten Sie, Kutschen und Luftfahrzeuge aus Blumen zu
bauen. Im Ramayana wird berichtet, dal} Ramacandra nach Seinem Sieg iiber Ravana in
einem Luftgefdhrt aus Blumen, dem puspa-ratha, von Lanka nach Bharatavarsa geflogen
wurde. Krsna erlernte danach die Kunst, anhand von Vorzeichen zukiinftige Ereignisse
vorauszusagen. Es gibt ein Buch, das Khanar-vacana, in dem die verschiedenen Vorzeichen
und Omen erldutert werden. Wenn man z. B. aus dem Hause geht und einem Menschen
begegnet, der einen mit Wasser gefiillten Eimer tragt, ist dies ein gutes Vorzeichen. Doch
wenn man jemanden mit einem leeren Eimer sieht, ist dies kein gutes Zeichen. Und auch
wenn man die Milch einer Kuh mit ihrem Kalb zusammen sieht, ist dies ein gutes Omen.
Wer all diese Zeichen zu deuten weif3, ist imstande, die Zukunft vorherzusagen, und Krsna
lernte auch diese Wissenschaft. Dann erlernte Krsna die Kunst, matrkdas zu bilden. Ein matrka
ist der Bestandteil eines Kreuzwortritsels, bei dem drei Buchstaben nebeneinander in einer
Reihe stehen — zusammengezahlt ergeben sich also jeweils neun Buchstaben. Es gibt die
verschiedenartigsten matrkas fiir die unterschiedlichsten Zwecke.

Krsna erlernte die Kunst, wertvolle Steine, wie Diamanten, zu schleifen, und die Kunst,
mit aus dem Stegreif im Geist verfalten Gedichten Fragen zu stellen oder zu antworten. Er
wurde in der Wissenschaft von Aktion und Reaktion der physikalischen Verbindungen und
Vorgédnge unterrichtet und erlangte das Wissen eines Psychiaters, der verstehen kann, was
sich in der Psyche eines anderen abspielt. Schlief3lich lernte Er, wie man Wiinsche erfiillt.
Wiinsche konnen nur sehr schwer zufriedengestellt werden; es gibt aber eine Kunst, mit der
man selbst unverniinftige Wiinsche, die niemals erfiillt werden konnen, bezwingen kann.
Durch diese Féhigkeit kann man auch sexuelles Verlangen, das manchmal auch im
brahmacari-Leben auftritt, iiberwinden. Wer diese Kunst beherrscht, kann sogar einen Feind



zu seinem Freund machen und die Wirkung eines physikalischen Prozesses in eine andere
Richtung lenken.

Sri Krsna und Balarama, die Quelle aller Kiinste und Wissenschaften, zeigten Ihr
vollkommenes Wissen, als Sie Threm Lehrer Thre Dienste anboten, indem Sie versprachen,
ihm jeden Wunsch zu erfiillen. Dieses Angebot des Schiilers an seinen Lehrer oder geistigen
Meister wird guru-daksina genannt. Es ist sehr wichtig, daf} der Schiiler seinem Lehrer aus
Dankbarkeit fiir die Lehren, die er empfangen hat, seien sie materieller oder spiritueller
Natur, eine besondere Freude bereitet. Als Krsna und Balarama Ihrem Lehrer Sandipani
Muni Thre Dienste anboten, hielt dieser es fiir weise, Sie um etwas ganz Auf3ergewohnliches
zu bitten, etwas, das kein gewohnlicher Schiiler geben konnte. Er beriet sich daher mit
seiner Frau, worum man die beiden wohl am besten bitten sollte. Sie waren sich schon oft
der aullergewohnlichen Krifte Krsnas und Balaramas bewuldt geworden und erkannten
daher in den beiden Jungen den Hochsten Personlichen Gott. Sie entschlossen sich
schliefflich, Krsna und Balarama um die Riickkehr ihres Sohnes zu bitten, der am
Prabhasaksetra-Strand im Ozean ertrunken war.

Sowie Krsna und Balarama von Threm Lehrer horten, dald sein Sohn am Prabhasaksetra-
Strand sein Leben verloren hatte, machten Sie Sich mit Ihrer Kutsche auf den Weg zum
Ozean. Gleich nach Ihrer Ankunft am Strand baten Sie die iiber das Meer gebietende
Gottheit, Thnen den Sohn Ihres Lehrers wiederzugeben. Der Halbgott des Ozeans erschien
auch sogleich vor dem Herrn und brachte IThm mit aller Demut seine achtungsvollen
Ehrerbietungen dar.

Der Herr sagte: »Vor einiger Zeit hast du den Sohn Unseres Lehrers ertrinken lassen. Ich
befehle dir, ihn wieder herauszugeben.«

Doch der Halbgott des Meeres entgegnete: »Der Junge wurde nicht von mir gefangen,
sondern von einem Ddmon mit Namen Paficajana. Dieser grol3e Ddmon haust tief im Wasser
in der Gestalt einer Muschel. Vermutlich wurde der Sohn Eures Lehrers von ihm
verschlungen und liegt nun in seinem Magen.«

Als Krsna dies erfuhr, tauchte Er tief in das Wasser hinein, fand den Damon Paficajana
und totete ihn auf der Stelle. Doch Er konnte in seinem Leib den Sohn Seines Lehrers nicht
finden. Daher nahm Er den toten Korper des Damons, das Muschelhorn néamlich, an Sich
und kehrte zu Seiner Kutsche am Strand des Prabhasaksestra zuriick. Von dort fuhr Er
sogleich nach Samyamani, dem Wohnort Yamarajas, des Herrn iiber den Tod. Begleitet von
Seinem éalteren Bruder Balarama, der auch als Halayudha bekannt ist, traf Krsna dort ein
und blies in Sein Muschelhorn.

Als Yamardja das Tonen des Muschelhorns vernahm, erschien er sogleich vor Sri Krsna
und empfing Thn mit achtungsvollen Ehrerbietungen. Yamaraja wuldte, wer Krsna und
Balarama waren, und so bot er dem Herrn sofort seine bescheidenen Dienste an. Krsna und
Balarama waren zwar scheinbar als gew6hnliche Menschen auf der Erde erschienen, doch in
Wirklichkeit sind Sie die Uberseele im Herzen eines jeden Lebewesens. Obgleich Sie Visnu
Selbst sind, spielten Sie die Rolle zweier gewohnlicher Menschenkinder. Als Yamaraja dem
Herrn seine Dienste anbot, bat ihn Krsna, Ihm den Sohn Seines Lehrers zuriickzugeben, der
infolge seines Handelns zu Yamaraja gekommen war. Krsna sagte: »Angesichts der Tatsache,
daf Ich der Hochste Personliche Gott bin, solltest Du Mir unverziiglich den Sohn Meines
Lehrers iibergeben.«

Yamaraja iibergab dem Hochsten Personlichen Gott daraufhin den Jungen, und Krsna und
Balarama brachten diesen sogleich zu seinem Vater zuriick. Sodann fragten die beiden
Briider Thren Lehrer, ob er noch einen weiteren Wunsch habe, doch Sandipani Muni
antwortete: »Meine lieben Sohne, Ihr habt genug fiir mich getan. Ich bin vollig zufrieden,
denn was kann sich ein Mensch noch wiinschen, der zwei Schiiler hat wie Euch? Thr konnt
nun nach Hause gehen. Eure ruhmvollen Taten werden fiir alle Zeiten iiberall auf der Welt
bekannt sein. Thr steht zwar iiber jeglicher Segnung, doch ist es meine Pflicht, Euch zu
segnen. Daher gebe ich Euch den Segen, daf3 alles, was Ihr jemals sprechen werdet, ewig



frisch bleiben wird wie die Anweisungen der Veden. Eure Lehren werden nicht nur innerhalb
dieses einen Universums oder nur in diesem Zeitalter geehrt werden, sondern an allen Orten
und zu allen Zeiten. Sie werden in immer stirkerem Male neu und bedeutsam bleiben.
Wegen dieser Segnung ist Sri Krsnas Bhagavad-gita immer wieder frisch, und sie ist nicht nur
in diesem Universum, sondern auch in allen anderen beriihmt.

Auf die Anweisung Ihres Lehrers hin kehrten Krsna und Balarama unverziiglich in Threr
Kutsche nach Mathura zuriick. Sie reisten mit der rasenden Geschwindigkeit des Windes und
verursachten dabei einen Lirm wie zusammenstollende Wolken. Die Einwohner von
Mathura, die Krsna und Balarama schon seit langer Zeit vermil3t hatten, waren aufer sich
vor Freude, Sie wiederzusehen. Sie fiihlten sich so gliicklich wie Menschen, die ihren
verlorenen Besitz wiedererlangt hatten.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 44. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna bringt
Seinem Lehrer den Sohn zuriick«.



45. KAPITEL

iy

Uddhava besucht Vrndavana

Nanda Maharaja kehrte also ohne Krsna und Balarama, nur von den Hirten und
Hirtenjungen begleitet, nach Vrndavana zuriick. Fiir die gopis, Mutter Yasoda, Srimati
Radharani und alle anderen Bewohner von Vrndavana muf} dies eine sehr traurige Szene
gewesen sein.

Viele Gottgeweihte haben versucht klarzustellen, wie es zu verstehen ist, da Krsna
Vrndavana fern war, denn nach Ansicht der fortgeschrittenen Gottgeweihten verlal3t Krsna
Vrndavana niemals auch nur mit einem Schritt. Er bleibt immer dort. Die Erkldrung der
erfahrenen Gottgeweihten ist, dal} Krsna in Wirklichkeit nicht Vrndavana fern blieb; Er
kehrte, wie versprochen, mit Nanda Maharaja zuriick.

Als Krsna von Akriira nach Mathura gefahren wurde und die gopis sich IThm in den Weg
stellten, versprach Er ihnen, sofort zu ihnen zuriickzukehren, wenn Seine Aufgabe in
Mathura erfiillt sei. Er bat die Madchen, nicht bekiimmert zu sein, und konnte sie auf diese
Weise beschwichtigen. Da Er aber nicht mit Nanda Maharaja nach Vrndavana zuriickkehrte,
will es scheinen, als habe Er entweder die gopis betriigen wollen oder Sein Versprechen nicht
einlésen konnen. Erfahrene Gottgeweihte indessen haben entschieden, da3 Krsna weder
betriigt noch Sein Versprechen bricht. Krsna kehrte in Seiner urspriinglichen Form mit
Nanda Maharaja nach Vrndavana zuriick und blieb in Seiner bhava-Erweiterung mit den
gopis und Mutter Yasoda zusammen. Er und Balarama blieben daher nicht in Ihren
urspriinglichen Formen in Mathura, sondern in Ihren Erweiterungen als Vasudeva und
Sankarsana. Der wirkliche Krsna und der wirkliche Balarama waren in Ihrer bhava-
Manifestation in Vrndavana, wihrend Sie in Mathura in Thren prabhava- und vaibhava-
Erweiterungen zu sehen waren. Dies ist die kundige Auskunft, die wir von den
fortgeschrittenen Gottgeweihten erhalten. Doch als Nanda sich zur Riickreise nach
Vrndavana anschickte, gab es zwischen ihm, Krsna und Balarama eine Unterredung dariiber,
ob die Jungen getrennt von Maharaja Nanda wiirden leben konnen. Ihr Entschluf3, sich dann
doch zu trennen, wurde im gegenseitigen Einverstidndnis gefaf3t.

Vasudeva und Devaki waren nun einmal Krsnas und Balaramas wirkliche Eltern, und
daher wollten sie ihre S6hne nun, da Kamsa tot war, bei sich behalten. Solange Kamsa lebte,
wurden Sie unter dem Schutz Nanda Maharajas in Vrndavana belassen. Doch nun wollten
Vasudeva und Devaki, der Vater und die Mutter Krsnas und Balaramas, natiirlich mit ihren
Kindern zusammenbleiben, zudem sie die beiden in der Reinigungszeremonie oder der
Zeremonie der heiligen Schnur einweihen lassen wollten. Auerdem wollten sie ihren
Sohnen eine angemessene Erziehung zukommen lassen, denn dies ist die Pflicht eines jeden
Vaters. Eine weitere Uberlegung Krsnas war es, daf alle Freunde Kamsas auRerhalb
Mathuras planten, Mathura anzugreifen. Aus diesem Grunde war Krsnas Anwesenheit dort
erforderlich. Krsna wollte ndmlich nicht, dal Vrndavana von Feinden wie Dantavakra und
Jarasandha heimgesucht wiirde. Doch wenn Er nach Vrndavana ginge, wiirden sie nicht nur
Mathura angreifen, sondern auch Vrndavana, und die Dorfbewohner in ihrem Frieden
storen. Krsna beschlo}3 daher, in Mathura zu bleiben, und so kehrte Nanda Maharaja allein
nach Vrndavana zuriick. Aber obwohl sich die Dorfbewohner vom Herrn getrennt fiihlten,



war Er stindig durch Seine lila oder Seine Spiele bei ihnen, und dies erfiillte sie mit
ekstatischer Freude.

Seit Krsna nach Mathura gefahren war, dachten die Einwohner von Vrndavana, ganz
besonders natiirlich Mutter Yasoda, Nanda Mahar3ja, Srimati Radharani, die gopis und die
Hirtenjungen, bei jedem Schritt an Thn. Sie erinnerten sich, wie Krsna gespielt hatte, wie Er
auf Seiner Flote geblasen und mit ihnen gescherzt oder sie umarmt hatte. Dieses Erinnern
wird lila-smarana genannt und wird von grof3en Gottgeweihten als Vorgang, mit Krsna
zusammenzusein, sehr empfohlen. Selbst Sri Krsna Caitanya erfreute Sich dieses lila-
smarana-Zusammenseins mit Krsna, als Er Sich in Puri aufhielt. Diejenigen, die die hochste
Stufe des hingebungsvollen Dienens und der Ekstase erreicht haben, konnen stindig mit
Krsna leben, indem sie sich immer an Seine transzendentalen Spiele erinnern. Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura hinterlieS uns eine transzendentale Schrift, den Krsna-
bhavanamrta, der voller Geschichten iiber Krsnas Spiele ist. Die Gottgeweihten konnen
immer in Gedanken bei Krsna sein, indem sie solche Biicher lesen. Jedes Buch, das von
Krsnas lild handelt — auch das vorliegende Buch »Krsna« und unser Buch »Die Lehren Sri
Krsna Caitanyas« —, ist ein wirklicher Trost fiir alle Gottgeweihten, die die Trennung von
Krsna empfinden.

Dazu, daf Krsna und Balarama nicht nach Vrndavana zuriickkehrten, muf} folgendes
klargestellt werden: Sie brachen weder Ihr Versprechen, nach Vrndavana zuriickzukehren,
noch waren Sie jemals von Vrndavana fort. Vielmehr war Thre Anwesenheit in Mathura
notwendig.

In der Zwischenzeit wurde Krsna von Uddhava, Seinem Vetter aus Dvaraka, besucht.
Uddhava war der Sohn von Vasudevas Bruder, und er befand sich ungefdhr im gleichen
Alter wie Krsna. Auch seine duldere Erscheinung glich fast aufs Haar der Krsnas. Krsna war
gerade erst aus dem asrama Seines Lehrers zuriickgekommen, und Er freute Sich natiirlich
sehr, Uddhava, Seinen liebsten Freund, zu sehen. IThm kam der Gedanke, Seinen Freund mit
einer Botschaft nach Vrndavana zu schicken, um den Trennungsschmerz der Einwohner zu
lindern.

In der Bhagavad-gita steht: ye yatha mam prapadyante — »Krsna neigt sehr dazu, die Thm
entgegengebrachte Hingabe zu erwidern.« Er kommt den Gottgeweihten in dem Male
entgegen, wie sie im hingebungsvollen Dienen fortgeschritten sind. Die gopis dachten
vierundzwanzig Stunden am Tag an Krsna und die Trennung von Thm, und auch Krsna
dachte an die gopis, an Mutter Yasoda, Nanda Maharaja und die iibrigen Einwohner von
Vrndavana, obwohl Er ihnen fern zu sein schien. Er konnte verstehen, wie grof3 ihr
transzendentaler Kummer war, und daher wollte Er sogleich Uddhava nach Vrndavana
schicken, um sie mit einer Botschaft zu trosten.

Uddhava, der Krsna in vieler Hinsicht gleicht, wird als die hochstgestellte Personlichkeit
der Vrsni-Dynastie beschrieben. Er war ein groRer Freund des Herrn, und weil er ein enger
Schiiler Brhaspatis, des Lehrers und Priesters der himmlischen Planeten, war, besal3 er eine
hohe Intelligenz und vorziigliche Entschluf3kraft. Was seine geistigen Fahigkeiten betraf, so
war er also hochbegabt. Krsna wollte Uddhava, weil er Sein geliebter Freund war, nach
Vrndavana schicken, um ihm so Gelegenheit zu geben, das hochentwickelte ekstatische
hingebungsvolle Dienen der dortigen Gottgeweihten zu studieren. Selbst jemand, der eine
vorziigliche materielle Bildung besitzt, selbst jemand, der ein Schiiler Brhaspatis ist, muf3
von den gopis und den anderen Bewohnern Vrndavanas lernen, wie man Krsna in hochstem
Maf3e lieben kann. Als Krsna Uddhava daher mit der Botschaft nach Vmdavana schickte, um
die Einwohner des Dorfes zu trosten, erwies Er Seinem Freund damit eine besondere Gunst.

Ein Name Sr1 Krsnas ist »Hari«, was soviel bedeutet wie »jemand, der alle Leiden von den
Ihm hingegebenen Seelen nimmt«. Sri Krsna Caitanya sagte einmal, dal niemand eine
ebenso vortreffliche Qualitit der Verehrung erreichen kann wie die gopis.

Weil Sich der Herr also grof3e Sorgen um die betriibten gopis machte, bat Er Uddhava
hoflich, nach Vrndavana zu gehen. Er schiittelte Uddhava die Hand und sagte zu ihm:



»Lieber, giitiger Freund, bitte begib dich unverziiglich nach Vrndavana, und versuche,
Meinen Vater Nanda Maharaja und Meine Mutter Yasodadevi zu beruhigen. Sie sind sehr
bekiimmert, als litten sie sehr unter der Trennung. Geh also bitte zu ihnen, und {iberbringe
ihnen diese Botschaft. Ich hoffe, da ihr Trennungsschmerz dadurch ein wenig gelindert
werden kann. Die gopis sind stdndig in Gedanken an Mich vertieft. Sie haben Mir ihre
Korper, ihre Wiinsche, ihr Leben und ihre Seelen geweiht. Ich bemiihe Mich nicht nur um
die gopis, sondern um jeden, der Gesellschaft, Freundschaft, Liebe und personliche
Annehmlichkeiten fiir Mich opfert. Es ist meine Pflicht, solche hervorragenden
Gottgeweihten zu beschiitzen. Die gopis sind Mir am liebsten, weil sie stindig so sehr an
Mich denken, daf sie getrennt von Mir vor Sehnsucht fast sterben. Sie halten sich nur noch
durch die Hoffnung am Leben, dal} Ich bald zu ihnen zuriickkehren werde. Als Uddhava
Krsnas Bitte vernommen hatte, bestieg er unverziiglich seinen Wagen und verlief3 Mathura,
um Krsnas Botschaft nach Gokula zu bringen. Er erreichte Vrndavana bei Sonnenuntergang,
als die Kiihe gerade von den Weidegriinden heimkehrten. Uddhava und sein Wagen wurden
von dem Staub bedeckt, den die Kiihe mit ihren Hufen aufwirbelten. Er sah Stiere Kithen zur
Paarung nachlaufen; andere Kiihe liefen mit prallen Eutern hinter ihren Kéilbern her, um sie
mit Milch zu trdnken. Uddhava sah, daf das ganze Land von Vrndavana von weif3en Kiihen
und ihren Kilbern wimmelte; iiberall in Gokula liefen Kiihe umher. Dazu war das Geradusch
des Melkens zu horen. Jedes Haus in Vrndavana war zur Verehrung des Sonnengottes und
des Feuergottes und fiir den Empfang von Gésten, Kiihen, brahmanas und Halbgottern
geschmiickt. In jedem Haus brannte Licht, und Raucherwerk war zur Weihung der
Atmosphire entziindet worden. Uberall hingen hiibsche Blumengirlanden, hiipften Vogel
umher und summten Bienen. Die Seen waren mit Lotosbliiten iibersit, zwischen denen Enten
und Schwéne umherschwammen.

Im Dorf angekommen, betrat Uddhava sogleich das Haus Nanda Maharajas und seiner
Frau, die ihn als Vertreter Vasudevas empfingen. Nanda Maharaja bot seinem Gast einen
Platz an und setzte sich zu ihm, um Neues von Krsna, Balarama und den anderen
Verwandten zu erfahren. Er wute, daR Uddhava ein enger Freund Sri Krsnas war und daher
mit guten Nachrichten gekommen sein muflte. Er fragte Uddhava: »Mein lieber Uddhava,
genielt mein Freund Vasudeva das Leben? Er wurde doch aus Kamsas Gefiangnis befreit und
ist nun wieder mit seinen Freunden und seinen Kindern, Krsna und Balarama, zusammen.
Bestimmt ist er deshalb sehr gliicklich. Bitte erzdhle mir etwas iiber ihn, und wie es ihm
geht! Wir freuen uns auch dariiber, daf} Kamsa, der siindigste Ddmon, der jemals lebte, nun
endlich sein Ende gefunden hat. Er beneidete die Yadu-Familie, seine Freunde und
Verwandten, stindig. Nun muflte er zusammen mit seinen Briidern fiir die begangenen
Siinden mit dem Leben biil3en.

Bitte verrate uns, ob Sich Krsna noch manchmal an Seinen Vater und Seine Mutter und
Seine Spielgefdahrten und Freunde in Vrndavana erinnert. Denkt Er zuweilen noch an Seine
Kiihe, Seine gopis, Seinen Govardhana-Hiigel und Seine Weidegriinde in Vrndavana — oder
hat Er sie alle schon vergessen? Besteht irgendeine Moglichkeit, dal} Er noch einmal zu
Seinen Freunden und Verwandten zuriickkommt, so daf} wir wieder Sein schones Gesicht
mit der edlen Nase und den lotosgleichen Augen sehen konnen? Wir denken oft daran, wie
Er uns vor dem Waldbrand, der groRen Schlange Kaliya im Yamuna und vor so vielen
anderen Ddmonen rettete. Wir alle miissen Thm so dankbar dafiir sein, dafd Er uns bei all den
zahllosen Gefahren schiitzend zur Seite stand. Mein lieber Uddhava, wenn wir an Krsnas
schones Gesicht, Seine Augen und die vielen Taten denken, die Er hier in Vrndavana
vollbrachte, iibermannt uns die Erinnerung so stark, daf wir regungslos verharren. Wir
denken einfach an Krsna, wie Er lachelte, wie Er uns ansah. Wenn wir zum Ufer der Yamuna
gehen oder zu den Seen von Vrndavana, zum Govardhana-Hiigel oder zu den Weidegriinden,
sehen wir immer noch die Abdriicke von Krsnas Lotosfiillen auf dem Boden. Wir erinnern
uns dann, wie Er an diesen Orten spielte, die Er so oft besuchte. Sobald Er in unserem Geist
auftaucht, versinken wir augenblicklich in Gedanken an Thn.

»Wir vermuten daher, daf Krsna und Balarama fiihrende Halbgotter von den himmlischen
Planeten sind, die wie gewoOhnliche Jungen unter uns erschienen, um besondere Pflichten



auf der Erde zu erfiillen. Dies wurde auch von Gargamuni prophezeit, als er Krsnas
Horoskop erstellte. Wenn Krsna keine grof3e Personlichkeit wére, wie hitte Er dann Kamsa
toten konnen, der die Kraft von zehntausend Elefanten besal$? Kamsa wurde dazu noch von
starken Ringern und einem gigantischen Elefanten unterstiitzt. Doch Krsna totete sie alle,
wie ein Lowe, der seine Beute reil3t. Ist es nicht ein grof3es Wunder, da} Krsna mit nur einer
Hand den grof3en Bogen nahm, der aus drei zusammengebundenen Palmenbdumen bestand
und ihn dann ohne weiteres zerbrach? Wie wunderbar ist es, dal} Er sieben Tage lang den
Govardhana-Hiigel auf einem Finger trug! Und wie wunderbar ist es, daf3 Er all die
Damonen, wie Pralambhasura, Dhenukasura, Aristasura, Trnavarta und Bakasura,
vernichtete! Sie alle waren so stark, daf sich selbst die Halbgotter auf den himmlischen
Planeten vor ihnen fiirchteten, doch Krsna totete sie mit spielerischer Leichtigkeit.«

Wihrend Nanda Maharaja von den auferordentlichen Taten Sri Krsnas erzihlte, wurde er
mehr und mehr von Gefithlen der Trennung iiberwiltigt, bis er schliel3lich nicht mehr
imstande war, weiterzusprechen. Mutter Yasoda sal} die ganze Zeit neben ihrem Mann und
horte den Schilderungen der Spiele Krsnas wortlos zu. Sie weinte ununterbrochen, wobei
Milch aus ihren Briisten flof3. Als Uddhava sah, wie stark Maharaja Nanda und Yasoda von
Gedanken an Krsna, den Hochsten Personlichen Gott, bewegt wurden und wie grofd ihre
Zuneigung zu IThm war, wurde auch er ergriffen und sagte: »Liebe Mutter Yasoda und lieber
Nanda Maharaja, ihr seid die ehrwiirdigsten Menschen, die es gibt, denn niemand aul3er
euch kann in solch transzendentaler Ekstase iiber Krsna meditieren.«

Balarama und Krsna sind beide die urspriinglichen Personlichkeiten Gottes, und von Ihnen
geht die kosmische Manifestation aus. Von allen Personlichkeiten sind Sie die Fiihrer. Beide
sind die aktive Ursache der materiellen Schopfung. Die materielle Natur wird von den
purusa-Inkarnationen gelenkt, die ihrerseits unter der Aufsicht Krsnas und Balaramas stehen.
In Threr Teil-Reprasentation gehen Sie in die Herzen aller Lebewesen ein. Wie im
Flinfzehnten Kapitel der Bhagavad-gita bestétigt wird, sind Sie der Ursprung allen Wissens
und allen Vergessens: »Ich weile im Herzen jedes Lebewesens, und von Mir kommen
Erinnerung, Wissen und Vergessen. Das Ziel aller Veden ist es, Mich zu erkennen; wahrlich,
Ich bin der Verfasser des Vedanta und Ich bin der Kenner der Veden.« (Bg. 15.15) Wenn ein
Mensch zur Zeit des Todes imstande ist, seinen gelduterten Geist, und wenn auch nur fiir
einen Moment, auf Krsna zu richten, kann er den materiellen Kérper aufgeben und in seinem
urspriinglichen, spirituellen Korper erscheinen, wie die Sonne, die am Morgen mit
strahlendem Glanz aufgeht. Wer auf diese Weise aus dem Leben scheidet, gelangt
augenblicklich in das spirituelle Konigreich, Vaikuntha. Das ist das Ergebnis der Téatigkeiten
im Krsna-Bewul3tsein.

Wenn wir in unserem gegenwaértigen Korper Krsna-Bewul3tsein praktizieren, solange wir
uns noch bei guter Gesundheit befinden und einen gesunden Geist haben, wird es uns
einfach durch das Chanten des heiligen maha-mantras »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna,
Hare Hare — Hare Rama, Hare Rama, Rama, Rama, Hare Hare« durchaus méglich sein,
unsere Gedanken zur Zeit des Todes auf Krsna zu richten. Gelingt uns dies, so wird unser
Leben ohne Zweifel erfolgreich sein. Bleibt unser Geist jedoch mit Bemiihungen um
materiellen Genufd beschiftigt, werden wir natiirlich auch zur Zeit des Todes an solche
Dinge denken und gezwungen sein, wieder in einen materiellen, bedingten Korper
einzugehen und weiterhin die dreifachen Leiden des materiellen Daseins zu ertragen.
Deshalb sind uns die Einwohner von Vrndavana, die immer im Krsna-Bewuf3tsein versunken
sind, wie dies an Nanda Maharaja, Mutter Yasoda und den gopis deutlich wird, das beste
Beispiel. Schon, wenn wir ihnen in geringem Malfe folgen konnen, wird unserem Leben
Erfolg beschieden sein, und wir gehen in das spirituelle Reich, Vaikuntha, ein.

»Liebe Mutter Yasoda und lieber Nanda Maharaja«, fuhr Uddhava fort, »ihr habt euren
Geist vOllig und einzig auf den Hochsten Personlichen Gott, Narayana, in Seiner
transzendentalen Gestalt gerichtet, der die Ursache des unpersonlichen Brahman ist. Das
Brahman ist nichts anderes als die Ausstrahlung, die von Narayanas Korper ausgeht. Da ihr
stindig in ekstatische Gedanken an Krsna und Balarama vertieft seid, kann es keine Pflicht



geben, die ihr noch verrichten miif3tet. Ich habe euch eine Botschaft Krsnas mitzuteilen. Er
wird bald nach Vrndavana zuriickkehren und euch beide durch Seine personliche
Anwesenheit erfreuen. Krsna versprach, sofort hierherzukommen, wenn Er Seine Aufgaben
in Mathura erfiillt hat. Ganz bestimmt wird Er dieses Versprechen halten. Ich mochte euch
daher bitten, die ihr so sehr vom Gliick begiinstigt seid, nicht ldnger {iiber Krsnas
Abwesenheit bekiimmert zu sein.

Ihr nehmt zwar schon vierundzwanzig Stunden am Tag Seine Gegenwart wahr, aber Er
wird dennoch bald nach Vrndavana kommen und dann wieder mit euch zusammen sein.
Eigentlich weilt Er im Herzen jedes Lebewesens, wie das Feuer im Holz, und ist
allgegenwiirtig. Da Krsna die Uberseele ist, ist niemand Sein Feind, noch Sein Freund,
niemand kommt Thm gleich, und niemand ist niedriger oder hoher als Er. In Wirklichkeit hat
Er weder Vater noch Mutter, noch Bruder, noch irgendwelche anderen Verwandten, noch
braucht Er Gesellschaft, Freundschaft und Liebe. Er hat keinen materiellen Korper. Er wird
auch nicht als gewohnlicher Mensch geboren. Er erscheint nicht in hoheren oder niederen
Lebensformen, wie es gewohnliche Lebewesen tun, die ihrer fritheren Handlungen wegen
zur Geburt gezwungen sind. Vielmehr erscheint der Herr durch Seine innere Energie, um
Seine Geweihten zu beschiitzen. Er wird niemals von den Erscheinungsweisen der
materiellen Natur beriihrt, obwohl Er Sich, wenn Er in die materielle Welt herabkommt,
scheinbar wie ein gewohnliches Lebewesen verhélt, das unter dem Einflul} der materiellen
Erscheinungsweisen steht. In Wirklichkeit gebietet Er {iber die gesamte materielle Schopfung
und kann daher gar nicht von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur beriihrt
werden. Er schafft, erhdlt und zerstort die gesamte kosmische Manifestation. Wir aber
hielten Krsna und Balarama félschlich fiir gewohnliche menschliche Wesen. Wir sind wie
Menschen, die unter Schwindelanféllen leiden, und in deren Augen sich deshalb die ganze
Welt um sie dreht. Der Personliche Gott ist niemandes Sohn; Er ist Vater, Mutter und der
Hochste Kontrollierende eines jeden. Daran besteht kein Zweifel. Alles, was wir
wahrnehmen, alles, was bereits existiert, alles, was nicht mehr existiert, und alles, was noch
in Zukunft existieren wird, sowohl das Kleinste als auch das Grote — nichts kann ohne den
Hochsten Personlichen Gott bestehen. Alles ruht in Thm, und doch wird Er von keinem der
Dinge beriihrt, die Er hervorbringt.« — Nanda und Uddhava sprachen noch die ganze Nacht
iiber Krsna.

Am nidchsten Morgen bereiteten die gopis in Vrndavana wie gewohnlich die marigala-
aratrika-Zeremonie vor, indem sie Lampen ansteckten und mit Yoghurt vermischte Butter
versprengten. Nach der Zeremonie begannen sie dann damit, frischen Yoghurt zu Butter zu
kirnen. Wahrend sie so beschiftigt waren, wurde der Schein der Lampen, der sich auf den
Schmuckstiicken der gopis spiegelte, noch heller. Das Butterfa, die Arme, Ohrringe,
Armreifen und Briiste der Maddchen - alles war in Bewegung. Und das kurikuma-Puder
verlieh ihren Gesichtern ein safranfarbenes Leuchten, das der aufgehenden Sonne glich.
Beim Buttern sangen die Madchen von der Herrlichkeit Krsnas. Thre Stimmen und die
Gerdusche beim Buttern vereinigten sich, stiegen zum Himmel auf und heiligten die ganze
Atmosphére. Nach Sonnenaufgang gingen die gopis, wie jeden Tag, zu Nanda Maharaja und
Mutter Yasoda, um ihnen ihre Ehrerbietungen zu erweisen. Die gopis wullten noch nichts
von Uddhavas Ankunft, und als sie daher seinen goldenen Wagen vor der Tiir stehen sahen,
fragten sie sich sofort nach seiner Herkunft und seinem Besitzer. Einige dachten, daf}
Akriira, der Krsna abgeholt hatte, wieder zuriickgekehrt sei. Sie mochten Akriira nicht, weil
er Krspa in Kamsas Diensten nach Mathura gefahren hatte. Alle gopis begannen zu
argwohnen, dal} Akriira wiedergekommen sein konnte, um einen anderen grausamen Plan
auszufiihren. Doch gleichzeitig dachten sie auch: »Wir sind nur noch tote Koérper ohne
unseren hochsten Meister, Krsna. Was konnte Akriira diesen toten Kérpern noch zufiigen?«

Wahrend sie derartige Dinge zueinander sprachen, beendete Uddhava seine
morgendlichen Waschungen, Gebete und sein Chanten und begab sich dann zu ihnen.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 45. Kapitel des Buches Krsna: »Uddhava
besucht Vrndavanax.



46. KAPITEL

iy

Krsnas Botschaft an die gopis

Als die gopis Uddhava sahen, bemerkten sie, dal® er fast genauso aussah wie Krsna, und
daran erkannten sie, dal} er ein grofler Geweihter Krsnas sein miisse. Seine Hinde waren
ungewohnlich lang, und seine Arme glichen den Bliitenblidttern der Lotosblume. Er war in
gelbe Gewdnder gekleidet und trug eine Girlande aus Lotosbliiten. Sein Antlitz war
wunderschon. Uddhava dhnelte Krsna so stark, ja, er besafy fast die gleichen korperlichen
Merkmale wie der Herr, weil er die sariipya-Befreiung erlangt hatte. In Krsnas Abwesenheit
hatten es sich die gopis zur Pflicht gemacht, frilhmorgens Mutter Yasoda einen Besuch
abzustatten. Sie wullten, da Nanda Maharaja und seine Frau sehr bekiimmert waren, und
daher sahen sie es als ihre Pflicht an, den beiden ehrwiirdigsten Personlichkeiten von
Vrndavana jeden Tag ihre Achtung zu erweisen. Wenn Nanda und Yasoda Krsnas
Freundinnen sahen, wurden Sie an Krsna Selbst erinnert und dadurch ein wenig getrostet,
und auch die gopis freuten sich jedesmal sehr, wenn sie Nanda Maharaja und Mutter Yasoda
sahen.

Als die gopis also bemerkten, da Uddhava Krsna sogar in Seinem AuReren glich, dachten
sie, dal} er eine dem Hochsten Herrn vollig hingegebene Seele sein miisse. Sie fragten sich
daher: »Wer ist dieser Jiingling nur, der so aussieht wie Krsna? Er hat die gleichen Augen,
die Lotosbliiten dhneln, die gleiche edle Nase und das gleiche schone Antlitz, und er lichelt
auch ebenso wie Krsna. Er gleicht in jeder Beziehung Syamasundara, dem schénen dunklen
Jiingling. Er ist sogar genau wie Krsna gekleidet. Woher kommt er nur? Wer ist die
Gliickliche, die ihn zum Gemahl hat?« So sprachen sie zueinander. Die gopis waren sehr
begierig, etwas iiber Uddhava zu erfahren, und weil sie einfache Dorfm&dchen waren,
versammelten sie sich einfach um ihn. Die gopis freuten sich sehr, als sie horten, daf}
Uddhava eine Botschaft von Krsna bringe, und so fiihrten sie ihn an einen ruhigen Ort, um
sich mit ihm niederzusetzen. Sie wollten vo6llig ungestort mit Uddhava sprechen, ohne sich
vor fremden Zuhorern schamen zu miissen. Sie hieen ihn also mit héflichen Worten und in
grol3er Ergebenheit willkommen: »Uns ist bekannt, daf} du ein enger Vertrauter Sri Krsnas
bist, und dal} Er dich nach Vrndavana schickte, um Seinen Vater und Seine Mutter zu
trosten. Das bestétigt, dafd die Zuneigung von Verwandten derselben Familie fiireinander
sehr stark ist. Selbst grof3e Weise, die in den Lebensstand der Entsagung getreten sind,
konnen nicht ihre Angehorigen aufgeben. Sicherlich hat Krsna dich aus diesem Grund zu
Seinem Vater und Seiner Mutter geschickt, denn ansonsten ist Thm an nichts mehr in
Vrndavana gelegen. Nun, wo Er in der Stadt lebt, konnen Ihm das Dorf und das Weideland
der Kiihe gleichgiiltig sein. Diese Dinge haben fiir Krsna keinerlei Wert mehr, denn Er ist ein
Stadtbewohner geworden.

Bestimmt macht Er Sich nichts aus denjenigen, die nicht zu Seinen Familienangehorigen
zdhlen. Warum sollte man sich auch um Menschen kiimmern, die aufSerhalb der Familie
stehen, erst recht, wenn es sich dabei um verheiratete Frauen handelt? Krsna interessiert
Sich so lange fiir sie, wie sie Ihn erfreuen. Er ist wie die Biene, die nur so lange auf einer
Blume sitzt, bis sie allen Nektar eingesammelt hat. Und es ist nur natiirlich und
psychologisch leicht zu erkldren, daf eine Dirne ihren Liebhaber nicht ldnger beachtet,



wenn er kein Geld mehr hat. Ebenso ist es mit den Biirgern, die ihr Land verlassen, wenn sie
sehen, da® die Regierung nicht fahig ist, sie ausreichend zu beschiitzen. Ein Schiiler bricht
seine Beziehung zu Lehrern und Schule ab, sobald seine Ausbildung abgeschlossen ist. Wenn
ein reicher Mann von seinen Verehrern Geld bekommen hat, 143t er sie einfach fallen. Wenn
die Reifezeit der Friichte voriiber ist, haben die Vogel kein Interesse mehr an den Badumen.
Der Gast gibt, nachdem er im Wirtshaus gegessen hat, seine Beziehung zum Wirt auf. Wenn
nach einem Waldbrand kein frisches Gras mehr zu finden ist, verlassen die Rehe und die
anderen Tiere den Wald. Ebenso 16st auch ein Mann, nachdem er sich mit seiner Freundin
vergniigt hat, die Verbindung mit ihr.« Mit diesen Beispielen wollten die gopis Krsna fiir Sein
Verhalten ihnen gegeniiber anklagen.

Uddhava verstand, daf} die gopis von Vrndavana vollig in Gedanken an Krsna und Seine
Kindheitsabenteuer vertieft waren. Wahrend sie mit Uddhava iiber Krsna sprachen,
vergal3en sie all ihre Haushaltspflichten. Sie vergal3en sogar sich selbst, weil ihre Sehnsucht
nach Krsna immer stirker wurde.

Eine der gopis — Sie hieR Srimati Radharani — war durch Ihre vertraute personliche
Beziehung zu Krsna so tief in Gedanken an Ihn versunken, daf} Sie tatsdchlich mit einer
Hummel zu sprechen begann, die in Ihrer Ndhe umherflog, und die versuchte, Ihre
LotosfiiBe zu beriihren. Wahrend sich die anderen gopis mit Krsnas Gesandtem Uddhava
unterhielten, hielt Srimati Radharani jene Hummel fiir einen Sendboten Krsnas, und so
begann Sie folgendermafen zu ihr zu sprechen: »Hummel, du trinkst gern den Nektar aus
den Bliiten, und daher hat es dir gefallen, Krsnas Bote zu sein, der von gleichem Wesen ist
wie du. Ich habe an deinem Bart die Spuren von dem roten kurikuma-Puder entdeckt, mit
dem die Blumengirlande Krsnas bestdubt wurde, als Er die Brust eines anderen Madchens,
die Meine Rivalin ist, an Sich driickte. Du bist bestimmt sehr stolz darauf, daff du die Blume
beriihren durftest, und daf} sich dein Bart von dem kurikuma-Puder rétlich gefarbt hat. Du
kommst mit einer Botschaft fiir Mich hierher, und du bist sehr begierig, Meine Fiil3e zu
beriihren. Aber, Meine liebe Hummel, laf$ Mich dich warnen: Riihr Mich nicht an! Ich
mochte keine Botschaften von deinem flatterhaften Meister. Du bist der flatterhafte Diener
eines flatterhaften Herrn.« Es ist gut moglich, daB Srimati Radharani die Hummel
absichtlich mit sarkastischen Worten anredete, um Krsnas Boten Uddhava zu tadeln. Indirekt
betrachtete Sie Uddhava nicht nur als jemanden, der die gleichen korperlichen Merkmale
wie Sri Krsna besitzt, sondern sogar als jemand, der Krsna Selbst gleicht. So deutete Sie an,
daB Uddhava genauso unzuverlissig sei wie Krsna Selbst. Srimati Radharani wollte jedoch
auch die genauen Griinde fiir Ihre Unzufriedenheit mit Krsna und Seinem Boten zu
verstehen geben.

Sie sprach also weiter zur Hummel: »Dein Meister Krsna hat genau das gleiche Wesen wie
du. Du setzt dich auf eine Blume, nimmst ein wenig Nektar von ihr und fliegst gleich zur
néachsten Blume, um von ihrem Nektar zu kosten. Du bist genau wie dein Meister Krsna. Er
liel uns die Beriihrung Seiner Lippen kosten und verlie uns dann einfach wieder. Ich weil3
auch, daf} die Gliicksgottin Laksmi, die in einem Wald von Lotosblumen lebt, sich stindig in
Krsnas Dienst beschiftigt. Ich kann jedoch nicht verstehen, warum sie von Krsna so betort
worden ist. Sie hdngt ndmlich an Thm, obwohl sie Seinen wahren Charakter kennt. Dagegen
sind wir viel kliiger, denn wir lassen uns nicht noch einmal von Krsna oder Seinen Boten
betriigen.«

Nach der Ansicht der fortgeschrittenen Gottgeweihten ist die Gliicksgottin Laksmi eine
untergeordnete Erweiterung Srimati Radharanis. So wie Krsna unzihlige Erweiterungen, die
Visnu-miirtis, besitzt, so hat Seine Freuden-Energie Radharani in den Gliicksgottinnen
zahllose Erweiterungen. Daher sehnt sich die Gliicksgottin, Laksmiji, immer danach, die
Stufe der gopis zu erreichen.

Srimati Radharani fuhr fort: »Torichte Hummel, du versuchst Meine Gunst zu erlangen
und eine Belohnung zu bekommen, indem du von Krsnas Herrlichkeit singst, doch du
bemiihst dich vergeblich. Wir besitzen nichts mehr und sind getrennt von unserem Zuhause
und unseren Familien. Auflerdem kennen wir Krsna sehr gut, sogar noch besser als du. Was



immer du also iiber Thn erzdhlen magst, sind alte Geschichten fiir uns. Krsna hélt Sich nun in
der Stadt auf, wo man Ihn besser als Arjunas Freund kennt. Er hat viele neue Freundinnen,
die gewifd sehr gliicklich in Seiner Gesellschaft sind. Sie sind gliicklich, weil Er das liistern
brennende Gefiihl in ihren Briisten gestillt hat. Wenn du zu ihnen gehst und Krsna preist,
wirst du bestimmt mehr Erfolg haben als bei Mir, und sie werden dich belohnen. Du
versuchst Mich durch Schmeicheln zu besdnftigen, und deshalb hast du deinen Kopf unter
Meine Fiile gelegt. Aber Ich durchschaue deinen Trick. Ich weild doch, dal} du von Krsna,
dem groRten Gaukler, geschickt bist. Deshalb verla3 Mich bitte.

Ich kann Mir denken, daf3 du sehr geschickt darin bist, zwei Streitende miteinander zu
versOhnen, doch du solltest wissen, dafl Ich weder dir noch deinem Meister, Krsna,
vertrauen kann. Wir haben unsere Familien, Eheméinner, Kinder und alle Verwandten nur
wegen Krsna verlassen, aber Er fiihlt Sich uns gegeniiber nicht im geringsten verpflichtet
und hat uns unserem Schicksal iiberlassen. Denkst du also, daf} wir Thm jemals wieder
Vertrauen schenken konnten? Wir wissen, dal} Krsna nicht lange ohne die Gesellschaft
junger Frauen leben kann. Das ist Sein Wesen. Er diirfte jedoch in Mathura auf einige
Schwierigkeiten stofen, denn Er ist jetzt nicht mehr im Dorf unter unschuldigen
Hirtenmaddchen. Er verkehrt nun in aristokratischen Kreisen, und daher fillt es Thm
sicherlich nicht leicht, Freundschaften mit den jungen Méadchen zu schlieBen. Vielleicht bist
du daher nach Vrndavana gekommen, um wieder fiir IThn zu freien oder um uns nach
Mathura zu holen. Doch warum sollte Krsna hoffen, dafl wir nach Mathura kommen? Er ist
in der Lage, nicht nur die Madchen von Vrndavana oder Mathura, sondern alle Frauen im
Universum, zu betdren. Sein wundervolles Licheln ist so bezaubernd und die Bewegung
Seiner Augenbrauen so schon, daf} Er jede Frau von den himmlischen, den mittleren oder
den niederen Planeten zu Sich rufen kann. Maha-Laksmi, die hervorragendste aller
Gliicksgottinnen, sehnt sich sténdig danach, Thm einen kleinen Dienst erweisen zu diirfen.
Wer sind wir schon im Vergleich zu all diesen Frauen des Universums? Wir sind wirklich
unbedeutend.

Krsna stellt Sich Selbst als sehr grol3herzig dar, und Er wird auch von grof3en Heiligen fiir
diese Eigenschaft gepriesen. Seine hohen Qualitdten konnten sicherlich ihre Vollendung
erfahren, wenn Er uns Barmherzigkeit erweisen wiirde, denn wir sind von Thm mit FiiBen
getreten und vernachlissigt worden. Du armer Bote, du bist nur ein Diener ohne Intelligenz.
Du weif3t nicht viel von Krsna — wie undankbar und hartherzig Er gewesen ist — nicht nur in
diesem, sondern auch in Seinem fritheren Leben. Wir haben von unserer Grofmutter
Paurnamasi von Krsnas Grausamkeit gehort. Sie hat uns verraten, daf Krsna, vor Seiner
jetzigen Geburt, als Ramacandra in einer ksatriya-Familie erschien. Damals totete Er Vali,
den Feind Seines Freundes, wie ein Jager, statt ihn wie ein ksatriya zu besiegen. Der Jéager
sucht sich ein sicheres Versteck und erlegt von dort aus ein Tier, ohne ihm
gegeniiberzutreten. Ramacandra hétte wie ein richtiger ksatriya Mann gegen Mann mit Vali
kdmpfen sollen, doch auf den Rat Seines Freundes hin totete Er Seinen Gegner aus dem
Hinterhalt. Somit verletzte Er die religiosen Prinzipien der ksatriyas. Auf3erdem war Er so
sehr von der Schonheit einer Frau namens Sita betort, daf} Er Sﬁrpanakhé, die Schwester
Ravanas, verunstaltete, indem Er ihre Nase und Ohren abschnitt. Stirpanakha hatte Thm
ndmlich einen Antrag gemacht, und als ksatriya hitte Er ihren Wunsch erfiillen miissen.
Doch Er war so selbstsiichtig, daf Er, weil Er Sitadevi nicht vergessen konnte, Sirpanakha
entstellte. Vor Seinem Leben als ksatriya war Er als Brahmanenknabe mit Namen
Vamanadeva geboren worden. In dieser Inkarnation bat Er Bali Maharaja um eine kleine
Gabe. Der Konig war so grof3ziigig, Thm alles zu geben, was er besal3, doch Krsna nahm ihn,
undankbar wie Er ist, wie eine Krdhe gefangen und stie ihn in das Patala-Reich hinab. Wir
kennen Krsna sehr gut und wissen ganz genau, wie undankbar Er ist. Doch hier beginnt
unsere Schwierigkeit: Obwohl Er so grausam und hartherzig ist, féllt es uns sehr schwer,
nicht mehr {iber Thn zu sprechen. Nicht nur wir konnen nicht aufhoren iiber Thn zu sprechen
— selbst die groen Weisen und Heiligen sprechen sténdig iiber Thn. Wir gopis aus Vrndavana
wollen nichts mehr mit diesem blauschwarzen Jiingling zu tun haben, doch wissen wir



nicht, wie es uns jemals gelingen soll aufzuhoren, uns an Seine Taten zu erinnern und iiber
Thn zu sprechen.«

Weil Krsna absolut ist, ist es genauso schon, von Seinen sogenannten unbarmherzigen
Taten zu horen wie von den barmherzigen. Heilige und grol3e Gottgeweihte wie die gopis
konnen sich niemals von Krsna abwenden. Auch Sri Caitanya sagt in Seinem Gebet: »Es steht
Dir vollig frei, alles zu tun, was Dir beliebt; Du magst Mich umarmen oder unter Deinen
FiiBen zertreten. Du magst Mir das Herz brechen, indem Du Dich Mir in Meinem ganzen
Leben nicht zeigst; dennoch bleibst Du das einzige Ziel Meiner Liebe.«

Srimati Radharani fuhr fort: »Meiner Meinung nach sollte man am besten gar nicht erst
von Krsna horen, denn sowie ein Nektartropfen von Seinen transzendentalen Spielen in das
Ohr dringt, wird man augenblicklich iiber die Ebene von Dualitdt, von Zuneigung und
Widerwillen, erhoben und gibt die Anhaftung an die materielle Welt auf, an Familie,
Zuhause, Frau, Kinder und alles, was jedem Menschen materiell lieb ist. Wenn man dann
ohne alle materiellen Werte dasteht, macht man seine Verwandten und sich selbst
ungliicklich. In diesem Zustand sucht man dann als Mensch oder in anderen Lebensformen,
selbst als Vogel, stindig nach Krsna. Es ist sehr schwierig, Krsna, Seinen Namen, Seine
Eigenschaften, Seine Gestalt, Seine Spiele, Seine Umgebung und alles, was sonst noch mit
Ihm verbunden ist, wirklich zu verstehen.« Schliel3lich sagte Srimati Radharani zu dem
schwarzen Boten Krsnas: »Bitte sprich nicht mehr von Krsna. Es ist besser, iiber etwas
anderes zu reden. Wir gopis sind bereits verloren, wie die schwarz-gefleckten Rehe im Wald,
die von den siillen Melodien des Jagers betort sind. Wir sind ndmlich von den siiRen Worten
Krsnas bezaubert worden und miissen immer wieder an das Glinzen Seiner Zehennigel
denken. Mehr und mehr verlangt es uns nach Seiner Gesellschaft; deshalb bitte Ich dich:
Sprich nicht mehr von Krsna.«

Radharanis Gespriach mit der Hummel, Ihre Klagen gegen Krsna und, auf der anderen
Seite, Thre Unféahigkeit mit dem Sprechen iiber Ihn aufzuhdren, sind Anzeichen hochster
transzendentaler Ekstase, mahd-bhava. Dieser ekstatische mahd-bhava kann sich nur in
Radharani und Thren Gefihrtinnen manifestieren. GrofRe dacdryas, wie Srila Riipa Gosvami
und Srila Viévanatha Cakravarti Thakura, haben diese mahd-bhava-Reden Srimati
Radharanis analysiert und die verschiedenen Merkmale Radharanis beschrieben, wie z. B.
udghiimd, Verwirrung, und jalpapratijalpa, das Sprechen in Widerspriichen. In Radharanis
Wesen ist ujjala, das strahlendste Juwel der Liebe zu Gott, zu finden. Als Sie so zu der
Hummel redete, entschwand diese plotzlich Thren Augen. In Threr Trennung von Krsna war
Radharani sehr traurig gewesen, und daher empfand Sie, als Sie mit der Hummel sprechen
konnte, groRe Ekstase. Als die Hummel dann aber plotzlich verschwand, wurde Sie fast
verriickt, denn Sie befiirchtete, die Hummel kénne zu Krsna zuriickkehren und Ihm alles,
was Sie gegen Thn gesagt hatte, erzdhlen. Sie dachte: »Krsna mul sehr traurig sein, Mein
Klagen zu horen.« Bei diesem Gedanken wurde Sie sofort von einer anderen Art der Ekstase
iiberwaltigt.

Unterdessen erschien die Hummel, die nur ein wenig umhergeflogen war, wieder vor Ihr.
Radharani sagte Sich sogleich: »Krsna ist Mir nicht bose. Obwohl Sein Bote Meine
verletzenden Worte iiberbracht hat, war Er so giitig, die Hummel wieder zu Mir zu schicken,
um Mich von ihr zu Ihm bringen zu lassen.« Diesmal war Srimati Radharani sehr darauf
bedacht, nichts gegen Krsna zu sagen. »Meine liebe Freundin, sei Mir willkommen«, sprach
Sie. »Es war sehr giitig von Krsna, dich wieder hierherzuschicken. Krsna ist so freundlich
und zuneigungsvoll zu Mir, dal Er dich wieder hierher sandte, obgleich du Thm Meine
widrigen Worte iibermittelt hast. Meine liebe Freundin, Du kannst Mich um alles bitten, was
du haben mochtest. Ich werde dir alles geben, weil du so gut zu Mir bist. Du bist gekommen,
um Mich zu Krsna zu bringen, denn Er kann Selbst nicht hierherkommen. Er kann ndmlich
nicht die Gesellschaft Seiner neuen Freundinnen in Mathura verlassen. Aber Du bist ja nur
eine kleine Hummel. Wie konntest du Mich also zu Thm bringen? Wie wirst du Mir helfen,
Krsna zu treffen, der nun neben der Gliicksgottin liegt und sie an Seine Brust driickt? Aber



mach dir nichts daraus. Laf3 uns einfach vergessen, da® Ich dort hinreisen mochte oder dich
schicken will. Sage Mir vielmehr bitte, wie es Krsna in Mathura geht. Erinnert Er Sich noch
an Seinen Pflegevater Nanda Maharaja und Seine zartliche Mutter Yasoda, und denkt Er
manchmal auch an Seine Hirtenfreunde und an uns, die gopis? Sicherlich denkt Er hin und
wieder an uns, denn wir dienten Ihm wie Mégde, ohne Bezahlung. Sag mir, besteht nicht die
geringste Moglichkeit, da3 Krsna wieder zuriickkommt und uns in Seine Arme nimmt? Seine
Glieder duften immer nach dem aguru-Aroma! Bitte stelle Krsna all diese Fragen, wenn du
Thn wiedersiehst.«

Uddhava stand in der Ndhe und horte Radharani zu, wiahrend Sie so sprach, als sei Sie fast
verriickt geworden nach Krsna. Es erstaunte IThn aulerordentlich, wie die gopis fortwdhrend
in der hochsten Ekstase der maha-bhava-Liebe iiber Krsna meditierten. Er hatte eine
handgeschriebene Botschaft Krsnas bei sich und hielt es nun fiir angebracht, sie den gopis
vorzutragen, um sie etwas zu beruhigen. Er sagte daher: »Liebe gopis, fiir euch ist die
Bestimmung des menschlichen Lebens erfiillt, denn ihr seid alle vortreffliche Geweihte des
Hochsten Personlichen Gottes; deshalb seid ihr es wert, von allen Menschen verehrt zu
werden. Uberall in den drei Welten sollte man euch verehren, denn ihr seid
wunderbarerweise in Gedanken an den Hochsten Personlichen Gott Vasudeva vertieft. Er ist
das Ziel aller Rituale und frommen Handlungen wie die Ausiibung von Mildtétigkeit, das
Aufsichnehmen von Hérten, Geliibden und Buflen und das Darbringen von Opfern im
Opferfeuer. Er ist das Ziel aller mantras, des Studiums der Veden, der Beherrschung der Sinne
und der Sammlung des Geistes in Meditation. Dies sind einige der Vorginge, die zur
Selbstverwirklichung und zur Vollkommenheit des Lebens fithren sollen. Im Grunde
genommen aber sind sie nur dazu bestimmt, einen Menschen dahin zu bringen, Krsna zu
erkennen und sich dem transzendentalen liebevollen Dienst fiir den Hochsten Personlichen
Gott zu weihen. Dies besagt auch die letzte Anweisung der Bhagavad-gita, obwohl Krsna
noch viele andere Vorgidnge zur Selbstverwirklichung beschreibt, empfiehlt Er am Ende,
alles aufzugeben und sich einfach Thm hinzugeben. Alle die anderen Vorgidnge sind dazu
bestimmt, den Menschen zu lehren, wie er sich letztlich den Lotosfiien Krsnas hingeben
kann. Die Bhagavad-gita erklart weiterhin, da der Vorgang der Hingabe von einem
aufrichtigen Menschen zur Vollkommenheit gebracht werden kann, nachdem er viele Leben
hindurch die Vorgénge zur Selbstverwirklichung in Weisheit und Entsagung befolgt hat.

Da die Vollkommenheit solcher Vorginge und Entsagungen im Leben der gopis vollstdndig
ihren Ausdruck findet, fiihlte sich Uddhava gliicklich, als er die transzendentale Position der
gopis erkannte. Er sagte deshalb: »Meine lieben gopis, die Gefiihle, die ihr fiir Krsna
entwickelt habt, sind selbst fiir die grollen Weisen und Heiligen sehr schwer zu erlangen. Ihr
habt die hochste Stufe des Lebens erreicht. Es ist ein grof3er Segen fiir euch, dal ihr euren
Geist auf Krsna gerichtet und euch entschlossen habt, mit Krsna allein zufrieden zu sein,
weshalb ihr Familie, Verwandte und Kinder aufgegeben habt. Weil euer Geist nun vo6llig mit
Krsna, der Hochsten Seele, beschiéftigt ist, hat sich von allein allumfassende Liebe in euch
gebildet. Ich schitze mich sehr gliicklich, daR es mir durch eure Gnade vergonnt ist, euch in
dieser transzendentalen Stellung zu sehen.« Als Uddhava sagte, er iiberbringe eine Botschaft
von Krsna, war den gopis viel mehr daran gelegen, den Inhalt zu erfahren, als von ihrer
eigenen hohen Stellung zu horen. Sie liebten es nicht sonderlich, selbst gepriesen zu werden,
sondern zeigten sich vielmehr sehr begierig, Krsnas Botschaft zu horen. Uddhava sagte also:
»Meine lieben gopis, ich bin beauftragt worden, euch diese Botschaft zu {iberbringen, die ihr
so erleuchtete und grof’e Gottgeweihte seid. Krsna schickt mich hierher, weil ich Sein
vertrautester Diener bin.«

Uddhava iibergab den gopis jedoch nicht einfach die Botschaft Krsnas, sondern las sie
ihnen personlich vor. Die Botschaft war sehr ernst geschrieben, weil sie nicht nur den gopis,
sondern auch allen empirischen Philosophen klarmachen sollte, daf} die reine Liebe zu Gott
alle Energien des Herrn in sich vereinigt. Aus den vedischen Schriften geht hervor, daf} der
Herr mannigfache Energien besitzt: parasya Saktir vividhaiva Srityate. Die gopis waren so
innige personliche Freunde Krsnas, dal} Er beim Schreiben der Botschaft sehr bewegt war
und nicht deutlich schreiben konnte. Uddhava verfiigte als Schiiler Brhaspatis iiber eine



scharfe Intelligenz, und daher hielt er es fiir kliiger, den gopis personlich den Brief Krsnas
vorzulesen und zu erkldren, als ihn einfach nur abzugeben.

Uddhava sagte also: »Dies sind die Worte des Hochsten Personlichen Gottes: sMeine lieben
gopis, Meine lieben Freundinnen, bitte wisset, daf} es zu jeder Zeit, iiberall und unter allen
Umstdnden unmoglich ist, daf wir getrennt voneinander sind, denn Ich bin
alldurchdringend.« «

Dieser alldurchdringende Aspekt Krsnas wird sowohl im Neunten als auch im Siebten
Kapitel der Bhagavad-gita erklart. Es heil3t dort, dal3 Krsna in Seinem unpersonlichen Aspekt
alldurchdringend ist. Obgleich alles in Thm ruht, ist Er nicht {iberall personlich anwesend.
Wie im Siebten Kapitel gesagt wird, bilden die fiinf grobstofflichen Elemente Erde, Wasser,
Feuer, Luft und Ather zusammen mit den feinstofflichen Elementen Geist, Intelligenz und
falsches Ich Krsnas niedere Energien. Es gibt jedoch noch eine andere, hohere, spirituelle
Energie — die Lebewesen. Die Lebewesen sind ebenfalls Bestandteile Krsnas, und daher ist
der Herr der Ursprung sowohl der materiellen als auch der spirituellen Energie. Als Ursache
und Wirkung ist Er immer an allem beteiligt. Nicht nur die gopis, sondern alle Lebewesen
sind ewig und unter allen Umstdnden untrennbar mit Krsna verbunden. Die gopis jedoch
handeln in ihrer wesenseigenen Beziehung zu Krsna und in vélliger Ubereinstimmung mit
Ihm, wohingegen die Lebewesen unter dem Einflull mayas Krsna vergessen haben. Sie
glauben, von Thm getrennt zu sein und keine Beziehung zu Ihm zu besitzen.

Liebe zu Krsna oder Krsna-Bewulftsein ist daher die vollkommene Ebene wirklichen
Wissens, auf der man die Dinge sieht, wie sie sind. Unser Geist kann niemals leer sein,
sondern ist stindig mit Gedanken beschiftigt, die nichts auerhalb der acht Elemente von
Krsnas Energie zum Inhalt haben. Jemand, der diesen philosophischen Aspekt aller
Gedanken versteht, ist ein wirklicher Weiser, und er gibt sich Krsna hin. Die gopis sind echte
Beispiele fiir diese vollkommene Stufe der Erkenntnis. Man kann sie also keinesfalls mit
intellektuellen Spekulierern vergleichen; ihr Geist ist immer in Krsna vertieft. Der Geist ist
nichts anderes als eine Energie Krsnas. Deshalb kann im Grunde niemand, der denken,
fiihlen, handeln und wollen kann, von Krsna getrennt sein. Verstehen kann man seine ewige
Beziehung zum Herrn jedoch nur auf der Stufe des Krsna-Bewuf3tseins. Der krankhafte
Zustand, in dem man nicht seine ewige Beziehung zu Krsna verstehen kann, wird die Stufe
der Verunreinigung oder mayad genannt.

Weil sich die gopis auf der Ebene reinen transzendentalen Wissens befinden, ist ihr Geist
immer von Krsna-Bewuf3tsein erfiillt. So wie z. B. Feuer und Luft nicht voneinander getrennt
sind, so gibt es auch zwischen Krsna und den Lebewesen niemals Trennung. Wenn die
Lebewesen Krsna vergessen haben, befinden sie sich nicht in ihrem natiirlichen Zustand. Die
gopis hingegen befinden sich stdndig auf der absoluten Ebene des vollkommenen Wissens, da
sie unablissig an Krsna denken. Die sogenannten empirischen Philosophen denken zuweilen,
der Pfad der bhakti sei fiir die weniger Intelligenten bestimmt, doch das Wissen eines
sogenannten weisen Mannes muf}3 unrein und unvollkommen bleiben, solange er nicht die
Ebene der bhakti erreicht. Die wahre Vollendung seiner ewigen Beziehung zu Krsna erreicht
man mit der Liebe in Trennungsgefiihlen. Doch die Trennung von Krsna an sich ist eine
Illusion, weil man niemals von Thm getrennt sein kann. Die gopis waren niemals von Krsna
getrennt. Selbst im philosophischen Sinne gab es keine Trennung.

Auch die kosmische Manifestation ist nicht von Krsna getrennt. Der Herr sagt Selbst:
»Nichts ist getrennt von Mir; die gesamte kosmische Manifestation ruht auf Mir, sie ist nicht
getrennt von Mir. Vor der Schopfung existierte nur Ich.« Diese Aussage wird von den
vedischen Schriften bestdtigt: Vor der Schopfung gab es nur Narayana. Es gab keinen
Brahma und keinen Siva als Helfer. Die gesamte kosmische Manifestation wird von den drei
Erscheinungsweisen der materiellen Natur bewegt. Brahma ist eine Inkarnation der
Erscheinungsweise der Leidenschaft. Man sagt zwar, er habe das Universum erschaffen, doch
in Wirklichkeit ist er nur der sekundédre Schopfer; der urspriingliche Schopfer ist Narayana.
Narayanas Erhabenheit wird auch von Sankaracarya bestitigt: ndardyanah paro vyaktdt.
»Narayana ist vollig transzendental und weilt jenseits der kosmischen Schopfung.«



Krsna erschafft, erhdlt und vernichtet die gesamte kosmische Manifestation durch
verschiedene Inkarnationen, in die Er Sich erweitert. Alles ist Krsna, und alles ist von Thm
abhéngig, doch kann man Thn in der materiellen Energie nicht wahrnehmen. Die materielle
Energie wird als maya oder Illusion bezeichnet. In der spirituellen Energie jedoch ist Krsna
auf Schritt und Tritt, unter allen Umstinden, wahrnehmbar.

Diese vollkommene Sicht findet man bei den gopis. So wie Krsna stets iiber der
kosmischen Manifestation steht, obwohl sie génzlich von Thm abhéngig ist, steht auch das
Lebewesen vollig liber seinem materiellen bedingten Leben. Der materielle Korper hat sich
auf der Grundlage der spirituellen Existenz entwickelt. In der Bhagavad-gita wird die ganze
materielle Manifestation als die Mutter der Lebewesen bezeichnet und Krsna als der Vater.
Wie der Vater die Mutter befruchtet, indem er das Lebewesen in ihren Schof3 eingibt, so gibt
Krsna die Lebewesen in den Schol$ der materiellen Natur, aus dem sie entsprechend ihren
friiheren gewinnbringenden Handlungen in unterschiedlichen Korpern hervorkommen.
Unter allen Umstidnden aber steht das Lebewesen iiber dem bedingten materiellen Leben.

Schon wenn wir unseren eigenen Korper studieren, konnen wir feststellen, daf} das
Lebewesen iiber der Gefangenschaft im Korper steht. Jede Bewegung des Korpers wird durch
die Wechselwirkung der drei Erscheinungsweisen hervorgerufen. Wir konnen jeden
Augenblick beobachten, wie sich in unserem Korper viele Verdnderungen vollziehen, doch
wir, die Seele, stehen iiber diesen Wandlungen. Wir selbst konnen weder schaffen noch
etwas vernichten, noch uns in die Geschehnisse der materiellen Natur einmischen. Das
Lebewesen ist also im materiellen Korper gefangen, und zwar in drei Zustinden der
Bedingtheit — Wachbewuf3tsein, Schlaf und Bewuf3tlosigkeit. In allen diesen Zustdnden ist
der Geist aktiv. Im Schlaf oder Traum halt das Lebewesen manchmal etwas fiir Wirklichkeit,
was es, wenn es wach ist, als unwirklich erkennt. Daran wird deutlich, daf$ es unter
bestimmten Umstidnden etwas als wirklich wahrnimmt, was es unter anderen Umstinden als
unwirklich ansieht. Diese Dinge werden von den empirischen Philosophen und sarikhya-yogis
studiert. Um zu den richtigen Schluf3folgerungen zu gelangen, nehmen die sarkhya-yogis
grofBe Opfer und Strengen auf sich. So bemiihen sie sich, die Sinne zu beherrschen und
Entsagung zu iiben.

Die verschiedenen Wege, das endgiiltige Ziel des Lebens zu erkennen, gleichen Fliissen,
und Krsna ist wie der Ozean. Gleich den Fliissen, die dem Ozean entgegenflieRen, fiithren
alle Versuche, Wissen zu erlangen, zu Krsna. Wenn man sich durch viele Leben hindurch
bemiiht hat und schlieflich zu Krsna kommt, erreicht man die Vollkommenbheit. Krsna Selbst
sagt in der Bhagavad-gita: »Alle bemiihen sich auf dem Pfad der Erkenntnis, um letztlich
Mich zu erkennen, doch diejenigen, die Vorgidngen ohne bhakti folgen, stof3en bei ihren
Bemiihungen nur auf Schwierigkeiten.« Weiter heil3t es in der Gita: kleso' dhikataras tesam —
»Krsna kann nicht ohne bhakti verstanden werden.«

In der Gita werden drei Pfade gewiesen: karma-yoga, jiiana-yoga und bhakti-yoga.
Menschen, die zu sehr an gewinnbringenden Tétigkeiten (karma) haften, wird empfohlen,
Handlungen zu vollbringen, die sie zu bhakti fithren. Denen, die an der empirischen
Philosophie, einem anderen Hindernis, hingen, wird ebenfalls angeraten, bhakti zu
verwirklichen. Karma-yoga unterscheidet sich von gewohnlichem karma, und auch jfiana-
yoga ist von jhana verschieden. Im Grunde kann Krsna, wie der Herr in der Bhagavad-gita
Selbst erklart, nur durch hingebungsvolles Dienen verstanden werden: bhaktyd mam
abhijanati. Die gopis hatten die Vollkommenheit des hingebungsvollen Dienens erreicht, denn
sie wollten von nichts mehr wissen, aufer von Krsna. In den Veden heilst es in diesem
Zusammenhang: yasmin eva vijiidte sarvam eva vijiiatam bhavanti. »Wenn man Krsna erkennt,
erlangt man alles andere Wissen ohne weiteres.«

Weiter hield es in Krsnas Brief: »Transzendentales Wissen vom Absoluten ist nicht mehr
notwendig fiir euch, denn ihr habt Mich schon von Anbeginn eures Lebens geliebt.«

Wissen von der Absoluten Wahrheit ist fiir die Menschen wichtig, die vom materiellen
Dasein frei werden wollen. Doch jemand, der Liebe zu Krsna erlangt hat, befindet sich
bereits auf der Ebene des Befreitseins. In der Bhagavad-gita steht, dal jeder, der sich im



unverfdlschten hingebungsvollen Dienen beschiftigt, auf der transzendentalen Ebene der
Befreiung verankert ist. Die gopis litten keine Qualen, wie man sie im materiellen Dasein
erfahrt, sondern sie fiihlten sich von Krsna getrennt.

Krsna erklédrte ihnen deshalb: »Liebe gopis, Ich habe euch absichtlich verlassen, um eure
uniibertreffliche Liebe zu Mir zu steigern. Ich tat dies, damit ihr in stindiger Meditation
iiber Mich verweilt.«

Die gopis befinden sich auf der vollkommenen Stufe der Meditation. Yogis fiihlen sich im
allgemeinen mehr zur Meditation hingezogen als zum hingebungsvollen Dienen fiir den
Herrn, doch leider wissen sie nicht, daf3 man mit der hochsten Stufe der Hingabe die
Vollkommenheit des yoga-Systems erreicht. Die fortwdhrende Meditation der gopis iiber
Krsna wird auch in der Bhagavad-gita die hochste Form des yoga genannt. Krsna kannte sehr
gut die Psyche der Frau. Wenn ihr Geliebter nicht bei ihr ist, meditiert sie stédndig iiber ihn
und ist auf diese Weise mit ihm zusammen. Krsna wollte uns durch das Verhalten der gopis
lehren. Wer sich wie die gopis immerzu in Trance befindet, erreicht mit Sicherheit die
Lotosfiilse Krsnas.

Sri Caitanya lehrte die Menschheit den vipralambha-Vorgang, der darin besteht, dem
Hochsten Personlichen Gott im Gefiihl der Trennung zu dienen. Und auch die sechs
Gosvamis lehrten die Verehrung des Herrn im Gefiithl der Trennung, wie es die gopis
erklart. Es heilt dort, dall die Gosvamis stindig, wie die gopis, im Ozean der
transzendentalen Empfindungen versunken waren. Als die sechs Gosvamis in Vrndavana
lebten, liefen sie nach Krsna suchend umher, wobei sie laut riefen: »Wo ist Krsna? Wo sind
die gopis? Und wo bist Du, Srimati Radharani?« Sie sagten niemals: »Wir haben Radha und
Krsna gesehen, unsere Mission ist nun erfiillt!« Nein, ihre Mission blieb immer unerfiillt; sie
trafen Radha und Krsna niemals. Als der rasa-Tanz stattfand, gaben die gopis, die nicht daran
teilnehmen konnten, ihre Korper auf, weil sie nur noch an Krsna dachten. Sich durch das
Gefiihl der Trennung von Krsna ins Krsna-Bewultsein zu vertiefen, ist also der schnellste
Weg, die LotosfiiRe Krsnas zu erreichen.

Durch Krsnas personliche Erklarung wurden die gopis von der Macht der
Trennungsgefiihle iiberzeugt. Sie hatten im Grunde wirkliche Erfahrung von dieser
iibernatiirlichen Verehrungsmethode, und als sie sich nun dessen bewul3t wurden, waren sie
sehr froh und erleichtert.

Sie begannen wie folgt zu sprechen: »Wir haben gehort, daf3 Kamsa, der der Yadu-
Dynastie stdndig Schwierigkeiten bereitete, nun endlich getotet worden ist. Das ist eine gute
Nachricht, und wir hoffen, daf die Angehorigen der Yadu-Dynastie sehr gliicklich sind, mit
Krsna zusammenzusein, der alle Wiinsche Seiner Geweihten erfiillt. Lieber Uddhava, bitte
sage uns, ob Krsna noch manchmal an uns denkt, wahrend Er Sich inmitten erleuchteter
Gesellschaftsmiddchen in Mathura vergniigt. Uns ist bekannt, dal} die Damen und Méadchen
von Mathura keine einfachen Dorffrauen sind. Sie sind alle sehr gebildet und zudem von
unvergleichlicher Schonheit. Thre scheuen ldachelnden Blicke und ihre anderen weiblichen
Reize miissen Krsna sehr gefallen. Wir wissen nur zu gut, da3 Krsna eine Vorliebe fiir schone
Frauen hat. Sicherlich haben Thn die Frauen von Mathura in der Zwischenzeit betort. Lieber
Uddhava, bitte verrate uns, ob sich Krsna, umgeben von anderen Frauen, noch manchmal an
uns erinnert.«

Eine andere gopi fragte: »Erinnert Er Sich noch an jene Mondnacht inmitten der kumadini-
Blumen, als Vrndavana so unsagbar schon wurde? Krsna tanzte mit uns, und die Luft war
von dem Klingeln der Flul3glockchen erfiillt. Wir tauschten zértliche Worte aus. Erinnert Er
Sich noch an jene Nacht? Wir jedenfalls denken oft an sie, und dann iiberkommen uns
Gefiihle der Trennung von Thm. Der Trennungsschmerz bewegt uns so sehr, daf uns ist, als
brenne Feuer in unseren Korpern. Er wollte nach Vrndavana zuriickkommen, um dieses
Feuer zu loschen, wie eine Wolke am Himmel aufzieht, um mit ihrem niederstromenden
Regen einen Waldbrand zu l6schen.«



Eine andere gopi sagte: »Krsna hat Kamsa, Seinen Feind, besiegt und so das Konigreich
gewonnen. Vielleicht ist Er inzwischen schon mit einer Konigstochter verheiratet und lebt
vergniigt umgeben von Verwandten und Freunden. Was konnte Thn also noch zu unserem
Dorf Vrndavana ziehen?«

Eine andere gopi sagte: »Krsna ist der Hochste Personliche Gott, der Gemahl der
Gliicksgottin, und Er ist in Sich Selbst zufrieden. Er hat weder mit uns, den Madchen im
Vrndavana-Wald, noch mit den Madchen in der Stadt Mathura etwas zu schaffen. Er ist die
erhabene Uberseele, und Er hat mit niemandem von uns etwas zu tun — seien wir von hier
oder von dort.«

Wieder eine andere gopi sagte: »Es ist eine unsinnige Hoffnung zu erwarten, da3 Krsna
jemals nach Vrndavana zuriickkehrt. Wir sollten statt dessen versuchen, in unserer
Enttiduschung gliicklich zu sein. Selbst die bekannte Dirne Pingala sagte einmal,
Enttduschung sei die hochste Freude. Doch obwohl wir all diese Dinge wissen, fillt es uns
sehr schwer, die Hoffnung aufzugeben, Krsna komme wieder zu uns zuriick. Wer konnte
auch jemals ein vertrauliches Gesprach mit Krsna vergessen, an dessen Brust die
Gliicksgottin immer bleibt, obgleich Krsna nicht nach ihr begehrt? Mein lieber Uddhava,
Vrndavana ist das Land der Fliisse, Wélder und Kiihe. Hier ist die Schwingung der Flote zu
horen, und hier erfreute Sich Krsna mit Seinem &lteren Bruder Balarama in unserer
Gemeinschaft an der Landschaft. Daher erinnert uns das Land von Vrndavana stdndig an
Krsna und Balarama. Die Abdriicke Seiner Fiif3e sind auf dem Land, das der Wohnort der
Gliicksgottin ist, noch zu sehen, doch auch diese Spuren konnen uns nicht helfen, Krsna
wiederzubekommen.«

Die gopis erkldrten weiter, dal} Vrndavana immer noch voll Wohlstand und Gliick sei; was
materielle Notwendigkeiten angeht, so bestand kein Mangel oder Bedarf in Vrndavana, doch
trotz dieses Wohlstandes konnten sie Krsna und Balarama nicht vergessen.

»Wir denken stindig an die vielen zauberhaften Merkmale Krsnas, wie zum Beispiel Seine
Art zu gehen, Sein Lacheln und Seine scherzenden Worte. Wir beten stets zu Thm, indem wir
rufen: >Lieber Herr, lieber Gemahl der Gliicksgottin, lieber Herr von Vrndavana und Erloser
Deiner leidenden Geweihten! Wir sind in einen Ozean des Leids gefallen und darin
versunken. Bitte komm deshalb nach Vrndavana und rette uns aus dieser
bemitleidenswerten Lage.< «

Uddhava studierte eingehend den transzendentalen, au3erordentlichen Zustand der gopis
in ihrer Trennung von Krsna, und so hielt er es fiir das beste, ihnen immer wieder von den
transzendentalen Spielen Sri Krsnas zu erzihlen. Die Materialisten brennen stindig im
lodernden Feuer der materiellen Leiden. Die gopis brannten auch - doch in einem
transzendentalen lodernden Feuer, das durch die Trennung von Krsna entfacht worden war.
Das lodernde Feuer, das den gopis zusetzte, ist verschieden vom Feuer der materiellen Welt,
denn die gopis sehnten sich stdndig nach Krsna, wohingegen der Materialist materielle
Annehmlichkeiten genief3en will.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura erklirt, daB Krsna einst Seine Hirtenfreunde
innerhalb einer Sekunde vor einem lodernden Waldbrand rettete, wahrend diese ihre Augen
geschlossen hielten. So gab auch Uddhava den gopis den Rat, einfach die Augen zu schliel3en
und {iiber die Spiele Krsnas, die sie gesehen hatten, seit sie mit Thm zusammen waren, zu
meditieren, um aus dem Feuer der Trennung gerettet zu werden. Von auf3en konnten die
gopis sich Krsnas Spiele vergegenwartigen, indem sie Uddhavas Erzdhlungen zuhorten, und
innerlich, indem sie sich an diese Spiele erinnerten. Den Erklarungen Uddhavas konnten die
gopis entnehmen, dald Krsna nicht von ihnen getrennt war. Und so wie sie fortwdhrend an
Krsna dachten, dachte auch Krsna in Mathura sténdig an sie.

Uddhavas Botschaft und Unterweisungen retteten die gopis vor dem unmittelbaren Tod,
und sie wullten diese Segnung Uddhavas zu schitzen. Uddhava handelte praktisch als
unterweisender geistiger Meister der gopis, und dafiir verehrten sie Thn wie Krsna. In den



maldgeblichen Schriften wird empfohlen, den geistigen Meister in gleicher Weise wie den
Hochsten Personlichen Gott zu verehren, denn er ist der vertrauliche Diener des Herrn, und
von grofen Autoritdten wird bestitigt, dal} der geistige Meister die dullere Manifestation
Krsnas ist. Die gopis wurden durch die Erkenntnis, daf Krsna immer bei ihnen war, von
ihrem transzendentalen Brennen erlost. Innerlich erinnerten sie sich in ihren Herzen an die
Zeit, als sie mit Krsna zusammengewesen waren, und von auf3en half ihnen Uddhava durch
seine abschlief3enden Unterweisungen, Krsna wahrzunehmen.

Der Hochste Personliche Gott wird in den vedischen Schriften als adhoksaja beschrieben,
was bedeutet, daf$ Er fiir materielle Sinne nicht wahrnehmbar ist. Doch obwohl Er Sich
jenseits der materiellen Sinneswahrnehmung befindet, weilt Er im Herzen jedes Lebewesens,
und gleichzeitig ist Er auch durch Seinen alldurchdringenden Aspekt als Brahman
allgegenwartig. Wie im Srimad-Bhagavatam dargelegt wird, kann man alle drei Aspekte der
Absoluten Wahrheit erkennen, namlich Bhagavan, den Hochsten Personlichen Gott,
Paramatma, die lokalisierte Uberseele und das alldurchdringende Brahman, indem man
einfach das Verhalten der gopis bei ihrer Begegnung mit Uddhava studiert.

Srinivasa Acarya erklart, daf die sechs Gosvamis stindig in Gedanken an das Tun der
gopis vertieft waren. Auch Sri Caitanya Mahaprabhu empfahl die Art und Weise, wie die
gopis den Hochsten Personlichen Gott verehren, als vortrefflich. Und Srila Sukadeva Gosvami
versicherte, daf jeder, der von der richtigen Quelle iiber die Beziehung der gopis zu Krsna
hort und die Unterweisungen befolgt, die in diesem Zusammenhang gegeben werden, zur
hochsten Stufe des hingebungsvollen Dienens erhoben werden und die Lust nach
materiellem Geniel3en aufgeben kann. Die gopis wurden durch Uddhavas Unterweisungen
getrostet, und sie baten ihn, noch einige Tage linger in Vrndavana zu bleiben. Uddhava
nahm ihre Bitte an und blieb nicht nur fiir ein paar Tage, sondern einige Monate lang bei
ihnen. Er liel} sie stindig an die transzendentale Botschaft des Herrn und Seine Spiele
denken, und die gopis hatten das Gefiihl, direkt mit Krsna zusammenzusein. Wéahrend
Uddhavas Aufenthalt in Vrndavana freuten sich alle Einwohner an seiner Anwesenheit. Die
Tage, die sie damit zubrachten, {iber Krsnas transzendentale Taten zu sprechen, verstrichen
ihnen wie Augenblicke. Vrndavanas natiirliche Umgebung, die Ndhe des Flusses Yamuna,
die hiibschen Obstgérten, in denen Bdume mit allerlei Friichten wuchsen, der Govardhana-
Hiigel, die Hohlen und die bliihenden Blumen - all dies regte Uddhava dazu an, von Krsnas
transzendentalen Spielen zu erzdhlen. Und die Bewohner von Vrndavana genossen Uddhavas
Anwesenheit so wie sonst die Gesellschaft Krsnas. Uddhava war von der Gesinnung der gopis
sehr beeindruckt, die ganz und gar an Krsna hafteten, und auch er war von ihrer Sehnsucht
nach Krsna inspiriert. Er pflegte ihnen seine achtungsvollen Ehrerbietungen darzubringen
und verfalte Lieder, die ihre transzendentalen Eigenschaften priesen. Eines dieser Lieder
lautete: »Von allen Wesen, die die menschliche Form des Lebens angenommen haben, haben
die gopis in einzigartiger Vollkommenheit die Bestimmung des Lebens erfiillt; ihre Gedanken
sind ginzlich bei den LotosfiiRen Sri Krsnas. Auch die grofen Weisen und Heiligen
versuchen, sich in Meditation iiber die LotosfiiRe Krsnas zu versenken, der auch Mukunda
genannt wird, derjenige, der Befreiung gewdhrt, doch die gopis, die den Herrn lieben,
meditieren ganz selbstverstdndlich iiber Ihn, ohne auf irgendeinen yoga-Vorgang angewiesen
zu sein. Folgerichtig braucht jemand, der die Stufe der gopis erreicht hat, nicht mehr als
Brahma oder in einer brahmana-Familie geboren oder als brahmana eingeweiht zu werden.«

Sri Uddhava bestitigte damit Krsnas Aussage in der Bhagavad-gita: »Jeder, der mit dem
richtigen Vorsatz bei Mir Zuflucht sucht, wird das hochste Ziel des Lebens erreichen - selbst
wenn er nur ein $iidra oder von noch niedrigerer Herkunft ist.« Die gopis geben der ganzen
Welt das vollkommene Beispiel der Hingabe. Wenn man ihrem Vorbild folgt, indem man
stindig an Krsna denkt, kann man die hochste Stufe des spirituellen Lebens erreichen. Die
gopis wurden nicht in vornehmen Familien geboren — im Gegenteil, sie waren Tochter von
Kuhhirten; aber dennoch entwickelten sie die hochste Liebe zu Krsna. Zur
Selbstverwirklichung oder zur Gotterkenntnis ist es also nicht notwendig, in einer hohen
Familie geboren zu sein. Die einzige Notwendigkeit ist die ekstatische Entwicklung von
Liebe zu Gott. Um die Vollkommenheit im Krsna-Bewul3tsein zu erlangen, bedarf es keiner



anderen Qualifizierung, als stindig in Krsnas liebevollem Dienst titig zu sein. Krsna ist der
hochste Nektar, die Quelle aller Freude. Wenn man sich daher dem Krsna-Bewul3tsein
zuwendet, ist es so, als trinke man Nektar: es wirkt, ob man davon weil} oder nicht. Das
aktive Prinzip des Krsna-Bewul3tseins wird sich iiberall manifestieren, gleichgiiltig, wie und
wo man Geburt genommen hat. Krsna wird ohne Zweifel jedem, der sich dem Krsna-
Bewuldtsein zugewandt hat, Seine Segnungen erteilen. Die gopis z. B. erhielten, obwohl sie
nur in Familien von Kuhhirten geboren waren, die hochste Segnung, wie sie selbst die
Gliicksgottin niemals erlangen konnte, ganz zu schweigen von den Bewohnern des Himmels,
die lotosgleiche Korper haben. Das Gliick der gopis war so gro3, dal® Krsna sie personlich
wihrend des rasa-Tanzes umarmte und sie kiite — Angesicht zu Angesicht. Solch etwas zu
erlangen ist mit Sicherheit keinen anderen Frauen innerhalb der drei Welten moglich.

Uddhava wuldte die hohe Stufe der gopis zu wiirdigen und wiinschte, vor ihnen
niederzufallen und sich den Staub von ihren Lotosfiilen iiber sein Haupt zu streuen. Er
wagte jedoch nicht, die gopis um den Staub von ihren Fiil3en zu bitten, denn er befiirchtete,
daB ihnen dies moglicherweise nicht angenehm sei. Vielmehr beschlof3 er, seinen Kopf ohne
das Wissen der gopis mit dem Staub von ihren FiiBen einzureiben, und daher wiinschte sich
Uddhava, ein unbedeutender Grashalm oder irgendein Kraut im Land von Vrndavana zu
werden. Die gopis fiihlten sich so sehr zu Krsna hingezogen, da3 sie, wenn sie den Klang
Seiner Flote vernahmen, augenblicklich ihre Familien und Kinder verlieRen, und sogar Ehre
und weibliche Befangenheit vergaen, um sofort zu der Stelle zu eilen, an der Krsna
wartete. Sie achteten nicht einmal darauf, ob sie auf dem Fulweg oder durch den Dschungel
liefen. Unbemerkt wurden dabei die kleinen Graser und Straucher von Vrndavana mit dem
Staub von ihren Fiillen gesegnet. Weil Uddhava sich nicht traute, sich den Staub von den
Fiilen der gopis auf den Kopf zu streuen, sehnte er sich danach, spater einmal im Korper
eines Grashalms oder Strauches in Vrndavana geboren zu werden. Dann, so hoffte er, wiirde
er den Staub von den Fiillen der gopis erlangen konnen. Uddhava wuldte das
aulerordentliche Gliick der gopis zu schétzen, welche sich von allen materiellen
Verunreinigungen befreit hatten, indem sie die Lotosfiie Krsnas auf ihre hohen, schonen
Briiste setzten; diese Lotosfiifle werden nicht nur von der Gliicksgottin, sondern auch von
solch hochgestellten Personlichkeiten wie Brahma und Siva verehrt. Uddhava nun wiinschte
sich, fortwdhrend darum beten zu konnen, mit dem Staub von den Lotosfiilen der gopis
gesegnet zu werden. Die Gesdnge und Gesprache der gopis iiber die transzendentalen Taten
Sri Krsnas sind iiberall in den drei Welten beriihmt geworden.

Nachdem Uddhava eine Zeitlang in Vrndavana verbracht hatte, begehrte er, wieder zu
Krsna zuriickzukehren, und so bat er Nanda Maharaja und Mutter Yasoda um Erlaubnis, sie
zu verlassen. Anschlief3end traf er sich noch einmal mit den gopis, und nachdem er auch sie
um ihr Einverstdndnis gebeten hatte, bestieg er seinen Wagen, um nach Mathura zu fahren.

Gerade, als Uddhava abfahren wollte, erschienen noch einmal alle Bewohner von
Vrndavana, allen voran Maharaja Nanda und Yasoda, um ihm Lebewohl zu sagen, und sie
beschenkten ihn mit verschiedenen Kostbarkeiten, wie man sie nur in Vrndavana findet. In
ihrer tiefen Zuneigung fiir Krsna standen ihnen Trénen in den Augen, widhrend sie ihre
Gefiihle zum Ausdruck brachten. Sie alle baten Uddhava um seinen Segen. Sie wollten sich
immer an die glorreichen Taten Krsnas erinnern konnen; sie wiinschten sich, dal} ihr Geist
immer auf die Lotosfiile Krsnas gerichtet sein moge, daf ihre Worte immer damit
beschiftigt sein mogen, Krsna zu preisen, und dal ihre Korper sich immer wieder vor Thm
niederbeugen mochten. Vor allem aber wollten sie stdndig in Erinnerungen an Thn vertieft
sein. So zu beten wie die Bewohner von Vrndavana stellt die vortrefflichste Art der
Selbstverwirklichung dar. Die Methode ist sehr einfach: den Geist stidndig auf Krsnas
LotosfiiBe zu richten, stidndig iiber Krsna zu sprechen, ohne auf ein anderes Thema
abzuschweifen und den Korper stindig in Krsnas Dienst zu beschéftigen. Besonders in der
menschlichen Form soll man sein ganzes Leben, seine Kréfte, Seine Worte und Seine
Intelligenz in den Dienst des Herrn stellen. Nur auf diese Weise kann der Mensch zur
hochsten Ebene der Vollkommenheit erhoben werden, was von allen Autoritdten bestatigt
wird.



Die Bewohner von Vrndavana sagten: »Es kiimmert uns nicht, wo wir durch den Willen
der hochsten Autoritdt und gemifd unseren Taten kiinftig geboren werden. Das einzige,
wofiir wir beten, ist nur noch im Krsna-Bewuf3tsein tdtig sein zu diirfen. Ein reiner
Gottgeweihter begehrt nie, zu den himmlischen Planeten zu gelangen; nicht einmal nach
Vaikuntha oder Goloka Vrndavana wiinscht er sich zu kommen, denn er hat kein Verlangen
nach eigener Zufriedenstellung. Ein reiner Gottgeweihter sieht keinen Unterschied zwischen
Himmel und Holle. Ohne Krsna ist der Himmel die Holle, und mit Krsna ist die Holle der
Himmel. Nachdem Uddhava also die Verehrung Krsnas an den reinen Gottgeweihten
ausgiebig bewundert hatte, kehrte er zuriick nach Mathura, zu seinem Meister, Krsna. Bei
seiner Ankunft brachte er Sri Krsna und Balarama als erstes seine achtungsvollen
Ehrerbietungen dar, indem er sich vor Ihnen verbeugte, und erzdhlte dann von der
wundervollen Hingabe der Bewohner Vrndavanas. Anschliel3end iiberreichte er Vasudeva,
dem Vater, und Ugrasena, dem Grof3vater Krsnas, die Geschenke der Bewohner von
Vrndavana.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 46. Kapitel des Buches Krsna: »Krsnas
Botschaft an die gopis«.



47. KAPITEL

iy

Krsna erfreut Seine Geweihten

Krsna horte Uddhava tagelang zu, wie dieser Ihm in allen Einzelheiten von seinem Besuch
in Vrndavana erzdhlte und IThm schilderte, wie es Seinem Vater, Seiner Mutter, den gopis und
den Kuhhirtenjungen ging. Er war wirklich froh, da es Uddhava gelungen war, sie mit
Seinen Unterweisungen und Seiner Botschaft zu trosten.

Alsdann beschlof3 Krsna, Kubja zu besuchen, die ehemals Bucklige, die Thn, als Er zum
ersten Mal durch Mathura gegangen war, mit ein wenig Sandelholz erfreut hatte. Wie in der
Bhagavad-gita erklart wird, ist Krsna stets darum bemiiht, Seine Geweihten zu erfreuen, und
die Gottgeweihten wiederum versuchen, Krsna zu erfreuen. So wie die Gottgeweihten
stindig in ihrem Herzen an Krsna denken, denkt auch Krsna im Innern stets an Seine
Geweihten. Als Kubja in ein bezauberndes Gesellschaftsmddchen umgewandelt war,
wiinschte sie sich, dal Krsna sie einmal in ihrem Haus besuche, damit sie Thn auf ihre Art
empfangen und verehren konne. Gewdhnlich bemiihen sich Gesellschaftsmédchen, ihre
Besucher zu befriedigen, indem sie ihnen ihre Korper zum Genuf bieten. Kubja nun war
selbst voll Begierde danach, ihre Sinne mit Krsna zufriedenzustellen. Krsna hatte, als Er zu
Kubjas Haus gehen wollte, zweifellos kein Verlangen nach Sinnenbefriedigung. Kubja hatte
Seine Sinne bereits zufriedengestellt, als sie Ihm die Sandelholzpaste verehrte. Er beschlof3,
zu ihr zu gehen - scheinbar, um ihre Sinnenlust zu stillen; in Wirklichkeit aber kam Er nicht
der Sinnenbefriedigung wegen, sondern um das Méadchen zu einer reinen Gottgeweihten zu
machen. Krsna wird stets von Tausenden von Gliicksgottinnen verehrt, und daher braucht Er
nicht um der Sinnenlust willen zu einem Gesellschaftsmiddchen zu gehen. Nur weil Er der
giitige Freund aller Lebewesen ist, beschlof} er, Kubja aufzusuchen. Man sagt, der Mond
scheine sogar auf den Hof eines Halunken. Ebenso wird Krsnas transzendentale
Barmherzigkeit niemandem vorenthalten, ob man Thm aus Lust, Arger, Furcht oder in reiner
Liebe dient. Im Sri Caitanya-caritamrta heilt es: »Wenn jemand Krsna dienen, aber zugleich
sein eigenes liisternes Wiinschen erfiillen mochte, richtet Krsna es so ein, daf} der
Gottgeweihte seine aus Lust entstandenen Wiinsche vergif3t, vollig gereinigt wird und sich
ganzlich im Dienst des Herrn beschiftigt.«

Um Sein Versprechen zu erfiillen, begab Sich Krsna also zusammen mit Uddhava zum
Hause Kubjas. Als Er dort ankam, sah Er, dal die ganze Einrichtung des Hauses auf die
Erweckung liisternen ménnlichen Verlangens abgestimmt war. Es hingen viele Aktbilder an
den Winden, die mit Perlenschniiren bestickte Baldachine und Fihnchen schmiickten, und
iiberall standen bequeme Liegen und gepolsterte Stithle. Die Rdume waren mit
Blumengirlanden geschmiickt und mit dem Duft von Raucherkerzen erfiillt; iiberall war
parfiimiertes Wasser versprengt worden, und die Zimmer waren von hiibschen Lampen hell
erleuchtet.

Als Kubja sah, daR Sri Krsna zu ihr gekommen war, um sie wie versprochen zu besuchen,
erhob sie sich sogleich aus ihrem Sessel, um Thn zu empfangen. Umgeben von ihren vielen
Freundinnen, begann sie, sich mit gro8er Ehrerbietigkeit mit Ihm zu unterhalten. Nachdem
Kubja Ihm einen bequemen Platz zum Sitzen angeboten hatte, verehrte sie Sri Krsna, wie es



ihrer Stellung entsprach. Uddhava wurde von Kubja und ihren Freundinnen in gleicher
Weise empfangen, doch da er sich nicht auf der gleichen Stufe wie Krsna befand, lie® er sich
einfach auf dem Boden nieder.

Ohne viel Zeit zu verschwenden, wie es sonst bei solchen Anléssen iiblich ist, begab Sich
Krsna sogleich in das Schlafgemach Kubjas. Unterdessen nahm Kubja ein Bad und rieb ihren
Korper mit Sandelholzsalbe ein. Sie legte ihre schonsten Gewander an und schmiickte sich
mit kostbaren Edelsteinen, mit Geschmeide und Blumenketten. Nachdem sie sich noch mit
Duftdl eingespriiht hatte, erschien sie schliel3lich, Betelniisse und andere Anregungsmittel
kauend, vor Krsna. Ihr lieblicher Blick und ihre unsteten Augen waren voll weiblicher
Scheu, als sie anmutig vor Sri Krsna stand, der auch als Madhava, der Gemahl der
Gliicksgottin, bekannt ist. Als Krsna sah, da Kubja zogerte, zu Thm zu kommen, ergriff Er
sie bei ihrer reich mit Armreifen geschmiickten Hand und zog sie mit groer Zuneigung zu
Sich heran, so daf} sie sich neben Ihn setzen mufdte. Einfach, weil Kubja dem Ho6chsten
Herrn, Krsna, einmal Sandelholzpaste angeboten hatte, wurde sie von allen siindhaften
Reaktionen befreit und erhielt nun die Moglichkeit, Seine Gegenwart zu genie3en. Sie nahm
Krsnas LotosfiiRe und setzte sie auf ihre Briiste, die im lodernden Feuer der Lust brannten,
und als sie den Duft von Krsnas LotosfiiRen atmete, wurde sie sofort von allen liisternen
Wiinschen befreit. Es war ihr auch noch vergonnt, Krsna in die Arme zu schlie3en, und so
ging ihr langgehegter Wunsch, Krsna als Besucher in ihrem Haus zu empfangen, in
Erfiillung.

In der Bhagavad-gita wird erklart, dal} man nicht im transzendentalen hingebungsvollen
Dienst fiir den Herrn tétig sein kann, ohne von allen materiellen, siindigen Reaktionen
befreit zu sein. Nur weil Kubja Krsna einmal Sandelholzpaste geschenkt hatte, wurde sie so
hoch belohnt. Sie wuldte Krsna nicht auf andere Weise zu verehren, und deshalb wollte sie
IThm durch ihren Beruf dienen. In der Bhagavad-gita wird dazu erkldrt, da® man den Herrn
auch mit seinem Beruf verehren kann, wenn dies ernsthaft und zu Seiner Freude getan wird.

Schlieflich sagte Kubja zu Krsna: »Lieber Freund, bitte bleib zumindest noch ein paar
Tage bei mir. Vergniigt euch mit mir, Du und Dein lotosdugiger Freund. Du kannst mich
unmoglich jetzt gleich wieder verlassen. Ich bitte Dich, erfiille mir diesen Wunsch.«

Wie die vedischen Schriften sagen, besitzt der Hochste Personliche Gott unzéhlige
Energien. Nach der Aussage malgeblicher Personlichkeiten reprisentiert Kubja, dhnlich wie
Srimati Radharani die cit-Sakti-Kraft reprisentiert, die purusa-Sakti-Kraft. Obwohl Kubja
Krsna instdndig bat, noch einige Tage mit ihr zusammenzubleiben, machte der Herr ihr sehr
behutsam klar, dafy es Thm nicht moglich sei, ihre Einladung anzunehmen. Krsna besucht
diese materielle Welt nur gelegentlich, doch Seine Verbundenheit mit der spirituellen Welt
ist ewig. Dort ist Er immer anwesend — entweder auf den Vaikuntha-Planeten oder auf dem
Planeten Goloka Vrndavana. Die Bezeichnung fiir Seine Anwesenheit in der spirituellen Welt
lautet prakata-lila. Nachdem Krsna Kubja mit siilen Worten zufriedengestellt hatte, kehrte
Er mit Uddhava zu Seiner Residenz zuriick. Im Srimad-Bhdgavatam wird warnend darauf
hingewiesen, daf es nicht sehr leicht ist, Krsna zu verehren, denn Er ist der Hochste
Personliche Gott, das Oberhaupt der Visnu-tattvas. Krsna zu verehren oder sich in Seiner
Gesellschaft aufzuhalten ist keine einfache Sache. Ganz besonders fiir Gottgeweihte, die sich
durch eine innige Liebesbeziehung zu Krsna hingezogen fiihlen, gilt diese Warnung; sie
sollten sich niemals Befriedigung der Sinne durch direkte Gesellschaft mit Krsna wiinschen.
Handlungen zur Befriedigung der Sinne sind materieller Art. In der spirituellen Welt gibt es
zwar auch Kiisse und Umarmungen, doch es gibt dort keine Sinnenbefriedigung, wie sie in
der materiellen Welt besteht. Diese Warnung gilt ganz besonders fiir die sahajiyas, die
bedenkenlos voraussetzen, Krsna sei ein gewohnliches menschliches Wesen. Sie wollen auf
abartige Weise Sexualitidt mit Thm genief3en. In einer spirituellen Beziehung zu Krsna ist die
eigene Sinnenbefriedigung vo6llig unwichtig. Jeder, der eine Beziehung unnatiirlicher
Sinnenbefriedigung mit Krsna aufnehmen will, mu als sehr unintelligent gelten. Seine
Einstellung bedarf einer grundlegenden Wandlung.



Nach einiger Zeit beschlof3 Krsna auch, Sein Versprechen an Akriira zu erfiillen und ihn
bei sich zu Hause zu besuchen. Akriiras Beziehung zu Krsna war die eines Dieners, und
deshalb wollte Sich Krsna ein wenig von ihm bedienen lassen. Mit dieser Absicht ging Er
gemeinsam mit Balarama und Uddhava zu Seinem Onkel. Als die drei zu Akriiras Haus
gelangten, kam Akriira ihnen schon entgegen, umarmte Uddhava und brachte Sri Krsna und
Balarama seine respektvollen Ehrerbietungen dar, indem er sich vor Ihnen verneigte.
Nachdem Krsna, Balarama und Uddhava seine Ehrerbietungen erwidert hatten, bot Akriira
ihnen bequeme Sitzplidtze an. Als seine Géste salen, wusch Akriira ihre Fiil3e und sprengte
sich das Wasser iiber den Kopf. Dann opferte er ihnen Blumen und Sandelholzpaste, wobei
er sie wie vorgeschrieben verehrte. Alle drei waren mit Akriira sehr zufrieden, der sich dann
nochmals vor Krsna verneigte, wobei er den Boden mit dem Kopf beriihrte. Dann nahm er
Krsnas Lotosfiif3e auf den Schol3 und begann sie sanft zu massieren. Als Akriira so in Krsnas
und Balaramas Gegenwart vollig selig war, fiillten sich seine Augen mit Tranen der Liebe zu
Krsna, und er brachte Krsna folgende Gebete dar:

»Lieber Herr, es war sehr giitig von Dir, Kamsa und seine Helfer zu téten. Du hast damit
die ganze Familie der Yadu-Dynastie aus grof3ter Not befreit. Das wird sie Dir nie vergessen.
Mein lieber Krsna und Balarama, Ihr seid die urspriingliche Personlichkeit, von der alles
ausgegangen ist. Ihr seid die Ursache aller Ursachen. Ihr habt unvorstellbare Energien und
Ihr seid alldurchdringend. Fiir Euch aber gibt es keine andere Ursache oder Wirkung, weder
im Groben noch im Feinen. Ihr seid das Hochste Brahman, das durch das Studium der Veden
erkannt wird. Durch Eure unvorstellbare Macht seid Thr uns nun tatsichlich sichtbar. Ihr
erschafft die kosmische Manifestation durch Eure Kréfte und begebt Euch dann Selbst in sie
hinein. Wie sich die fiinf materiellen Elemente Erde, Wasser, Feuer, Luft und Himmel in
allem Manifestierten, in den verschiedenen Formen von Korpern, zeigen, so geht auch Ihr in
die verschiedenen Korper ein, die Ihr durch Eure Energie geschaffen habt. Ihr geht in die
Korper sowohl als individuelle Seele wie auch als unabhingige Uberseele ein. Die
Lebewesen, die individuellen Seelen, sind Eure Teile, und die Uberseele ist Eure ortliche
Erweiterung. Somit machen der materielle Korper, die lebende winzige Seele und die
Uberseele zusammen das individuelle Lebewesen aus, und all diese Faktoren sind
verschiedene Energien des einen Hochsten Herrn.

Ihr erschafft, erhaltet und vernichtet die ganze materielle Manifestation durch die
Wechselwirkung der drei materiellen Erscheinungsweisen Giite, Leidenschaft und
Unwissenheit. Doch Thr werdet niemals in die Wirkungen dieser materiellen Eigenschaften
verwickelt, weil Euer erhabenes Wissen niemals verdeckt wird, wie es bei den individuellen
Lebewesen der Fall ist.«

So wie der Hochste Herr in die materielle Schopfung eingeht und als Folge Schopfung,
Erhaltung und Vernichtung auf ihre Weise stattfinden, so geht auch das winzig kleine
Lebewesen in die materiellen Elemente ein und laf3t sich einen materiellen Korper schaffen.
Der Unterschied zwischen dem Lebewesen und dem Herrn besteht darin, da} das Lebewesen
ein winziges Teilchen des Hochsten ist und leicht von den Wirkungen der materiellen
Erscheinungsweisen iiberwaltigt werden kann, wohingegen Krsna, der als Parambrahman,
das Hochste Brahman, stindig in vollkommenem Wissen verankert ist, niemals von solchen
Einfliissen beriihrt wird. Aus diesem Grund lautet ein Name Krsnas »Acyuta«, was soviel
bedeutet wie »derjenige, der niemals fillt«. Krsnas Wissen von Seiner spirituellen Identitét
wird niemals durch materielle Einfliisse verdeckt, wohingegen die Identitit des winzigen
Teilchens, des Lebewesens, Gefahr lduft, von materiellen Einfliissen verdeckt zu werden. Die
individuellen Lebewesen sind auf ewig Teile Gottes. Als winzige Funken des urspriinglichen
»Feuers«, Krsnas, konnen sie »ausgeloscht« werden.

Akriira fuhr fort: »Die weniger intelligenten Menschen glauben félschlich, Deine
transzendentale Gestalt bestehe ebenfalls aus materieller Energie. Doch diese Vorstellung
trifft in keiner Weise auf Dich zu. Du bist vollig spirituell, und es besteht kein Unterschied
zwischen Dir Selbst und Deinem Korper. Daher kann man bei Dir weder von bedingtem noch
von befreitem Zustand sprechen. Du bist unter allen Umstdnden ewig génzlich frei. In der



Bhagavad-gita sagst Du: >Nur die Dummkopfe und Schurken halten Mich fiir einen
gewohnlichen Menschen.« Dich, o Herr, als einen von uns, die wir von der materiellen Natur
bedingt sind, anzusehen, ist ein Fehler, der auf unvollkommenes Wissen zuriickzufiihren ist.
Wenn die Menschen sich von dem urspriinglichen Wissen der Veden abwenden, glauben sie,
das gewohnliche Lebewesen sei mit Dir, o Herr, identisch. Du bist nun in Deiner
urspriinglichen Gestalt auf der Erde erschienen, um das wahre Wissen wieder zu verkiinden,
dal} die Lebewesen weder eins mit dem Hochsten Gott noch Thm gleich sind. Lieber Herr, Du
bist ewig in reiner Giite, suddha-sattva, verankert. Dein Erscheinen ist notwendig, damit das
wirkliche vedische Wissen wiedereingefiihrt wird, das sich grundlegend von der
atheistischen Philosophie unterscheidet, die behauptet, Gott und die Lebewesen seien ein
und dasselbe. Lieber Herr, diesmal bist Du zusammen mit Deiner vollstandigen Erweiterung
Sri Balarama im Hause Vasudevas als dessen Sohn erschienen. Es ist Deine Mission, alle
atheistischen Konigsfamilien und ihre gewaltigen Streitheere zu vernichten. Du bist
erschienen, um die Welt von ihrer Last zu befreien, und um diese Mission zu erfiillen, hast
Du die Yadu-Dynastie geheiligt. Ich selbst bin zum gliicklichsten Menschen der Welt
geworden. Der Hochste Personliche Gott, der es wert ist, von allen Halbgottern, den Pitrs,
den gewohnlichen Lebewesen und den Konigen und Kaisern verehrt zu werden, und der die
Uberseele in allem ist, ist nun in mein Haus gekommen. Das Wasser von Seinen LotosfiiRen
reinigt die drei Welten, und nun besucht Er mich in Seiner Giite personlich. Gibt es unter
den wirklich wissenden Menschen innerhalb der drei Welten auch nur einen, der nicht bei
Deinen Lotosfiilen Zuflucht suchen und sich Dir hingeben wollte? Wie konnte jemand, der
weild, dafl niemand so liebevoll sein kann, wie Du es zu Deinen Geweihten bist, so toricht
sein, es abzulehnen, Dein Geweihter zu werden? Uberall in den vedischen Schriften wird
erklart, daf® Du der beste Freund jedes Lebewesen bist. Auch in der Bhagavad-gita wird dies
bestéatigt. Es heildt dort: suhrdam sarva-bhiitanam. Du, der Hochste Personliche Gott, kannst
ohne weiteres alle Wiinsche Deiner Geweihten erfiillen. Du bist der wirkliche Freund eines
jeden, und obwohl Du Dich Selbst Deinen Geweihten gibst, verlierst Du niemals von Deiner
urspriinglichen Macht. Deine Macht verringert sich nie, noch nimmt sie an Umfang zu.

Mein lieber Herr, es fillt selbst den groen yoga-Mystikern und Halbgottern sehr schwer,
Dein Wirken zu ermessen. Obgleich sie sich Dir niemals ndhern konnen, hast Du Dich
giitigerweise dazu herabgelassen, mein Haus zu besuchen. Dies ist zweifellos der
gliicklichste Augenblick auf meiner Reise durch das materielle Dasein. Nur durch Deine
Gnade kann ich endlich verstehen, daf3 mein Zuhause, meine Frau, meine Kinder und all
mein weltlicher Besitz nichts als Ketten sind, die mich an die materielle Existenz schmieden.
Bitte durchtrenne den Knoten dieser Verbindungen und rette mich aus der Verstrickung mit
falscher Gesellschaft, Freundschaft und Liebe.«

Sri Krsna freute Sich sehr iiber Akriiras Gebete, und Sein Licheln bezauberte Akriira
immer mehr. Schlief3lich sprach der Herr folgende Worte: »Mein lieber Akriira, trotz deiner
Ergebenheit betrachte Ich dich, der du dich auf der gleichen Ebene wie Mein Vater und
Mein Lehrer befindest, und der du Mein wohlwollender Freund bist, als einen
Hoherstehenden als Mich. Dir gebiihrt es daher, von Mir verehrt zu werden, und da du Mein
Onkel bist, mufd Ich immer auf deinen Schutz vertrauen konnen. Ich mdchte, daf$ du fiir
Mich sorgst, denn Ich bin gewissermallen eines deiner Kinder. Selbst wenn man von deiner
elterlichen Beziehung zu Mir absieht, gebiihrt es dir, immer verehrt zu werden. Jeder, der
gliicklich sein will, muf3 Personlichkeiten wie dir seine achtungsvollen Ehrerbietungen
darbringen, denn du befindest dich auf einer noch viel hoheren Stufe als die Halbgoétter. Die
Menschen verehren die Halbgotter, wenn sie nach Befriedigung der Sinne trachten, und die
Halbgotter konnen ihren Geweihten nur dann Segnungen zukommen lassen, wenn sie von
ihnen verehrt worden sind. Aber ein Gottgeweihter wie du, Akriira, ist immer bereit, den
Menschen die groldte Segnung zu gewdhren. Ein Heiliger oder Gottgeweihter hat die
Freiheit, jeden zu segnen, wohingegen die Halbgotter nur dann eine Gunst erteilen konnen,
wenn sie zuvor verehrt worden sind, ebenso wie man nur dann Nutzen von einem Pilgerort
erfahren kann, wenn man ihn besucht. Wenn man einen Halbgott verehrt, um eine
bestimmte Segnung von ihm zu erhalten, dauert es eine lange Zeit, bis man seinen Wunsch



erfiillt bekommt, doch Heilige wie du, mein lieber Akriira, konnen sofort alle Wiinsche der
Gottgeweihten erfiillen. Du bist immer Unser Freund und Gonner. Du bist immer bereit, fiir
Unser Wohlergehen zu handeln. Sei daher bitte so giitig und geh nach Hastinapura, und
erkundige dich dort, was man mit den Pandavas vorhat.«

Krsna war sehr daran gelegen, etwas iiber das Schicksal der S6hne Pandus zu erfahren,
denn diese hatten schon sehr friih ihren Vater verloren. Da Krsna zu Seinen Geweihten sehr
giitig ist, verlangte Thn danach zu erfahren, wie es ihnen ging, und so beauftragte Er Akriira,
nach Hastinapura zu gehen und sich nach dem Stand der Dinge zu erkundigen. Krsna sagte
weiter: »Ich habe gehort, daly Yudhistira, Bhima, Arjuna, Nakula und Sahadeva, die jungen
Sohne Pandus, zusammen mit ihrer verwitweten Mutter nach dem Tod des Konigs der Obhut
ihres Onkels Dhrtarastra anvertraut wurden, der iiber ihr Wohlergehen wachen soll. Doch
leider ist Mir auch zu Ohren gekommen, daf} Dhrtarastra nicht nur kérperlich, sondern auch
in seiner Zuneigung zu seinem grausamen Sohn Duryodhana blind ist. Die fiinf Pandavas
sind zwar die Sohne Konig Pandus, des Bruders von Dhrtarastra, doch Dhrtarastra ist ihnen
wegen seiner eigenen Plidne und Vorstellungen iibelgesinnt. Bitte begib dich giitigerweise
nach Hastinapura und beobachte, wie sich Dhrtarastra gegeniiber den Pandavas verhilt.
Wenn Ich dann deinen Bericht erhalten habe, werde Ich Mir iiberlegen, was Ich fiir die
Pandavas tun kann.« Mit diesen Worten befahl der Hochste Personliche Gott Krsna Akriira,
nach Hastinapura zu fahren. Danach kehrte Er mit Balarama und Uddhava nach Hause
zuriick.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 47. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna erfreut
Seine Geweihten.



48. KAPITEL

iy

Der heimtiickische Dhrtarastra

Auf Befehl des Hochsten Personlichen Gottes Sri Krsna reiste Akriira also nach
Hastinapura. Man sagt, da Hastinapura dort lag, wo sich heute Neu-Delhi befindet. Viele
sind sich darin einig, daf} der Teil von Neu-Delhi, der heute als Indraprastha bekannt ist,
ehemals die Hauptstadt der Pandavas war. Der Name Hastinapura deutet an, dal} es dort
viele hastis, d. h. Elefanten, gab. Weil sich die Pandavas viele Elefanten in ihrer Hauptstadt
hielten, nannte man diese also Hastinapura. Elefanten zu halten ist eine sehr kostspielige
Angelegenheit, und daher muf3 ein Konigreich, das viele Elefanten besitzt, sehr reich sein.
Hastinapura nun war voller Elefanten, Pferde, Kutschen und anderer Schatze. Auch Akriira
fiel der aullerordentliche Reichtum der Hauptstadt auf, als er dort eintraf. Die Konige von
Hastinapura galten als die Herrscher iiber die ganze Welt. Thr Ruhm war iiberall im
Konigreich verbreitet, und sie regierten mit Hilfe der Beratung erfahrener brahmanas.

Nachdem sich Akriira die wohlhabende Stadt angesehen hatte, besuchte er Konig
Dhrtarastra, bei dem er auch Grofdvater Bhisma traf. Dann besuchte er Vidura und suchte
daraufhin Viduras Schwester Kunti auf und traf sich anschlielend mit dem Sohn
Somadattas, mit dem Konig von Bhalika, mit Dronacarya, Krpacarya, Karna und Suyodhana,
der auch Duryodhana genannt wird. Er besuchte sodann die fiinf Pandava-Briider und
andere Freunde und Verwandte, die in der Stadt lebten. Akriira war als Sohn der Gandi
bekannt, und daher war jeder, den er aufsuchte, sehr erfreut, ihn bei sich empfangen zu
diirfen. Jedesmal wurde ihm zum Empfang ein bequemer Sitzplatz angeboten, worauf er
sich eingehend nach dem Wohlergehen seiner Verwandten und anderen Angelegenheiten
erkundigte.

Da Akriira von Sri Krsna beauftragt worden war, nach Hastinapura zu gehen, muR er viel
Geschick in diplomatischen Missionen besessen haben. In diesem Fall hatte Dhrtarastra nach
dem Tod Konig Pandus, trotz der Gegenwart der eigentlichen Thronerben, ndmlich der
Sohne Pandus, unrechtméRig den Thron besetzt. Akriira nun wollte noch eine Zeitlang in
Hastinapura verweilen, um die Lage eingehend zu erkunden. Er erkannte deutlich, da® der
falsche Dhrtarastra nur die Vorteile seiner eigenen Sohne im Sinn hatte. Dhrtarastra hatte
bereits das Konigreich an sich gerissen, und nun plante und intrigierte er, um die fiinf
Pandava-Briider aus dem Weg zu raumen. Akriira wufdte auch, daf} die Sohne Dhrtarastras,
die von Duryodhana angefiihrt wurden, allesamt hartgesottene Politiker waren. Dhrtarastra
hielt sich nicht an die guten Anweisungen Bhismas und Viduras, sondern liel sich von den
iiblen Ratschligen Karnas, Sakunis und anderer Leute des gleichen Schlages fiihren. Akriira
beschlof3 somit, fiir einige Monate in Hastinapura zu bleiben, um die ganze politische
Situation zu durchleuchten.

Nach und nach erfuhr er von Kunti und Vidura, da} Dhrtarastra die fiinf Pandava-Briider
sehr ungnédig behandelte, da er ihnen ihre auf3ergewohnliche Begabung in der Kriegskunst
und ihre grof3en korperlichen Krifte mi3gonnte. Die Pandavas handelten wie kiihne Helden,
zeigten alle guten Eigenschaften der ksatriyas und waren verantwortungsbewufdte Prinzen,
die immer an das Wohl der Biirger dachten. Akriira kam auch zu Ohren, dal} der neidische



Dhrtarastra im FEinverstindnis mit seinen unbesonnenen Sohnen versucht hatte, die
Pandavas durch Gift umzubringen.

Akriira war ein Vetter Kuntis, und als sie sich nun wiedersahen, fragte sie ihn daher nach
ihren nahen Verwandten. Sie mufdte dabei an ihren Heimatort denken und begann zu
weinen. Sie fragte Akriira, ob sich ihr Vater, ihre Mutter und ihre Briider, Schwestern und
andere Freunde daheim immer noch an sie erinnerten; ganz besonders aber erkundigte sie
sich nach Krsna und Balarama, ihren wunderbaren Neffen: »Erinnert Sich Krsna, der Hochste
Personliche Gott, der Seinen Geweihten sehr zugetan ist, noch an meine S6hne? Denkt auch
Balarama manchmal an uns?« Insgeheim fiihlte sich Kunti wie ein Reh in der Gesellschaft
von Tigern, und das zu recht. Nach dem Tode ihres Gatten Pandu mulite sie allein fiir ihre
fiinf Kinder sorgen, doch dies war sehr schwierig, denn Dhrtarastra versuchte sténdig, sie zu
toten. Sie lebte tatsdchlich wie ein armes unschuldiges Tier inmitten von Tigern. Doch als
Gottgeweihte dachte sie immerzu an Krsna und hoffte, Krsna werde eines Tages kommen
und sie aus ihrer gefahrlichen Lage erretten. Daher fragte sie Akriira, ob Krsna beabsichtige,
nach Hastinapura zu kommen, um den vaterlosen Pandavas zu sagen, wie sie sich vor den
Machenschaften Dhrtarastras und seiner Sohne schiitzen konnten. Wiahrend Kuntl mit
Akriira {iber diese Dinge sprach, wurde sie sich ihrer ganzen Hilflosigkeit bewuft, und so
rief sie aus: »Lieber Krsna, mein lieber Krsna, Du bist der Hochste Mystiker, die Uberseele
des Universums, Du bist der wirkliche Freund und Gonner des ganzen Universums. Mein
lieber Govinda, Du bist zwar zur Zeit weit von mir entfernt, dennoch bete ich zu Dir, mich
Deinen Lotosfiillen hingeben zu diirfen. Im Augenblick mache ich mir um meine fiinf
vaterlosen Sohne grof3e Sorgen. Ich weif3 sehr wohl, da® es aul3er Deinen Lotosfiien keine
Zuflucht und keinen Schutz gibt. Deine Lotosfii3e konnen alle leidenden Seelen erldsen,
denn Du bist der Hochste Personliche Gott. Nur durch Deine Barmherzigkeit kann man der
Gewalt der sich stindig wiederholenden Geburten und Tode entkommen und in sicherem
Schutz verbleiben. Lieber Krsna, Du bist der Hochste Reine, die Uberseele und der Meister
aller yogis. Doch was kann ich schon sagen? Ich kann Dir einfach nur meine achtungsvollen
Ehrerbietungen darbringen. Bitte nimm mich als Deine Dir vollig ergebene Geweihte an.«

Obwohl Krsna nicht unmittelbar vor Kunti stand, brachte sie Thm ihre Gebete dar, als
stehe Er direkt, Angesicht zu Angesicht, vor ihr. Dies ist jedem moglich, der dem Beispiel
Kuntis folgt. Krsna braucht nicht {iberall physisch gegenwaértig zu sein. Im Grunde ist Er
bereits durch Seine spirituelle Kraft iiberall anwesend, und man braucht sich Thm nur
aufrichtig hinzugeben. Als Kunti in dieser Weise Krsna voll Inbrunst ihre Gebete darbrachte,
konnte sie sich nicht mehr beherrschen und begann vor Akriira laut zu weinen. Auch Vidura
war zugegen, und beide empfanden sie viel Mitgefiihl fiir die Mutter der Pandavas. Sie
trosteten Kunti daher, indem sie ihre Sohne Yudhisthira, Bhima und Arjuna rithmten, und
deren aullerordentliche Stirke hervorhoben; sie baten Kunti, sich keine Sorgen um ihre
Sohne zu machen, da sie von grofen Halbgottern, wie Yamaraja, Indra und Vayu,
abstammten.

Schlieflich beschlof3 Akriira, nach Mathura zuriickzufahren und Krsna zu berichten, in
welch aullergewohnlichen Umstidnden er Kunti und ihre fiinf Sohne angetroffen hatte. Zuvor
jedoch wollte er Dhrtarastra, der seine eigenen Sohne so sehr bevorzugte und die Pandavas
betrog, einen guten Rat erteilen. In Anwesenheit von Dhrtarastras Freunden und
Verwandten und Konigin Kunti begann er zu dem Konig zu sprechen, indem er ihn mit
»Varcitravirya« anredete. »Varcitravirya« bedeutet »der Sohn Vicitraviryas«. Vicitravirya war
der Name von Dhrtarastras Vater, doch Dhrtarastra war nicht von Vicitravirya gezeugt
worden, sondern von Vyasadeva. Wenn namlich in friitheren Zeiten ein Mann nicht selbst ein
Kind zeugen konnte, war es iiblich, dal} sein Bruder mit seiner Frau ein Kind zeugte. Im
gegenwartigen Zeitalter des Kali ist dieser Brauch verboten. Akriira nannte Dhrtarastra also
spottisch »Varcitravirya«, denn Dhrtarastra wurde in Wirklichkeit nicht von seinem Vater
gezeugt. Er war der Sohn Vyasadevas. Wenn eine Frau von dem Bruder ihres Gatten ein
Kind gebar, betrachtete der Ehemann es als sein eigenes, was aber natiirlich nichts daran
dnderte, daf® das Kind nicht vom Ehemann stammte. Akriiras spottische Bemerkung sollte
darauf hinweisen, daf Dhrtarastra vom erbrechtlichen Standpunkt aus gesehen, den Thron



unrechtméallig fiir sich beanspruchte. In Wirklichkeit war der &lteste Sohn Pandus der
rechtméflige Konig, und deshalb hétte Dhrtarastra in Anwesenheit der Pandavas den Thron
nicht einnehmen diirfen.

Akriira sagte also: »Mein lieber Sohn Vicitraviryas, du hast zu Unrecht den Thron der
Pandavas bestiegen. Doch sei es, wie es will, irgendwie bist du nun an die Macht
gekommen. Ich mochte dir deshalb den Rat geben, doch bitte das Konigreich nach
moralischen und ethischen Prinzipien zu regieren. Wenn du auf mich horst und versuchst,
deinen Untertanen in diesem Sinne ein Vorbild zu sein, werden dein Name und Ruhm
unsterblich werden.« Akriira wies also darauf hin, daf}, obwohl Dhrtarastra seine Neffen
ungnéddig behandelte, diese doch immerhin seine Untertanen waren. Er sagte: »Selbst wenn
du sie nicht als die Throninhaber, sondern als deine Untertanen betrachtest, solltest du dich
doch unparteiisch um ihr Wohlergehen kiimmern, als seien sie deine eigenen Sohne. Solltest
du dich jedoch nicht nach diesen Grundsitzen richten, sondern das Gegenteil tun, wirst du
dich bei deinen Untertanen unbeliebt machen und dein néchstes Leben unter hoéllischen
Bedingungen verbringen miissen. Ich hoffe daher, dal} du deine Soéhne und die Sohne
Pandus gleich behandeln wirst.« Akriira wies auch darauf hin, daf es zwischen den beiden
Parteien von Vettern sicherlich zum Kampf kommen werde, wenn Dhrtarastra die Pandavas
nicht besser behandelte. Und weil die Pandavas im Recht waren, wiirden sie, so sagte er, aus
diesem Kampf siegreich hervorgehen, wohingegen seine Sohne fallen miil3ten. Dies war
Akriiras eindeutige Prophezeihung.

Akrura fuhr fort: »In der materiellen Welt kann niemand fiir immer mit jemand
zusammenbleiben. Durch Zufall nur finden wir uns in Familien, Gesellschaften,
Gemeinschaften und Nationen zusammen, und weil jeder von uns letztlich seinen Korper
aufgeben mul3, sind wir gezwungen, uns wieder voneinander zu trennen. Man sollte daher
nicht iibermélig stark an seinen Angehorigen hidngen.« Dhrtarastras Zuneigung war dariiber
hinaus ungesetzlich und entbehrte jeglicher Intelligenz. Akriira wies ihn deshalb mit
einfachen Worten darauf hin, daf seine iibertriebene Anhaftung an seine Familie lediglich
auf grobe Unwissenheit zuriickzufiihren sei. Obwohl es scheint, als seien wir in Familien,
Gesellschaften und Nationen miteinander verbunden, folgt jeder einzelne seinem eigenen
individuellen Schicksal. Jedes Lebewesen wird entsprechend seinem fritheren Tun unter
bestimmten Umstdnden geboren; deshalb muf} jeder fiir sich die Reaktionen seines karma
genieBen oder erleiden. Es ist auch nicht moglich, sein Schicksal durch ein
gemeinschaftliches Zusammenleben zu verbessern. Zuweilen kommt es z. B. vor, da ein
Familienvater durch ungesetzliche Mittel zu Reichtum kommt und der Sohn dann sein Geld
stiehlt, obgleich der Vater es unter grofen Anstrengungen erworben hat. Es ist wie mit
einem kleinen Fisch im Ozean, der den materiellen Korper eines grol3en, alten Fisches frif3t.
Letzten Endes kann man also nicht auf illegale Weise Reichtum zur Zufriedenstellung von
Familie, Gesellschaft, Gemeinschaft oder Nation anh&dufen. Die Tatsache, da viele grol3e
Konigreiche der Vergangenheit nicht mehr bestehen, weil ihr Wohlstand von den
Nachkommen verschwendet wurde, bestitigt deutlich dieses Prinzip. Wer dieses
tiefgriindige Gesetz der gewinnbringenden Handlungen nicht kennt und daher die
moralischen und ethischen Prinzipien mifachtet, nimmt nur die Reaktionen auf sein
stindiges Tun mit sich. Sein schéndlich erworbener Besitz wird ihm weggenommen werden,
und er wird in die dunkelsten Bereiche des hollischen Daseins geraten. Man sollte daher
nicht mehr Besitz anhdufen, als einem vom Schicksal zugeteilt ist; andernfalls wird man
blind fiir sein eigentliches Interesse. Statt seinem Selbstinteresse gerecht zu werden, handelt
man dann so, daly man das Gegenteil, ndmlich seinen Ruin, herbeifiihrt.«

Akriira fuhr fort: »Mein lieber Dhrtarastra, la® mich dir den Rat geben, gegeniiber der
Wirklichkeit dieses materiellen Daseins nicht so blind zu sein. Das materielle, bedingte
Leben ist sowohl in Leid als auch in Gliick als Traum anzusehen. Man sollte versuchen,
seinen Geist und seine Sinne zu beherrschen und friedlich im Krsna-Bewul3tsein zu leben,
um spirituelle Fortschritte zu machen.« Im Sri Caitanya-caritamrta wird gesagt, daf aufer
den Gottgeweihten, die im Krsna-Bewul3tsein verankert sind, jeder stindig verstort und
voller Angste ist. Selbst diejenigen, die nach Befreiung streben und mit der unpersénlichen



Brahman-Ausstrahlung verschmelzen wollen, ja selbst die yogis, die versuchen, die
Vollendung im Beherrschen mystischer Kréfte zu erlangen, konnen keinen inneren Frieden
finden. Die reinen Gottgeweihten dagegen stellen keine Forderungen an Krsna. Sie sind es
zufrieden, Thm zu dienen. Wahrer Frieden und geistige Ausgeglichenheit konnen nur im
vollkommenen Krsna-Bewul3tsein erlangt werden.«

Nachdem Dhrtarastra diese moralischen Anweisungen von Akriira vernommen hatte,
erwiderte er: »Lieber Akriira, du bist sehr groziigig darin, mir gute Ratschlidge zu erteilen,
doch leider kann ich sie nicht annehmen. Ein Mensch, der zum Sterben verurteilt ist, trinkt
keinen Nektar mehr, auch wenn man ihm solchen anbietet. Ich weil8, dafl deine
Anweisungen hochst wertvoll sind, aber ungliicklicherweise bleiben sie nicht in meinem
flatterhaften Geist haften, wie die leuchtenden Blitze am Himmel sich nicht an eine
bestimmte Wolke halten. Ich begreife lediglich, dal} niemand den hochsten Willen in Seinem
Vorwdrtsstreben aufhalten kann. Ich weif3, dal} Krsna, der Hochste Personliche Gott, in der
Yadu-Dynastie erschienen ist, um die unertrédgliche Last, die die Erde zu tragen hat, zu
verringern.«

Dhrtarastra machte Akriira somit deutlich, daf} er volliges Vertrauen in Krsna, den
Hochsten Personlichen Gott, habe. Doch gleichzeitig haftete er auch sehr stark an seinen
Familienangehorigen. Er wuldte nicht, da Krsna schon in sehr naher Zukunft alle seine
Angehorigen vernichten, und er, Dhrtarastra, dann in seiner hilflosen Lage Zuflucht bei den
LotosfiiBen des Herrn suchen wiirde. Wenn Krsna einem Gottgeweihten besondere
Barmherzigkeit erweisen will, nimmt Er ihm gewohnlich alle Objekte seiner materiellen
Anhaftung fort. Auf diese Weise macht Er den Geweihten in materieller Hinsicht hilflos, so
dal} ihm keine andere Moglichkeit bleibt, als sich Krsnas Lotosfiiflen zuzuwenden. Dies
geschah auch nach der Schlacht von Kuruksetra mit Dhrtarastra.

Dhrtarastra konnte in seinem Innern zwei sich widersprechende Faktoren erkennen: Auf
der einen Seite wufdte er, dafs Krsna erschienen war, um die Welt von aller beschwerlichen
Last zu befreien. Seine Sohne stellten solch eine unnétige Belastung dar, und daher ahnte er,
daB sie getotet werden wiirden. Doch gleichzeitig konnte er sich nicht von seiner
unzuldssigen Anhaftung an seine Sohne l6sen. Als ihm diese beiden Gegensitzlichkeiten
bewu3t wurden, begann er, dem Hochsten Personlichen Gott seine achtungsvollen
Ehrerbietungen zu erweisen. Er sprach: »Die widerspriichlichen Wege im materiellen Dasein
sind sehr schwer zu begreifen; man kann sie nur als Teile des unvorstellbaren Plans des
Hochsten verstehen, der durch Seine unfaf3bare Energie die gesamte materielle Welt schafft,
in sie eingeht und sie durch die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur in Bewegung
setzt. Wenn dann alles erschaffen worden ist, geht er in jedes Lebewesen und jedes kleinste
Atom ein. Niemand kann die unbegreiflichen Plédne des Hochsten Herrn verstehen.«

Als Akriira Dhrtarastras Worte horte, war ihm klar, dafd dieser nicht beabsichtigte, sein
Verhalten gegeniiber den Pandavas zu dndern, sondern sie weiter zugunsten seiner eigenen
Sohne benachteiligen werde. Akriira verabschiedete sich unverziiglich von seinen Freunden
in Hastinapura und kehrte in seine Heimatstadt im Konigreich der Yadus zuriick. Nach
seiner Ankunft in Mathura berichtete er Krsna und Balarama ausfiihrlich von dem Stand der
Dinge in Hastindpura und den Absichten Dhrtarastras. Akriira war von Krsna nach
Hastinapura geschickt worden, um die politischen Verhiltnisse zu erkunden. Durch die
Gnade des Herrn konnte er seine Aufgabe erfolgreich durchfiihren und Krsna iiber die
Sachlage unterrichten.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 48. Kapitel des Buches Krsna: »Der
heimtiickische Dhrtarastrax.



49. KAPITEL

iy

Krsna errichtet die Festung Dvaraka

Mit Karmsas Tod waren seine beiden Frauen Witwen geworden. Nach den Regeln der
vedischen Zivilisation kann eine Frau niemals unabhéngig sein. Es gibt in ihrem Leben drei
Stufen: Als Kind sollte sie in der Obhut ihres Vaters leben; als junge Frau sollte sie unter
dem Schutz ihres Ehemannes stehen, und wenn ihr Gatte gestorben ist, sollte sie entweder
unter dem Schutz ihrer erwachsenen Kinder leben, oder, wenn sie keine erwachsenen Kinder
hat, zu ihrem Vater zuriickkehren und als Witwe unter seinem Schutz leben. Konig Karmsa
scheint keine erwachsenen Sohne gehabt zu haben, und als seine Frauen Witwen waren,
kehrten sie daher wieder in die Obhut ihres Vaters zuriick. Kammsa hatte zwei Frauen: Die
eine Konigin hield Asti und die andere Prapti, und beide waren Tochter Konig Jarasandhas,
des Herrschers iiber die Provinz Magadharaja, die heute als Behar bekannt ist. Zuhause
angekommen setzten sie ihrem Vater ihre millliche Lage auseinander, in die sie durch
Kamsas Tod geraten waren. Der Konig von Magadha, Jarasandha, war sehr erbittert, als er
von der traurigen Lage seiner beiden Tochter und dem elenden Tod ihres Mannes erfuhr. Als
ihm von Kamsas Tod berichtet wurde, beschlofd er auf der Stelle, die Welt von allen
Abkommlingen der Yadu-Dynastie zu sdubern. Fiir die Totung Kamsas durch Krsna sollte die
ganze Dynastie der Yadus vom Erdboden verschwinden.

Jarasandha begann also, Vorkehrungen zu treffen, um das Konigreich von Mathura mit
seinen zahllosen Streitheeren anzugreifen, die aus vielen Tausenden von Kampfwagen,
Pferden, Elefanten und Fuf3soldaten bestanden. Jarasandha stellte, um Karhsas Tod zu
rdachen, insgesamt dreizehn solcher Streitheere auf. Dann fiihrte er seine gewaltige Armee
zum Angriff auf Mathura, die Hauptstadt der Yadu-Konige, und lie@ sie diese von allen
Seiten belagern. Sri Krsna, der wie ein gewohnlicher Mensch erschien, sah die ungeheure
Streitmacht Jarasandhas, die einem Ozean glich, der jeden Augenblick den Strand zu
iiberfluten drohte. Auch bemerkte Er, dal} die Bewohner von Mathura von Furcht ergriffen
wurden, und so begann Er, {iber Seine Mission als Inkarnation nachzudenken, und iiberlegte,
wie Er der gegenwdrtigen Situation am besten begegnen konne. Krsnas Mission war es, den
zur Last gewordenen Teil der Bevolkerung zu vernichten. Deshalb nahm Er die Gelegenheit
wahr, all die Manner, Wagen, Elefanten und Pferde zu beseitigen. Nun, da Thm die
Streitmacht Jarasandhas entgegentrat, beschlo Er, das gesamte Heer des Konigs zu
vernichten, so daf} es sich nach dem Riickzug nicht wieder in alter Stdrke zu einem neuen
Angriff wiirde sammeln konnen.

Wihrend Sri Krsna so iiberlegte, kamen zwei Streitwagen aus dem Weltall herbei, die mit
Wagenlenkern, Waffen, Flaggen und anderem Zubehor versehen waren. Als Krsna die beiden
Wagen vor Sich sah, sprach Er sogleich zu Seinem Bruder Balarama, der auch als Sankarsana
bekannt ist: »Mein lieber dlterer Bruder, Du bist der beste unter den Aryans, Du bist der Herr
des Universums, und vor allem bist Du der Beschiitzer der Yadu-Dynastie. Jetzt schweben
die Abkommlinge der Yadu-Dynastie in Gefahr, weil sie von den Soldaten Jarasandhas
bedroht werden, und sie stehen grofe Angste aus. Bitte beschiitze sie. Dein mit Waffen
beladener Streitwagen ist bereits hier eingetroffen. Ich bitte Dich, ihn zu besteigen und alle
Soldaten des Feindes zu vernichten. Schlief3lich sind Wir auf die Erde herabgekommen, um



solche iiberfliissigen Streitmédchte zu beseitigen und die frommen Gottgeweihten zu
beschiitzen. Nun bietet sich Uns eine gute Gelegenheit, Unserer Mission gerecht zu werden.
Laf Uns sie nutzen.«

Somit beschlossen Krsna und Balarama, die Nachkommen Dasarhas, des Konigs von
Gadha, und alle dreizehn Kampfheere Jarasandhas zu vernichten.

Krsna bestieg Seinen Wagen, der von Daruka gelenkt wurde, und stiirmte mit einer
kleinen Armee, begleitet vom Drohnen der Muschelhdrner, aus Mathura hervor. Obgleich
die Gegner zahlenmél3ig weit iiberlegen waren, zitterten ihnen seltsamerweise die Herzen,
als sie den Klang von Krsnas Muschelhorn vernahmen. Als Jarasandha Krsna und Balarama
erblickte, tat es ihm ein wenig leid um Sie, beide waren als seine Enkel mit ihm verwandt.
Er sprach als erstes Krsna an, den er »Purusadhama« nannte, was bedeutet »der Niedrigste
unter den Menschen«, obwohl Krsna eigentlich in allen vedischen Schriften als
»Purusottama«, »der Hochste unter den Menschen« bekannt ist. Jarasandha wollte Krsna
zwar nicht als »Purusottama« ansprechen, doch grof3e Gelehrte haben die wahre Bedeutung
des Wortes »Purusadhama« definiert, und zwar als »der, neben dem alle anderen
Personlichkeiten als niedrig erscheinen«. Niemand kann dem Hochsten Personlichen Gott
gleichkommen oder Thn iiberragen. Jarasandha sagte: »Es wird eine groe Schande fiir mich
sein, mit kleinen Jungen wie Krsna und Balarama zu kdmpfen.« Weil Krsna Kamsa getotet
hatte, sprach Jarasandha Ihn weiter ausdriicklich als »Moérder der eigenen Verwandten« an.
Da} Kamsa selbst viele seiner eigenen Neffen umgebracht hatte, liel} Jarasandha
wohlweislich unerwiahnt; da3 aber Krsna Seinen Onkel miitterlicherseits getotet hatte, nahm
er zum Anlaf3, den Herrn zu tadeln. Dies ist ein Beispiel ddmonisches Verhalten: Ddmonen
versuchen niemals, ihre eigenen Fehler zu erkennen, sondern bemiihen sich stdndig, Fehler
an ihren Freunden zu finden. Jarasandha bezichtigte Krsna aullerdem, nicht einmal ein
ksatriya zu sein. Weil Krsna ndmlich von Maharaja Nanda aufgezogen war, war Er kein
ksatriya, sondern ein vaisya. Das Wort gupta ist gewohnlich eine andere Bezeichnung fiir
vaisya, doch kann das Wort gupta auch im Sinne von »versteckt« gebraucht werden. Beides
traf auf Krsna zu: Er war sowohl versteckt gehalten als auch von Nanda Maharaja, einem
vaisya, aufgezogen worden. Jarasandha warf Krsna somit drei Fehler vor: 1) Seinen eigenen
Onkel getotet zu haben, 2) in Seiner Kindheit versteckt worden zu sein und 3) kein ksatriya
zu sein. Aus diesen Griinden, so sagte Jarasandha, miisse er sich schdamen, mit Krsna zu
kdmpfen. Dann wandte er sich an Balarama und rief Thm zu: »Du, Balarama! Wenn Du
willst, kannst Du ja Seite an Seite mit Ihm kdmpfen. Wenn Du ein wenig Geduld hast, warte
nur darauf, bis Du von meinen Pfeilen durchbohrt wirst. Dadurch kannst Du niamlich zu den
himmlischen Planeten beférdert werden.« In der Bhagavad-gita wird in diesem
Zusammenhang erklért, daf} ein ksatriya auf zweierlei Art aus dem Kampf Vorteil ziehen
kann: Wenn er siegt, kann er sich am Ergebnis seines Erfolges erfreuen, und wenn er im
Kampf sein Leben 148t, wird er zum himmlischen Konigreich erhoben.

Nachdem Krsna Jarasandha solche Dinge hatte sagen hdren, entgegnete Er: »Mein lieber
Konig Jarasandha, Helden machen keine grofRen Worte. Statt dessen zeigen sie ihre Stérke.
Da du soviel redest, scheinst du schon sicher zu sein, da du in dieser Schlacht sterben
wirst. Wir sind es leid, dir ldnger zuzuhoren, denn es ist sinnlos, den Worten eines Menschen
Gehor zu schenken, der kurz vor dem Tode steht oder aber sehr verzweifelt ist.« Daraufhin
gab Jarasandha das Zeichen zum Kampf und umzingelte Krsna von allen Seiten mit
gewaltigen Kampftruppen, wobei die triibe Luft und der aufgewirbelte Staub die Sonne zu
verdecken schienen. Ebenso wurde auch Krsna, die hochste Sonne, von Jarasandhas Heer
verdeckt. Krsnas und Balaramas Streitwagen waren mit Bildern von Garuda und mit Palmen
bemalt. Alle Frauen von Mathura standen auf den Dachern ihrer Hauser und Paldste oder
auf den Stadttoren, um den wunderbaren Kampf zu beobachten. Doch als sie nun sahen, daf3
Krsnas Wagen von Jarasandhas Streitheer umzingelt wurde, iiberkam sie solche Angst, daf}
manche in Ohnmacht fielen. Krsna sah, wie Ihn die militirische Ubermacht Jarasandhas zu
erdriicken drohte. Seine kleine Schar Soldaten geriet bereits in schwere Bedrangnis, und so
nahm Er kurzentschlossen Seinen Bogen Sarnga in die Hand.



Er zog Seine Pfeile aus dem Kocher, legte sie einen nach dem anderen an die Sehne und
schol$ sie auf den Feind ab. Die Pfeile waren so treffsicher, daf$ die Elefanten, Pferde und
Fullsoldaten Jarasandhas im Nu ihr Leben lieen. Der unabléssige Pfeilhagel war wie ein
lodernder Feuersturm, der die gesamte Streitmacht des feindlichen Heeres austilgte. Als
Krsna immer neue Pfeile abschol3, stiirzten nach und nach alle Elefanten mit abgetrennten
Kopfen zu Boden. Auf gleiche Weise fielen auch die Pferde mit zerbrochenen Streitwagen
und zerschossenen Flaggen. Auch die Wagenkdmpfer und Wagenlenker muften auf diese
Weise ihr Leben lassen, und fast alles Fuldvolk fiel mit abgetrennten Kopfen, Hinden und
Beinen auf dem Schlachtfeld. Viele Tausende von Elefanten und Pferden wurden getotet,
und ihr Blut flof} wie die Wellen eines Flusses. In diesem Strom sahen die abgetrennten
Arme der Manner wie Schlangen aus, ihre Kopfe glichen Schildkroten, die toten Korper der
Elefanten waren wie kleine Inseln, und die toten Pferdeleiber trieben darin wie Haie im
Meer. Durch den hochsten Willen war auf diese Weise ein riesiger Blutstrom mit allerlei
Treibgut entstanden. Die Hdnde und Beine der Infantriesoldaten trieben wie Seetang an der
Oberflache, und die Bogen der Soldaten waren wie Wellen. Die Juwelen von den Korpern
der Soldaten und Kommandanten glichen Kieselsteinen, die vom Blutstrom mitgerissen
wurden.

Balarama, der auch als Sankarsana bekannt ist, kdmpfte mit Seiner Keule derartig
heldenhaft, da der Blutstrom, den Krsna geschaffen hatte, iiberschaumte. Die Feiglinge
unter den Soldaten wurden von panischer Angst ergriffen, als sie die fiirchterliche, grausige
Szene sahen, und die Helden unter ihnen begannen begeistert den Heldenmut der beiden
Briider zu preisen. Obgleich Jarasandha {iiber eine Streitmacht gewaltig wie ein Ozean
verfiigte, verwandelten Sri Krsna und Balarama mit Ihrer Kampfweise die ganze Schlacht in
eine grauenvolle Szene, die nicht im geringsten mit einem gewohnlichen Kampf zu
vergleichen war. Menschen mit gewohnlicher Intelligenz konnen sich natiirlich nicht
vorstellen, wie dies alles moglich war, doch wenn man diese Taten als transzendentale
Spiele des Hochsten Personlichen Gottes versteht, unter dessen Willen nichts unmoglich ist,
wird man an solchen Erzdhlungen nichts Unglaubwiirdiges finden. Der Hochste Personliche
Gott erschafft, erhilt und zerstort die kosmische Manifestation allein durch Seinen Willen.
Daher ist es nichts Auerordentliches fiir Thn, im Kampf mit Seinem Feind eine derartige
Vernichtungsszene zu verursachen. Dennoch erschien diese Begebenheit allen
aullerordentlich wunderbar, weil Krsna und Balarama wie gewoOhnliche Menschen mit
Jarasandha kdmpften. Alle Soldaten in Jarasandhas Heer wurden in dem Kampf getotet; er
selbst war der einzige Uberlebende, was ihn in hochste Verzweiflung versetzte. Sri Balarama
nahm ihn ohne Schwierigkeiten gefangen, wie ein Lowe, der mit grof3er Kraft einen anderen
Lowen packt. Doch als Balarama Jarasandha mit dem Seil Varunas und einigen
gewohnlichen Stricken fesseln wollte, bat Sri Krsna Ihn, den dimonischen Ko6nig nicht zu
binden, da Er fiir die Zukunft GrofSeres mit ihm vorhatte, und so liel$ Krsna Jarasandha frei.
Als grof3er Kriegsheld war Jarasandha zutiefst beschdmt, und so entschlof3 er sich, nicht
langer als Konig zu leben, sondern alle Kénigswiirden abzulegen und in den Wald zu gehen,
um dort unter strengen Entsagungen und Buen zu meditieren.

Als er dann jedoch mit einigen adligen Freunden nach Hause zuriickkehrte, rieten diese
ihm, nicht aufzugeben, sondern neue Krifte zu sammeln, um in naher Zukunft noch einmal
mit Krsna zu kdmpfen. Die Fiirsten iiberzeugten ihn davon, daf} er, wire es mit rechten
Dingen zugegangen, unmoglich von den Yadu-Konigen hitte besiegt werden konnen. Seine
Niederlage, so redeten sie ihm ein, sei nur auf eine ungliickliche Fiigung zuriickzufiihren.
Auf diese Weise machten die Fiirsten Konig Jarasandha neuen Mut. Sie sagten, daf} er ohne
Zweifel heldenhaft gekampft habe; er solle also seine Niederlage nicht zu ernst nehmen,
denn sie sei lediglich die Folge vergangenener Fehler gewesen. Im Grund brauche er sich
hinsichtlich seiner Kampftechnik nichts vorzuwerfen.

So blieb Konig Jarasandha, dem Konig von Magadha, obwohl er alle Streitméachte verloren
hatte und durch Gefangennahme und nachtrigliche Freilassung gedemiitigt worden war,
nichts anders iibrig, als die Herrschaft iiber sein Konigreich wiederaufzunehmen. Krsnas
Armee hatte, obgleich sie im Vergleich zu Jarasandhas Heer winzig klein gewesen war,



keinen einzigen Mann an Kampfstirke eingebiildt, wohingegen Jarasandhas Soldaten alle
getOtet wurden.

Die Bewohner des Himmels freuten sich sehr dariiber und brachten Krsna ihre
Ehrerbietungen dar, indem sie zum Ruhm des Herrn sangen und Ihn mit Blumen
iiberschiitteten. Alle bewunderten Seinen Sieg.

Jarasandha war in sein Konigreich zuriickgekehrt, und Mathura war vor einem
bedrohlichen Angriff gerettet worden. Die Biirger von Mathura veranstalteten einen Zirkus
mit Berufssédngern, wie siitas und magadhas, und mit Dichtern, die einzigartige Gedichte und
Lieder verfassen konnten, und sie begannen Krsnas Sieg mit Lobgesdngen zu preisen. Als der
siegreiche Herr, Sri Krsna, die Stadt betrat, ertonten viele Biiffelhorner, Muschelhérner und
Kesselpauken, und verschiedene andere Musikinstrumente, wie bheryas, tiiryas, vinds, Floten
und mrdarigas, stimmten ein, um Ihm einen herrlichen Empfang zu bereiten. Vor Krsnas
Ankunft hatte man die Stadt griindlich gesidubert und alle Strallen und Wege mit Wasser
besprengt, und weil die Einwohner so froh waren, schmiickten sie ihre Héuser, Stral3en und
Léden mit Flaggen und Girlanden. Die brahmanas versammelten sich an zahlreichen Plitzen
und chanteten vedische mantras. Die Einwohner bauten auch neue Stralenkreuzungen, Tore,
Durchginge und Strafen, und als dann Sri Krsna feierlich in die wundervoll geschmiickte
Stadt einzog, stellten die Madchen und Frauen der Stadt verschiedenartige Blumenketten
her, um das Fest noch freudiger zu gestalten. Nach vedischer Sitte nahmen sie mit frischem
grilnen Gras vermischten Yoghurt und verspritzten ihn in alle Richtungen, wodurch sie das
Siegesfest noch freudvoller machten. Als Krsna durch die Stral3en zog, betrachteten Ihn alle
Frauen liebevoll. Krsna und Balarama hatten Ihre Kriegsbeute, wie Schmuck und Edelsteine,
die Sie sorgfiltig vom Schlachtfeld aufgesammelt hatten, mitgebracht und {iberreichten sie
nun Konig Ugrasena. Damit erwies Krsna Seinem Groldvater Seinen achtungsvollen Gruf3,
denn zu jener Zeit war Ugrasena der gekronte Konig der Yadu-Dynastie.

Jarasandha, der Konig von Magadha, bedrohte die Stadt Mathura jedoch nicht nur einmal,
sondern versuchte, sie insgesamt siebzehnmal anzugreifen, wobei er jedesmal eine gleich
grofde Streitmacht aufbrachte. Doch immer wieder wurde er besiegt, und alle seine Soldaten
wurden getotet, und jedesmal mullte er enttduscht zuriickkehren. In jeder der Schlachten
nahmen ihn die Fiirsten der Yadu-Dynastie auf gleiche Weise gefangen und liel3en ihn dann
mit Schimpf und Schande laufen, und jedesmal kehrte Jarasandha schamlos nach Hause
zuriick.

Als Jarasandha wieder einmal einen solchen Angriff unternahm, wagte auch ein Konig aus
Yavana, einem Land siidlich von Mathura, den der Reichtum der Yadu-Dynastie lockte,
einen Angriff auf die Stadt. Es heilt, daR der Konig der Yavanas, der als Kalayavana
bekannt ist, von Narada Muni zum Angriff verleitet wurde. Diese Geschichte wird im Visnu-
Purana erzahlt: Einst wurde Gargamuni, der Priester der Yadu-Dynastie, von seinem
Schwager verhohnt. Als die Konige der Yadu-Dynastie den Spott vernahmen, lachten sie ihn
aus, was Gargamuni sehr erziirnte. Er beschlof}, einen Sohn zu zeugen, der der Yadu-
Dynastie gefihrlich werden wiirde, und mit dieser Absicht verehrte er Siva, von dem er
dann die Segnung erhielt, Vater eines Sohnes zu werden. Dieser Sohn war Kalayavana, der
von Gargamuni mit der Frau eines Yavana-Konigs gezeugt wurde. Kalayavana nun stellte
Narada die Frage: »Welches sind die méachtigsten Konige der Welt?«, worauf Narada ihm zur
Antwort gab, da die Konige der Yadu-Dynastie die méachtigsten seien. In diesem Wissen
griff Kalayavana die Stadt Mathura an, und zwar zur gleichen Zeit, als Jarasandha zum
achtzehntenmal versuchte, Mathura einzunehmen. Kalayavana war sehr begierig, einem
Weltherrscher den Krieg zu erkldren, der ihm ein ebenbiirtiger Gegner wére, doch bis dahin
hatte er einen solchen nicht finden konnen. Als ihm Narada von Mathura erzéhlte, beschlof}
er daher sogleich, die Stadt anzugreifen. Kurz darauf fiihrte er dreilig Millionen Soldaten
aus Yavana vor Mathura. Als Mathura auf diese Weise bedroht war, iiberlegte Sri Krsna, wie
besorgt die Yadus sein muflten, da sie den Angriff zweier so schrecklicher Feinde wie
Jarasandha und Kalayavana zu fiirchten hatten. Die Zeit der unmittelbaren Gefahr riickte
immer naher. Kalayavana bestiirmte Mathura bereits von allen Seiten, und fiir den nichsten



Tag wurde Jarasandha mit ebenso vielen Soldaten erwartet, wie sie ihm bei seinen
vergangenen siebzehn Angriffen zur Verfiigung gestanden hatten. Krsna war Sich sicher, daf3
Jarasandha die Gelegenheit nutzen wiirde, die Stadt Mathura nun, da auch Kalayavana sie
bestiirmte, zu erobern. Er hielt es daher fiir klug, einige Vorsichtsmalnahmen zu treffen, um
die strategisch wichtigen Punkte Mathuras zu verteidigen. Wenn Er und Balarama namlich
gleichzeitig an einer Stelle mit Kalayavana kdmpften, konnte Jarasandha von einer anderen
Seite aus angreifen und an der ganzen Yadu-Familie furchtbare Rache nehmen. Jarasandha
war sehr méchtig, und da er bereits siebzehnmal besiegt worden war, war es denkbar, daf}
er bei Gelegenheit aus Rachsucht alle Mitglieder der Yadu-Familie t6ten oder sie
gefangennehmen und in sein Konigreich verschleppen wiirde. Krsna beschlo deshalb, an
einem Ort, den kein zweibeiniges Tier — weder Mensch noch Damon - erreichen konnte,
eine machtige Festung zu errichten. Dort wollte Er Seine Verwandten unterbringen, so daf}
Er ungehindert mit den Feinden kdmpfen konnte. Wir wissen, da Dvaraka frither zum
Konigreich von Mathura gehorte, denn im Srimad-Bhagavatam wird gesagt, daf Krsna mitten
im Meer eine Festung errichtete. Heute noch sind in der Bucht von Dvaraka Uberreste dieser
Festung zu finden.

Als erstes baute Krsna eine gewaltige Mauer, die ein Gebiet von 96 Quadratmeilen
umgrenzte, und die im Meer stand. Diese Mauer, die ein wundervolles Bauwerk war, wurde
von Visvakarma entworfen und errichtet. Ein gewohnlicher Architekt konnte unméglich eine
solche Festung im Meer bauen, doch Visvakarma, der als der Baumeister der Halbgotter gilt,
kann solch ein wunderbares Kunstwerk jederzeit an jedem beliebigen Ort des Universums
schaffen. Wenn durch den Willen des Hochsten Personlichen Gottes riesige Planeten
schwerelos im Weltall schweben konnen, ist die Errichtung einer Festung im Meer, die eine
Fldche von 96 Quadratmeilen einnimmt, nichts Auf3ergewohnliches.

Im Srimad-Bhdagavatam wird gesagt, daR die neue, besterbaute Stadt, die im Meer
entstand, regelrechte Stralen, Wege und Durchgénge hatte. Es gab indessen dort nicht nur
genau geplante Straf3en, Wege und Gassen, sondern auch mit sehr viel Umsicht angelegte
Spazierwege und Gérten in denen zahlreiche kalpa-vrksas, d. h. Wunschbdaume, wuchsen.
Diese Wunschbdume sind keine gewohnlichen Bdume, wie sie in der materiellen Welt zu
finden sind; Wunschbdume gibt es nur in der spirituellen Welt. Doch fiir Krsnas hochsten
Willen ist alles moglich, und so konnten solche Wunschbdume auch in der Stadt Dvaraka
gepflanzt werden, die von Krsna errichtet worden war. Weiterhin gab es in der Stadt viele
Palédste und gopuras, méachtige Tore. Solche gopuras sind heute noch in gr6eren Tempeln zu
sehen. Sie sind sehr hoch und zeugen von groBer Kunstfertigkeit. An solche gopuras wie
auch in Palédste hdngt man kalasas, goldene Wassertopfe, die als gliickverheiRende Zeichen
angesehen werden.

Fast alle Paldste waren Hochhduser, und in jedem der Hiauser befanden sich in den
Kellerraumen grofle Topfe aus Gold und Silber und Vorrdate an Getreide. Sogar in den
einzelnen Wohnrdumen standen viele goldene Wassertopfe. Die Schlafgemicher waren
reichlich mit Edelsteinen verziert und die Ful3boden waren mit Mosaiken aus marakata-
Juwelen ausgelegt. Die Bildgestalt Visnus, die von den Angehoérigen der Yadu-Dynastie
verehrt wurde, fehlte in keinem Haus. Die Wohnbezirke waren so angelegt, daf jede Kaste —
die brahmanas, die ksatriyas, die vaiSyas und die Siidras — in einem gesonderten Teil lebte.
Diese Feststellung des Bhagavatam beweist, dal} das Kastensystem schon zu jener Zeit
existierte. Im Stadtzentrum stand ein eigens fiir Konig Ugrasena gebautes Residenzgebaude.
Dieser Palast war das prunkvollste aller Bauwerke.

Als die Halbgotter sahen, daf} Krsna eine besondere Stadt nach Seinen Vorstellungen
baute, sandten sie die gepriesene parijata-Blume von den himmlischen Planeten, um sie in
der neuen Stadt einpflanzen zu lassen, und sie sandten auch ein Versammlungshaus, genannt
Sudharma. Die Besonderheit dieses Hauses war, da® jeder, der an einer Zusammenkunft in
diesem Haus teilnahm, die Gebrechlichkeit des Alters iiberwand. Der Halbgott Varuna
schenkte der Stadt ein Pferd, das, auf3er an seinen schwarzen Ohren, vollig weild war, und
das mit der Geschwindigkeit des Geistes zu laufen vermochte. Kuvera, der Schatzmeister der



Halbgotter, offenbarte die Kunst, wie man die acht vollkommenen Stufen materiellen
Reichtums erlangt. Auf diese Weise brachten alle Halbgotter Geschenke je nach ihren
Moglichkeiten. Es gibt insgesamt dreiunddreif3ig Millionen Halbgoétter, und jeder von ihnen
hat eine besondere Aufgabe in der Regelung des Universums zu erfiillen. Sie alle nutzten die
Gelegenheit, daf3 der Hochste Personliche Gott eine Stadt baute, ihre jeweiligen Gaben
beizusteuern und Dvaraka zu einer Stadt zu machen, die im ganzen Universum nicht
ihresgleichen findet. Dies zeigt, daf} keiner der zahllosen Halbgotter von Krsna unabhéngig
ist. Wie auch im Sri Caitanya-caritamrta erklart wird, ist Krsna der hochste Meister, und alle
anderen sind Seine Diener. In diesem Fall nahmen also alle Diener die Gelegenheit wahr,
Krsna zu dienen, wahrend Er personlich in diesem Universum gegenwdirtig war. Jeder sollte
diesem Beispiel der Halbgotter folgen, besonders diejenigen, die Krsna-bewuf3t zu werden
versuchen; sie sollten Krsna mit all ihren jeweiligen Fahigkeiten dienen.

Als der Bau der neuen Stadt genau nach Plan abgeschlossen war, brachte Krsna alle
Einwohner Mathuras dorthin und machte S$ri Balarama zum Stadtvater von Dvaraka.
SchlieRlich besprach Er Sich mit Balarama und ging dann, mit einer Girlande von
Lotosblumen bekrénzt, aus der Stadt, um Kalayavana zu treffen, der Mathura ohne
Waffengewalt eingenommen hatte.

Als Krsna aus der Stadt kam, gewahrte Kalayavana, der Thn noch niemals zuvor gesehen
hatte, da Krsna, der in ein gelbes Gewand gekleidet war, auflerordentlich schén war.
Waéhrend der Herr durch die Reihen der Soldaten Kalayavanas schritt, glich er dem Mond,
der durch die am Himmel versammelten Wolken zieht. Kalayavana erfuhr die groe Gunst,
die Srivatsa-Linien, ein besonderes Zeichen auf Krsnas Brust, und den Kaustubha-Juwel, den
der Herr trug, zu erblicken. Er sah Krsna in Seiner Visnu-Form, mit wohlgeformtem Korper,
vier Armen, und Augen wie die frisch aufgebliihten Bliitenblitter des Lotos. Krsna strahlte
mit Seiner edlen Stirn, Seinem schonen Antlitz, Seinen lachelnden rastlosen Augen und den
tanzenden Ohrringen Gliickseligkeit aus. Bevor Kalayavana Krsna traf, hatte er schon durch
Narada Muni von Ihm gehort, und nun bestdtigten sich Naradas Beschreibungen. Er
bemerkte Krsnas besondere Merkmale und die Edelsteine auf Seiner Brust, die schone
Girlande aus Lotosblumen, Seine lotosgleichen Augen und Seine iibrigen wunderbaren
Kennzeichen. Er schlof$, daf$ die schone Personlichkeit vor ihm Vasudeva sein mulfste, denn
alle Beschreibungen Naradas, die er frither gehort hatte, wurden durch die Anwesenheit
Krsnas Wirklichkeit. Kalayavana erstaunte es sehr, dal} der Herr ohne Waffe und ohne
Streitwagen durch die Reihen der Soldaten schritt. Er ging einfach zu Ful}. Kalayavana war
zwar gekommen, um Krsna zu bekdmpfen, aber dennoch achtete er die Kampfregeln, so daf3
er den Herrn nicht mit der Waffe angriff. Er entschlof3 sich, mit blofen Hinden gegen Krsna
zu kampfen, und schickte sich an, Thn zum Kampf zu stellen. Krsna jedoch ging einfach
weiter, ohne Kalayavana auch nur anzusehen, worauf Kalayavana Ihm mit der Absicht
folgte, Thn gefangenzunehmen. Doch obwohl er so schnell lief wie er vermochte, konnte er
Krsna doch nicht zu fassen bekommen. Krsna ist nicht einmal mit der Geschwindigkeit des
Geistes, die von den grofen yogis erreicht wird, zu erlangen. Er 143t Sich allein durch
hingebungsvolles Dienen einfangen, und darin hatte Kalayavana keinerlei Erfahrung. Er
wollte Krsna fangen, und da ihm dies nicht gelang, folgte er Ihm auf den Fersen.

Der ddmonische Konig lief also so schnell er nur konnte, und manchmal dachte er: »Nun
bin ich Thm schon ganz nah; gleich habe ich Thn«, doch es gelang ihm nicht, Krsna zu
erreichen. Krsna fiihrte Thn auf diese Weise weit weg vom Heer, bis Er schlie3lich auf einem
Hiigel in einer Hohle verschwand. Kalayavana dachte, Krsna versuche, dem Kampf zu
entgehen, und habe Sich deshalb in die Hohle gefliichtet, und so begann er Ihn mit den
folgenden Worten zu beschimpfen: »He, Du, Krsna! Ich habe gehort, dal3 Du ein groRer Held
bist, der von der Yadu-Dynastie abstammt, doch nun sehe ich, da Du tatsdchlich wie ein
Feigling vor dem Kampf davonlédufst. Solches Verhalten ist Deines guten Namens und der
Familientradition der Yadus nicht wiirdig.« Kalayavana hatte, obwohl er schnell gelaufen
war, Krsna nicht fangen konnen, weil er nicht von allen Verunreinigungen des siindhaften
Lebens befreit war. Nach den Regeln vedischer Kultur wird jeder, der nicht die
regulierenden Lebensprinzipien befolgt, die von den hoheren Kasten, nidmlich den



brahmanas, ksatriyas und vaisyas, und auch von den S$idras, den Arbeitern, eingehalten
werden, mleccha genannt. Der gesellschaftliche Aufbau, wie er in den Veden vorgeschrieben
wird, ist so eingerichtet, dal® selbst Menschen, die als Sidras gelten, nach und nach, d. h.
durch kulturellen Fortschritt, der auch als samskara oder Reinigungsvorgang bezeichnet
wird, zur Stufe von brahmanas erhoben werden konnen. Die vedischen Schriften erklaren,
daf niemand allein durch Geburt in einer bestimmten Familie ein brahmana oder ein
mleccha wird; von Geburt her gilt jeder als $iidra. Man mul} daher durch den
Reinigungsvorgang zur Stufe des brahmanischen Lebens aufsteigen. Unterld3t man dieses
und erniedrigt sich statt dessen noch mehr, wird man als mleccha bezeichnet. Kalayavana
gehorte zur Klasse der mlecchas und yavanas. Er war durch seine Siinden verunreinigt und
konnte sich deshalb Krsna nicht ndhern. Die Dinge, denen sich die Menschen hoherer
Klassen enthalten, ndmlich unzuldssige Sexualitét, das Essen von Fleisch, die Teilnahme an
Gliicksspielen und Berauschung, sind wichtige Faktoren im Leben der mlecchas und yavanas.
Solange man von solchen siindigen Handlungen gefesselt ist, kann man in der
Gotterkenntnis keinen Fortschritt machen. Die Bhagavad-gita erklirt, dal} nur jemand, der
von allen Reaktionen auf seine Siinden befreit ist, hingebungsvolles Dienen oder Krsna-
Bewulf3tsein verwirklichen kann.

Als Krsna in die Hohle ging und damit plotzlich der Sicht Kalayavanas entschwand, folgte
dieser Thm, wobei er Thn mit groben Worten beschimpfte. Das erste, was er beim Betreten
der Hohle sah, war ein Mann, der schlafend am Boden lag. Kalayavana brannte sehr darauf,
mit Krsna zu kdmpfen, und als er Thn nirgends finden konnte, sondern nur einen Mann am
Boden liegen sah, dachte er, Krsna sei es, der da vor ihm in der Hohle schlafe. Kalayavana
war so eingebildet und stolz auf seine Stidrke, da er dachte, Krsna scheue den Kampf mit
ihm, und weil er den schlafenden Mann fiir Krsna hielt, versetzte er ihm einen heftigen Tritt.
Der Schlafende lag schon seit langer Zeit in der Hohle. Als er nun von dem Tritt Kalayavanas
aufwachte, offnete er sogleich seine Augen und sah sich nach allen Seiten um. Zuletzt fiel
sein Blick auf Kalayavana, der in seiner Nédhe stand. Der Schlidfer war zu unrechter Zeit
geweckt worden, und daher war er sehr zornig. Als er Kalayavana in seinem Zorn sah,
schossen Feuerstrahlen aus seinen Augen hervor, die Kalayavana auf der Stelle zu Asche
verbrannten.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 49. Kapitel des Buches Krsna. »Krsna
errichtet die Festung Dvarakdx.



50. KAPITEL

iy

Mucukundas Erlosung

Als Maharaja Pariksit von der Begebenheit mit Kalayavana, der zu Asche verbrannt
wurde, horte, fragte er Sukadeva Gosvami nach Einzelheiten {iber den schlafenden Mann.
»Wer war er? Warum schlief er dort? Wie war er zu solcher Macht gelangt, da Kalayavana
nur durch seinen Blick auf der Stelle zu Asche verbrannte? Und wie kam es, daf er in einer
Berghohle lag?« Mahardja Pariksit stellte Sukadeva Gosvami viele Fragen, und Sukadeva
beantwortete sie wie folgt:

»Mein lieber Konig, dieser Mann wurde in der beriihmten Familie Konig Iksvakus, in der
auch Sri Ramacandra erschien, als Sohn des groRen Kénigs Mandhata geboren. Er selbst war
auch eine groBe Seele und iiberall bekannt als Mucukunda. Kénig Mucukunda befolgte sehr
strikt die vedischen Prinzipien der brahmanischen Kultur, und er stand zu seinem Wort. Er
war so maéchtig, daf} selbst Halbgotter wie Indra zu ihm kamen und ihn baten, ihnen
giitigerweise in Kdmpfen gegen Didmonen zu helfen; deshalb kidmpfte er oft gegen die
Damonen, um den Halbgottern beizustehen.«

Karttikeya, der Oberbefehlshaber der Halbgotter, war sehr zufrieden mit Konig
Mucukunda, der fiir ihn kampfte, doch schliellich bat er den Konig, der so viele
Beschwerlichkeiten in den Schlachten mit den Ddmonen auf sich genommen hatte, sich vom
Kampf zuriickzuziehen und sich auszuruhen. Karttikeya sprach: »Mein lieber Konig, Du hast
alles fiir die Halbgotter geopfert. Du hattest ein blithendes Konigreich, das von keinem Feind
bedroht war, doch du liefRest dein Reich zuriick, kiimmertest dich weder um Reichtum noch
um Besitz und dachtest nie an die Erfiillung deiner personlichen Wiinsche. In der langen Zeit
deiner Abwesenheit, da du mit den Halbgottern gegen die Ddmonen gekdmpft hast, sind
deine ganze Familie, deine Kinder, deine Verwandten und deine Minister alle gestorben. Die
Zeit macht vor keinem Lebewesen halt. Wenn du nun nach Hause zuriickkehrst, wirst du
dort niemanden, der dir bekannt ist, antreffen. Die Zeit ist sehr méachtig, und unter ihrem
Einflu} sind inzwischen all deine Verwandten gestorben. Die Zeit ist deshalb so méchtig und
stark, weil sie ein Repriasentant des Hochsten Personlichen Gottes ist; sie ist starker als der
Stirkste. Durch den EinfluB der Zeit konnen ohne weiteres Verdnderungen in den
feinstofflichen Dingen stattfinden. Niemand kann den Lauf der Zeit aufhalten. Ahnlich wie
der Tierbandiger die Tiere nach seinem Willen abrichtet, greift die Zeit nach ihrem Willen in
den Ablauf der Dinge ein. Niemand kann den Beschluf3 der erhabenen Zeit aufheben.«

Mit diesen Worten erboten sich die Halbgotter, Konig Mucukunda jegliche Segnung aul3er
der Befreiung zu gewdhren. Befreiung kann kein Lebewesen aufler dem Hochsten
Personlichen Gott gewdhren. Daher heilt Visnu oder Krsna auch Mukunda, was bedeutet
»derjenige, der Befreiung gewdhren kann.« Konig Mucukunda hatte viele Jahre lang nicht
geschlafen. Die ganze Zeit hatte er voll Pflichtbewuf3tsein gekdmpft, und daher war er nun
sehr miide. Als die Halbgotter ihm deshalb ihren Segen anboten, dachte Mucukunda nur
noch ans Schlafen. Er erwiderte also: »Lieber Karttikeya, Bester unter den Halbgottern, ich
mochte nun endlich schlafen, und so erbitte ich von dir folgende Segnung: Bitte gib mir die
Macht, jeden, der es wagt, meinen Schlaf zu stéren und mich zu friih zu wecken, durch
meinen bloRBen Blick zu Asche zu verbrennen.« Der Halbgott erteilte ihm auch diese



Segnung, so daf er sehr gut wiirde ruhen konnen. Anschliel}end begab sich Konig
Mucukunda in die Berghdhle.

Kalayavana wurde also kraft der Segnung Karttikeyas durch Mucukundas blof3en Blick zu
Asche verbrannt. Danach erschien Krsna vor Mucukunda. Er war eigentlich in die Hohle
gekommen, um den Konig von seiner Zuriickgezogenheit zu erlosen, doch zeigte Er sich dem
Konig nicht sogleich, sondern richtete es so ein, daf Kalayavana zuerst vor Mucukunda trat.
Das ist der Verlauf der transzendentalen Spiele des Hochsten Personlichen Gottes: Er tut oft
etwas in solcher Weise, dal} viele Zwecke gleichzeitig erfiillt werden. Krsna wollte Konig
Mucukunda aus seinem Schlaf in der Hohle erlosen, und zugleich wollte Er Kalayavana
toten, der die Stadt Mathura angegriffen hatte. Auf diese Weise erfiillte Er alle Seine
Absichten.

Als Sri Krsna vor Mucukunda erschien, sah der Konig, daR der Herr in ein gelbes Gewand
gekleidet war, daR Seine Brust das Srivatsa-Zeichen schmiickte und da um Seinen Hals der
Kaustubha-mani hing. Krsna zeigte Sich ihm als vierarmiger Visnu-miirti, mit einer vaijayanti-
Blumengirlande, die Thm vom Hals bis hinunter zu den Knien reichte. Sein Blick war voll
strahlenden Glanzes; Er lachelte wunderbar, und Seine Ohren zierten hiibsche
Juwelenohrringe. Krsna sah schoner aus als ein Mensch es sich vorstellen kann. Er erschien
nicht nur in dieser Gestalt, sondern sah Mucukunda mit so strahlendem Blick an, daf$ Er den
Geist des Konigs auf sich zog. Obwohl Er der Hochste Personliche Gott war, der Alteste von
allen, sah Er wie ein bliihender Jiingling aus, und Seine Bewegungen glichen denen eines
freien Hirsches. Krsna schien von aullerordentlicher Macht; Seine Macht ist so
unvergleichlich groR, daR sich jeder Mensch vor Thm fiirchten sollte.

Als Konig Mucukunda Krsnas herrliche Gestalt sah, fragte er sich, wer Er wohl sein
mochte, und voll Demut fragte er den Herrn: »Mein lieber Herr, darf ich fragen, aus
welchem Grunde Du in diese Berghohle gekommen bist? Wer bist Du? Ich kann sehen, daf3
Deine Lotosfiile zarten Lotosbliiten gleichen. Wie konntest Du nur durch den Wald gehen,
der voller Gestriipp und Dornen ist? All dies wundert mich wirklich sehr. Bist Du am Ende
der Hochste Personliche Gott, der Méchtigste der Méachtigen? Bist Du nicht der Ursprung des
Lichts und des Feuers? Kann ich Dich vielleicht als einen der grofen Halbgétter, wie den
Sonnengott, den Mondgott oder Indra, den Konig des Himmels, verstehen? Oder bist Du die
herrschende Gottheit eines anderen Planeten?«

Mucukunda wullte sehr wohl, dal} iiber jedes hohere Planetensystem eine Gottheit
herrscht. Er war nicht so unwissend wie die Menschen von heute, die denken, es gebe nur
auf dem Planeten Erde Lebewesen und alle anderen Planeten seien unbewohnt. Die Frage
Mucukundas, ob Krsna die herrschende Gottheit eines anderen, ihm unbekannten Planeten
sei, wurde also nicht ohne Grund gestellt. Doch als reiner Geweihter des Herrn erkannte er
sogleich, daf3 Sri Krsna, der ihm in einer solch herrlichen Gestalt erschienen war, nicht einer
der iiber die materiellen Planeten herrschenden Halbgotter sein konnte. Er multe der
Hochste Personliche Gott, Krsna, sein, der in viele Visnu-Formen erweitert ist. Somit
erkannte er die Gestalt vor ihm als Purusottama oder Visnu. Auch konnte er wahrnehmen,
daf} die tiefe Finsternis in der Berghdhle durch die Anwesenheit des Herrn gewichen war.
Daher konnte die wundervolle Gestalt niemand anderes sein als der Hochste Personliche
Gott. Mucukunda wufste ndmlich sehr wohl, daf} iiberall dort, wo der Herr durch Seinen
transzendentalen Namen, Seine Eigenschaften, Seine Gestalt usw. personlich anwesend ist,
die Dunkelheit der Unwissenheit nicht bleiben kann. Krsna ist wie eine Lampe, die die
Dunkelheit erhellt; Er erleuchtet jeden finsteren Ort. Konig Mucukunda verlangte es sehr
danach, Sri Krsnas Identitit zu erfahren, und deshalb sagte er: »O Bester unter den
Menschen, wenn Du mich fiir wiirdig erachtest, Deine Identitdt zu erfahren, so sage mir
bitte, wer Du bist. Wer sind Deine Eltern, welcher Pflicht gehst Du nach, und wie ist es um
Deine Familientradition bestellt?« Konig Mucukunda hielt es auch fiir angebracht, sich selbst
dem Herrn vorzustellen, denn vorher war er nicht dazu berechtigt, sich nach Seiner Identitéit
zu erkundigen. Es ist vedische Sitte, dal} man eine hoherstehende Person nicht nach Rang
und Namen fragen darf, ohne sich zuvor selbst vorgestellt zu haben. Konig Mucukunda sagte



also zu Krsna: »Lieber Herr, erlaube bitte, da ich mich Dir vorstelle. Ich gehore der
berithmten Dynastie Konig Iksvakus an, doch bin ich selbst nicht so bedeutend wie mein
Vorvater. Mein Name ist Mucukunda, der Name meines Vaters ist Mandhata, und mein
Grof3vater war der grol3e Konig Yuvanasva. Ich war einst sehr miide, weil ich schon seit
Tausenden von Jahren nicht geschlafen hatte; an allen Gliedern war ich erschopft und
konnte mich fast nicht mehr bewegen. Um wieder zu Kriften zu kommen, legte ich mich
zum Schlafen in diese abgelegene Hohle, doch nun bin ich von einem fremden Mann
gewaltsam geweckt worden, obwohl ich noch gar nicht aufwachen wollte. Fiir dieses
Vergehen wurde der Unbekannte durch meinen Blick zu Asche verbrannt. Jetzt nun ist es
mir vergonnt, Dich in Deiner herrlichen, anmutigen Gestalt zu sehen, und ich glaube, ich
habe es Dir zu verdanken, daf3 ich meinen Feind toten konnte. Lieber Herr, ich mufl
gestehen, dal} die Strahlen Deines Korpers meinen Augen unertrdglich sind, und daf} ich
Dich deshalb nicht richtig sehen kann. Ich merke deutlich, dal} durch den Einfluf3 Deiner
Ausstrahlung meine méchtige Kraft verringert worden ist. Ich kann verstehen, daf} Du es
wiirdig bist, von allen Lebewesen verehrt zu werden.«

Als Sri Krsna sah, daf Mucukunda soviel daran gelegen war zu erfahren, wer Er war,
entgegnete Er lachelnd: »Mein lieber Konig, es ist so gut wie unmoglich, etwas {iber Meine
Geburt, Mein Erscheinen, Mein Fortgehen und Meine Taten zu sagen. Meine Inkarnation
Anantadeva hat, wie Du vielleicht weildt, unzdhlige Miinder, und er versucht seit
unvordenklichen Zeiten alles iiber Meinen Namen, Meine Eigenschaften, Meine Taten, Mein
Erscheinen, Mein Fortgehen und Meine Inkarnationen zu erzdhlen, und doch ist es ihm
bisher noch nicht gelungen, ein Ende zu finden. Es ist also unmoglich, die Anzahl Meiner
Namen und Formen zu bestimmen. Die materiellen Wissenschaftler mogen vielleicht in der
Lage sein, die Anzahl der Atome zu berechnen, aus denen die Erde besteht, doch es wird
ihnen niemals gelingen, Meine zahllosen Namen, Gestalten und Taten zu ermessen. Es gibt
viele grofle Weise und Heilige, die versucht haben, ein Verzeichnis Meiner verschiedenen
Formen und Taten zusammenzutragen, doch auch ihnen ist es nie gelungen, eine
vollstdndige Liste aufzustellen. Weil du aber so begierig bist, etwas iiber Mich zu erfahren,
sollst du wissen, da Ich auf diesem Planeten erschienen bin, um die ddmonischen
Prinzipien der Menschen zu beseitigen und die religiosen Prinzipien, die in den Veden
vorgeschrieben sind, wieder neu festzulegen. Zu diesem Zweck bin ich von Brahma, dem
iiber dieses Universum herrschenden Halbgott, eingeladen worden und in der Dynastie der
Yadus als einer ihrer Abkommlinge erschienen. Als der Sohn Vasudevas wurde Ich in der
Yadu-Dynastie geboren, weshalb die Menschen Mich als Vasudeva, den Sohn Vasudevas,
kennen. Du solltest auch wissen, daf} ich Kamsa, der in einem seiner fritheren Leben
Kalanemi hief3, wie auch Pralambasura und viele andere Diamonen, totete. Sie verhielten
sich Mir gegeniiber feindlich und wurden allesamt von Mir vernichtet. Der Ddmon, der eben
noch vor dir stand, war ebenfalls Mein Feind, doch giitigerweise hast du ihn durch deinen
Blick zu Asche verbrannt. Mein lieber K6nig Mucukunda, du bist Mein grol3er Geweihter,
und nur um dir Meine grundlose Gnade zu erweisen, bin Ich in dieser Form erschienen; Ich
bin ndmlich Meinen Geweihten sehr zugetan, und du warst dein ganzes Leben lang, bevor
du dich in die Hohle begabst, ein grof3er Gottgeweihter, und betetest um Meine grundlose
Barmherzigkeit. So bin Ich denn hierhergekommen, um dich zu treffen und dir deinen
Wunsch zu erfiillen. Nun kannst du Mich nach Herzenslust anschauen. Mein lieber Konig, du
kannst Mich jetzt um jede Segnung bitten, die du dir ersehnst, und Ich bin bereit, dir jeden
Wunsch zu erfiillen. Es ist Mir ein ewiger Grundsatz, jedem, der sich in Meine Obhut begibt,
alle Wiinsche zu erfiillen.«

Als Sri Krsna Konig Mucukunda anwies, Thn um eine Segnung zu bitten, wurde der Konig
von Freude {iberwiéltigt, denn er erinnerte sich plotzlich an die Vorhersage Gargamunis, der
vor langer Zeit prophezeiht hatte, Sri Krsna werde im achtundzwanzigsten Zeitalter des
Vaivasvata Manu auf dem Erdplaneten erscheinen. Sowie ihm diese Vorhersage einfiel,
begann er zu begreifen, daf die Hochste Person, Narayana, nun als Sri Krsna vor Ihm
gegenwartig war. Auf der Stelle fiel er zu Seinen Lotosfii3en nieder und brachte IThm Seine
Gebete dar:



»Lieber Herr, O Hochster Personlicher Gott, ich weild, daf} alle Lebewesen auf diesem
Planeten durch Deine duf3ere Energie verblendet und von der illusorischen Zufriedenheit,
die sie aus der Befriedigung ihrer Sinne gewinnen, bezaubert sind. Weil sie vollig in
illusorische Tétigkeiten vertieft sind, wollen sie nicht Deine Lotosfiil3e verehren, und da sie
nichts von dem Segen wissen, den man erfahren kann, wenn man sich Deinen Lotosfiil3en
hingibt, sind sie verschiedenen leidvollen Bedingungen des materiellen Daseins ausgesetzt.
Sie hingen torichterweise an sogenannter Gesellschaft, Freundschaft und Liebe, aus denen
lediglich verschiedene Arten leidvoller Zustdnde entstehen. Von Deiner dufleren Energie
getduscht, hingt jeder — sei es Mann oder Frau — am materiellen Dasein, und alle betriigen
einander in einer grolartigen Gesellschaft von Betriigern und Betrogenen. Diese
Verblendeten wissen das Gliick, die menschliche Form des Lebens erlangt zu haben, nicht zu
schatzen und weigern sich, Deine Lotosfiie zu verehren. Unter dem EinfluR Deiner duf3eren
Energie haften sie an dem Glanz materieller Tatigkeiten. Sie haften an sogenannter
Gesellschaft, Freundschaft und Liebe und gleichen in diesem Zustand dummen Tieren, die in
ein dunkles Brunnenloch gefallen sind.«

Dieses Beispiel vom dunklen Brunnen wird gegeben, weil es in Indien viele Felder gibt, in
denen Brunnen gegraben sind, die seit Jahren nicht benutzt werden und daher von Gras
iiberwuchert sind. Oft fallen bedauernswerte Tiere, die nicht davon wissen, in solche
Brunnenlocher und miissen dort, wenn man sie nicht rettet, sterben. Verlockt von ein paar
Grashalmen fallen sie in die finsteren Brunnen und sterben eines elenden Todes. Ebenso
ruinieren torichte Menschen, ohne die Bedeutung der menschlichen Lebensform zu kennen,
ihr Leben, indem sie der Befriedigung ihrer Sinne nachjagen, und sterben dann ohne
Erfiillung des wirklichen Lebenssinnes.

»Lieber Herr«, fuhr Mucukunda fort, »auch ich bilde keine Ausnahme fiir dieses universale
Gesetz der materiellen Natur. Ich bin ebenfalls einer dieser dummen Menschen, die ihre Zeit
fiir nichts und wieder nichts verschwendet haben, und meine Lage ist besonders schlimm.
Weil ich dem koniglichen Stand angehorte, war ich hochmiitiger als gewohnliche Menschen.
Ein gewoOhnlicher Mensch mochte iiber seinen Korper und seine Familie herrschen; ich aber
dachte in ganz anderen Grof3enordnungen. Ich wollte der Herr iiber die ganze Welt werden,
und als mit meinen Pldnen zur Sinnenbefriedigung mein Hochmut immer grof3er wurde,
verstédrkte sich auch meine korperliche Lebensauffassung mehr und mehr. Meine Anhaftung
an Haus, Frau und Kinder, an Geld und Herrschaft {iber die Welt wurde immer zwingender;
sie kannte schlieBlich keine Grenzen mehr, und so waren meine Gedanken stindig bei
meinen eigenen materiellen Lebensumstdnden. Daher, mein lieber Herr, habe ich bereits so
viel meines wertvollen Lebens sinnlos verschwendet. Weil sich meine falschen Vorstellungen
vom Leben immer mehr vertieften, begann ich, meinen materiellen Korper, der doch nichts
weiter ist als ein Sack aus Fleisch und Knochen, fiir das ein und alles zu halten, und in
meiner Eitelkeit glich ich einem Hund, der sich einbildet, er sei Konig iiber die menschliche
Gesellschaft geworden. Mit dieser falschen, korperlichen Auffassung vom Leben begann ich
mit meiner Streitmacht von Soldaten, Streitwagen, Elefanten und Reiterei iiber die ganze
Welt zu ziehen. Unterstiitzt von vielen Generélen und stolz durch materielle Macht war ich
nicht imstande, Dich, o Herr, zu erkennen, der stets als der engste Freund in meinem Herzen
weilt. Ich wollte nichts von Dir wissen, und das war der grundlegende Fehler meines
sogenannten hochgestellten materiellen Lebens. Ich glaube, daf sich, gleich mir, alle
Geschopfe nicht im geringsten um spirituelle Erkenntnis bemiihen, sondern stdndig voller
Angste sind und denken: sWas soll ich tun? Was kommt als nichstes auf mich zu?< Und weil
wir zu stark durch materielle Wiinsche gebunden sind, bleiben wir auch weiterhin bei
unserer Verriicktheit.

Aber obwohl wir so sehr in materielle Gedanken vertieft sind, kommt die unausweichliche
Zeit, die nur eine Deiner Formen ist, stets gewissenhaft ihrer Pflicht nach, und sowie unsere
Frist abgelaufen ist, beendest Du, o Herr, unsere materiellen Traume. Als die Zeit gebietest
Du all unseren Tatigkeiten Einhalt, gleich der hungrigen Natter, die rasch und ohne
Nachsicht eine kleine Ratte verschlingt. Durch die Macht der grausamen Zeit geschieht es,
daB der konigliche Korper, der einst stets mit goldenem Geschmeide geschmiickt war, und



der von einem Streitwagen gezogen wurde, vor den zierliche Pferde gespannt waren, oder
der auf dem Riicken eines Elefanten getragen wurde und den man als Konig iiber die
gesamte menschliche Gesellschaft pries, daf dieser gleiche konigliche Korper zerféllt und
unter dem EinfluB der unausweichlichen Zeit entweder ein Fra fiir Wiirmer und Insekten
wird oder zu Asche verbrennt oder sich in den Kot eines Tieres umwandelt. Dieser
wunderbare Korper mag im lebenden Zustand sehr schon erscheinen, doch nach dem Tod
wird selbst der Korper eines Konigs entweder von einem Tier gefressen und verwandelt sich
in Kot, oder er wird im Krematorium verbrannt und wird somit zu Asche, oder aber er wird
in ein Grab geworfen, so dal} nach einiger Zeit Wiirmer und Insekten aus ihm
hervorkriechen.

Mein lieber Herr, wir stehen nicht nur zur Stunde des Todes unter der Herrschaft der
unausweichlichen Zeit, sondern auch, in unterschiedlicher Form, wihrend wir leben. Zum
Beispiel bin ich ein méachtiger Konig, und dennoch werde ich, wenn ich nach der Eroberung
der Welt nach Hause zuriickkehre, vielen materiellen Umstidnden unterworfen sein. Es ist
zwar moglich, dal}, wenn ich siegreich zuriickkehre, alle unterworfenen Konige vor mich
treten und mir ihre Ehrerbietungen erweisen, doch sowie ich dann ins Innere des Palastes
trete, werde ich ein Spielzeug in den Hénden der Koniginnen und mul} fiir
Sinnenbefriedigung Frauen zu Fiillen fallen. Das materielle Leben ist so verwickelt, daf}
man, bevor man genielden kann, so schwer arbeiten muf}, dal} einem, im ganzen gesehen,
kaum eine Moglichkeit zum Geniel3en bleibt. Wenn man zum Beispiel einen jugendlichen
Korper mit all den damit verbundenen materiellen Vorteilen erlangen will, mul} man sich
schwere Opfer und Buf3en auferlegen, um zu den himmlischen Planeten erhoben zu werden.
Selbst wenn man das Gliick hat, in einer reichen oder koniglichen Familie geboren zu
werden, ist man, auch in dieser Lebenslage, stindig darum besorgt, die Dinge im
Gleichgewicht zu erhalten, und sich durch das Darbringen von Opfern und das Verteilen
milder Gaben auf das nichste Leben vorzubereiten. Und selbst, wenn man Konig ist, hat
man stindig Sorgen, nicht nur der politischen Verwaltung wegen, sondern auch wegen
seines eigenen Aufstiegs zu den himmlischen Planeten.

Es ist also sehr schwierig, der materiellen Verstrickung zu entkommen, doch wenn man
von Dir begiinstigt wird, erhdlt man allein durch Deine Barmherzigkeit, auf irgendeine
Weise die Moglichkeit, mit einem reinen Gottgeweihten zusammenzusein. Das bildet den
Anfang fiir die Befreiung aus der Verstrickung des materiellen Lebens. Lieber Herr, nur
durch den Umgang mit reinen Gottgeweihten gewinnt man eine Anziehung zu Deiner
Herrlichkeit, dem Oberhaupt sowohl des materiellen als auch des spirituellen Daseins. Du
bist das hochste Ziel aller reinen Gottgeweihten, in deren Gesellschaft man seine Liebe fiir
Dich wiedererwecken kann. Man wird daher, wenn man Krsna-Bewulfstsein in Gemeinschaft
mit reinen Gottgeweihten entwickelt, von der materiellen Verstrickung befreit.

Lieber Herr, Du bist so unsagbar giitig, denn obwohl ich gar nicht daran dachte, mit
grofen Gottgeweihten zusammenkommen zu wollen, hast Du mir Deine grenzenlose
Barmherzigkeit erwiesen, indem Du mich eine kurze Begegnung mit dem reinen
Gottgeweihten Gargamuni haben lief3est. Durch Deine Barmherzigkeit nur habe ich allen
materiellen Reichtum, mein Konigreich und meine Familie verloren. Ich glaube nicht, da
ich ohne Deine grundlose Gnade jemals von all diesen Verstrickungen hitte frei werden
konnen. Viele Konige und Fiirsten beginnen ein Leben der BuBe, um ihr konigliches Leben
zu vergessen, doch durch Deine ganz besondere grundlose Barmherzigkeit habe ich auch
ohne ein solches Leben nichts mehr mit allem Koénigtum zu tun. Andere Konige bemiihen
sich, der Anhaftung an Konigreich und Familie zu entkommen, indem sie die Miihseligkeiten
der Entsagung auf sich nehmen, doch durch Deine Barmherzigkeit brauche ich nicht erst ein
Bettelmonch zu werden oder Entsagung zu iiben.

Lieber Herr, ich bete deshalb, Deinen Lotosfiiflen immerzu transzendentale liebevolle
Dienste darbringen zu diirfen, was die reinen Gottgeweihten, die von jeglicher materiellen
Verunreinigung frei sind, stdndig tun. Du bist der Hochste Personliche Gott und kannst mir
alles geben, was ich mochte, sogar die Befreiung. Doch wer wire so dumm, Dich, nachdem



er Dich erfreut hat, noch um etwas zu bitten, was zu Verstrickung in der materiellen Welt
fiihren konnte? Ich glaube nicht, daf} ein verniinftiger Mensch Dich um solch eine Segnung
bitten wiirde. Ich gebe mich Dir v6llig hin, denn Du bist der Hochste Personliche Gott, Du
bist die Uberseele im Herzen jedes Lebenwesens, und Du bist die unpersonliche Brahman-
Strahlung. Du bist sogar die materielle Welt, denn diese ist lediglich die Manifestation
Deiner dufleren Energie. Daher bist Du, ganz gleich, von wo aus man Dich auch betrachtet,
die hochste Zuflucht fiir jeden. Jeder, ob er sich auf der materiellen oder auf der spirituellen
Ebene befindet, muf} Zuflucht bei Deinen Lotosfiilen suchen. Aus diesem Grunde gebe ich
mich Dir hin, o Herr. Viele, viele Leben hindurch ertrug ich die drei Leiden des materiellen
Daseins, und ich bin es nun miide geworden. Ich wurde nur von meinen Sinnen getrieben,
und ich war niemals zufrieden. Ich suche daher Zuflucht bei Deinen Lotosfiilen, die der
Ursprung aller friedvollen Lebensumstdnde sind, und die alles Wehklagen, das auf
materieller Verunreinigung beruht, beseitigen konnen. Lieber Herr, Du bist die Uberseele
eines jeden, und Du kannst alles verstehen. Ich bin nun von allen unreinen materiellen
Wiinschen befreit. Ich mochte weder die materielle Welt genieflen noch mit Deiner
spirituellen Ausstrahlung verschmelzen, noch mochte ich iiber Deinen lokalisierten
Paramatma-Aspekt meditieren, denn ich weif3, daf} ich volligen Frieden und Gleichmut
erlange, wenn ich nur Zuflucht bei Dir suche.«

Auf dieses Gebet Mucukundas erwiderte Sri Krsna: »Mein lieber Konig, Ich freue Mich
sehr iiber deine Worte. Du bist der Herrscher iiber alle Lander der Erde gewesen, und daher
iiberrascht es Mich, da} dein Geist nun vollig frei ist von aller materiellen Verunreinigung.
Du bist nun fahig, Mir hingabevoll zu dienen. Vor allem freut Mich, daf} du nicht die
Gelegenheit genutzt hast, als Ich dir anbot, jeden deiner Wiinsche zu erfiillen, Mich um
irgendwelche materiellen Vorteile zu bitten. Ich weil, dafy dein Geist nun fest auf Mich
gerichtet ist und von keinem materiellen Fehler mehr beeintrdchtigt wird. Es gibt drei
materielle Erscheinungsweisen: Giite, Leidenschaft und Unwissenheit. Wenn man von den
vermischten materiellen Eigenschaften Unwissenheit und Leidenschaft beherrscht wird, wird
man von verschiedenen Formen der Unsauberkeit und von liisternen Wiinschen dazu
getrieben, nach Annehmlichkeit in der materiellen Welt zu streben. Wenn man sich jedoch
in der materiellen Erscheinungsweise der Giite befindet, versucht man sich durch Buen und
Opfer zu lautern. Hat man dann die Stufe eines echten brahmana erreicht, trachtet man
danach, in die Existenz des Herrn einzugehen. Doch wenn jemand nur noch den LotosfiiRen
des Hochsten Herrn dienen will, so ist das transzendental zu allen drei materiellen
Erscheinungsweisen. Ein reiner Gottgeweihter im Krsna-Bewul3tsein ist daher immer frei von
allen materiellen Eigenschaften. Mein lieber Konig, Ich bot dir an, jeden Deiner Wiinsche zu
erfiillen, um zu priifen, wie weit du im hingebungsvollen Dienen fortgeschritten bist. Nun
kann Ich sehen, dal} du auf der Stufe der reinen Gottgeweihten stehst, denn dein Geist ist
nicht mehr durch irgendwelche gierigen oder liisternen materiellen Wiinsche beeintréachtigt.
Die yogis, die versuchen, durch Sinnenbeherrschung Fortschritte zu machen, und die mit
Hilfe der Atemiibungen des prandyama iiber Mich meditieren, sind nicht, wie die reinen
Gottgeweihten, von allen materiellen Wiinschen frei. Es hat sich oftmals gezeigt, daf3 solche
yogis, sobald eine Verlockung auf sie wirkt, wieder auf die materielle Ebene sinken.«

Das anschaulichste Beispiel fiir solch einen Fall ist Vi§vamitra Muni, Er war ein grofer
yogi, der pranayama (die Kunst der Atemiibung) praktizierte, doch als er von Menaka, einem
Gesellschaftsmiddchen von den himmlischen Planeten, besucht wurde, verlor er jegliche
Beherrschung und zeugte mit ihr eine Tochter namens Sakuntala. Der reine Gottgeweihte
Haridasa Thakura indessen lief3 sich niemals anfechten — nicht einmal, als Freudenmé&dchen
ihm alle materiellen Verlockungen boten. Der Herr fuhr fort: »Mein lieber Konig, Ich gebe
dir den besonderen Segen, daf® du immer an Mich denken wirst. Auf diese Weise wirst du
die materielle Welt leicht hinter dir lassen konnen, ohne von ihren Eigenschaften
verunreinigt zu werden.« Der Herr bestétigt mit dieser Aussage, dal ein Mensch, der in
wahrem Krsna-Bewuf3tsein verankert ist und sich unter der Fiihrung des geistigen Meisters
im liebevollen Dienst des Herrn beschiftigt, niemals der Verunreinigung durch materielle
Erscheinungsweisen ausgesetzt ist.



»Mein lieber Konig«, fuhr der Herr fort, »weil du ein ksatriya bist, ludst du das Unrecht auf
dich, Tiere zu schlachten — sowohl bei der Jagd als auch bei politischen Unternehmungen.
Um davon gereinigt zu werden, praktiziere einfach bhakti-yoga und vertiefe deinen Geist in
Mich, So wirst du schon sehr bald von allen Reaktionen auf solch abscheuliches Tun befreit
werden.« Aus dieser Erklarung wird deutlich, dal} es den ksatriyas zwar erlaubt ist, Tiere bei
der Jagd zu t6ten, doch dafd auch sie nicht von der Verunreinigung durch anderen siindige
Reaktionen frei sind. Daher ist es letztlich gleichgiiltig, ob man ksatriya, vaiSya oder
brahmana ist: jedem wird empfohlen, am Ende seines Lebens sannydsa anzunehmen, um sich
vollig im Dienst des Herrn zu beschéftigen und somit von allen Siinden des
vorangegangenen Lebens frei zu werden.

SchlieBlich versicherte der Herr Konig Mucukunda: »In deinem néchsten Leben wirst du
als vorziiglicher Vaisnava, als der Beste der brahmanas, geboren werden, und in diesem
Leben wirst du ausschlieRlich in Meinem transzendentalen Dienst titig sein.« Ein Vaisnava
ist ein brahmana ersten Ranges, denn jemand, der nicht die Eigenschaften eines echten
brahmana erworben hat, kann kein Vaisnava werden. Wenn man die Stufe des Vaisnava
erreicht, ist man nur noch fiir das Wohl aller Lebewesen tétig. Die hochste Wohltatigkeit fiir
alle Lebewesen ist das Predigen von Krsna-Bewulf3tsein. Diejenigen also, die ganz besonders
vom Herrn begiinstigt sind, konnen absolut Krsna-bewuf3t werden und Vaisnava-Philosophie
predigen.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 50. Kapitel des Buches Krsna: »Mucukundas
Erlosungx.



51. KAPITEL

iy

Krsna der Ranchor

Als Mucukunda, der beriihmte Nachkomme der Iksvaku-Dynastie, Sri Krsnas Segen
empfangen hatte, umkreiste er den Herrn in der Hohle und begab sich dann ins Freie. Als er
ans Tageslicht trat, sah er zu seinem Erstaunen, daf die Korper der Menschen auf
Zwergengrofle geschrumpft waren. Auch die Badume waren viel kleiner geworden, und da
begriff Mucukunda sofort, dal3 er sich im Kali-yuga befand. Ohne sich weiter aufzuhalten,
zog er daher nach Norden. Nach einiger Zeit erreichte er den Berg Gandhamadana, der mit
vielen Baumen bewachsen war, wie z. B. Sandelholz und andere Biaume, an denen Bliiten
hingen, deren Wohlgeruch jeden, der in ihre N&he kam, in eine freudige Stimmung
versetzte. Mucukunda beschlof3, in dieser Berggegend zu bleiben, um sich dort fiir den Rest
seines Lebens Strengen und Bufen zu unterziehen. Der Gandhamadana liegt, soviel man
weif3, im nordlichsten Teil des Himalaya-Gebirges, wo sich auch das Reich Nara-Narayanas
befindet. Dieser Ort besteht heute noch und ist unter dem Namen »Badarikasrama« bekannt.
Im Badarikasrama widmete sich Mucukunda der Verehrung Sri Krsnas, woriiber er allen
Schmerz und alle Freude wie auch die anderen Dualititen der materiellen Welt vergal3.

Sri Krsna kehrte nach Mathura zuriick und stiirzte Sich in den Kampf mit Kalayavanas
Soldaten, die Er alle, einen nach dem anderen, totete. Danach sammelte Er die Kriegsbeute
von den Toten und lief sie unter Seiner personlichen Aufsicht auf Ochsenkarren laden und
nach Dvaraka bringen. Unterdessen griff Jarasandha aufs neue Mathura an, diesmal jedoch
mit noch mehr Soldaten als bei seinen vorangegangenen Versuchen. Es war ihm n&mlich
gelungen, dreiundzwanzig aksauhinis [*Eine aksauhini (Schlachtreihe) besteht aus 21 870
Kampfwagen, 21 870 Elefanten, 106 950 Infantristen und 65 600 Kavalleristen.* ]
aufzustellen.

Sri Krsna wollte Mathura auch vor dem achtzehnten Angriff der groRen Streitmacht
Jarasandhas retten. Weil Er weiteres Blutvergieffen unter den Soldaten verhindern und
iiberdies andere wichtige Angelegenheiten erledigen wollte, verlie@ Er das Schlachtfeld
kampflos. Obwohl Krsna natiirlich keine Furcht kannte, tat Er so, als sei Er ein gewohnlicher
Mensch, der sich vor dem ungeheuren Truppenaufgebot und Kriegsgeridt Jarasandhas
fiirchtete. Ohne Waffe verlie®® Er das Schlachtfeld, und obgleich Seine Lotosfiil3e die Zartheit
von Lotosbliiten besitzen, legte Er eine weite Strecke Weges zu Ful} zuriick.

Als Jarasandha Krsnas und Balaramas Verschwinden bemerkte, dachte er, die beiden
fiirchteten Sich so sehr vor seinen Heerscharen, daf} Sie deshalb vom Schlachtfeld geflohen
seien. Sogleich setzte er den beiden Briidern mit allen Streitwagen, der gesamten Reiterei
und allem Fuvolk nach, denn Jarasandha hielt Krsna und Balarama fiir gewohnliche
menschliche Wesen und versuchte, Ihr Tun dementsprechend zu deuten.

Seit jener Zeit ist Krsna auch als Ranchor bekannt, was soviel bedeutet wie »einer, der das
Schlachtfeld verlassen hat«. Uberall in Indien, besonders in Gujarat, gibt es viele Tempel
Krsnas, die man als Tempel Ranchorjis kennt. Normalerweise wird ein Konig, der kampflos
das Schlachtfeld verldBt, ein Feigling genannt, doch wenn Krsna als eines Seiner
transzendentalen Spiele kampflos das Schlachtfeld verlal3t, wird Er von den Gottgeweihten
verehrt. Ein Ddmon versucht immer, Krsnas transzendentale Macht zu messen, wohingegen



der Gottgeweihte niemals versucht, Krsnas Kraft und Reichtum einzuschétzen, sondern sich
Ihm immer hingibt und Ihn verehrt. Dem Beispiel der reinen Gottgeweihten folgend konnen
wir verstehen, daf Krsna der Ranchorji nicht aus Furcht das Schlachtfeld verlieB, sondern
weil Er etwas anderes vorhatte. Seine Absicht war es, wie sich spéter auch zeigte, schnell
wieder nach Dvaraka zuriickzukehren, um dort einen vertraulichen Brief zu empfangen, der
IThm von Rukmini, Seiner zukiinftigen ersten Frau, zugesandt wurde. Mit dem Verlassen des
Schlachtfelds entfaltete der Herr eine Seiner sechs transzendentalen Fiillen. Krsna ist der
Machtigste, der Reichste, der Beriihmteste, der Weiseste, der Schonste und auch der
Entsagungsvollste. Das Srimad-Bhdgavatam erklirt eindeutig, daR Er das Schlachtfeld
verliel3, obwohl Thm eine umfangreiche Streitmacht zur Verfiigung stand. Doch auch allein,
ohne Seine Streitheere, widre Er imstande gewesen, die gesamte Armee Jarasandhas zu
schlagen, wie Er es bereits siebzehnmal zuvor getan hatte. Mit dem Verlassen des
Schlachtfeldes gab Er ein Beispiel der héchsten Stufe der Entsagung.

Nachdem die beiden Briider lange Zeit einen weiten Weg gewandert waren, wurden Sie
dem Anschein nach sehr miide. Um Ihre Miidigkeit zu vertreiben, bestiegen Sie einen hohen
Berg, dessen Gipfel viele Meilen iiber dem Meeresspiegel lag. Dieser Berg war als Pravarsana
bekannt, weil es stdndig dort regnete. Der Gipfel war immer von Wolken umbhiillt, die von
Indra gesandt wurden. Jarasandha war davon iiberzeugt, daf sich Krsna und Balarama vor
Seiner militdrischen Stérke fiirchteten und Sich deshalb auf dem Berggipfel versteckt hielten.
Zuerst versuchte er, Sie zu finden, doch nachdem er lange Zeit erfolglos gesucht hatte,
beschlof er, Sie festzuhalten und zu toten, indem er um den Gipfel herum ein Feuer
entfachte. Mit dieser Absicht gof er Ol um den Bergesgipfel und ziindete es an.

Als die Feuersbrunst immer weiter um sich griff, sprangen Krsna und Balarama einfach
vom Gipfel des Berges hinunter zur ebenen Erde — ein Sprung von achtundachtzig Meilen.
Wiéhrend die Bergspitze in Flammen aufging, entkamen Krsna und Balarama, ohne von
Jarasandha gesehen zu werden. Jarasandha dachte, die beiden Briider seien zu Asche
verbrannt, und er hielt es daher nicht fiir nétig, weiterzukimpfen. Von seinem Erfolg
iiberzeugt verlie3 er Mathura, um zu seiner Residenz im Konigreich Magadha
zuriickzukehren. Krsna und Balarama erreichten schlielich die Stadt Dvaraka, die an allen
Seiten vom Meer umgeben war. Nach diesem Erlebnis heiratete Sri Balarama Revati, die
Tochter Konig Raivatas, des Herrschers iiber die Anarta-Provinz. Diese Begebenheit wird im
Neunten Canto des Srimad-Bhagavatam geschildert. Krsna vermihlte Sich nach der Trauung
Balaramas mit Rukmini. Rukmini war die Tochter Bhismakas, des Konigs iiber die Provinz
Vidarbha. Wie Krsna der Hochste Personliche Gott, Vasudeva, ist, ist Rukmini die hochste
Gottin des Gliicks, Maha-Laksmi. Nach der maRgeblichen Aussage des Sri Caitanya-
caritamrta erweitern Sich Krsna und Srimati Radharani gleichzeitig; Krsna erweitert Sich in
mannigfache Visnu-tattva-Formen, und Srimati Radharani erweitert Sich durch Ihre innere
Energie in zahlreiche Sakti-tattva-Formen, in die vielen Formen der Gliicksgottinnen.

Nach vedischem Brauch gibt es acht verschiedene Arten der Heirat. Bei einer Heirat nach
bestem Brauch vereinbaren die Eltern der Braut und des Brautigams gemeinsam den Tag, an
dem die Trauung stattfinden soll. Am betreffenden Tag geht dann der Brdutigam in
koniglichem Aufzug zum Hause der Braut, und dort wird ihm in Anwesenheit von
brahmanas, Priestern und Verwandten die Hand seiner Braut iibergeben. Daneben gibt es
noch andere Arten der Heirat, wie z. B. die gandharva- und raksasa-Heiraten. Rukmini
heiratete Krsna im rdksasa-Stil, denn Krsna entfiihrte sie vor den Augen Seiner vielen
Rivalen, wie Sisupala, Jarasandha und vielen anderen. Als Rukmini Sisupala iibergeben
wurde, raubte Krsna sie aus der Festarena ebenso, wie Garuda den Ddmonen den Topf mit
Nektar entri. Rukmini, die einzige Tochter Konig Bhismakas, war von einzigartiger
Schonheit. Man nannte sie auch Ruciranana, was soviel bedeutet wie »die, deren Antlitz so
schon wie eine Lotosbliite ist.«

Geweihte Krsnas sind stets begierig, von den transzendentalen Taten des Herrn zu horen.
Seine Taten, wie Kéampfen, Entfithren oder vom Schlachtfeld Fortlaufen, sind alle
transzendental, denn sie befinden sich auf der absoluten Ebene, und die Gottgeweihten



unterscheiden daher bei Krsnas Spielen nicht zwischen solchen, die es wert sind, gehort zu
werden, und anderen, die zu vermeiden sind. Es gibt jedoch eine Gruppe von Pseudo-
Gottgeweihten, allgemein als prakrta-sahajiyas bekannt, die sehr viel Interesse fiir Krsnas
rasa-lild mit den gopis zeigen, aber z. B. nichts von Krsnas Kdmpfen mit Seinen Feinden
wissen wollen. Sie wissen nicht, da3 Seine Auseinandersetzungen und Sein vertraulicher
Umgang mit den gopis gleichermalien transzendental sind, weil sie sich auf der absoluten
Ebene befinden. Die transzendentalen Spiele Sri Krsnas, die im Srimad-Bhagavatam
geschildert werden, kosten die reinen Gottgeweihten durch ergebenes Horen, und sie lehnen
keinen Tropfen dieses Nektars ab. Im nun Folgenden soll die Geschichte von Krsnas Heirat
mit Rukmini erziahlt werden.

Der Herrscher von Vidarbha, Maharaja Bhismaka, war ein hochbefdhigter und
gottergebener Konig. Er hatte fiinf Sohne und nur eine Tochter. Sein erster Sohn hief3
Rukmi, der zweite Rukmaratha, der dritte Rukmabahu, der vierte und jiingste Rukmakesa
und der fiinfte Rukmamali. Die kleine Schwester der fiinf Briider hief Rukmini. Sie war
auBerordentlich schén und keusch, und sie war ausersehen, von Sri Krsna geheiratet zu
werden. Viele Heilige und Weise, wie Narada Muni, pflegten den Palast Konig Bhismakas zu
besuchen. Dabei bot sich Rukmini natiirlich die Gelegenheit, mit ihnen zu sprechen, und auf
diese Weise erfuhr sie von Krsna. Sie erfuhr auch von den sechs Fiillen Krsnas, und allein
dadurch, dafd sie von Ihm horte, entstand in ihr der Wunsch, sich Seinen Lotosfii3en
hinzugeben und Seine Frau zu werden. Auch Krsna hatte von Rukmini gehort. Sie war die
Quelle aller transzendentalen Eigenschaften wie Klugheit, Grof3herzigkeit, vortreffliche
Schonheit und Rechtschaffenheit. Krsna entschied daher, dal sie geeignet sei, Seine Frau zu
werden. Und die Angehorigen und Verwandten Konig Bhismakas fanden ebenfalls, daf}
Rukmini mit Krsna verheiratet werden solle. Thr dlterer Bruder Rukmi indessen wollte sie
gegen den Wunsch der iibrigen Familienmitglieder mit SiSupala, einem erklirten Feind
Krsnas, vermdhlen und bereitete alles zur Heirat mit ihm vor. Als die schwarzaugige,
liebliche Rukmini von dieser Entscheidung horte, wurde sie sehr traurig. Weil sie jedoch die
Tochter eines Konigs war, verstand sie etwas von Diplomatie und erkannte daher, dal} es
keinen Sinn hatte, sich vom Kummer besiegen zu lassen. Es muf3te augenblicklich etwas
unternommen werden. Nach einiger Uberlegung beschlof sie, Krsna eine Botschaft zu
senden, und um sicher zu sein, nicht verraten zu werden, wihlte sie einen geeigneten
brahmana als Boten. Ein qualifizierter brahmana ist namlich immer wahrhaftig und ein
Geweihter Visnus. Unverziiglich schickte sie also den brahmana nach Dvaraka.

Sowie der brahmana vor das Stadttor von Dvaraka gelangte, meldete er dem Torwéchter
seine Ankunft, worauf ihn dieser zu dem Palast fiihrte, in dem Krsna auf einem goldenen
Thron safl. Weil der brahmana Rukminis Bote war, hatte er das Gliick, den Ho6chsten
Personlichen Gott, Krsna, der die urspriingliche Ursache aller Ursachen ist, von Angesicht zu
Angesicht zu sehen. Ein brahmana ist der spirituelle Lehrer aller Schichten der Gesellschaft,
und deshalb wollte Krsna jeden die vedische Sitte lehren, wie man einen brahmana zu ehren
hat. Sobald er den brahmana sah, stand Er auf und bot ihm Seinen Thron an. Als der
brahmana dann auf dem goldenen Thron saf, begann Sri Krsna ihn ebenso zu verehren, wie
Er Selbst von den Halbgottern verehrt wird. Auf diese Weise zeigte Er, da® es von grof3erem
Wert ist, Seinen Geweihten zu verehren, als Ihn Selbst.

Anschliefend nahm der brahmana ein Bad, speiste und ruhte sich schlieflich auf einem
Bett aus, das ganz mit Tiichern aus weicher Seide bedeckt war. Als er dort rastete, ndherte
Sri Krsna Sich ihm leise, nahm mit grofer Achtung seine FiiRe auf den SchoR und begann
sie zu massieren. Er sagte: »Mein lieber brahmana, Ich hoffe, dal3 du die religiosen Prinzipien
ohne Schwierigkeiten befolgen kannst, und daf dein Geist stets friedvoll ist.« Die
verschiedenen Klassen von Menschen in der Gesellschaft gehen unterschiedlichen Aufgaben
nach, und wenn man sich daher nach dem Wohlergehen eines Menschen erkundigt, miissen
die Fragen, die man ihm stellt, mit dieser Aufgabe in Verbindung stehen. Wenn man sich
also nach dem Wohlergehen eines brahmana erkundigt, sollten die Fragen auf seine
Lebensweise abgestimmt sein, damit er sich nicht gestort fiihlt. Innerer Frieden bildet die
Voraussetzung fiir Wahrhaftigkeit, Reinheit, Ausgeglichenheit, Selbstbeherrschung und



Duldsamkeit, und wenn man Wissen erlangt und seine praktische Anwendung im Leben
lernt, gewinnt man festes Vertrauen in die Absolute Wahrheit. Der brahmana wufdte, daf}
Krsna der Hochste Personliche Gott ist, doch nahm er den ehrerbietigen Dienst des Herrn
entgegen, um die in den Veden dargelegten Regeln fiir die Gesellschaft einzuhalten, Sri Krsna
spielte die Rolle eines gewohnlichen Menschen, und da Er zur ksatriya-Klasse der
Gesellschaft gehorte und zudem noch ein Jiingling war, war es Seine Pflicht, einem solchen
brahmana Achtung zu erweisen.

Der Herr fuhr also fort: »O Bester aller brahmanas, du solltest immer zufrieden sein, denn
wenn ein brdhmana stets selbstgeniigsam ist, wird er nicht von seinen vorgeschriebenen
Pflichten abweichen; jeder kann, wenn er sich einfach an seine vorgeschriebenen Pflichten
hélt, die hochste Erfiillung aller Wiinsche erfahren, was ganz besonders fiir die brahmanas
gilt. Selbst wenn ein Konig so reich und méchtig wie Indra, der Konig des Himmels, ist, muf}
er, wenn er nicht zufrieden ist, unweigerlich von Planet zu Planet wandern. Solch ein
Mensch kann niemals und unter keinen Umstinden gliicklich werden, doch wenn ein
Mensch innerlich zufrieden ist, kann er, selbst wenn er keine hohe Stellung einnimmt,
immer und {iiberall gliicklich leben.«

Diese Anweisungen Krsnas an den brahmana sind sehr wichtig. Sie lehren, daf ein echter
brahmana unter keinen Umstdnden gestort sein darf. In unserem Zeitalter, dem Kali-yuga,
haben die sogenannten brahmanas die verabscheuungswerte Stellung von $iidras oder denen,
die noch weniger sind als S$idras, angenommen und wollen trotzdem als qualifizierte
brahmanas angesehen werden. Doch ein wirklich qualifizierter brahmana hélt sich immer an
seine Pflichten und wiirde niemals den Pflichten eines Siidra oder denen eines Menschen, der
noch niedriger ist als ein $iidra, nachkommen. In den mal3geblichen Schriften findet man die
Anweisung, daf} ein brahmana unter zwingenden Umstinden auch die Tatigkeit eines
ksatriya oder selbst eines vaiSya verrichten darf, doch niemals darf er die Téatigkeit eines
§iidra aufnehmen. Sri Krsna erklirte, ein brahmana solle sich niemals durch widrige
Lebensumstdnde beeintrachtigen lassen, sondern beharrlich den fiir ihn bestimmten
religiosen Prinzipien folgen. AbschlieBend sagte Sri Krsna: »Ich bringe den brahmanas und
Vaisnavas Meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar, denn die brahmanas sind stets
selbstgeniigsam, und die Vaisnavas bemiihen sich immerzu darum, der menschlichen
Gesellschaft wirkliche Wohltat zu erweisen. Sie sind die allerbesten Freunde der Menschheit,
frei von Selbstsucht und innerlich stets friedvoll.

Sri Krsna wollte alsdann wissen, wie es den Herrschern (ksatriyas) im Konigreich des
brahmana gehe, und fragte daher, ob die Biirger alle gliicklich seien. Die Befdhigung eines
Konigs wird nach dem Befinden des Volkes beurteilt. Wenn die Biirger in jeder Beziehung
gliicklich sind, wei} man, daf® der Konig edel ist und seine Pflichten in rechter Weise erfiillt.
Krsna sagte, ein Konig, in dessen Konigreich die Menschen gliicklich leben, sei Thm sehr lieb.
Natiirlich wulste der Herr, da der brahmana mit einer vertraulichen Botschaft zu Thm
gekommen war, und so sagte Er schliellich: »Wenn du nichts dagegen hast, gebe ich Dir
hiermit die Erlaubnis, iiber deine Mission zu sprechen.« Hochst befriedigt durch den
transzendentalen Austausch mit dem Herrn, erzihlte der brahmana alles iiber seine Mission,
Krsna aufzusuchen und mit Thm zu sprechen. Er holte Rukminis Brief an Krsna hervor und
sprach: »Dies sind die Worte der Prinzessin Rukmini: -Mein lieber Krsna, o Unfehlbarer und
Schonster der Schonen, jeder Mensch, der von Deiner transzendentalen Gestalt und Deinen
transzendentalen Spielen hort, vergegenwaértigt sich augenblicklich durch die Ohren Deinen
Namen, Deinen Ruhm und Deine Eigenschaften; so fallen all seine materiellen Leiden von
ihm, und er nimmt Deine Gestalt in sein Herz auf. In seiner transzendentalen Liebe zu Dir
sieht er Sich stdndig in seinem Innern, und dabei erfiillen sich all seine Wiinsche. Auch ich
habe von Deinen transzendentalen Eigenschaften gehort. Ich mag es scheinbar an
Schamhaftigkeit fehlen lassen, dal} ich mich so offen kundtue, doch muf$ ich Dir gestehen,
dal3 Du mich bezaubert und mein Herz entwendet hast. Vielleicht denkst du jetzt, ich sei ein
junges unverheiratetes Madchen, dessen Charakterfestigkeit zu bezweifeln sei, doch Du,
mein lieber Mukunda, bist der Hochste Lowe unter den Menschen, die Hochste Person von
allen Personen. Jedes Méddchen, selbst wenn es noch nichts anderes gesehen hat als sein



Zuhause, und jede Frau, sei sie auch noch so keusch, wiirden, bezaubert von Deinem
einzigartigen Charakter, Deinem Wissen, Deinem Reichtum und Deiner Stellung, sich
wiinschen, Dich zu heiraten. Ich wei3, da Du der Gemahl der Gliicksgottin und dafd Du
Deinen Geweihten sehr zugetan bist; deshalb habe ich mich entschlossen, Deine ewige
Dienerin zu werden. Mein lieber Herr, Deinen Lotosfiilflen weihe ich mein Leben und meine
Seele. Ich habe mir Deine Herrlichkeit als Ehemann auserwihlt, und so bitte ich Dich, mich
als Deine Frau anzunehmen. Du bist der Machtigste, o Lotosdugiger. Nun gehore ich Dir. Es
ist einfach lacherlich, wenn das, was dem Lowen zum Genufd bestimmt ist, vom Schakal
gestohlen wird; daher bitte ich Dich, Dich meiner anzunehmen, bevor ich von Sisupala und
anderen Fiirsten seines Schlages weggefiihrt werde. Mein lieber Herr, vielleicht habe ich in
meinem vorherigen Leben Werke zum Wohl der Allgemeinheit getan, wie zum Beispiel
Brunnen gegraben, Baume gepflanzt, fromme Taten, wie rituelle Zeremonien und Opfer,
vollbracht oder dem geistigen Meister, den brahmanas und Vaisnavas gedient. Vielleicht
habe ich durch diese Taten den Hochsten Personlichen Gott, Narayana, erfreuen konnen.
Wenn dem so ist, wiinsche ich mir, daf Du, Sri Krsna, Bruder Balaramas, hierher kommst
und mich entfiihrst, so daf ich nicht von Si§upala und Seinen Kumpanen beriihrt werde.« «

Rukminis Heirat mit Si§upala war bereits festgesetzt worden; deshalb schlug sie Krsna vor,
sie zu entfithren, damit dies verhindert werden konne. Eine Heirat, bei der die Braut mit
Gewalt entfithrt wird, bezeichnet man als raksasa; sie ist bei den ksatriyas oder der
verwaltenden, kriegerischen Menschenklasse iiblich. Weil Rukminis Heirat bereits fiir den
ndchsten Tag vorgesehen war, bat sie Krsna, unerkannt zur Feier zu kommen, um sie zu
entfiihren und mit SiSupala und seinen Verbiindeten, wie dem Konig von Magadha, zu
kdmpfen. Da sie wuldte, dal} niemand Krsna besiegen konnte, und daf Er mit Sicherheit
siegreich aus dem Kampf hervorgehen werde, nannte sie den Herrn Ajita, den
Uniiberwindlichen. Rukmini schrieb Krsna auch, Er brauche Sich keine Sorgen zu machen,
ob viele ihrer Verwandten, darunter auch Frauen, verwundet oder gar getotet werden
wiirden, wenn der Kampf im Inneren des Palastes stattfinden sollte. Gleich einem Konig, der
diplomatische Wege und Mittel ersinnt, um sein Ziel zu erreichen, wute Rukmini geschickt
Mittel und Wege zu finden, unnétiges und unerwiinschtes Téten zu vermeiden. Sie erklérte
Sri Krsna, es sei ein alter Brauch in ihrer Familie, vor einer Hochzeit den Tempel der Géttin
Durga, der Gottheit ihrer Familie, zu besuchen. Die ksatriya-Konige waren damals fast alle
echte Vaisnavas, die Sri Visnu entweder als Radha-Krsna oder als Laksmi-Narayana
verehrten. Zur gleichen Zeit pflegten sie aber auch der Gottin Durga zu huldigen, um
materiellen Wohlstand zu erlangen. Sie begingen jedoch niemals den Fehler, die Halbgotter
fiir den Hochsten Herrn zu halten und sie mit dem Visnu-tattva auf eine Stufe zu stellen, wie
es weniger intelligente Menschen tun. Um unnoétiges Blutvergief3en auf beiden Seiten ihrer
Verwandten zu vermeiden, teilte Rukmini Krsna mit, die beste Gelegenheit, sie zu entfiihren,
sei gegeben, wenn sie vom Palast zum Tempel gehe oder vom Tempel nach Hause
zuriickkehre.

Sie verriet Krsna auch, warum sie sich so danach sehne, Thn zu heiraten, obwohl sie
bereits Sisupala versprochen war, der als Sohn eines grofen Konigs ebenfalls einige
besondere Eigenschaften besa. Rukmini erkldrte, da® sie niemanden kenne, der Krsna
{ibertreffe — nicht einmal Siva, der als Mahadeva, der grofte aller Halbgotter, bekannt sei,
{ibertreffe Krsna. Selbst Siva bemiiht sich um die Gunst S$ri Krsnas, um aus seiner
Verstrickung in die Erscheinungsweise der Unwissenheit in der materiellen Welt befreit zu
werden. Obwohl Siva die grofte aller groRen Seelen, aller mahdtmas ist, trigt er das
reinigende Wasser des Ganges auf seinem Kopf, das durch ein Loch in der Umhiillung des
materiellen Universums stromt, das Sri Visnu mit Seiner Zehe hineingetreten hat. Siva ist fiir
die materielle Erscheinungsweise der Unwissenheit zustdndig, und um trotzdem auf der
transzendentalen Ebene zu bleiben, meditiert er stindig iiber Sri Visnu. Rukmini wuflte
daher sehr wohl, daf es durchaus nichts Geringes war, die Gunst Sri Krsnas zu gewinnen.
Wenn sich selbst Siva zu diesem Zweck ldutern mufte, wiirde es fiir Rukmini ganz gewil
schwierig sein, die doch nur die Tochter eines ksatriya-Konigs war. Daher beschlof} sie, ihr



Leben ganz Opfer und Buflen zu widmen, wie dem Fasten und der Entsagung korperlicher
Annehmlichkeiten. Wenn es ihr in diesem Leben trotz aller Bemiihungen nicht gelingen
sollte, Krsnas Gunst zu erwerben, war sie bereit, Leben nach Leben Entsagung zu iiben. In
der Bhagavad-gita wird gesagt, da die reinen Geweihten des Herrn sich mit groRer
Entschlossenheit im hingebungsvollen Dienen bemiihen. Diese Entschlossenheit, fiir die
Rukmini ein Beispiel ist, ist der einzige Preis, fiir den man Krsnas Gunst erlangen kann, und
sie ist der Weg zum endgiiltigen Erfolg im Krsna-Bewuf3tsein.

Nachdem der brahmana Rukmini-devis Botschaft vorgelesen hatte, sagte er: »Mein lieber
Krsna, Fiihrer der Yadu-Dynastie, ich habe Dir nun Rukminis vertrauliche Botschaft
iiberbracht; alles weitere liegt bei Dir. Denke gut dariiber nach, und handle dann, wie Du es
fiir richtig hiltst. Wenn Du aber etwas unternehmen méchtest, mul3t Du es sofort tun, denn
es bleibt nicht mehr viel Zeit.«

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 51. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna der
Ranchor«.



52. KAPITEL

iy

Krsna entfiihrt Rukmini

Krsna war, nachdem Er Rukminis Botschaft vernommen hatte, sehr erfreut. Er schiittelte
dem brahmana die Hand und sagte: »Mein lieber brahmana, es macht Mich sehr froh zu
erfahren, da Rukmini sich wiinscht, Mich zu heiraten, denn auch Ich sehne Mich danach,
ihre Hand zu gewinnen. Meine Gedanken weilen stindig bei der Tochter Bhismakas, und
manchmal kann Ich nachts nicht schlafen, weil Ich an sie denken muf. Ich weil§ auch, daf}
ihr #lterer Bruder ihre Heirat mit Siupala aus einer feindlichen Gesinnung gegen Mich
heraus geplant hat. Deshalb bin Ich entschlossen, all diesen Prinzen eine unvergef3liche
Lehre zu erteilen. So wie man Feuer erhédlt und es fiir seine Zwecke gebraucht, nachdem
man Holz aneinander gerieben hat, werde ich Rukmini aus der Mitte der ddmonischen
Prinzen entfiihren, nachdem Ich mit ihnen gekdmpft habe.« Als Krsna den genauen Tag von
Rukminis Heirat erfahren hatte, wollte Er schnellstens aufbrechen. Er bat Seinen Fahrer
Daruka, die Pferde vor den Streitwagen zu spannen und alles fiir die Fahrt zum Konigreich
Vidarbha vorzubereiten. Auf Krsnas Befehl brachte der Wagenlenker vier ganz besondere
Pferde herbei. Die Namen und Beschreibungen dieser Pferde werden im Padma Purana
aufgefiihrt. Das erste, Saivya, hatte eine griinliche Hautfarbe; das zweite, Sugriva, war
eisgrau; das dritte, Meghapuspa, hatte die Farbe einer frischen Wolke, und das letzte,
Balahaka, war aschfarben. Als die Pferde eingespannt waren, und der Wagen fahrbereit war,
half Krsna dem brahmana auf den Sitz an Seiner Seite. Schon fuhren sie los, hatten Dvaraka
bald hinter sich gelassen und erreichten noch in der gleichen Nacht die Provinz Vidarbha.
Das Konigreich Dvaraka liegt im Westen Indiens und Vidarbha befindet sich im nérdlichen
Teil. Die Entfernung zwischen den beiden Landern betrédgt nicht weniger als tausend Meilen,
doch die Pferde waren so schnell, daf3 sie ihr Ziel, die Stadt Kundina in Vidarbha, innerhalb
einer Nacht, das heil$t in hochstens zwolf Stunden, erreichten.

Konig Bhismaka war zwar nicht sehr angetan von dem Gedanken, seine Tochter Sisupala
zur Frau zu geben, doch fiihlte er sich aus iiberstarker Zuneigung zu seinem &ltesten Sohn,
der die Heirat ausgemacht hatte, verpflichtet, der Heirat zuzustimmen. Er lie also, wie man
es von ihm erwartete, die Stadt auf das Hochzeitsfest vorbereiten, wobei er sich alle Miihe
gab, das Fest zu einem groRen Erfolg werden zu lassen. Uberall in den StrafRen wurde
Wasser versprengt, und die ganze Stadt wurde aufs sorgféltigste gereinigt. Weil Indien in der
tropischen Zone liegt, ist das Klima dort, aulder in der Regenzeit, immer trocken. Daher
sammelt sich auf den Straflen und Wegen stdandig Staub an, so dal} sie mindestens einmal
taglich mit Wasser besprengt werden miissen — in Grof3stddten wie Kalkutta sogar zweimal
taglich. Die Strafen von Kundina wurden mit farbenprachtigen Fahnchen und Girlanden
geschmiickt, und an den wichtigen Stralenkreuzungen errichtete man Torbdgen. Die
gesamte Stadt wurde in alle Pracht gekleidet, und ihr Aussehen verschonerte sich noch
durch den Anblick der Einwohner, die alle frische Kleider trugen und sich mit
Sandelholzpaste, Perlenketten und Blumengirlanden hergerichtet hatten. Uberall brannte
Weihrauch, und Duftessenzen wie aguru fiillten die Luft. Die Priester und brahmanas wurden
ausgiebig gespeist und erhielten, wie es sich bei rituellen Festen gehorte, viele Kostbarkeiten
und Kiihe als Zuwendung. Nach der Speisung und Beschenkung begannen sie, vedische
Hymnen zu chanten.



Rukmini, die Tochter des Konigs, war wirklich au3ergewohnlich schon. Sie war iiberaus
wohlgepflegt und hatte wunderschone Zdhne. Um ihr Handgelenk war das gliickverheif3ende
heilige Band geschlungen; dazu trug sie verschiedenartige Schmuckstiicke aus Juwelen, und
ihr Oberkorper war, wie ihre iibrige Gestalt, in seidene Tiicher gehiillt. Gelehrte Priester
chanteten schutzbringende mantras aus dem Sama-, dem Rg- und dem Yajur-veda. Als sie
Opfergaben im Feuer darbrachten, um ungiinstige Konstellationen von Gestirnen zu
beschwichtigen, chanteten sie mantras aus dem Atharva-veda.

Konig Bhismaka wuldte wohl, wie man sich bei solchen Zeremonien den brahmanas und
Priestern gegeniiber zu verhalten hat, und so ehrte er die brahmanas besonders, indem er
ihnen grofle Mengen Gold und Silber, mit Sirup vermischte Kornerfriichte sowie Kiihe mit
goldenem Zierwerk schenkte. Damaghosa, Sisupalas Vater, fiihrte alle moglichen Rituale
aus, um eine gliickliche Zukunft fiir seine Familie zu erflehen. Er war als Damaghosa
bekannt wegen seiner besonderen Fahigkeit, undisziplinierte Biirger niederzuzwingen.
»Dama« bedeutet »bezwingen« und »ghosa« wird mit »beriihmt« {ibersetzt. Damaghosa war
also dafiir beriihmt, die Biirger unter strenger Aufsicht zu halten. Daher vertraute er darauf,
dafl er, wenn Krsna kommen sollte, um die Heirat zu storen, Ihn mit seinen Soldaten
bezwingen werde. Nachdem er die verschiedenen gliickverheillenden Zeremonien
durchgefiihrt hatte, sammelte er seine Madasravi-Truppen um sich und nahm iiberdies viele
mit goldenen Ketten geschmiickte Elefanten und zahlreiche Streitwagen und Pferde mit, die
dhnlich prunkvoll ausgestattet waren. Es hatte den Anschein, als hitten Dhamaghosa, sein
Sohn und seine Gefdhrten zwar die Heirat nicht vollig vergessen, doch als seien sie in erster
Linie des Kimpfens wegen nach Kundina gekommen.

Als Konig Bhismaka erfuhr, dall Damaghosa und sein Gefolge sich Kundina néherten,
verliel er die Stadt, um sie willkommen zu heif3en. Vor dem Stadttor lagen viele Gérten, in
denen die Géste begriiBt wurden, und die als Géstequartiere gedacht waren. Nach
vedischem Brauch ist es {iblich, dal der Brautvater die Gefolgschaft des Brautigams
empfingt und sie zwei oder drei Tage, bis die Heiratszeremonie voriiber ist, in
angemessenen Unterkiinften bewirtet. Damaghosas Gefolgschaft bestand aus Tausenden von
Leuten, unter denen sich auch so beriihmte Konige und Personlichkeiten wie Jarasandha,
Dantavakra, Vidiratha und Paundraka befanden. Es war ein offenes Geheimnis, daf3
Rukmini eigentlich Krsna hatte heiraten sollen, daf} aber Rukmi, ihr &ltester Bruder, ihre
Heirat mit Sisupala beschlossen hatte. Es ging auch das Geriicht um, Rukmini habe Krsna
einen Boten gesandt, weshalb die Soldaten argwohnten, da3 Krsna gegen die Heirat
vorgehen und versuchen werde, Rukmini zu entfiihren. Doch obgleich sie nicht frei von
Angst waren, waren sie doch bereit, Krsna einen harten Kampf zu liefern, um so zu
verhindern, daf§ Er das Miadchen entfiihre. Inzwischen hatte Balarama erfahren, daf} Krsna,
nur von einem brahmana begleitet, nach Kundina gefahren war, und da® sich Sisupala dort
mit einer betrachtlichen Anzahl von Soldaten aufhielt; und weil Er befiirchtete, daf} sie
Krsna angreifen konnten, erschien Er mit starken Heeresabteilungen, bestehend aus
Streitwagen, Fuldvolk, Reiterei und Elefanten, vor Kundina.

Rukmini harrte unterdessen sehnsiichtig in ihrem Palast der Ankunft Krsnas. Doch als
weder Er noch der brahmana, dem sie die Botschaft anvertraut hatte, eintrafen, wurde sie
sehr unruhig und begann, sich sehr ungliicklich zu fiihlen. Sie sagte sich: »Es trennt mich
jetzt nur noch eine Nacht vom Hochzeitstag, aber bisher sind weder der brahmana noch
Syamasundara erschienen. Warum nur?« Sie hatte schon fast alle Hoffnung verloren und
dachte, Krsna sei vielleicht aus irgendeinem Grund mit ihr unzufrieden und habe deshalb
ihren freimiitigen Antrag zuriickgewiesen. Als Folge davon, so malte sie sich aus, sei der
brahmana vielleicht enttduscht gewesen und deshalb gar nicht erst zuriickgekehrt. Doch
obwohl Rukmini viele Griinde fiir das Ausbleiben der beiden in den Sinn kamen, erwartete
sie jeden Augenblick ihre Ankunft. Rukmini fiel weiterhin ein, dal} moglicherweise
Halbgotter wie Brahma, Siva und die Gottin Durga ihr ungnidig geworden seien. Wenn
namlich die Halbgotter nicht richtig verehrt werden, erziirnt sie das. Als Indra zum Beispiel
einst merkte, dafd die Einwohner von Vrndavana ihm kein Opfer mehr darbringen wollten
(denn Krsna hatte ihnen den Indra-yajfia untersagt), wurde er sehr zornig und wollte sie



bestrafen. Rukmini, die dies wuf3te, dachte nun, Siva oder Brahma seien bose auf sie
geworden und versuchten, ihre Wiinsche zu durchkreuzen, denn sie hatte nie viel an die
Verehrung dieser Halbgotter gedacht. Noch mehr fiirchtete sie, dafd die Gottin Durga ebenso
drgerlich wie ihr Gatte geworden sei. Siva ist auch als Rudra bekannt und seine Frau als
Rudrani. Rudrani und Rudra nennt man diejenigen, die dazu neigen, anderen solches Leid
zu bereiten, daf3 diese fiir immer weinen. Rukmini dachte daran, da@ die Gottin Durga, auch
als Girija, »die Tochter des Himalaya-Gebirges«, bekannt ist. Die Himalaya-Berge sind sehr
kalt und hart, und Rukmini stellte sich die Gottin Durga ebenso hartherzig und kalt vor. In
ihrer Sehnsucht nach Krsna machte sich Rukmini, die ja im Grunde immer noch ein Kind
war, in dieser Weise Gedanken iiber die Halbgotter. Selbst die gopis verehrten einst die
Gottin Katyayani, um Krsna als ihren Ehemann zu bekommen, und so wandte sich jetzt auch
Rukmini an die Halbgotter - nicht, um von ihnen eine materielle Segnung zu erhalten,
sondern um Krsna zu bekommen. Zu den Halbgottern um Krsnas Gunst zu beten ist
durchaus nichts Unstatthaftes, und was Rukmini betrifft, so war sie vollig in Gedanken an
Krsna vertieft.

Obwohl Rukmini sich mit dem Gedanken zu beruhigen versuchte, dal} es fiir Govindas
Ankunft noch nicht zu spit sei, hatte sie das Gefiihl, als seien ihre Hoffnungen vergebens.
Sie begann Trénen zu vergief3en, und als der Trédnenstrom immer heftiger wurde, schlof3 sie
hilflos die Augen. Wahrend Rukmini so tief in Gedanken war, zeigten sich an mehreren
Stellen ihres Korpers gliickverheifRende Symptome: An ihrem linken Augenlid und an ihren
Armen und Schenkeln machte sich ein Zittern bemerkbar. Wenn an diesen Stellen des
Korpers ein Zittern auftritt, ist das ein Zeichen dafiir, daf} etwas Erfreuliches zu erwarten ist.

Und da sah die verzweifelte Rukmini auch schon den brahmana, ihren Boten. Krsna
wuBte, als Uberseele in allen Lebewesen, von Rukminis Befiirchtungen und hatte daher den
brahmana in den Palast geschickt, um sie davon zu unterrichten, dall Er in Kundina
angekommen sei. Als Rukmini den brahmana sah, wul3te sie das gliickverheiende Zittern an
ihrem Korper zu deuten und wurde deshalb unsagbar froh. Sie lichelte und fragte ihn, ob
Krsna bereits angekommen sei, und er ermutigte sie weiter, indem er sagte, der Herr habe
versprochen, sie unter allen Umstdnden zu entfithren. Rukmini war so froh {iiber die
Botschaft des brahmana, dal sie ihm alles schenken wollte, was sie besald. Als sie jedoch
nichts Passendes finden konnte, brachte sie ihm einfach ihre achtungsvollen Ehrerbietungen
dar. Die Bedeutung der Darbringung respektvoller Ehrerbietungen ist, dal} man der geehrten
Person aus Dankbarkeit verpflichtet ist. Rukmini bedeutete dem brahmana mit dieser Geste
also, dafd sie ihm fiir alle Zeit dankbar sein werde. Jeder der, wie dieser brahmana, die Gunst
der Gliicksgottin erlangt, kann sich zweifellos stets materiellen Reichtums erfreuen.

Als Konig Bhismaka horte, da® Krsna und Balarama in seine Stadt gekommen seien, lud er
Sie ein, der Heiratszeremonie seiner Tochter beizuwohnen. Auch sorgte er sogleich dafiir,
daR Sie und Thre Soldaten in einem angemessenen Gartenhaus Quartier erhielten, und bot
Krsna und Balarama nach vedischer Sitte Honig und frischgewaschene Gewénder. Aul3er
Krsna und Balarama und Konige, wie z. B. Jarasandha, die er sehr gastfreundlich aufnahm,
empfing er noch viele andere Konige und Prinzen, entsprechend ihrer Stédrke, ihrem Alter
und ihrem materiellen Reichtum. Bald versammelten sich die Einwohner von Kundina aus
Neugierde und Interesse um Krsna und Balarama und tranken den Nektar Threr Schonheit.
Mit tranenerfiillten Augen erwiesen sie Thnen schweigend ihre Ehrerbietung. Sie waren
gliicklich, in Krsna den geeigneten Gatten Rukminis zu sehen. Sie wiinschten sich so sehr,
Krsna und Rukmini vereint zu sehen, da} sie zum Personlichen Gott beteten: »Lieber Herr,
wenn wir jemals irgendwelche frommen Werke getan haben, die Dich erfreuten, dann sei
bitte so giitig und nimm Rukmini zur Frau.«

Rukmini war ganz offenbar eine sehr beliebte Prinzessin, denn alle Biirger beteten aus
Liebe zu ihr um ihr Bestes. Inzwischen begab sich Rukmini, zauberhaft gekleidet und von
vielen Leibwidchtern bewacht, aus dem Palast, um den Tempel Ambikas, den Tempel der
Gottin Durga, zu besuchen.



Das Verehren von Bildgestalten im Tempel ist schon seit den Anfiangen der vedischen
Kultur gebréduchlich. Es gibt jedoch eine Gruppe von Menschen, die in der Bhagavad-gita als
veda-vada-rata bezeichnet werden, was bedeutet, dal§ sie nur an die vedischen rituellen
Prinzipien glauben, doch nichts von der Verehrung im Tempel halten. Solche Toren sollten
hieraus lernen, dal} bereits vor 5000 Jahren, als Krsna Rukmini heiratete, Tempelverehrung
iiblich war. In der Bhagavad-gita erklart der Herr: yanti deva-vrata devan. — »Die Verehrer der
Halbgotter gelangen in die Reiche der Halbgotter.« Damals gab es viele Verehrer der
Halbgotter, aber auch viele, die den Hochsten Personlichen Gott direkt verehrten. Die
Verehrung der Halbgotter richtete sich hauptsidchlich auf Brahma, Siva, Ganesa, den
Sonnengott Vivasvan und die Gottin Durga. Siva und die Gottin Durga wurden sogar von
den koniglichen Familien verehrt, andere, unbedeutende Halbgbtter meist nur von
einféltigen Menschen niederer Herkunft. Was dagegen die brahmanas und Vaisnavas betrifft,
so verehrten sie einzig und allein Sri Visnu, den Hochsten Personlichen Gott. In der
Bhagavad-gita wird die Verehrung der Halbgotter zwar verurteilt, jedoch nicht verboten. Es
wird deutlich gesagt, da nur die weniger intelligenten Menschen die verschiedenen
Halbgotter materieller Segnungen wegen verehren. Andererseits jedoch besuchte auch
Rukmini, obwohl sie die Gliicksgottin selbst war, den Tempel Durgas, weil dort die Gottheit
der Familie verehrt wurde. Im Srimad-Bhdgavatam wird dazu erklirt, daf Rukmini auf ihrem
Weg zum Tempel in ihrem Innern unablissig an die Lotosfiie Sri Krsnas dachte. Als
Rukmini daher zu dem Tempel ging, tat sie dies nicht mit der gleichen Absicht wie ein
gewoOhnlicher Mensch, der dort um materiellen Nutzen betteln will; ihr einziges Ziel war
Krsna. Letzten Endes ist immer, wenn Menschen zum Tempel eines Halbgottes gehen, Krsna
der Gegenstand der Verehrung, denn Er ist es, der die Halbgotter dazu erméchtigt, ihren
Verehrern materielle Segnungen zu erteilen.

Wiahrend Rukmini zum Tempel ging, war sie sehr schweigsam und ernst. Thre Mutter und
ihre Freundinnen gingen an ihrer Seite, und in der Mitte der Prozession befand sich die Frau
eines brahmana. Dazu wurde Rukmini von koniglichen Leibwéchtern begleitet. Auch heute
noch wird der Brauch, daf die Braut vor der Heirat in den Tempel eines Halbgottes geht, in
Indien eingehalten. Wahrend der Prozession ertonten die verschiedensten Instrumente, wie
Trommeln, Muschelhorner und Trompeten verschiedener GréBen, so panavas, turyas und
bheris, und dies vereinigte sich zu einem bunten Konzert, das nicht nur gliickverheil3end
war, sondern auch sehr kostlich anzuhoren. Tausende von ehrwiirdigen brahmana-Frauen
waren zugegen, die sich mit ausgesuchtem Geschmeide geschmiickt hatten. Sie reichten
Rukmini Blumengirlanden, Sandelholzpaste und eine Vielzahl farbenprachtiger Gewénder,
um ihr so bei der Verehrung Sivas und der Gottin Durga behilflich zu sein. Einige dieser
Damen hatten ein betrédchtliches Alter und waren sehr erfahren im Chanten von Gebeten fiir
Durga und Siva. Gefolgt von Rukmini und den anderen trugen sie also den Bildgestalten
Gebete vor.

Anschlieend betete Rukmini zu der Bildgestalt; sie sagte: »Meine liebe Go6ttin Durga, ich
bringe dir wie auch deinen Kindern meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar.« Die Gottin
Durga hat vier beriihmte Kinder: zwei Tochter — die Gliicksgottin Laksmi und Sarasvati, die
Gottin der Gelehrsamkeit — und zwei berithmte S6hne — Ganesa und Karttikeya. Sie alle sind
als Halbgotter bzw. Halbgottinnen anzusehen. Weil die Gottin Durga immer zusammen mit
ihren beriihmten Kindern verehrt wird, erwies Rukmini der Bildgestalt mit besonderen
Worten ihre Ehrerbietungen. Ihre Gebete unterschieden sich jedoch wesentlich von den
Gebeten gewohnlicher Menschen. Die meisten Menschen beten zur Go6ttin Durga, um von ihr
solche Dinge wie materiellen Reichtum, Ruhm, Zufriedenheit, Kraft usw. zu erhalten;
Rukmini jedoch flehte die Gottin an, ihr gnddig zu sein und sie zu segnen, weil sie Krsna
zum Gemahl haben wolle. Da sie einzig und allein nach Krsna begehrte, war nichts Falsches
daran, daf3 sie die Halbgottin verehrte. Wahrend Rukmini ihr Gebet vortrug, wurden der
Gottheit eine Vielzahl von Opfergaben dargebracht, vor allem Wasser, Feuerflammen in
verschiedener Form, Weihrauch, Gewander, Girlanden, Speisen, die mit Butterfett zubereitet
worden waren, wie puris und kacuris, und weiterhin Friichte, Zuckerrohr, Betelniisse und
Gewiirze. Mit groler Hingabe opferte Rukmini der Gottheit dies alles nach den



vorgeschriebenen Regeln unter Anleitung der alten brahmana-Frauen. Nach der rituellen
Zeremonie boten die Frauen Rukmini die Reste der Speisen als prasada an, die diese
ehrfiirchtig zu sich nahm. Anschlie3end brachte Rukmini den Frauen und der Goéttin Durga
ihre respektvollen Ehrerbietungen dar, und da die Verehrung der Bildgestalt nun beendet
war, faldte sie eine ihrer Freundinnen bei der Hand und verlie3 zusammen mit den anderen
den Tempel.

Unterdessen hatten sich alle Prinzen und Besucher, die nach Kundina gekommen waren,
um der Heirat beizuwohnen, vor dem Tempel versammelt, um Rukmini zu sehen. Die
Prinzen waren besonders begierig, Rukmini zu sehen, denn eigentlich hoffte jeder von
ihnen, sie zur Frau zu bekommen. Als sie Rukmini tatsidchlich erblickten, waren sie wie
gebannt vor Erstaunen und meinten, sie miisse eigens vom Schopfer geschaffen worden sein,
um alle grof3en Helden und Prinzen zu verwirren. Thr Kérper war wohlgestaltet und sie war
schmal iiber den Hiiften. Sie hatte griine Augen, rosa Lippen und ein liebliches Antlitz, das
sich durch anmutige Haarlocken und verschiedenartige Ohrringe noch verschonerte. Um
ihre Ful’gelenke trug sie Juwelenanhédnger. Die Ausstrahlung und Schonheit Rukminis waren
wie ein Kiinstlerbild, das die Schonheit selbst nach den Beschreibungen grofer Poeten
darstellen sollte. Rukminis Brust wird als »ein wenig gewolbt« beschrieben, was darauf
hinweist, dal sie noch ein junges Mddchen war — nicht alter als hochstens dreizehn oder
vierzehn Jahre. Thre Schonheit war einzig dafiir bestimmt, die Aufmerksamkeit Krsnas auf
sich zu ziehen. Obwohl alle Prinzen sie ihrer Schonheit wegen anstarrten, war sie nicht im
geringsten eitel. Thre Augen huschten unruhig hin und her, und wenn sie wie ein
unschuldiges kleines Miadchen einfach lachelte, wurden ihre Zihne sichtbar, die wie
Lotosbliiten waren. In der Erwartung, daf} Krsna sie jeden Augenblick fortnehmen werde,
schritt sie ganz langsam dem Palast entgegen. Die Bewegungen ihrer Beine waren wie die
eines Schwanes, und die Gloéckchen an ihren Ful3gelenken klingelten sanft.

Wie bereits geschildert, gerieten die edlen Prinzen, die sich vor dem Tempel versammelt
hatten, iiber Rukminis Schonheit so sehr auer Fassung, dal} einige fast das Bewul3tsein
verloren. Voller Lust begehrten sie, entgegen jeder Hoffnung, nach Rukminis Hand und
verglichen ihre eigene Schonheit mit der ihren. Rukmini jedoch beachtete keinen von ihnen.
Im Innersten ihres Herzens wartete sie nur darauf, da Krsna kommen und sie entfiihren
wiirde. Als sie dann einmal Schmuckstiicke an einem Finger ihrer linken Hand
zurechtriickte, warf sie zufillig einen Blick auf die Prinzen — und sah plotzlich Krsna mitten
unter ihnen.

Obwohl Rukmini Krsna niemals gesehen hatte, war sie immer in Gedanken bei Thm, und
so war es nicht schwer fiir sie, Thn unter den vielen Prinzen zu erkennen. Krsna nahm, ohne
Sich um die anderen Prinzen zu kiimmern, sofort die Gelegenheit wahr und trug Rukmini in
Seinen Streitwagen, der durch die Flagge mit dem Bild Garudas gekennzeichnet war. Sodann
fuhr Er gemaéchlich, ohne jede Furcht, mit Rukmini davon, wie ein Lowe, der aus einer
Meute von Schakalen ein Reh forttragt. Wahrenddessen erschien Balarama mit den Soldaten
der Yadu-Dynastie auf dem Schauplatz. Jarasandha, der schon viele Male zuvor eine
Niederlage von Krsna hatte hinnehmen miissen, begann zu briillen: »Das darf doch wohl
nicht wahr sein! Krsna entfiihrt uns Rukmini, ohne dal} wir irgend etwas unternehmen!
Wozu sind wir denn heldenhafte Kimpfer mit Pfeil und Bogen? Liebe Prinzen, seht euch das
nicht mit an! Durch diesen Vorfall verlieren wir unseren Ruf. Es ist gerade so, wie wenn ein
Schakal dem Lowen die Beute wegstiehlt.«

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 52. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna
entfiihrt Rukminix.



53. KAPITEL

iy

Krsna besiegt alle Prinzen und bringt Rukmini nach Dvaraka

Die Prinzen, allen voran Jarasandha, waren furchtbar wiitend, als ihnen zu Bewuf3tsein
kam, dal} Krsna Rukmini entfiihrt hatte. Viele waren, iiberwiltigt von der Schonheit
Rukminis, von den Riicken ihrer Pferde und Elefanten gefallen, doch nun erhoben sie sich
wieder und bewaffneten sich fiir den Kampf. Sie ergriffen Pfeil und Bogen und jagten auf
ihren Wagen, Pferden und Elefanten Krsna nach. Um sie aufzuhalten, machten die Soldaten
der Yadu-Dynastie kehrt und stellten sich ihnen entgegen. Daraufhin brach ein unerbittlicher
Kampf zwischen den beiden feindlichen Seiten los. Die Prinzen, die sich Krsna widersetzten,
wurden von Jarasandha angefiihrt und waren alle kampferprobte Krieger. Gleich einer
Wolke, die einen Berg mit Regengiissen {iberschiittet, schossen sie ihre Pfeile auf die
Soldaten der Yadu-Dynastie. Wenn Wolken sich vor dem Gipfel eines Berges sammeln,
bewegen sie sich kaum, und daher ist der Regenfall in den Bergen heftiger als anderswo.

Die feindlichen Prinzen waren fest entschlossen, Krsna zu besiegen und Rukmini wieder
Seiner Gewalt zu entreil3en, und kdmpften mit aller Verbissenheit. Als Rukmini, die neben
Krsna saf3, sah, wie die Pfeile der Feinde auf die Kopfe der Yadu-Soldaten hagelten, blickte
sie angstvoll Krsna an, um Thm zu zeigen, wie dankbar sie Thm war, daf3 Er Sich um
ihretwillen in solche Gefahr begeben hatte. Thre Augen bewegten sich unruhig hin und her,
und das Ganze schien ihr sehr leid zu tun; Krsna aber wulte genau, was in ihr vorging und
ermutigte sie, indem Er sagte: »Meine liebe Rukmini, mach dir keine Sorgen. Sei sicher, daf3
die Soldaten der Yadu-Dynastie alle Feinde ohne weiteres toten werden.«

Wihrend Sr1 Krsna so zu Rukmini sprach, beschlossen die Generile der Yadus, die von Sri
Balarama, der auch als Sankarsana bekannt ist, sowie Gadadhara gefiihrt wurden, sich die
Dreistigkeit des Feindes nicht langer bieten zu lassen und begannen, seine Pferde, Elefanten
und Streitwagen mit gezielten Pfeilen zu beschiefen. Im weiteren Verlauf des Kampfes
stiirzten die Prinzen und Soldaten des feindlichen Lagers von ihren Pferden, Elefanten und
Streitwagen, und schon nach sehr kurzer Zeit war das Schlachtfeld von Millionen
abgetrennter Kopfe iibersit, die noch mit Helmen und Ohrringen geschmiickt waren. Auch
die Hiande der Soldaten waren abgeschossen worden und hielten noch immer Bogen, Pfeile
und Keulen. Ein Kopf rollte {iber den anderen, ein Pferd tiirmte sich aufs andere, und alle
Ful3soldaten stiirzten samt ihren Kamelen, Elefanten und Eseln, enthauptet zu Boden.

Als die Feinde, die unter der Fiihrung Jarasandhas kampften, erkannten, daf} sie
allmzhlich von Krsnas Soldaten besiegt wurden, hielten sie es fiir unklug, fiir Sisupala eine
vernichtende Niederlage zu wagen. Sisupala hitte selbst kimpfen sollen, um Rukmini Krsnas
Hinden zu entreifen, doch weil die Soldaten sahen, daf Si$upala nicht imstande war, mit
Krsna zu kidmpfen, waren sie nicht gewillt, sich fiir nichts aufzuopfern; sie stellten daher den
Kampf ein und flohen.

Einige der Prinzen erschienen der Form halber noch einmal vor Sisupala. Sisupila sah
vollig mutlos aus, wie ein Mann, der seine Frau verloren hat. Sein Gesicht war eingefallen,
er war aller Krifte beraubt, und alle Farbe war aus seinem Korper gewichen. Daher
begannen sie Sisupala aufmunternd zuzureden: »Guter Sisupala, sei doch nicht so



entmutigt. Du gehorst dem Konigsstand an und bist der Hervorragendste unter den
Kampfern. Fiir eine Personlichkeit wie dich gibt es weder Leid noch Gliick, denn du weif3t,
daB keiner dieser Zusténde ewig ist. Fasse daher wieder Mut. Sei nicht enttduscht iiber diese
eine Niederlage. Schlie@lich liegt die letzte Entscheidung nicht bei uns. Gleich Puppen, die
in den Hianden eines Zauberkiinstlers tanzen, tanzen auch wir nach dem Willen des
Hochsten, und nach Seinem Belieben leiden wir Kummer oder geniel3en Freude, die sich
somit stets die Waage halten.«

Die katastrophale Niederlage war lediglich auf die Migunst Rukmis, des dlteren Bruders
von Rukmini, zuriickzufiihren. Als Rukmi mit ansehen mulf3te, wie seine Schwester, entgegen
seinem Plan, sie mit Siupala zu verheiraten, gewaltsam von Krsna entfithrt wurde, war er
sehr verbittert. So kehrten er und Sisupala, sein Freund und beabsichtigter Schwager, in ihre
Paldste zuriick. Rukmi war duBerst aufgebracht und entschlossen, Krsna personlich eine
Lehre zu erteilen. Zuhause angekommen, rief er sogleich seine Soldaten zusammen - ein
Heer, das aus mehreren tausend Elefanten, Pferden, Streitwagen und Ful3soldaten bestand —
und nahm, mit seiner ganzen Streitmacht hinter sich, Krsnas Verfolgung auf. Um seiner
falschen Ruhmsucht Geniige zu tun, versprach Rukmi vor allen zuriickgekehrten Konigen:
»Ihr konntet Sisupala nicht helfen, als er meine Schwester Rukmini heiraten sollte, und sie
ihm geraubt wurde, aber ich kann es nicht zulassen, daf} Krsna sie entfiihrt. Ich werde Thm
eine Lehre erteilen. Auf der Stelle gehe ich zu Thm.« Rukmi gebéardete sich wie ein grof3er
Feldherr und gelobte vor allen versammelten Prinzen: »Ohne Krsna getotet und meine
Schwester aus Seiner Gewalt befreit zu haben, werde ich nicht wieder in meine Hauptstadt
Kundina zuriickkehren. Diesen Schwur lege ich vor euch allen ab, und ihr werdet sehen, da®
ich ihn wahr mache.« Kaum hatte Rukmi diese prahlerischen Worte gesprochen, als er
bereits seinen Streitwagen bestieg und dem Wagenlenker befahl, Krsna zu verfolgen. Er
sagte: »Ich mochte sofort mit IThm kampfen. Dieser Kuhhirtenjunge ist wegen Seiner
hinterlistigen Art, mit den ksatriyas zu kidmpfen, stolz geworden, aber heute werde ich Thm
eine griindliche Lehre erteilen. Weil Er die Frechheit besaf3, meine Schwester zu entfiihren,
werde ich Thm mit meinen spitzen Pfeilen gehorig heimleuchten.«

So sprach der torichte Rukmi, der nichts vom Ausmaf3 der Macht des Hochsten
Personlichen Gottes wufte, dreiste Drohungen gegen Krsna aus. In seiner grof3en Dummbheit
stand er schon bald vor Krsna und rief Thm immer wieder zu: »Halte eine Minute an und
kdmpfe mit mirl« Mit diesen Worten spannte er seinen Bogen und schol} drei maichtige
Pfeile gegen Krsnas Korper, worauf er Krsna als den abscheulichsten Abkémmling der Yadu-
Dynastie beschimpfte und Thn erneut aufforderte, doch fiir einen Augenblick
stehenzubleiben, damit er Thm eine gute Lektion erteilen kénne. Er rief: »Du trdgst meine
Schwester fort wie eine Kréhe reine Butter stiehlt, die eigentlich fiir die Opferung bestimmt
ist. Du verlaf3t Dich stolz auf Deine Streitmacht, aber selbst kannst Du nicht kimpfen, wie es
sich nach den vorgeschriebenen Prinzipien gehort. Du hast meine Schwester gestohlen, doch
nun werde ich Dich von Deinem falschen Selbstgefiihl befreien. Du wirst nur solange
imstande sein, meine Schwester zu behalten, bis ich Dich mit meinen Pfeilen dem Erdreich
iiberliefert habe.«

Als Sri Krsna diese wahnwitzigen Worte vernommen hatte, scho® Er sogleich einen Pfeil
ab, der die Sehne von Rukmis Bogen durchtrennte und es ihm unmdglich machte, einen
weiteren Pfeil zu gebrauchen. Doch Rukmi ergriff sogleich einen neuen Bogen und schof3
abermals fiinf Pfeile auf Krsna ab. Zum zweitenmal angegriffen, zerschofd der Herr erneut
die Bogensehne Seines Gegners. Daraufthin nahm Rukmi einen dritten Bogen — doch wieder
zerscho3 Krsna die Sehne. Um Rukmi eine Lehre zu erteilen, scho Krsna diesmal Selbst
sechs Pfeile auf ihn ab und sandte sogleich acht Pfeile hinterher. Vier dieser Pfeile toteten
die vier Pferde vor Rukmis Wagen; ein weiterer durchbohrte den Wagenlenker, und von den
iibrigen neun Pfeilen wurde der obere Teil von Rukmis Streitwagen einschlief3lich der
Flagge abgemaht.

Da Rukmi inzwischen die Pfeile ausgegangen waren, behalf er sich nun mit Schwertern,
Schilden, Dreizacken, Lanzen und anderen Waffen, die im Kampf von Mann zu Mann



verwendet werden, doch Krsna zerschol} alle seine Waffen auf gleiche Weise wie zuvor. Als
Rukmis Versuche immer wieder fehlschlugen, zog er schlieRlich sein Schwert und flog auf
Krsna zu wie eine Fliege, die ins Feuer fliegt. Doch sowie Rukmi Krsna erreichte, schof3
dieser seine Waffe in Stiicke. Diesmal ziickte Krsna Sein scharfes Schwert und war schon im
Begriff, ihn auf der Stelle zu toten, als Rukmini, die erkannte, da® Krsna nicht gewillt war,
ihrem Bruder nochmals zu vergeben, zu Seinen Lotosfiilen niederfiel, um mit
mitleiderregender Stimme und zitternd vor Furcht, ihren Gemahl anzuflehen.

Rukmini sprach Krsna mit »Yoge$vara« an. »Yoge$vara« bedeutet soviel wie »jemand, der
unendliche Fiillen und Energien besitzt«. Krsna besitzt unendliche Fiillen und Energien,
wohingegen Rukminis Bruder nur {iiber eine begrenzte Streitmacht verfiigte. Krsna ist
unermeflich, wohingegen Rukmi jeder Schritt seines Lebens bemessen war. Er war im
Vergleich mit Krsna und Seiner ungeheuren Macht nicht einmal so bedeutend wie ein
winziges Insekt. Rukmini nannte Krsna auch den »Gott der Gotter«. Es gibt viele méchtige
Halbgotter, wie z. B. Brahma, Indra und Candra, doch Krsna ist der Herr iiber sie alle,
wohingegen Rukminis Bruder nicht nur ein ganz gewohnlicher Mensch, sondern vielmehr
das niedrigste aller Geschopfe war, denn er hatte kein Verstdndnis von Krsna. Mit anderen
Worten: Jemand, der nichts von der wirklichen Stellung Krsnas weil3, ist der Niedrigste in
der menschlichen Gesellschaft. Rukmini nannte Krsna auch »Jagatpati«, was bedeutet »der
Herr der gesamten kosmischen Manifestation«. Ihr Bruder dagegen war nur ein
unscheinbarer Prinz. In dieser Weise maf3 Rukmini die Stellung Rukmis an der Krsnas und
bat ihren Gemahl sehr gefiihlvoll, ihren Bruder nicht jetzt, vor dem gliicklichen Ereignis
ihrer Verbindung, zu téten, sondern ihm zu vergeben. Damit zeigte sie ihr typisches Wesen
als Frau. Sie war zwar sehr gliicklich, Krsna zum Gemahl zu bekommen, als sie gerade mit
einem anderen verheiratet werden sollte, doch sie wollte dafiir nicht ihren dlteren Bruder
verlieren, der schlief3lich seine junge Schwester liebte und sie jemandem zur Frau geben
wollte, der seiner Ansicht nach ein besserer Mann fiir sie war. Wahrend Rukmini Krsna um
das Leben ihres Bruders anflehte, zitterte sie am ganzen Korper, und in ihrer Angst schien
ihr Gesicht ausgetrocknet zu sein. Die Kehle war ihr wie zugeschniirt, und weil sie so heftig
bebte, loste sich der Schmuck von ihrem Koérper und verstreute sich auf dem Boden. Sri
Krsna verspiirte sogleich Mitleid und willigte ein, den toérichten Rukmi nicht zu toten.
Jedoch wollte Er ihn auch nicht ungestraft lassen; daher fesselte Er Rukmi mit einem Tuch
und schor ihm Schnurrbart, Bart und Haare, wobei Er hier und dort kleine Biischel
stehenlief3.

Wahrend Krsna Rukmi auf diese Weise bestrafte, brachen die Soldaten der Yadu-Dynastie,
die von Balarama personlich befehligt wurden, die Macht des feindlichen Heeres, genau wie
ein Elefant in einem Wasserbecken die zarten Stengel der Lotosblumen zerstort. Mit anderen
Worten: Wie ein Elefant beim Baden in einem Wasserbecken die Lotosblumen umknickt, so
vernichtete das Heer der Yadus Rukmis Streitmacht.

Als die Generdle der Yadu-Dynastie zu Krsna zuriickkehrten, waren sie sehr erstaunt,
Rukmi so zugerichtet zu sehen. Balarama zeigte ganz besonders viel Mitgefiihl fiir Seine
Schwigerin, die mit Seinem Bruder frisch verheiratet war. Thr zuliebe befreite Er Rukmi
personlich von seinen Fesseln, und um sie noch froher zu machen, sprach Balarama, als
dlterer Bruder Krsnas, einige Worte des Tadels: »Krsna, Dein Verhalten ist wirklich nicht
erfreulich. Eine solche Schandtat 148t sich nicht mit Unserer Familientradition vereinbaren!
Wenn man jemandem das Haar abschneidet und den ganzen Bart schert, ist dies fast so, als
wiirde man ihn téten. Was auch immer Rukmi getan haben mag - er ist nun Unser
Schwager, ein Verwandter Unserer Familie, und daher héttest Du ihn nicht so zurichten
diirfen.«

Danach sagte Balarama, um Rukmini zu beschwichtigen: »Du solltest nicht traurig dariiber
sein, daf3 Dein Bruder nun etwas seltsam aussieht; jeder genie8t oder erleidet die Folgen
seines Handelns.« Balarama wollte Rukmini damit klarmachen, daf$ sie ihren Bruder nicht
wegen der Folgen, die er nun aufgrund seiner fritheren Handlungen erlitt, bedauern solle. Es
sei nicht notig, zuviel Zuneigung fiir einen solchen Bruder zu hegen. Dann wandte Sich



Balarama wieder an Krsna und sagte: »Mein lieber Krsna, auch wenn ein Verwandter eine
solche Missetat veriibt, daf} er eigentlich verdient, getotet zu werden, sollte man ihm
vergeben, denn wenn dieser Verwandter sich seines Fehlers bewuf3t wird, ist diese Einsicht
an sich schon wie der Tod. Deshalb gibt es keinen Grund, ihn zu toten.« Daraufhin wandte
Er Sich wieder an Rukmini und erkldrte ihr, die Vorschriften fiir den ksatriya in der
menschlichen Gesellschaft seien so beschaffen, daf3 nach den Kampfregeln der eigene Bruder
ein zu bekdmpfender Feind werden kann. Ein ksatriya schreckt daher nicht davor zuriick,
den eigenen Bruder zu tdten. Balarama wollte also, mit anderen Worten, Rukmini darauf
hinweisen, da@ Rukmi und Krsna zu Recht keine Barmherzigkeit fiireinander zeigten,
obwohl sie vom verwandtschaftlichen Gesichtspunkt aus betrachtet Schwiger waren. Sri
Balarama erkldrte Rukmini weiter, daf} die ksatriyas typische Beispiele fiir die
materialistische Lebensweise seien, denn immer, wenn es um materiellen Gewinn gehe,
wiirden sie hochmiitig. Wenn daher zwei feindliche ksatriyas um Konigreich, Land,
Reichtum, Frauen, Ansehen oder Macht kdmpften, versuche einer den anderen moglichst
iibel zuzurichten. Balarama erkldrte Rukmini, daf3 ihre Zuneigung fiir ihren Bruder Rukmli,
der sich mit so vielen Leuten verfeindet hatte, falscher Haltung entspreche, die eher von
einem gewohnlichen Materialisten zu erwarten sei. Angesichts Rukmis Verhalten gegeniiber
seinen Freunden sei sein Charakter alles andere als achtenswert, und dennoch empfinde
Rukmini soviel Zuneigung fiir ihn, als sei sie eine gewohnliche Frau. Obwohl er es nicht
wert sei, ihr Bruder zu sein, sei Rukmini nachsichtig zu ihm.

»Aullerdem«, so fuhr Balarama fort, »entspricht die Betrachtungsweise, dal} manche
Personen einem gleichgiiltig, andere Freunde und wieder andere Feinde sind, einer
korperlichen Lebensauffassung. Die Verblendeten, die diese Lebensauffassung haben, werden
von der illusionierenden Energie des Hochsten Herrn irregefiihrt. Die spirituelle Seele ist in
jeder materiellen Verkorperung von der gleichen Reinheit, doch diejenigen, die nicht
geniigend Intelligenz besitzen, sehen nur korperliche Unterschiede, wie Tiere und Menschen,
Gebildete und Ungebildete, Reiche und Arme usw., die die reine spirituelle Seele bedecken.
Derartige Unterscheidungen, die lediglich auf der korperlichen Ebene wahrgenommen
werden, sind wie die Unterscheidung von Feuern nach den unterschiedlichen Brennstoffen,
die sie verzehren. Das Brennmaterial mag zwar von unterschiedlicher Form und Grof3e sein,
doch das Feuer, das von ihm erhalten wird, ist ohne solche Unterschiede. In dhnlicher Weise
gibt es auch am Himmel keine Unterschiede in bezug auf Grof3e und Form.«

Mit diesen moralischen und ethischen Unterweisungen beschwichtigte Balarama sie
schlief3lich. Er sagte weiter: »Der Korper, den wir haben, ist ein Teil der materiellen
Manifestation. Das Lebewesen oder die spirituelle Seele, die mit der Materie in Beriihrung
ist, wandert illusorischen Genusses wegen von Korper zu Korper, und diesen Zustand
bezeichnet man als materielle Existenz. Die Beriihrung des Lebewesens mit der materiellen
Welt fiihrt weder zu Integration noch zu Desintegration. Meine liebe keusche Schwégerin,
zweifellos ist die spirituelle Seele die Ursache des materiellen Korpers, dhnlich wie die
Sonne die Ursache des Sonnenlichtes, der Sehkraft und der Formen in der materiellen
Manifestation ist. Das Beispiel vom Sonnenschein und der materiellen Manifestation erklart
sehr anschaulich die Verbindung des Lebewesens mit der materiellen Welt. Die Sonne geht
am Morgen auf, und im Laufe des Tages erweitern sich Hitze und Licht. Die Sonne ist der
Ursprung aller materiellen Schopfungen, Formen und Gestalten, und nur aufgrund der
Sonnenenergie findet die Vermischung und Trennung der materiellen Elemente statt. Doch
sowie die Sonne untergegangen ist, hat die eine Hélfte des Planeten keine Verbindung mehr
mit ihr, da die Sonne ihren Standort gewechselt hat. Wenn die Sonne von Osten nach
Westen wandert, bleiben die Folgen ihres Einflusses, den sie im Osten ausgeiibt hat, zwar
weiterhin bestehen, doch kann die Sonne dann nur noch im Westen gesehen werden.
Ahnlich erzeugt auch das Lebewesen in einem bestimmten Lebenszustand verschiedene
Korper und korperliche Beziehungen und hat, sowie es seinen gegenwaértigen Korper aufgibt
und einen neuen Korper annimmt, nichts mehr mit dem fritheren Kérper und dem, was mit
ihm zusammenhéngt, zu tun. Ebenso hat das Lebewesen auch nichts mit dem néchsten
Korper, den es annimmt, zu tun. Es wird niemals von der korperlichen Verunreinigung



beriihrt. Die Lehre, die wir daraus ziehen, ist also, daf§ das Erscheinen und Verschwinden
des Korpers nichts mit dem Lebewesen zu tun haben, ebenso wie das Zunehmen und
Abnehmen des Mondes den Mond selbst nicht betreffen. Bei zunehmendem Mond denken
wir filschlich, der Mond vergrof3ere sich, und bei abnehmendem Mond glauben wir, der
Mond schwinde allméahlich. In Wirklichkeit aber ist der Mond immer der gleiche und bleibt
wie er ist; er hat nichts mit dem scheinbaren Zunehmen und Abnehmen, das wir
beobachten, zu tun.

Das Bewul3tsein im materiellen Dasein ist mit Schlaf und Traum vergleichbar. Wenn ein
Mensch schlift, triumt er von vielen Dingen, die nicht wirklich geschehen, und in seinen
Traumen erfahrt er verschiedene Arten von Leid und Freude. Ebenso leidet eine Person, die
sich im Traumzustand des materiellen Bewul3tseins befindet, unter den Folgen, die das
Annehmen und Aufgeben von Korpern im materiellen Dasein mit sich bringen. Das
Gegenteil dieses materiellen Bewulf3tseins ist Krsna-Bewul3tsein. Mit anderen Worten: Wenn
ein Mensch die Ebene des Krsna-Bewul3tseins erreicht, wird er von allen falschen
Lebensauffassungen frei.«

Mit diesen Worten unterwies Sri Balarama alle Anwesenden im spirituellen Wissen. Er
sagte noch einmal besonders zu Seiner Schwégerin: »Liebliche, lachelnde Rukmini, sei nicht
traurig wegen nichtiger Dinge, die ihre Ursache in Unwissenheit haben. Man wird lediglich
durch falsche Vorstellungen ungliicklich, doch dieses Ungliicklichsein wird augenblicklich
beseitigt, wenn man {iiber die Philosophie des wirklichen Lebens spricht. Sei auf dieser
Ebene allein gliicklich.«

Als Rukmini Sri Balaramas erleuchtende Unterweisungen vernommen hatte, war sie
wieder beruhigt und froh und gewann ihre Fassung wieder, die vorher recht erschiittert war,
als sie ihren Bruder Rukmi so entwiirdigt gesehen hatte.

Was Rukmi betrifft, so hatte er sein Versprechen nicht halten koénnen, noch war es ihm
gelungen, seine Absicht zu erfiillen. Er war mit seiner Streitmacht von Zuhause
aufgebrochen, um Krsna zu bezwingen und seine Schwester zu befreien, doch statt dessen
hatte er all seine Soldaten und seine militirische Stdrke verloren. Er personlich war arg
entwiirdigt worden, weshalb er sich natiirlich in einer traurigen Lage befand, doch durch die
Gnade des Herrn durfte er weiterleben und letztlich die Bestimmung des Lebens erreichen.
Da Rukmi ein ksatriya war, dachte er noch an seinen Schwur, nicht wieder zu seiner
Hauptstadt Kundina zuriickzukehren, ohne Krsna getotet und seine Schwester befreit zu
haben — was ihm beides nicht gelungen war —, und so entschlof3 er sich verbittert, nicht
mehr nach Kundina zuriickzukehren, und baute sich eine kleine Hiitte im Dorf Bhojakata,
wo er den Rest seines Lebens verbrachte.

Nachdem Krsna Rukmini gewaltsam entfiihrt und alle Hindernisse iiberwunden hatte,
brachte Er sie nach Dvaraka, Seine Hauptstadt, und heiratete sie dort nach vedischem
Ritual. Nach der Heirat wurde Krsna der Konig der Yadus in Dvaraka. Uber das Ereignis
Seiner Heirat mit Rukmini freuten sich alle Einwohner und feierten in jedem Haus Feste. Sie
legten ihren schonsten Schmuck und ihre besten Gewidnder an und gingen zu Krsna und
Rukmini, dem jungen Brautpaar, um sie je nach Mdglichkeit zu beschenken. Alle Hiuser in
Yadupuri, wie Dvaraka auch genannt wurde, waren mit Fahnchen, Girlanden und Blumen
geschmiickt. Jedes einzelne Haus hatte ein besonderes, zu diesem Anlaf} eigens gefertigtes
Tor, an dessen beiden Seiten grol3e mit Wasser gefiillte Topfe hingen. Die ganze Stadt war
von dem Duft feinsten Weihrauchs erfiillt, und in der Nacht war sie von vielen Tausenden
von Lampions hell erleuchtet, die jedes einzelne Geb&dude zierten.

Ganz Dvaraka schien bei der Heirat Krsnas mit Rukmini voller Jubel. Uberall waren die
Bananen- und BetelnuBbdume geschmiickt worden; diese Baume gelten bei freudigen Festen
als sehr gliickbringend. Bei Krsnas Verméahlung war Dvaraka auch voller Elefanten, auf
denen die Konige befreundeter Konigreiche herbeigereist waren. Elefanten haben die
Angewohnheit, aus ihrem verspielten, leichtsinnigen Wesen heraus alle Pflanzen und kleinen
Baume in ihrer Reichweite auszureilen und sie um sich zu werfen. So verstreuten sie auch



hier die Bananen- und Betelnul3bdume auf den Stral3en, doch trotz solcher iibermiitigen
Streiche sah die Stadt mit den {iberall herumliegenden Baumen prachtvoll aus.

Die freundlich gesinnten Konige der Kurus und Pandavas waren durch Dhrtarastra, die
fiinf Pandava-Briider, Konig Drupada, Konig Santardana und schlie8lich Rukminis Vater,
Bhismaka, vertreten. Anfangs hatte es zwischen Bhismakas und Krsnas Familie eine gewisse
Unstimmigkeit gegeben, da Krsna Rukmini so einfach entfiihrt hatte, doch nachdem
Balarama mit Bhismaka gesprochen hatte und dieser von vielen Heiligen iiberzeugt worden
war, lief3 sich der Konig von Vidarbha schliel3lich dazu bewegen, an der Heiratszeremonie
Krsnas und Rukminis teilzunehmen. Rukminis Entfiihrung war zwar kein erfreuliches
Ereignis im Konigreich Vidarbha gewesen, doch zugleich war eine Entfiihrung fiir ksatriyas
nichts Ungewohnliches. Im Grunde wurde zur damaligen Zeit bei den meisten Heiraten die
Braut entfiihrt. Auflerdem hatte Bhismaka ohnehin schon immer Krsna seine liebliche
Tochter zur Frau geben wollen. Auf irgendeine Weise war sein Wunsch nun in Erfiillung
gegangen, und so wohnte er der Heiratszeremonie mit gro8er Freude bei, obgleich sein
altester Sohn im Kampf mit Krsna gedemiitigt worden war. Im Padma Purana wird erwahnt,
daf auch Nanda Maharaja und die Kuhhirtenjungen aus Vrndavana bei der Heirat zugegen
waren. Viele Konige aus den Konigreichen Kuru, Sriijjaya, Kekaya, Vidarbha und Kunti
kamen ebenfalls zu diesem Ereignis nach Dvaraka.

Die Geschichte, wie Krsna Rukmini entfiihrte, wurde in Gedichtform gefat und von
Vorlesern vorgetragen. Alle anwesenden Konige, und erst recht deren Tochter, waren voller
Staunen und Gliick, als sie von den heldenhaften Taten Krsnas horten. So waren alle
Einwohner Dvarakas gliicklich, Krsna und Rukmini vereint zu sehen. Mit anderen Worten,
der Hochste Herr, der Erhalter aller Lebewesen und die Gottin des Gliicks waren nun
vereint, und daher waren alle Menschen voller Seligkeit.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 53. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna besiegt
alle Prinzen und bringt Rukmini nach Dvaraka.



54. KAPITEL

Krsna und Rukmini wird Pradyumna geboren

Es wird berichtet, daf3 der Liebesgott, der tatsdchlich ein Teil und Stiick Vasudevas ist und
einst durch Sivas Zorn zu Asche verbrannt wurde, von Krsna gezeugt und von Rukmini
geboren wurde. Dieser Liebesgott ist Kamadeva, ein Halbgott der himmlischen Planeten, und
hat die besondere Fihigkeit, liisterne Verlangen zu wecken. Krsna, der Hochste Personliche
Gott, hat viele Arten von Teilen; Seine vierfache Erweiterung als Vasudeva, Sankarsana,
Pradyumna und Aniruddha gehort direkt zur Kategorie Visnus. Kama, der Liebesgott, der
spater in Rukminis Scho3 geboren wurde, erhielt zwar auch den Namen Pradyumna, doch
kann er nicht der Pradyumna der Visnu-Kategorie sein. Er gehort vielmehr zur Kategorie des
jiva-tattva. Doch weil er als Liebesgott eine bestimmte Macht besitzt, ist er ein Teilchen der
erhabenen Macht Pradyumnas. Das ist die Erklarung der Gosvamis. Als also der Liebesgott
einmal durch Sivas Zorn zu Asche verbrannt wurde, ging er in Vasudevas Korper ein, und
damit er wieder seinen Korper erhielt, wurde er von Krsna Selbst gezeugt. Er ging direkt von
Krsnas Korper in Rukminis Korper ein, und so wurde er als Krsnas Sohn, der als Pradyumna
berithmt ist, geboren. Da er direkt von Krsna gezeugt wurde, waren seine Eigenschaften
denen Krsnas sehr dhnlich.

Zu jener Zeit lebte auch ein Ddmon namens Sambara, dem es bestimmt war, von dem
besagten Pradyumna getotet zu werden. Der Dimon Sambara wufte von seinem Schicksal,
und sobald er daher erfuhr, da Pradyumna geboren war, nahm er die Gestalt einer Frau an
und raubte das Kind der Mutter, als es noch nicht einmal zehn Tage alt war. Der Dadmon
warf das Kind gleich ins Meer. Es ist jedoch so, wie man sagt: »Wen Krsna beschiitzt, kann
niemand t6ten, und wem es bestimmt ist, von Krsna getotet zu werden, den kann niemand
beschiitzen.«

Als der Damon Pradyumna ins Meer schleuderte, kam sogleich ein groBer Fisch und
verschlang ihn. Spater wurde dieser Fisch im Netz eines Fischers gefangen und dem Damon
Sambara verkauft. In der Kiiche des Dimons war eine Dienerin mit Namen Mayavati
angestellt. Diese Frau war einst die Gattin des Liebesgottes gewesen und hatte zu der Zeit
Rati geheifen. Als der Fisch also Sambara gebracht wurde, gab er ihn an seinen Koch
weiter, der daraus ein schmackhaftes Gericht zubereiten sollte. Die Ddmonen und Raksasas
essen gewohnlich Fleisch, Fisch und andere nichtvegetarische Nahrung. So pflegten auch
andere Damonen, wie Ravana, Karhsa und Hiranyakasipu, ohne zu unterscheiden, Fleisch zu
essen, obgleich sie von brahmanas und ksatriyas abstammten. Dies wissen in Indien auch
heute noch die meisten, und daher bezeichnet man dort die Fleisch- und Fischesser im
allgemeinen als Ddmonen und Raksasas.

Als nun der Koch den Fisch aufschnitt, fand er in seinem Bauch einen hiibschen Siugling,
den er sogleich der Obhut seiner Kiichenmagd Mayavati iibergab. Diese war maf3los erstaunt
und fragte sich, wie solch ein schones Baby im Bauch eines Fisches hatte am Leben bleiben
konnen. Da erschien der gro3e Weise Narada Muni und erklérte ihr alles iiber Pradyumna
und dessen Geburt: wie das Kind von Sambara geraubt und ins Meer geworfen wurde usw.
So wurde Mayavati oder Rati, der einstigen Frau des Liebesgottes, alles iiber Pradyumna
mitgeteilt. Mayavati wufdte, dal} sie einst die Gemahlin des Liebesgottes gewesen war, und



seitdem ihr Gatte durch Sivas Zorn zu Asche verbrannt wurde, hatte sie immer gehofft, da®
er eines Tages wieder in seiner materiellen Gestalt zuriickkommen werde.

Mayavatis Aufgabe in der Kiiche war es, Reis und dahl zu kochen, doch als ihr das
hiibsche Kind gegeben wurde und sie erfuhr, daf} es der Liebesgott, ihr Gemahl war, nahm
sie sich natiirlich sogleich des Kindes an und badete es als erstes. Wie durch ein Wunder
wuchs das Kind auf3erordentlich schnell heran und wurde schon nach kurzer Zeit zu einem
iiberaus schonen Jiingling. Seine Augen glichen den Bliitenbléttern der Lotosblume, seine
Arme waren sehr lang und reichten ihm bis an die Knie, und jede Frau, die ihn erblickte,
wurde von seiner korperlichen Schonheit bezaubert.

Mayavati war sich bewuf3t, dal} ihr ehemaliger Gatte, der Liebesgott, als Pradyumna
wiedergeboren und nun zu einem wunderschonen Jiingling herangewachsen war, und so
wurde auch sie allméhlich von seiner Schonheit betért und empfand liisternes Verlangen
nach ihm. Sie lachelte ihn auf weiblich anziehende Art an und gab ihm so ihren Wunsch
nach einer geschlechtlichen Vereinigung zu verstehen. Pradyumna fragte sie daher: »Wie ist
es nur moglich, dall du, obwohl du mir anfangs wie eine Mutter zugetan warst, nun alle
Merkmale einer lustvollen Frau zeigst? Wie kommt es, daf du dich so gedndert hast?« Rati
erwiderte ihm darauf: »Lieber Herr, du bist der Sohn Sri Krsnas. Als du noch nicht einmal
zehn Tage alt warst, wurdest du von dem Diamon Sambara geraubt und ins Meer geworfen,
wo dich ein Fisch verschlang. So bist du in meine Obhut gelangt, doch eigentlich war ich in
deinem vorherigen Leben als Liebesgott deine Frau. Deshalb ist es nichts Unrechtes, wenn
sich nun Anzeichen von Verlangen nach dir bei mir zeigen. Sambara wollte dich téten, und
er verfiigt iiber vielerlei mystische Krifte. Bevor er deshalb erneut versucht, dich
umzubringen, tote ihn bitte am besten gleich mit deiner gottlichen Macht. Seit du von
Sambara geraubt wurdest, trauert deine Mutter Rukmini wie ein Kuckucksweibchen, das
seine Jungen verloren hat. Sie liebt dich iiber alles, und seitdem du ihr weggenommen
wurdest, lebt sie wie eine Kuh, die liber den Verlust ihres Kalbes trauert.«

Mayavati besa mystisches Wissen und iibernatiirliche Krifte. Ubernatiirliche Krifte
werden im allgemeinen als mdya bezeichnet, und mit mahamdya, einer anderen mystischen
Kraft, kann man ihnen entgegenwirken. Mayavati nun beherrschte eine mystische
mahamaya-Kraft, und sie verlieh Pradyumna diese besondere Kraftenergie, damit er den
Diamon Sambara und dessen mystischen Krifte wiirde bezwingen konnen. Mit diesen
mystischen Kriften seiner Frau trat Pradyumna unverziiglich vor Sambara und forderte ihn
zum Kampf heraus. Pradyumna beschimpfte den Ddmon, um ihn wiitend zu machen und
zum Kampf zu reizen. Sambara, getroffen durch Pradyumnas Worte, fiihlte sich wie eine
Schlange, die mit dem Ful} gestof3en wird. Eine Schlange kann es nicht ertragen, von einem
andern Tier oder einem Menschen getreten zu werden, und beif3t jeden, der dies wagt.

Sambara empfand die Worte Pradyumnas wie Tritte. Sogleich nahm er seine Keule und
lief auf Pradyumna zu. Mit unbandiger Wut begann er auf Pradyumna einzuschlagen - jeder
Schlag einem Blitz dhnlich, der in einen Berg einschlédgt. Dabei knurrte der Ddmon und
machte einen Larm wie eine donnernde Wolke. Pradyumna wehrte die Schldge mit seiner
Keule ab und konnte ihm schlief3lich einen schweren Hieb versetzen. So begannen
Pradyumna und Sambara, sich einen erbitterten Kampf zu liefern.

Doch Sambarasura beherrschte auch mystische Krifte, und so konnte er sich in die Liifte
erheben und vom Weltraum aus kdmpfen. Es gibt ndmlich einen Ddmon mit Namen Maya,
von dem Sambarasura simtliche mystischen Fihigkeiten erlernt hatte. Er stieg also hoch in
den Himmel und begann von dort aus, auf Pradyumna die verschiedenartigsten
Nuklearwaffen zu feuern. Da erinnerte sich Pradyumna einer mystischen Kraft, die als
mahavidya bekannt ist und sich von der schwarzen Magie unterscheidet; mit ihr wollte er
sich gegen Sambarasuras mystische Krifte helfen. Die mahavidyd-Kraft griindet sich in der
Erscheinungsweise der Reinheit. Da Sambara erkannte, daf er es mit einem furchtbaren
Gegner zu tun hatte, brachte er die verschiedensten mystischen Ddmonenkrifte, wie die der
Guhyakas, der Gandharvas, der Pisacas, der Schlangen und der Raksasas, zur Anwendung.
Doch obwohl der Ddmon all seine mystischen Kréfte entfaltete und auch bei iibernatiirlicher



Starke Zuflucht suchte, gelang es Pradyumna stets, seinen Kriften und seiner Macht durch
die iiberlegene Macht der mahavidyd zu begegnen. Als Sambasura schlieRlich vollig
geschlagen war, zog Pradyumna sein scharfes Schwert und schlug ihm damit ohne Zogern
den mit einem Helm und kostbaren Edelsteinen geschmiickten Kopf ab. Als Pradyumna so
den Damon totete, lieRen die Halbgotter von den hoheren Planetensystemen einen wahren
Blumenregen auf ihn niedergehen.

Pradyumnas Frau Mayavati konnte ebenfalls durch den Weltraum reisen, und so reisten
sie durch die Liifte nach Dvaraka, der Hauptstadt seines Vaters. Als sie sich iiber Sri Krsnas
Palast befanden, schwebten sie hernieder wie eine Wolke, die sich mit Blitzen auf den
Erdboden sinken 1d3t. Den inneren Bereich eines Palastes bezeichnet man als antahpura oder
»Privatgemicher«. Pradyumna und Mayavati sahen im antahpura viele Frauen, und sie
setzten sich einfach zu ihnen. Als die Frauen Pradyumna erblickten, der in blaue Gewénder
gekleidet war, mit langen Armen, lockigem Haar, schonen Augen, einem lachelnden,
rotlichen Gesicht und Schmuck aus Edelsteinen und Geschmeiden, konnten sie ihn nicht als
Pradyumna erkennen, eine Personlichkeit verschieden von Krsna. Sie alle fiihlen sich durch
die unverhoffte Anwesenheit Krsnas gesegnet und wollten sich schnell in einem anderen Teil
des Palastes verstecken. Als die Frauen indessen nach einiger Zeit bemerkten, daf
Pradyumna nicht alle Merkmale Krsnas besaf3, kamen sie aus Neugier zuriick, um ihn und
seine Frau Mahavati ndher zu betrachten. Weil er so auergewdhnlich schon war, rétselten
sie alle, wer er wohl sein mochte. Unter den Frauen war auch Rukmini-devi, die mit ihren
lotosdhnlichen Augen ebenso schon war wie er. Als sie Pradyumna sah, mufdte sie
natiirlicherweise an ihren Sohn denken, und aus miitterlicher Zuneigung begann Milch aus
ihren Briisten zu flieen. Sie fragte sich verwundert: »Wer ist nur dieser bliihende Jiingling?
Seine Schonheit findet nicht ihresgleichen. Wer ist die gliickliche junge Frau, die ihn aus
ihrem Schol3 gebdren und seine Mutter werden durfte? Und wer ist die junge Frau, die ihn
begleitet? Wie haben sie sich getroffen? Wenn ich mich an meinen eigenen Sohn erinnere,
der aus dem Mutterhaus entfiihrt wurde, kann ich nur vermuten, daf$ er, wenn er noch
irgendwo lebt, inzwischen wie dieser Jiingling hier aussehen muf.« Durch Eingebung ahnte
Rukmini, dal} Pradyumna ihr eigener verlorener Sohn sei. Sie bemerkte auch, daf}
Pradyumna Krsna in jeder Hinsicht dhnelte, und daher fragte sie sich voller Verwunderung,
wie er zu all diesen Merkmalen Krsnas gelangt sei. Insgeheim dachte sie schlieflich, der
Jiingling miisse ihr eigener erwachsener Sohn sein, denn sie verspiirte grof3e Zuneigung zu
ihm, und ihr linker Arm zitterte, was ein gliickverheiendes Zeichen ist.

Gerade in diesem Augenblick erschien Sri Krsna gemeinsam mit Seinem Vater Vasudeva
und Seiner Mutter Devaki. Krsna, der Hochste Personliche Gott, wufdte natiirlich alles, doch
in diesem Fall schwieg Er. Dafiir erschien durch Seinen Willen der grofe Weise Narada im
Palast und offenbarte alles, was mit Pradyumna geschehen war: wie er aus dem Mutterhaus
geraubt wurde, wie er aufwuchs und wie er schlief3lich seine Frau, Mayavati, fand, die
bereits frither, als Rati, die Frau des Liebesgottes gewesen war. Als die Anwesenden alles
iiber Pradyumnas ratselhaftes Verschwinden und sein Heranwachsen erfahren hatten, waren
sie ganz iiberwiltigt; sie hatten ihren totgeglaubten Sohn wiederbekommen, als sie bereits
fast alle Hoffnung auf seine Riickkehr aufgegeben hatten. Sowie sie erfuhren, daf} es
Pradyumna war, der vor ihnen stand, hief3en sie ihn mit grofer Freude willkommen. Alle
Mitglieder der Familie — Devaki, Vasudeva, Sri Krsna, Balarama, Rukmini und alle anderen
Frauen der Familie — umarmten eines nach dem anderen Pradyumna und seine Frau
Mayavati. Als dann die Nachricht von Pradyumnas Riickkehr in ganz Dvaraka bekannt
wurde, kamen die erstaunten Biirger eilig herbei, um den verlorengeglaubten Pradyumna zu
sehen. Sie sagten: »Der totgeglaubte Sohn ist zuriickgekommen, was konnte es Schoneres
geben?«

Srila Sukadeva Gosvami hat erklirt, daR die Palastbewohner, die alle Miitter oder
Stiefmiitter Pradyumnas waren, ihn zuerst fiir Krsna hielten und spidter in Verlegenheit
gerieten, da sie von dem Verlangen nach ehelicher Liebe ergriffen wurden. Dies erklart sich
dadurch, dafd Pradyumna von gleichem Aussehen war wie Krsna und iiberdies der Liebesgott
in Person. Es ist deshalb nicht weiter verwunderlich, dal die Miitter Pradyumnas wie auch



andere Frauen ihn mit dem Herrn verwechselten. Aus Sukadeva Gosvamis Erklirung wird
deutlich, dal} Pradyumnas korperliche Erscheinung der Krsnas so sehr glich, dafd ihn sogar
seine Mutter fiir Krsna hielt.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 54. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna und
Rukmini wird Pradyumna geborenx.



55. KAPITEL

iy

Die Geschichte vom Syamantaka-Juwel

Es lebte einst ein Konig mit Namen Satrdjit, der im Gebiet um Dvaraka-dhama herrschte.
Er war ein groler Geweihter des Sonnengottes, der ihm als Segnung das Juwel
»Syamantaka« schenkte. Dieses Syamantaka-Juwels wegen gab es zwischen Konig Satrajit
und der Yadu-Dynastie einige Streitigkeiten, die spdter von Satrajit geklart wurden, als er
Krsna von sich aus das Juwel zusammen mit der Hand seiner Tochter Satyabhama anbot.
Auch die Heirat Krsnas mit Jambavati, der Tochter Jambavans, hing mit dem Syamantaka-
Juwel zusammen. Diese beiden Heiraten fanden vor Pradyumnas Erscheinen statt, von dem
im letzten Kapitel berichtet wurde. Im Folgenden wird nun berichtet, wie Konig Satrajit die
Yadu-Dynastie beleidigte, und wie er wieder zur Vernunft kam und Krsna seine Tochter
zusammen mit dem Juwel anbot.

Da Konig Satrdjit ein grof3er Geweihter des Sonnengottes war, entwickelte sich nach und
nach eine freundschaftliche Beziehung zwischen ihm und dem Halbgott. Der Sonnengott war
schlie@lich mit Satrajit so zufrieden, daf er ihm das unvergleichliche Syamantaka-Juwel
schenkte. Wenn Satrdjit diesen Edelstein in ein Medaillon gefat um den Hals trug, sah er
aus wie eine Imitation des Sonnengottes. Geschmiickt mit diesem Juwel pflegte er durch
Dvaraka zu stolzieren, und wenn die Menschen ihn erblickten, glaubten sie, der Sonnengott
sei in ihre Stadt gekommen, um Krsna zu sehen. Sie wulten, daf Krsna als der Hochste
Personliche Gott manchmal von den Halbgottern besucht wurde; wenn Satr3jit die Stadt
Dvaraka besuchte, hielten ihn daher alle Einwohner auller Krsna fiir den Sonnengott.
Obwohl jeder Konig Satrajit kannte, war wegen der gleiBenden Ausstrahlung des
Syamantaka-Juwels niemand imstande, ihn zu erkennen.

Eines Tages gingen einige der angesehensten Biirger Dvarakas, die Satrdjit gesehen und
ihn fiir den Sonnengott gehalten hatten, sofort zu Sri Krsna, um Ihm zu berichten, daR der
Sonnengott nach Dvaraka gekommen sei, um Ihn zu besuchen. Einer der angesehenen
Einwohner sprach also zu Krsna, der gerade Schach spielte: »Mein lieber Narayana, Du bist
der Hochste Personliche Gott. In Deiner vollstindigen Teil-Erweiterung als Narayana oder
Visnu hast Du vier Hande, in denen Du verschiedene Symbole hiltst — das Muschelhorn, das
Feuerrad, die Keule und die Lotosblume. Du bist der eigentliche Besitzer aller Dinge, doch
obwohl Du der Hochste Personliche Gott, Narayana, bist, bist Du in Vrndavana erschienen,
um dort als Kind YaSodamatas zu spielen. Manchmal fesselte Dich Deine Mutter mit
Stricken, weshalb Du auch als Damodara gepriesen wirst.«

Dal} Krsna der Hochste Personliche Gott Narayana ist, als den Thn die Einwohner von
Dvaraka verehrten, wurde spiter von Sankaracarya, dem grofen philosophischen Fiihrer der
Mayavadis, bestdtigt. Obwohl er den Herrn in Seinem unpersonlichen Aspekt beschrieb,
leugnete er doch niemals Seine personliche Gestalt. Sankaras wirkliches Verstdndnis war,
daf} alles, was in der materiellen Welt Form hat, Schopfung, Erhaltung und Vernichtung
unterliegt, doch dal} Narayana, der Hochste Personliche Gott, keine materielle Form hat, die
diesen Bedingtheiten unterworfen ist. Um die weniger Intelligenten, die Krsna fiir einen
gewohnlichen Sterblichen halten, vom Gegenteil zu iiberzeugen, sagte Sankaracarya, Gott



sei unpersonlich. Diese »Unpersonlichkeit« bedeutet, da Er keine Person der materiellen,
bedingten Welt ist — Er ist eine transzendentale Personlichkeit ohne materiellen Korper.

Die Biirger sprachen Krsna nicht nur als »Damodara«, sondern auch als »Govinda« an,
womit sie andeuteten, daf$ Krsna die Kiihe und Kilber sehr lieb sind; und um auch auf ihre
eigene Beziehung zu Ihm hinzuweisen, nannten sie den Herrn »Yadunandana«. Er war
namlich als Sohn Vasudevas in der Yadu-Dynastie geboren. Schliel3lich priesen sie Krsna als
den Herrn des gesamten Universums. So nannten sie Krsna bei vielen Namen und waren
stolz, als Biirger Dvarakas Krsna tdglich sehen zu diirfen.

Als Satrajit Dvaraka besuchte, verspiirten die Biirger groen Stolz bei dem Gedanken, daf3
die Halbgotter personlich herbeikamen, um Krsna zu sehen, obwohl Er wie ein gewohnlicher
Mensch in Dvaraka lebte. Sie berichteten Krsna also, der Sonnengott mit seiner herrlichen
korperlichen Ausstrahlung sei gekommen, um Thn zu besuchen. Die Biirger sagten weiter,
daf} es eigentlich nichts besonderes sei, wenn der Sonnengott nach Dvaraka komme, denn
jeder im Universum, der nach dem Hochsten Personlichen Gott suche, wisse ja, dafd Er in
der Yadu-Dynastie erschienen sei und als ein Mitglied dieser Familie in Dvaraka lebe. In
dieser Weise brachten die Biirger ihre Freude iiber das Ereignis zum Ausdruck. Krsna, der
alldurchdringende Personliche Gott, lachelte, als Er die Nachricht horte, und erfreut iiber
die Biirger Dvarakas, erklarte Er ihnen, dal} die Person, die sie Thm als den Sonnengott
beschrieben, in Wirklichkeit Konig Satrajit sei, der die Stadt Dvaraka besuchte, um seinen
Reichtum durch das kostbare Juwel, das er vom Sonnengott bekommen hatte, zur Schau zu
stellen.

Satrajit war tatsdchlich nicht nach Dvaraka gekommen, um Krsna zu sprechen; statt
dessen war er so betort von dem Juwel, dal} er es in einen Tempel brachte, um es von eigens
zu diesem Zweck eingestellten brahmanas verehren zu lassen. Dies ist ein typisches Beispiel
eines unintelligenten Menschen, der etwas Materielles verehrt. Die Bhagavad-gita erklart,
dal weniger Intelligente, die sofort die Ergebnisse gewinnbringender Handlungen
bekommen wollen, die Halbgotter verehren, die ebenfalls Geschopfe dieses Universums sind.
Das Wort »Materialist« bezeichnet jemanden, der nach der Befriedigung der Sinne in der
materiellen Welt trachtet. Obwohl Krsna Konig Satrdjit spdter um das Juwel bat, wollte
dieser den Edelstein nicht herausgeben, sondern lie® ihn im Tempel verehren. Und wer
hétte das Juwel wohl nicht verehrt? Der Syamantaka war so maéchtig, dal} er tiglich eine
grofle Menge Gold hervorbrachte. Die Mafeinheiten fiir Gold waren damals bhara und
mound. Nach vedischen Malen entspricht ein bhara etwa 16 Pfund Gold, ein mound etwa 82
Pfund. Das Juwel erzeugte tiglich ungefdhr 170 Pfund Gold. Aulerdem erfahren wir aus
dem vedischen Schrifttum, dafs es iiberall dort, wo dieses Juwel verehrt wird, keine
Hungersnot und kein Elend, wie Pest oder Krankheit, geben kann.

Sri Krsna wollte die Welt lehren, daf das Beste von allem dem Landesoberhaupt gegeben
werden soll. Damals war Krsnas Grof3vater, Konig Ugrasena, das Oberhaupt vieler
Dynastien; deshalb ersuchte Krsna Satrajit, Konig Ugrasena das Juwel zu schenken, und wies
darauf hin, dal das Beste dem Konig dargeboten werden mufd. Doch Satrajit war als
Verehrer der Halbgotter zu materialistisch geworden, und anstatt Krsnas Bitte
nachzukommen, hielt er es fiir weiser, dem Juwel zu huldigen und so tdglich 170 Pfund
Gold zu bekommen. Materialistische Menschen, die jeden Tag so viel Gold bekommen
konnen, wollen nichts vom Krsna-Bewul3tsein wissen. Um einem solchen Materialisten Seine
besondere Gunst zu erweisen, nimmt ihm Krsna manchmal all seinen materiellen Reichtum
und macht ihn zu einem grof3en Gottgeweihten. Doch Satr3jit straubte sich dagegen, Krsnas
Anweisungen zu gehorchen, und gab Ihm das Juwel nicht.

Kurze Zeit danach nahm Satr3jits jlingerer Bruder, Prasena, der mit dem Reichtum seiner
Familie prunken wollte, den Edelstein, hdngte ihn sich um den Hals und ritt, sich stolz
prasentierend, auf einem Pferd in den Wald. Im Wald wurde Satrajits Bruder, wie er so
spazierenritt, plotzlich von einem riesigen Lowen angefallen, der ihn und sein Pferd totete
und das Juwel in seine Hohle trug. Als der Gorillakonig Jambavan davon erfuhr, ging er
sogleich zur Hohle, erlegte den Lowen und nahm das Juwel an sich. Jambavan war schon



seit dem Erscheinen Ramacandras ein grol3er Geweihter des Herrn, und so konnte er nicht
viel mit dem wertvollen Stein anfangen, sondern gab ihn seinem kleinen Sohn zum Spielen.
Als weder Prasena noch das Juwel aus dem Wald zuriickkamen, wurde Satr3jit in der Stadt
sehr aufgebracht. Er ahnte nicht, daf3 sein jiingerer Bruder von einem Lowen getotet worden
war, den dann spater Jambavan erlegte. Statt dessen glaubte er, Krsna habe Prasena das
Juwel mit Gewalt abgenommen und seinen Bruder dann umgebracht, denn Er habe das
Juwel ja schon immer begehrt, bis dahin aber noch nicht bekommen koénnen. Dieser
Verdacht entwickelte sich allm&hlich zu einem Geriicht, das Satrdjit in jeden Winkel
Dvérakas verbreitete.

Das falsche Geriicht, Krsna habe Prasena getdtet und den Edelstein an Sich genommen,
verbreitete sich wie ein Lauffeuer. Weil es Krsna nicht gefiel, in dieser Weise verleumdet zu
werden, beschloB Er, Selbst in den Wald zu gehen, um das Syamantaka-Juwel
wiederzufinden. Zusammen mit einigen angesehenen Biirgern aus Dvaraka, die Er mit Sich
nahm, machte Sich Krsna auf die Suche nach Prasena und fand nach einiger Zeit seinen
toten, von dem Lowen zerrissenen Korper. Wenig spiter fand Krsna auch den Lowen, der
von Jambavan, der im allgemeinen auch als Rksa bekannt ist, getétet worden war. Man
konnte sehen, daf® Jambavan den Lowen ohne eine Waffe, mit den blof3en Hénden getdtet
hatte. Schlielllich stielen Krsna und die Biirger im Wald auf einen grof3en unterirdischen
Gang, von dem es hield, da® er zu Rksas Behausung fiihre. Da Krsna wuldte, daf} sich die
Bewohner Dvarakas fiirchten wiirden, den Tunnel zu betreten, bat Er sie, draufden auf Ihn zu
warten, worauf Er allein in das dunkle Innere vordrang, um Rksa zu finden. Am anderen
Ende des Tunnels angekommen, sah Krsna Rksas Sohn mit dem unvergleichlich kostbaren
Syamantaka-Juwel spielen, und so trat Er vor das Kind, um ihm das Juwel fortzunehmen.
Die Amme, die Rksas Kind behiitete, bekam entsetzliche Angst, als sie Krsna so plotzlich vor
sich stehen sah, denn sie dachte sich, daf3 Er das wertvolle Juwel an Sich nehmen wolle. Aus
Furcht begann sie laut zu schreien.

Auf die Schreie der Amme hin stiirzte Jambavan wutentbrannt herbei. Eigentlich war er
ein groller Gottgeweihter, doch blind vor Wut konnte er seinen Meister nicht erkennen,
sondern hielt Thn fiir einen gewohnlichen Menschen. Dieser Vorfall erinnert an einen Vers
aus der Bhagavad-gita, in dem der Herr Arjuna rét, frei von Zorn, Gier und Lust zu werden,
um die spirituelle Ebene zu erreichen. Zorn und Gier entstehen zur gleichen Zeit im Herzen
eines Lebewesens und behindern seinen Fortschritt auf dem spirituellen Pfad.

Weil Jambavan also seinen Meister nicht erkannte, forderte er Thn sogleich zum Kampf
heraus. Darauf fand eine fiirchterliche Auseinandersetzung zwischen den beiden statt, in der
sie sich wie zwei feindliche Geier bekdmpften. Wenn Geier einen Kadaver finden, kimpfen
sie sofort erbittert um die Beute. Krsna und Jambavan fochten zunichst mit Waffen, dann
mit Steinen, dann mit groBen Bdumen, dann rangen sie miteinander und schlief3lich
schlugen sie mit Fausthieben aufeinander ein, die wie Blitzeinschldge waren. Jeder war
entschlossen, den andern zu besiegen, doch der Kampf zog sich iiber Tage und Néachte hin.
Ohne Unterbrechung schlugen sie sich auf diese Weise insgesamt achtundzwanzig Tage lang.
Obwohl Jambavan das stirkste Lebewesen seiner Zeit war, erlahmten ihm schlie8lich die
Glieder und seine Krifte verlieRen ihn, da er unabldssig von Krsnas Fausten geschlagen
worden war, géanzlich. Erschopft und schweil3iiberstromt, fragte er sich voll Verwunderung,
wer wohl sein Gegner sein mochte, der ihn so schwéchte? Jambavan kannte sehr gut seine
iibermenschlichen Korperkrafte, und als ihm daher Krsnas Schldge so schwer zu schaffen
machten, erkannte er, dafd Krsna kein anderer war als sein verehrter Herr, der Hochste
Personliche Gott.

Der Kampf zwischen Krsna und Jambavan ist fiir die Gottgeweihten von besonderer
Bedeutung. Zu Anfang konnte Jambavan Krsna nicht sehen, da seine Sicht von materieller
Anhaftung verdeckt war. Er hing nidmlich zu sehr an seinem Sohn und dem wertvollen
Syamantaka-Juwel, das er Krsna nicht iiberlassen wollte. Es ging sogar so weit, daf} er, als
Krsna zu ihm kam, wiitend wurde, weil er ahnte, dal} der Herr gekommen war, um das



Juwel fortzunehmen. Das ist der Zustand der materiellen Verunreinigung. Fahigkeiten wie
auergewohnliche Korperkraft konnen einem nicht helfen, Krsna zu verstehen.

Krsna wollte aus Freude am Kampf einen Scheinkampf mit Seinem Geweihten austragen.
Wie wir aus dem Srimad-Bhdagavatam erfahren, besitzt der Hochste Personliche Gott alle
Neigungen und Fdhigkeiten eines Menschen. Manchmal mochte Er daher, wie aus einer
sportlichen Laune heraus, auch kdmpfen, um Seine Korperkraft zu zeigen, und wenn Er den
Wunsch dazu verspiirt, wahlt Er Sich einen geeigneten Gottgeweihten als Gegner aus, der
Ihn im Kampf erfreuen darf. In diesem Falle hatte Krsna Jambavan fiir dieses Vergniigen
auserwahlt. Obwohl Jambavan in Wirklichkeit ein Gottgeweihter war, vergal3 er Krsna, als
er dem Herrn mit seiner Korperkraft diente; doch sowie Krsna mit seinem Kampf zufrieden
war, erkannte Jambavan augenblicklich, daf} sein Gegner niemand anderes sein konnte als
der Hochste Herr Selbst. Das bedeutet, er konnte Krsna durch seinen Dienst verstehen. Krsna
wird bisweilen auch durch Kdmpfen erfreut.

Jambavan sagte daher zum Herrn: »Lieber Herr, ich erkenne jetzt, wer Du bist. Du bist der
Hochste Personliche Gott, Sri Visnu, der Ursprung aller Stidrke, allen Reichtums, allen
Ruhms, aller Schonheit, aller Weisheit und aller Entsagung.« Dies wird auch im Vedanta-
stitra bestétigt, wo erklart wird, da der Hochste Herr der Ursprung aller Dinge ist.
Jambavan erkannte Sri Krsna als die Hochste Personlichkeit Sri Visnu: »Lieber Herr«, sagte
er weiter, »Du erschaffst die Schopfer aller Dinge im Universum.« Diese Aussage ist sehr
lehrreich fiir den gewohnlichen Menschen, der dazu neigt, das Tun eines Menschen mit
iiberdurchschnittlicher Intelligenz zu bewundern. Der gewohnliche Mensch ist sehr
beeindruckt von den Erfindungen eines groen Wissenschaftlers, aber wie die Aussage
Jambavans bestitigt, mag der Wissenschaftler zwar viele wundervolle Dinge schaffen, doch
Krsna ist auch der Schopfer des Wissenschaftlers — nicht nur eines Wissenschaftlers, sondern
von Millionen und Abermillionen, iiberall im Universum. Jambavan sagte weiter: »Du bist
nicht nur der Schopfer der Schopfer, sondern auch der Schopfer aller materiellen Elemente,
die von den sogenannten Schopfern nur gehandhabt werden.« Die Wissenschaftler arbeiten
nur mit den physikalischen Elementen und Gesetzen der materiellen Natur und schaffen
etwas Wunderbares, doch im Grunde sind diese Gesetze und Elemente, genau wie alles
andere, Schopfungen Krsnas. Dies ist das wahre Verstindnis von Wissenschaft. Weniger
intelligente Menschen fragen sich niemals, wer das Gehirn des Wissenschaftlers erschaffen
hat; es geniigt ihnen, die wunderbaren Schopfungen oder Erfindungen des Wissenschaftlers
zu bestaunen.

Jambavan fuhr fort: »Lieber Herr, der Zeitfaktor, der die physikalischen Elemente
verbindet, ist ebenfalls Dein Reprasentant. Du Selbst bist der hochste Zeitfaktor, durch den
alles Geschaffene hervorgebracht, erhalten und schlie@lich vernichtet wird. Und nicht allein
die physikalischen Elemente und Zeitfaktoren, sondern auch die Menschen, die die
Grundbestandteile und Moglichkeiten der Schopfung nutzen, sind Deine Teile. Das
Lebewesen kann daher kein unabhéngiger Schopfer sein. Wenn man all diese Faktoren im
richtigen Verstédndnis studiert, wird man feststellen, daf3 Du der Hochste Beherrschende und
der Herr iiber alles bist. Lieber Herr, ich weild, da Du der gleiche Hochste Personliche Gott
bist, den ich als Ramacandra verehre. Mein Meister, Sri Ramacandra, wollte einmal eine
Briicke iiber den Ozean bauen, und ich sah mit eigenen Augen, wie der gewaltige Ozean
durch Seinen blof3en Blick aufgewiihlt wurde. Und als der gesamte Ozean in Aufruhr geriet,
wurden alle Lebewesen in ihm, wie die Haie, Wale und sogar die timingila-Fische [* der
timingila-Fisch ist so riesig, da er groe Wassertiere, selbst Wale, mit einem Schluck
verschlingen kann*], unruhig. Durch Ramacandras Blick wurde der Ozean gezwungen, sich
zu teilen und Ihm so den Weg nach Lanka [** das heutige Ceylon**] freizugeben. Nach dem
Briickeniibergang wurde das gesamte Konigreich Ravanas in Brand gesetzt. Dabei fand ein
Kampf mit Ravana statt, in dem Du jeden Fleck seines Korpers mit Deinen scharfen Pfeilen
durchbohrtest und zerstiickeltest, bis schliel3lich sein Kopf iiber den Boden rollte. Mir ist nun
klar, daf Du kein anderer sein kannst als mein Meister Sri Ramacandra. Niemand sonst
besitzt eine solch unermeflliche Stirke; niemand aufler Dir hitte mich auf diese Weise
besiegen kénnen.«



Jambavans Gebete erfreuten Sri Krsna sehr, und um seine Schmerzen zu lindern, strich Er
mit den lotosgleichen Handfldchen iiber den Korper des Gorillakonigs. Sofort fiihlte sich
Jambavan von den Anstrengungen des Kampfes befreit. Darauf sprach Krsna ihn mit »Konig
Jambavan« an, denn im Grunde war er, und nicht der Lowe, der Konig des Waldes.
Jambavan hatte den Lowen mit der bloBen Hand, ohne eine Waffe, getotet. Dann erklarte
Krsna Jambavan, dal} Er gekommen sei, um ihn um das Syamantaka-Juwel zu bitten, denn
nachdem der Syamantaka verschwunden war, hatten die Unintelligenten den Namen Krsnas
in Verruf gebracht. Krsna sagte zu Jambavan ganz offen: »Ich mochte den Edelstein von dir
haben, damit diese Verleumdungen aus der Welt geschafft werden.« Jambavan sah dies auch
sogleich ein, und um den Herrn zufriedenzustellen, gab er Ihm nicht nur ohne Zogern das
Syamantaka-Juwel, sondern rief auch seine Tochter Jambavati herbei, die gerade in
heiratsfahigem Alter war, und gab sie Krsna zur Frau.

Die Episode, wie Krsna Jambavati und das Syamantaka-Juwel erlangte, endete in der
Berghohle. Obwohl der Kampf zwischen Krsna und Jambavan achtundzwanzig Tage dauerte,
warteten die Bewohner Dvarakas zwolf Tage lang vor dem unterirdischen Gang auf Krsna
und nahmen schliel3lich an, da etwas Furchtbares geschehen sein miisse. Sie ahnten
natiirlich nicht, was in Wirklichkeit vor sich ging, und zutiefst niedergeschlagen und miide
kehrten sie nach Dvaraka zuriick.

Alle Familienangehorigen Krsnas, Seine Mutter Devaki, Sein Vater Vasudeva, Seine
Lieblingsfrau Rukmini und alle anderen Verwandten, Freunde und Palastbewohner waren
sehr traurig, als die Stadtbewohner ohne Krsna nach Hause zuriickkehrten. Aus ihrer
natiirlichen Zuneigung zu Krsna begannen sie Satr3ajit zu schelten, denn er war schliel3lich
an Krsnas Verschwinden schuld. Zuletzt gingen sie in den Tempel der Gottin Candrabhaga,
um sie zu verehren und um Krsnas Riickkehr zu bitten. Die Gottin war zufrieden mit den
Gebeten der Biirger von Dvaraka und gab ihnen sogleich ihren Segen. Zur gleichen Stunde
noch erschien Krsna zusammen mit Seiner neuen Frau Jambavati in Dvaraka, woriiber alle
Stadtbewohner und Sri Krsnas Verwandte vor Freude aufler sich waren. Die Einwohner
Dvarakas wurden so gliicklich wie jemand, der einen lieben Verwandten, den er bereits tot
glaubte, wiedersieht. Weil die Leute ndmlich vermutet hatten, Krsna sei im Kampf in gro3e
Bedrdngnis geraten, hatten sie fast alle Hoffnung auf Seine Riickkehr aufgegeben. Doch als
sie dann sahen, daf} Krsna wieder in Seine Stadt gekommen war, und zwar nicht allein,
sondern mit einer neuen Frau, veranstalteten sie sogleich eine Hochzeitszeremonie und ein
Freudenfest.

Konig Ugrasena berief daraufhin eine Versammlung aller bedeutenden Konige und Fiihrer
ein. Auch Satrdjit war unter den geladenen Gésten, und Krsna berichtete vor der ganzen
Versammlung, wie Er das Symantaka-Juwel aus Jambavans Hohle zuriickgeholt hatte. Er
schlof3 damit, daf® Er Konig Satrajit das Juwel zuriickgab. Satrajit jedoch war sehr beschémt,
weil er Krsna zu Unrecht verleumdet hatte. Er nahm das Juwel zwar an, doch schwieg er mit
gebeugtem Haupt und verlie die Versammlung wortlos, um nach Hause zuriickzukehren.
Zuhause angekommen iiberlegte er, wie er seine Schandtat wiedergutmachen kénne. Thm
war klar, daf er sich gegen Krsna vergangen hatte, und dal} er dieses Vergehen irgendwie
aus der Welt schaffen mufdte, damit Krsna ihm weiter wohlgesinnt sein wiirde.

Konig Satrajit war also sehr daran gelegen, sich aus seiner unangenehmen Lage zu
befreien, in die er sich torichterweise selbst gebracht hatte, da er sich von einem materiellen
Gegenstand wie dem Syamantaka-Juwel hatte betoren lassen. Dem Konig tat sein Vergehen
gegen Krsna wirklich leid, und er wiinschte sich aufrichtig, es wiedergutzumachen. Deshalb
gab Krsna ihm die notige Intelligenz, so dald sich Satrajit entschlof3, dem Herrn sowohl das
Juwel als auch seine schone Tochter Satyabhama zu iibergeben. Es gab fiir ihn keine andere
Moglichkeit, das Problem zu losen, und so lie er die Heirat Krsnas und seiner schonen
Tochter vorbereiten. Bei der Heiratszeremonie schenkte er dem Hochsten Personlichen Gott
sowohl das Juwel als auch seine Tochter. Satyabhama war so schén und tugendhaft, dad
Satrajit, obgleich viele Prinzen um ihre Hand angehalten hatten, bisher immer gezogert



hatte, um den am besten geeigneten Schwiegersohn zu finden. Durch Krsnas Gnade beschlof3
er nun, Krsna seine Tochter zu geben.

Weil $ri Krsna mit Satrajit sehr zufrieden war, teilte Er ihm mit, daR Er das Juwel nicht
brauche. »Du kannst es ruhig weiterhin im Tempel verehren, wo du es bereits zuvor
aufbewahrtest«, sagte Er. »So wird jeder von uns seinen Nutzen aus dem Edelstein ziehen,
denn in der Gegenwart des Juwels in Dvaraka wird es hier weder Hungersndte noch andere
Storungen, wie Seuchen oder iiberméallige Hitze oder Kilte, geben.«

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 55. Kapitel des Buches Krsna: »Die
Geschichte vom Syamantaka-Juwelx.



56. KAPITEL

Satrajit und Satadhanva werden getotet

Nachdem Akriira Hastinapura besucht und Krsna die Lage der Pandavas geschildert hatte,
spitzte sich die Lage weiter zu. Die Pandavas wurden in einem Haus untergebracht, das aus
reinem Schellack bestand; nach einiger Zeit wurde dieses Haus in Brand gesetzt, so daf}
jeder dachte, die Pandavas seien zusammen mit ihrer Mutter Kunti umgekommen. Diese
Nachricht wurde auch Krsna und Balarama in Dvaraka iiberbracht, und nachdem Sich die
beiden beraten hatten, beschlossen Sie, nach Hastinapura zu gehen, um Ihre Anteilnahme zu
zeigen. Krsna und Balarama wulten natiirlich ganz genau, dal} die Pandavas nicht in den
Flammen umgekommen sein konnten, aber trotzdem wollten Sie nach Hastinapura gehen,
um an den Trauerfeierlichkeiten teilzunehmen. Als Sie in Hastinapura ankamen, suchten Sie
als erstes Bhismadeva auf, denn er war das Oberhaupt der Kuru-Dynastie. Dann besuchten
Sie Vidura, Gandhari und Drona. Die iibrigen Angehorigen der Kuru-Dynastie waren nicht
betriibt, denn sie hatten sich gewiinscht, daf die Pandavas und ihre Mutter sterben wiirden.
Nur einige Familienmitglieder, ganz besonders Bhismadeva, bedauerten aufrichtig das
Ungliick, und Krsna und Balarama brachten gleiche Empfindungen zum Ausdruck, ohne
etwas davon zu sagen, wie es sich in Wirklichkeit verhielt. Als Krsna und Balarama Dvaraka
verlassen hatten, fand dort eine Verschworung statt, deren Ziel darin bestand, Satrajit das
Syamantaka-Juwel zu rauben. Der Kopf der Verschworung war Satadhanva. Wie viele
andere, hatte er die schone Satyabhama, Satrdjits Tochter, heiraten wollen. Satr3jit hatte
seine Tochter bereits mehreren Bewerbern versprochen, doch spiter dnderte er seine
Entscheidung und gab Satyabhama zusammen mit dem Syamantaka-Juwel Krsna. Im Grunde
gab er das Juwel hochst ungern mit seiner Tochter fort, und Krsna, der seine Gedanken
kannte, nahm deshalb nur seine Tochter an und gab ihm das Juwel zuriick. Satrajit war sehr
zufrieden, als er das Juwel wiederhatte, und trug es von da an immer bei sich. Nun aber, in
der Abwesenheit Krsnas und Balaramas, bildete sich eine Gruppe von Verschworern, die
Satrajit das Juwel abnehmen wollten. Sie wuf3ten namlich, daf Krsna Sich das Juwel
wiinschte und daf} Satrdjit es Krsna nicht, wie es sich gehorte, gegeben hatte. Die Anderen
nahmen aus Enttduschung dariiber, daf} sie Satyabhama nicht hatten heiraten konnen, an
der Verschworung teil. Von diesen setzten einige Satadhanva zu, er solle doch Satrajit toten,
so daf ihm das Juwel abgenommen werden konne. Viele werden nun fragen: Warum schlof3
sich ein so grol3er Gottgeweihter wie Akriira der Verschworung an? Und warum beteiligte
sich auch Krtavarma, der ebenfalls ein Geweihter des Herrn war, an solchen
Machenschaften? Die Antwort hierauf geben uns groRe Autorititen wie Sri Jiva Gosvami
und andere; sie sagen, daf3 Akriira zwar ein grof3er Gottgeweihter war, dal er aber von den
Einwohnern Vrndavanas verwiinscht wurde, da er Krsna aus ihrer Mitte nahm. Weil Akriira
sie auf diese Weise innerlich getroffen hatte, war er gezwungen, an der von Siindern
bereiteten Verschwérung teilzunehmen. Ahnlich verhielt es sich mit Krtavarma: Er war zwar
ebenfalls ein Gottgeweihter, doch durch den Umgang mit Kamsa war auch er von siindigen
Reaktionen verunreinigt und beteiligte sich an der Verschworung.

Angespornt von den anderen Verschworern drang Satadhanva eines Nachts in Satrajits
Haus ein und totete ihn im Schlaf. Satadhanva war ein siindiger Mensch von abscheulichem
Charakter, und obwohl ihm wegen seiner vielen Siinden ohnehin nicht mehr viele



Lebenstage bestimmt waren, entschloR er sich, Satrajit zu toten, wiahrend dieser daheim
schlief. Als er in den Palast eindrang, um den KoOnig umzubringen, begannen alle
anwesenden Frauen laut zu schreien, doch ohne sich um ihr Wehgeschrei zu kiimmern,
schlachtete er Satrajit mit Gelassenheit ab wie ein Schldchter, der ein Tier im Schlachthaus
umbringt. Weil Sich Krsna nicht zu Hause aufhielt, war Seine Frau Satyabhama in jener
Mordnacht im Haus ihres Vaters. Bei dem furchtbaren Anblick rief sie aus: »Mein lieber
Vater! Mein lieber Vater! Gnadenlos bist du getotet worden!« Der tote Korper Satrdjits
wurde am folgenden Tag nicht sogleich zum Scheiterhaufen gebracht, denn Satyabhama
wollte vorher Krsna in Hastinapura sprechen. Daher wurde der Leichnam in eine Wanne mit
Ol gelegt, so daB Krsna ihn bei Seiner Riickkehr mit eigenen Augen sehen kénnte und
gebiihrend gegen Satadhanva vorgehen wiirde. Dann begab sich Satyabhama unverziiglich
nach Hastinapura, um Krsna iiber den grausamen Tod ihres Vaters zu berichten.

Als Krsna in Hastinapura von Seiner Frau den Mord an Seinem Schwiegervater erfuhr,
begann Er wie ein gewohnlicher Mensch zu wehklagen. Sein grof3er Jammer mag sehr
befremdend erscheinen, denn Sri Krsna hat nichts mit Aktionen und Reaktionen zu tun; doch
es ist zu verstehen, dald Er, weil Er die Rolle eines Menschen spielte, solche Anteilnahme an
Satyabhamas Schmerz zeigte; Seine Augen fiillten sich mit Trénen, als Er von dem Tod
Seines Schwiegervaters erfuhr, und Er klagte: »Oh, welch grof3es Ungliick ist iiber uns
gekommen!«

Auf der Stelle kehrten Krsna, Balarama und Krsnas Frau Satyabhama nach Dvaraka
zuriick, wo Sie Sich dariiber Gedanken machten, wie Satadhanva zu toten sei, und wie man
ihm das Juwel wieder abnehmen koénne. Obwohl Satadhanva ein dreister Verbrecher war,
fiirchtete er sich auf3erordentlich vor Krsnas Macht, und daher packte ihn bei der Ankunft
Krsnas fiirchterliche Angst. Da er wulste, dal3 Krsna ihn toten wollte, begab er sich sogleich
zu Krtavarama und bat ihn um Schutz. Doch Krtavarma entgegnete: »Ich werde niemals
imstande sein, mich gegen Krspna und Balarama zu vergehen, denn Sie sind keine
gewohnlichen Menschen. Sie sind der Hochste Personliche Gott. Wie konnte jemand dem
Tod entgehen, der sich eines Vergehens gegen Krsna und Balarama schuldig gemacht hat?
Niemand kann Threm Zorn entkommen.« Krtavarma wies auch darauf hin, daf$ sich selbst
der méchtige Kamsa, dem viele andere Ddmonen zur Seite standen, nicht vor Krsnas Zorn
retten konnte, ganz zu schweigen von Jarasandha, der achtzehnmal von Krsna besiegt wurde
und jedes Mal geschlagen vom Kampf zuriickkehren muf3te.

Als Krtavarama Satadhanva seinen Beistand versagte, ging dieser zu Akriira und flehte ihn
um Hilfe an. Doch auch Akriira entgegnete: »Sowohl Krsna als auch Balarama sind der
Hochste Personliche Gott Selbst. Jeder, der Thre grenzenlose Stirke kennt, wiirde es niemals
wagen, einen Frevel gegen Sie zu begehen oder gar mit Thnen zu kdmpfen.« Zusitzlich
erklirte er Satadhanva: »Krsna und Balardma sind so machtig, dal} Sie durch Thren bloRen
Willen die gesamte kosmische Manifestation erschaffen, erhalten und vernichten. Leider
konnen Personen, die durch die illusionierende Energie verwirrt sind, Krsnas Stirke nicht
erkennen, obwohl die gesamte kosmische Manifestation vollig unter Seiner Kontrolle steht.«
Als anschauliches Beispiel fiihrte Akriira an, daf} Krsna schon mit sieben Jahren den
Govardhana-Hiigel in die Luft hob und sieben Tage lang, ohne ihn abzusetzen, emporhielt,
so wie ein Kind einen kleinen Schirm trigt. Akriira gab Satadhanva deutlich zu verstehen,
daR er Krsna, der Uberseele in allem Erschaffenen und der urspriinglichen Ursache aller
Ursachen, stets seine achtungsvollsten Ehrerbietungen erweisen wiirde. Als auch Akriira ihm
keine Zuflucht gewihrte, beschloR Satadhanva, ihm das Syamantaka-Juwel auszuhindigen.
Dann floh er auf einem schnellen Pferd, das eine Strecke bis zu vierhundert Meilen ohne
Unterbrechung zuriickzulegen vermochte, aus der Stadt.

Sowie Krsna und Balarama iiber Satadhanavas Flucht unterrichtet wurden, bestiegen Sie
Ihren Wagen, dessen Flagge das Bild Garudas trug, und setzten ihm nach. Krsna
beabsichtigte, Satadhanva zu téten, und Er war besonders zornig auf ihn, weil er Satrajit,
eine ehrenwerte PersOnlichkeit, ermordet hatte. Satrajit war Krsnas Schwiegervater, und
eine Anweisung der Sastras, der Schriften besagt, daf jeder, der sich gegen eine ehrenwerte



Person oder gurudruha wendet, entsprechend der Grof3e seines Vergehens bestraft werden
mufd. Da Satadhanva Krsnas Schwiegervater umgebracht hatte, war der Herr entschlossen,
ihn unter allen Umstdnden zu toten.

Satadhanvas Pferd verlieRen schlieRlich die Krifte, und es verendete in der Nihe eines
Gartenhauses in Mithila. Hilflos geworden lief der Morder zu Fufl mit grofer Schnelligkeit
weiter. Krsna und Balarama, die selbst Satadhanva einen ehrlichen Kampf bieten wollten,
sprangen ebenfalls vom Streitwagen und verfolgten ihn zu Fuf3. Im Laufen warf Krsna Sein
Feuerrad, das Satadhanva den Kopf abtrennte. Daraufhin durchsuchte Krsna seine Kleidung
nach dem Syamantaka-Juwel, doch konnte Er es nirgends finden. So kehrte Er zu Balarama
zuriick und sagte: »Wir haben diesen Mann umsonst getotet, denn er tragt das Juwel nicht
bei sich.« Balarama jedoch hatte eine Vermutung: »Vielleicht wird es von jemand anderem
in Dvaraka aufbewahrt«, sagte Er, »das beste ist, also, Du kehrst zuriick und versuchst, es
dort zu finden.« Sri Balarama Selbst wiinschte, einige Tage in Mithila zu bleiben, denn der
Konig, der in der Stadt residierte, war Sein guter Freund. Also kehrte Krsna allein nach
Dvaraka zuriick, und Balarama begab Sich in die Stadt Mithila.

Als der Konig von Mithila erfuhr, dal} Balarama in seine Stadt gekommen sei, war er
hocherfreut und empfing den Herrn mit viel Ehrerbietung und Gastfreundlichkeit. Er
iiberreichte Balarama auch viele kostbare Geschenke, um Sein Wohlwollen zu gewinnen.
Mehrere Jahre lang blieb Sri Balarama Ehrengast des Konigs von Mithila, Janaka Maharaja.
Wéhrend jener Zeit nahm Duryodhana, der élteste Sohn Dhrtarastras, die Gelegenheit wahr,
Balarama zu besuchen und von Thm die Kunst des Kampfes mit der Keule zu erlernen.

Krsna begab Sich unterdessen wieder nach Dvaraka zuriick, und um Seine Frau
Satyabhama zu erfreuen, berichtete Er ihr, daf3 der Morder ihres Vaters nun tot sei.
Weiterhin sagte Krsna aber auch, da das Juwel nicht bei ihm gefunden worden sei. Danach
fiihrt Er gemeinsam mit Satyabhama alle Arten von Zeremonien nach den religidsen
Prinzipien durch, um Seinen toten Schwiegervater zu ehren. Zu dieser Zeremonie
versammelten sich alle Freunde und Verwandten der Familie.

Akriira und Krtavarma, die beiden bekannten Teilnehmer an der Verschworung gegen
Satrajit, hatten auch Satadhanva dazu angehalten, Satrajit zu toten, und als sie nun horten,
daf Satadhanva von Krsnas Hand gestorben war, und wenig spiter erfuhren, daf Krsna
nach Dvaraka zuriickgekehrt sei, verlie3en sie eilends die Stadt. Daraufthin fiirchteten die
Biirger, sie wiirden nun von Seuchen und anderen Naturkatastrophen heimgesucht werden.
Doch dies war nur eine Art Aberglaube, denn dort, wo Krsna anwesend ist, kann es
unmoglich Seuchen, Hungersnote oder Naturkatastrophen geben. In Akriiras Abwesenheit
traten dennoch einige Storungen in Dvaraka auf. Dazu mul} man folgende Vorgeschichte
kennen:

In Kasi, einem Gebiet im Lande von Varanasi, herrschte einmal eine grof3e Diirre,
wahrend der so gut wie kein Regen fiel. Auf Geheil3 eines Astrologen verheiratete der Konig
von Kasi schlieRlich seine Tochter Gandini mit Svaphalka, Akriiras Vater, und tatsichlich
fiel nach dieser Heirat wieder geniigend Regen in der Provinz. Da Svaphalka offensichtlich
iibernatiirliche Krifte besaf3, glaubte man, sein Sohn Akriira miisse ebensolche Krifte
besitzen, und fiir viele stand fest, dafd es iiberall dort, wo sich entweder Akriira oder sein
Vater aufhalte, keine Naturplagen, Hungersnote oder Diirren geben konne. Ein Konigreich
ist gliicklich zu nennen, wenn dort keine Hungersnote, Seuchen und {iberméf3ige Hitze oder
Kilte auftreten und es den Biirgern korperlich, geistig und spirituell gut geht. Sobald in
friiheren Zeiten kleine Storungen auftraten, sahen die Menschen die Ursache in der
Abwesenheit einer gliickspendenden Personlichkeit. Und so ging auch in Dvaraka das
Geriicht um, daf sich alles Ungliick nur ereigne, weil Akriira nicht in der Stadt sei. Einige
der dlteren Leute begannen nach Akriiras Fortgang ungliickverkiindende Zeichen
wahrzunehmen, die dem Umstand zugeschrieben wurden, daf} das Syamantaka-Juwel nicht
mehr in der Stadt war. Als dem Herrn die Geriichte, die man sich erzihlte, zu Ohren kamen,
beschlof Er, Akriira aus dem Konigreich Kasi kommen zu lassen. Akriira war Krsnas Onkel,
und als er daher nach Dvaraka kam, begriiBte Krsna ihn zuerst einmal, wie es einer



hoherstehenden Personlichkeit zukommt. Krsna weilt als Uberseele in allen Herzen. Er weil3,
was im Herzen eines jeden vor sich geht. Daher war IThm auch alles bekannt, was im
Zusammenhang mit der Verschworung Akriiras und Satadhanvas geschehen war. Lichelnd
begann Er zu Akriira zu sprechen, indem Er ihn zuerst als den Hochsten unter den
GroRmiitigen bezeichnete. Dann sagte Er: »Es ist Mir bereits bekannt, daf Satadhanva das
Syamantaka-Juwel bei dir zuriickliel3. Zur Zeit gibt es eigentlich niemanden, der direkten
Anspruch auf das Syamantaka-Juwel erheben konnte, denn Konig Satrajit hat keinen
ménnlichen Nachkommen; seiner Tocher Satyabhama schlieBlich ist nicht sonderlich an
dem Juwel gelegen. Doch ihr zukiinftiger Sohn, Satrajits Enkel, wire, nachdem er die
Vorschriften fiir den Erhalt der Erbschaft erfiillt hat, der rechtméillige Eigentiimer des
Juwels.« Mit dieser Feststellung offenbarte Sri Krsna, daR Satyabhama bereits schwanger
war, und daf} ihr Sohn der wirkliche Erbe des Juwels sein werde. Er deutete auch an, daf}
dieser Sohn das Juwel mit Sicherheit von ihm an sich nehmen werde.

Krsna fuhr fort: »Das Juwel ist so méachtig, dal} kein gewohnlicher Mensch imstande ist, es
zu behalten. Ich weild natiirlich, dal8 Du sehr fromm handelst, und so sollte es dir nicht
schwerfallen, das Juwel zu behalten, wogegen auch nichts einzuwenden ist. Die einzige
Schwierigkeit, die Ich sehe, besteht darin, da3 Mein &lterer Bruder Balarama Mir nicht
glaubt, wenn Ich sage, du habest den Syamantaka. Deshalb bitte ich dich, o Grol3herziger,
Mir das Juwel vor all unseren Verwandten zu zeigen, damit sie sich zufriedengeben. Du
kannst nicht leugnen, dal} sich das Juwel in deinem Besitz befindet, denn verschiedene
Geriichte geben uns eindeutig zu verstehen, dal sich dein Reichtum vergréert hat und daf3
du Opfer auf einem Altar aus gediegenem Gold darbringst.« Die besondere Eigenschaft des
Juwels war jedem bekannt. Uberall, wo er sich befand, erzeugte er fiir seinen Besitzer fast
elf bhards Gold téglich. Akriira bekam Gold in diesen Mengen und verteilte es freigiebig bei
Opferzeremonien. Sri Krsna fiihrte Akriiras GroRziigigkeit beim Verteilen von Gold als
Beweis an, der dafiir sprach, dal er das Syamantaka-Juwel besal3.

Als Sr1 Krsna Akriira auf freundschaftliche Art mit sanften Worten die Tatsachen vor
Augen hielt, erkannte dieser, da® Krsnas Wissen nichts verborgen bleiben konnte. Auf der
Stelle brachte er das kostbare Juwel herbei, das, leuchtend wie die Sonne, jetzt von einem
Tuch bedeckt war, und iiberreichte es Krsna. Sri Krsna nahm das Syamantaka-Juwel in die
Hand und zeigte es all Seinen anwesenden Verwandten und Freunden. Dann gab Er es vor
den Augen aller Akriira zuriick, so daf} jeder wuldte, dal} der Edelstein tatsdchlich von
Akriira in Dvaraka aufbewahrt wurde.

Die Geschichte vom Syamantaka-Juwel ist von groRer Bedeutung. Im Srimad-Bhagavatam
wird gesagt, dal} jeder, der die Geschichte vom Syamantaka-Juwel hort, sie weitererzihlt
oder sich einfach an sie erinnert, von allen Verleumdungen und Folgen unfrommen Tuns frei
wird und somit zur hochsten Stufe vollkommenen Friedens gelangt.

_Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 56. Kapitel des Buches Krsna: »Satrdjit und
Satadhanva werden getotet«.



S57. KAPITEL

iy

Krsna heiratet fiinf Prinzessinnen

Wie bereits erwdhnt, ging ein aufsehenerregendes Geriicht um, demzufolge die fiinf
Pandava-Briider zusammen mit ihrer Mutter Kunti auf einen Anschlag Dhrtarastras hin in
einem Haus aus Schellack verbrannt waren. Nach einiger Zeit jedoch wurden die fiinf Briider
bei Draupadis Hochzeitsfeier gesehen, worauf sich ein neues Geriicht verbreitete, das
besagte, die Pandavas und ihre Mutter seien doch nicht tot. Zwar war dies auch nur ein
Geriicht, doch dieses entsprach der Wirklichkeit. Bald kehrten die Pandavas in ihre
Hauptstadt Hastinapura zuriick, wo die Leute sie mit eigenen Augen sehen konnten. Als
Krsna und Balarama diese Neuigkeit erreichte, wollte Krsna sie personlich sehen und
beschlof3, nach Hastinapura zu fahren.

Diesmal besuchte Sri Krsna Hastinapura als Prinz von kéniglichem Stand mit Hofstaat und
lieR Sich von Yuyudhana, dem Oberbefehlshaber Seiner Heerscharen, und vielen Soldaten
begleiten. Eigentlich war Er nicht eingeladen, die Stadt zu besuchen, doch weil Er Seinen
grofen Geweihten sehr zugeneigt ist, stattete Er den Pandavas einfach einen Besuch ab.
Krsna erschien, ohne Sich vorher angekiindigt zu haben, und sobald sie Thn erblickten,
erhoben sie sich von ihren Sitzen. Krsna wird auch Mukunda genannt, denn sowie man mit
Ihm in Berithrung kommt oder Thn in volligem Krsna-Bewul3tsein sieht, wird man
augenblicklich von allen materiellen Angsten befreit. Nicht nur das, man wird sofort mit
aller spirituellen Gliickseligkeit gesegnet.

Als die Pandavas Krsna empfingen, wurden sie so lebendig, als wiren sie aus einer
Bewul3tlosigkeit erwacht oder vom Tode ins Leben gelangt. Wenn ein Mensch bewuf3tlos ist,
sind seine Sinne und Korperteile nicht aktiv, doch sowie er wieder zu sich kommt, nehmen
seine Sinne ihre Tatigkeit wieder auf. In dhnlicher Weise empfingen die Pandavas Krsna, als
hiitten sie gerade ihr BewuRtsein wiedergewonnen, und sie lebten richtig auf. Sri Krsna
umarmte jeden einzelnen der Briider, und durch die Beriihrung mit IThm, dem Hochsten
Personlichen Gott, wurden sie augenblicklich von allen Folgen materieller Verunreinigungen
befreit, so daf} sie in spiritueller Gliickseligkeit lachelten. Ein jeder von ihnen war voll
transzendentaler Zufriedenheit, als er Krsnas Antlitz sah. Obwohl Sri Krsna der Hochste
Personliche Gott ist, spielte Er die Rolle eines gewohnlichen Menschen und beriihrte daher
Yudhisthiras und Bhimas Fiie, da sie Seine dlteren Vetter waren. Arjuna umarmte Krsna als
gleichaltrigen Freund, wohingegen die beiden jiingeren Briider, Nakula und Sahadeva, als
Ehrbezeigung Krsnas Lotosfiil3e beriihrten. Nachdem sie sich so nach gesellschaftlicher Sitte
entsprechend ihrer jeweiligen Stellung begriif3t hatten, wurde Krsna ein erhohter Sitz
angeboten, und als Er bequem sal3, trat die soeben verheiratete Draupadi vor Ihn, jung und
schon und voll natiirlicher weiblicher Anmut, und hie den Herrn ehrerbietig willkommen.
Auch die Yadavas, die Krsna nach Hastinapura begleitet hatten, wurden mit allen Ehren
empfangen, wobei Satyaki und Yuyudhana besondere Sitze zugewiesen wurden. Als dann
alle Giste bequem safRen, nahmen die fiinf Briider neben Sri Krsna Platz.

Nach dem Treffen mit den fiinf Briidern stattete Sri Krsna Seiner Tante Srimati Kunti-devi,
der Mutter der Pandavas, personlich einen Besuch ab. Auch ihre Fiil3e beriihrte Er, um Seine
Achtung zum Ausdruck zu bringen. Kuntis Augen wurden feucht, und voller Liebe umarmte



sie Krsna. Danach erkundigte sie sich nach dem Wohlbefinden ihrer elterlichen Familie —
wie es Vasudeva und seiner Frau gehe und allen anderen Familienangehorigen. Krsna
Seinerseits befragte Seine Tante iiber das Wohlergehen der Pandava-Familie. Obwohl Kunti-
devi durch ihre verwandtschaftliche Verbundenheit eine enge Beziehung zu Krsna hatte,
erkannte sie schon bei ihrer Begegnung, dal} Er der Hochste Personliche Gott war. Sie
erinnerte sich an die Note, die sie in ihrem Leben durchgestanden hatte, und wie sie und die
Pandavas immer wieder durch Krsnas Gnade gerettet worden waren. Thr war vollig bewuf3t,
daf niemand auller Krsna sie vor dem Brandanschlag hitte retten konnen, den Dhrtarastra
und seine Sohne angestiftet hatten. Mit bebender Stimme erzidhlte sie Krsna von einigen
Ereignissen aus ihrem Leben.

Srimati Kunti sagte: »Mein lieber Krsna, ich erinnere mich noch an den Tag, an dem mein
Bruder Akriira, von Dir geschickt, hier in Hastinapura erschien, um unsere Lage zu
erkunden. Das ist nur ein Zeichen dafiir, daf} Du stindig an uns denkst. Als Du Akriira zu
uns schicktest, wufdte ich, dafd keine Gefahr uns etwas wiirde anhaben konnen. Seit der Zeit
habe ich die Gewil3heit, da3 wir nicht ohne Schutz sind. Wir mdgen zwar von unseren
Verwandten, den Kurus, in alle moglichen Gefahren gebracht werden, doch ich bin guten
Mutes, dald Du stets an uns denken und fiir unsere vollkommene Sicherheit sorgen wirst.
Gottgeweihte, die stdndig an Dich denken, sind immer gefeit gegen alle Arten materieller
Gefahr, ganz zu schweigen von uns, denn Du Selbst denkst an uns. Aus diesem Grunde lieber
Krsna, kann es fiir uns gar kein Ungliick geben; durch Deine Gnade befinden wir uns stets in
einer gliicklichen Lage. Man sollte jedoch nicht denken, Du bevorzugest manche und
vernachldssigest andere, weil Du uns besondere Gunst erwiesest. Du machst keine
Unterschiede. Niemand ist Dein Giinstling und niemand Dein Feind. Als der Hochste
Personliche Gott bist Du jedem gleichgesinnt, und so kann jeder Deinen besonderen Schutz
erfahren. Doch obwohl Du jedem gleichgesinnt bist, liebst Du ganz besonders Deine
Geweihten, die stindig an Dich denken. Die Gottgeweihten sind durch Fesseln der Liebe mit
Dir verbunden, und daher ist es ihnen unmoglich, Dich auch nur fiir einen Augenblick zu
vergessen. Du bist im Herzen eines jeden gegenwartig, doch weil sich die Gottgeweihten
immer an Dich erinnern, bist Du ihnen besonders zugeneigt. Es ist wie mit einer Mutter, die
sich, obwohl ihr alle Kinder gleich lieb sind, doch besonders um das kiimmert, das vollig
von ihr abhéngig ist. Ich weild genau, lieber Krsna, dal Du, da Du im Herzen eines jeden
weilst, Deinen makellosen Geweihten stets gliickliche Umstédnde bereitest.

Alsdann rithmte auch Konig Yudhistira Krsna als die Hochste Personlichkeit und den
universalen Freund eines jeden, doch weil Sich der Herr ganz besonders der Pandavas
annahm, sagte Konig Yudhistira: »Mein lieber Krsna, welch fromme Werke haben wir nur in
unseren fritheren Leben vollbracht, da Du nun so freundlich und gnadenvoll zu uns bist?
Wir wissen sehr wohl, daf} es selbst den grol3en Mystikern, die sich durch Meditation
stindig bemiihen, Dich zu erreichen, sehr schwer fillt, solche Gnade zu erlangen oder Deine
Aufmerksamkeit auf sich zu ziehen. Ich kann daher nicht begreifen, warum Du so giitig zu
uns bist. Wir sind nicht einmal yogis, sondern haften im Gegenteil an materiellen
Unreinheiten. Wir sind Haushilter, die sich mit Politik und anderen weltlichen
Angelegenheiten befassen. Ich weild wirklich nicht, warum Du so giitig zu uns bist.«

Auf Bitten Maharaja Yudhisthiras erkldarte Sich Krsna dann bereit, die vier Monate der
Regenzeit in Hastinapura zu verbringen. Die vier Monate der Regenzeit werden Caturmasya
genannt. Wahrend dieser Zeit verweilen die fiir gewohnlich umherziehenden Prediger und
brahmana-Pilger in irgendeinem Haus und leben dort nach strengen regulierenden
Prinzipien. Obwohl Sri Krsna iiber allen regulierenden Prinzipien steht, willigte Er aus
Zuneigung zu den Pandavas ein, in Hastinapura zu bleiben. Die Bewohner der Stadt, die die
Gelegenheit wahrnahmen, die sich ihnen mit Krsnas Aufenthalt bot, erhielten die Gunst,
Krsna hin und wieder zu sehen. Und weil sie Krsna von Angesicht zu Angesicht sahen,
tauchten sie ein in transzendentale Gliickseligkeit.



Wahrend der Zeit, da Krsna Sich bei den Pandavas aufhielt, wollten Krsna und Arjuna
eines Tages im Wald auf die Jagd gehen und bestiegen dazu einen Wagen, an dem eine
Flagge mit dem Bild Hanumans angebracht war. Arjunas Wagen trdgt immer das Bild
Hanumans, und deshalb nennt man Arjuna auch Kapidhvaja. (Kapi ist Hanuman und dhvaja
bedeutet »Flagge«.) So fuhren Krsna und Arjuna, der seinen Bogen und seine unfehlbaren
Pfeile bei sich trug, in den Wald.

Arjuna hatte geeignete Schutzkleidung angelegt, denn mit der Jagd wollte er sich darin
iiben, viele Feinde zu toten. Aus diesem Grunde begab er sich auch in den Teil des Waldes,
in dem viele Tiger, Hirsche und anderes Grol3wild lebte. Krsna begleitete Arjuna natiirlich
nicht, um Sich im To6ten von Tieren zu iiben; Er braucht Sich in nichts zu iiben, denn Er ist
bereits in Sich Selbst vollkommen. Er ging nur deshalb mit Arjuna, um zu sehen, wie dieser
sich bewdhrte, denn in der Zukunft wiirde er viele Feinde toten miissen. Im Wald angelangt
erlegte Arjuna mit seinen Pfeilen Tiger, Wildeber, Biiffel, gavayas (eine Raubtierart),
Nashorner, Hirsche, Stachelschweine, Hasen und viele andere Tiere. Einige der erlegten
Tiere, die sich fiir Opferdarbringungen eigneten, wurden von den Dienern fortgetragen und
zu Konig Yudhisthira gebracht. Andere wilde Tiere, wie z. B. Tiger und Nashorner, wurden
nur getotet, damit sie kein Unheil im Wald anrichteten. Da in den Wildern viele Weise und
Heilige lebten, war es die Pflicht der ksatriya-Konige, auch dort fiir friedliche
Lebensverhdltnisse zu sorgen.

Nach einiger Zeit fiihlte sich Arjuna miide und durstig vom vielen Jagen und ging deshalb
mit Krsna zum Ufer der Yamuna. Als die beiden ans Ufer gelangten, wuschen sie sich Hande
und Fiil3e, spiilten den Mund aus, und tranken das klare Wasser des Flusses. Wahrend sie
ausruhten und Wasser tranken, sahen sie ein wunderschones Madchen im heiratsfahigen
Alter allein am Ufer der Yamuna spazierengehen. Krsna bat Seinen Freund Arjuna, zu ihr zu
gehen und sie zu fragen, wer sie sei. Auf Krsnas Anweisung ging Arjuna sogleich zu dem
Madchen, das wirklich auf3ergewohnlich schon war. Sie besa einen anmutigen Korper,
hiibsche gldnzende Zdhne und ein lachelndes Gesicht. Arjuna fragte sie: »Mein liebes Kind,
du bist schon anzusehen mit deinen hohen Briisten. Darf ich fragen, wer du bist? Es
iiberrascht uns, dich hier allein umherspazieren zu sehen. Mit welcher Absicht bist du
hierhergekommen? Wir konnen nur vermuten, daf du nach einem geeigneten Ehemann
Ausschau héltst. Wenn es dir nichts ausmacht, verrate mir bitte Deine Absichten. Ich werde
versuchen, Deine Wiinsche zu erfiillen.«

Das schone Madchen war niemand anderes als der Flul Yamuna in Person. Sie
antwortete: »Werter Herr, ich bin die Tochter des Sonnengottes und nehme gerade Bul’en
und Opfer auf mich, um $ri Visnu zum Mann zu bekommen. Ich sehe Ihn als die Hochste
Person an, und Er ist fiir mich der richtige Gatte. Dies ist mein Wunsch, und weil du ihn
wissen wolltest, habe ich ihn dir verraten.«

Das Madchen fuhr fort: »Mein lieber Herr, ich weil, daf} du der Held Arjuna bist; daher
will ich dir weiter sagen, daf ich niemanden aufer Sri Visnu als meinen Mann annehmen
werde, denn Er ist der einzige Beschiitzer aller Lebewesen und derjenige, der allen
bedingten Seelen Befreiung gewihren kann. Ich wire dir sehr dankbar, wenn Du zu Sri
Visnu beten wiirdest, Gefallen an mir zu finden.« Das Madchen Yamuna wufdte sehr wohl,
dal Arjuna ein grol3er Gottgeweihter war, und daf} Krsna ihm niemals eine Bitte abschlagen
wiirde. Sich direkt an Krsna zu wenden, mag manchmal vergebens sein, doch wenn man sich
Krsna durch Seinen Geweihten néhert, ist der Erfolg gewif3. Das Mddchen sagte weiter zu
Arjuna: »Mein Name ist Kalindi und ich lebe im Wasser der Yamuna. Mein Vater war so
giitig, mir ein besonderes Haus in den Fluten des Flusses zu errichten, und ich habe gelobt,
so lange im Wasser zu bleiben, bis ich Sri Krsna gefunden habe.« Als sie geendet hatte, ging
Arjuna zu Krspa zuriick und berichtete Thm gewissenhaft die Botschaft des Méadchens,
obwohl der Herr als Uberseele in jedem Herzen bereits alles wuSte. Ohne viele Worte zu
machen, nahm Krsna Kalindi sofort als Seine Frau an und bat sie, im Wagen Platz zu
nehmen, worauf sie gemeinsam zu Maharaja Yudhisthira fuhren.



Eines Tages wurde Krsna von Maharaja Yudhisthira gebeten mitzuhelfen, ein prachtiges
Haus zu errichten, das von dem beriihmten Architekten Visvakarma, dem Baumeister des
himmlischen Konigreiches, entworfen werden sollte. Krsna rief sofort Visvakarma zu Sich
und liel§ ihn eine prachtvolle Stadt, die ganz Maharaja Yudhisthiras Wiinschen entsprach,
erbauen. Als das Werk vollendet war, bat Maharaja Yudhisthira Krsna, noch einige Tage
linger bei ihm zu bleiben und ihn durch Seine Anwesenheit zu erfreuen. Sri Krsna nahm
Maharaja Yudhisthiras Einladung an und verbrachte noch viele Tage in Hastinapura.

Wahrend dieser Zeit opferte der Herr als eines Seiner Spiele den Khandava-Wald, der
Indras Eigentum war. Er wollte den Wald Agni, dem Feuergott, iibergeben, da in ihm viele
Arzneien wuchsen, die Agni zu seiner Verjiingung bendtigte. Agni hatte jedoch nicht gewagt,
von sich aus Hand an den Khandava-Wald zu legen, sondern Krsna gebeten, ihm zu helfen.
Der Halbgott wuf3te, daf} Krsna sehr mit Thm zufrieden war, da er Thm frither einmal den
Sudar$ana-cakra geschenkt hatte. Um Agni zufriedenzustellen, fuhren Krsna und Arjuna in
den Khandava-Wald, wobei Krsna Arjunas Wagenlenker war. Als Agni den Wald verzehrt
hatte, war er sehr froh. Diesmal gab er Arjuna einen besonderen Bogen, der unter dem
Namen »Gandiva« gefiirchtet war, vier weile Pferde, einen Streitwagen und einen
uniiberwindlich machenden Kocher mit zwei besonderen Pfeilen, die als Amulette
angesehen wurden und so méchtig waren, dal} kein Krieger ihnen widerstehen konnte. Als
der Khandava-Wald vom Feuergott verzehrt wurde, rettete Arjuna einen Ddmon namens
Maya vor den lodernden Flammen. Deshalb wurde der ehemalige Damon ein guter Freund
Arjunas, und um seinen Freund zu erfreuen, baute er in der von Vi$§vakarma errichteten
Stadt ein vortreffliches Versammlungshaus. Dieses Gebdude war an einigen Stellen so
kunstvoll gebaut, dal} Duryodhana, als er es einmal besuchte, Wasser fiir festen Boden und
Land fiir Wasser hielt. Als Duryodhana den Reichtum der Pandavas sah, fiihlte er sich
beleidigt und wurde ihr erklarter Feind.

Schlieflich begab Sich Krsna mit Maharaja Yudhisthiras Erlaubnis zuriick nach Dvaraka.
Begleitet von Satyaki, dem Fiihrer der Yadus, die in Hastinapura mit Krsna gelebt hatten,
zog Er, als Er das Einverstdndnis des Konigs erhielt, in Sein Reich. Auch Kalindi kam mit
Krsna nach Dvaraka. Nach Seiner Riickkehr liel3 Er viele Astrologen zu Sich kommen, um
von ihnen den geeignetsten Zeitpunkt fiir Seine Heirat mit Kalindi zu erfahren, und heiratete
sie dann mit groflem Prunk. Die Heiratszeremonie bereitete den Verwandten beider Seiten
viel Freude, und sie alle nahmen mit Frohmut an dem grof3en Ereignis teil.

In Avantipura (dem heutigen Ujjain) lebten zu jener Zeit zwei Konige, ndmlich Vinda und
Anuvinda. Beide standen unter dem Zwang Duryodhanas. Sie hatten eine Schwester mit
Namen Mitravinda, die viele Tugenden besal} und ein gebildetes und anmutiges Méadchen
war. Sie war die Tochter einer Tante Krsnas. Es war beschlossen worden, daf sich
Mitravinda aus einer Versammlung von Prinzen ihren Gemahl wihlen solle, doch sie hatte
nur den starken Wunsch, Krsnas Frau zu werden. Da mischte sich Krsna unter die
versammelten Prinzen und trug Mitravinda plotzlich vor den Augen aller davon. Unfihig,
Krsna aufzuhalten, standen die Prinzen da und sahen sich betroffen an.

Nach diesem Abenteuer heiratete Krsna die Tochter Nagnajits, des Konigs von Kosala. Er
war sehr fromm und befolgte die in den Veden vorgeschriebenen Rituale. Seine schonste
Tochter hiely Satya, die manchmal nach ihrem Vater auch Nagnajiti genannt wurde.
Nagnajit nun hatte beschlossen, demjenigen Prinzen die Hand seiner Tochter zu geben, der
imstande war, sieben besonders starke und ungestiime Stiere zu bezwingen. Keiner der
Prinzen der damaligen Zeit vermochte es mit den sieben Stieren aufzunehmen, und daher
hatte auch noch niemand die Hand Satyas fordern kénnen. Die sieben Stiere waren wirklich
aullerst stark, und bereits der blofSe Geruch eines Fiirsten war ihnen zuwider. Viele waren
zwar an den Konigshof gekommen und hatten versucht, die Stiere zu bezwingen, doch statt
sie halten zu konnen, hatten sie alle unterliegen miissen. Die Kunde davon verbreitete sich
rasch im ganzen Land, und als schlief3lich auch Krsna erfuhr, daf3 das Madchen Satya nur
unter der Bedingung zu erlangen sei, da3 man die sieben Stiere besiege, machte Er Sich auf



den Weg zum Konigreich Kosala. In Begleitung vieler Soldaten traf Er in dem Landesteil
Ayodhya ein und stattete Konig Nagnajit einen regelrechten Staatsbesuch ab.

Der Konig von Ko$ala war hochst erfreut, als er erfuhr, dal3 Krsna gekommen sei, um die
Hand seiner Tochter zu erringen. Mit groRem Respekt und Aufwand hiel er Ihn in seinem
Konigreich willkommen. Gleich bei Krsnas Ankunft bot er Ihm einen angemessenen Sitz und
einige Aufmerksamkeiten zum Empfang. All das geschah auf sehr vornehme Weise. Krsna
Seinerseits brachte dem Konig Seine achtungsvollen Ehrerbietungen entgegen, da Er ihn als
Seinen kiinftigen Schwiegervater ansah.

Als Satya, die Tochter Konig Nagnajits, horte, dal® Krsna Selbst gekommen sei, um sie zu
heiraten, war sie iibergliicklich, daf’ der Gemahl der Gliicksgottin so giitig war, sie zur Frau
zu nehmen. Lange Zeit schon hegte sie den Wunsch, Krsna zu heiraten, und um ihren
ersehnten Mann zu erlangen, hatte sie alle Grundsitze der Entsagung befolgt. Sie dachte
daher: »Wenn ich jemals fromme Werke nach bestem Vermoégen vollbracht und mir
unabléssig Krsna zum Ehemann gewiinscht habe, konnte es Krsna vielleicht gefallen, meine
langgehegte Sehnsucht zu erfiillen.« Sie begann, Krsna in Gedanken ihre Gebete
darzubringen und dachte: »Ich weil® nicht, wie ich den Hochsten Personlichen Gott erfreuen
kann. Er ist der Herr und Meister eines jeden. Selbst die Gliicksgottin, die stets neben dem
Hochsten Personlichen Gott weilt und Siva, Brahma und viele andere Halbgoétter von
verschiedenen Planeten bringen dem Herrn stidndig ihre achtungsvollen Ehrerbietungen dar.
Manchmal kommt der Herr auch in verschiedenen Inkarnationen auf die Erde, um den
Wunsch Seiner Geweihten zu erfiillen. Er ist so erhaben und grol3, da® ich nicht weil3, wie
ich Thn erfreuen soll.« Sie sagte sich, dal} der Hochste Personliche Gott nur durch Seine
eigene grundlose Barmherzigkeit mit einem Geweihten zufrieden sein konne; dariiber hinaus
gebe es keine Moglichkeit, Thn zufriedenzustellen. Sri Krsna Caitanya driickte das gleiche in
Seinen Siksdstaka-Versen aus: »O mein Herr, ich bin Dein ewiger Diener. Doch irgendwie bin
ich in das materielle Dasein hinabgesunken. Wenn Du mich giitigerweise herausheben und
als Staubkornchen an Deinen Lotosfiillen befestigen wiirdest, erwiesest Du Deinem ewigen
Diener damit eine grof3e Gunst.« Der Herr kann nur durch Demut und die Bereitschaft, hm
zu dienen, erfreut werden. Je mehr wir dem Herrn unter der Fiihrung des geistigen Meisters
dienen, desto mehr Fortschritt auf dem Pfad, der zu IThm fiihrt, ist uns gewi. Wir konnen
fiir unsere Dienste jedoch keine Gnade oder Barmherzigkeit von Krsna fordern. Es liegt bei
Ihm, unseren Dienst anzunehmen oder zuriickzuweisen, doch die einzige Mdglichkeit, den
Herr zu erfreuen, besteht darin, Ihm zu dienen, und nichts anderes.

Konig Nagnajit war ein frommer Konig, und als Krsna zu Besuch in seinem Palast war,
begann er, Ihn nach bestem Wissen und Vermogen zu verehren. Zur Begriilung sagte er:
»Mein lieber Herr, Du bist der Eigentiimer der gesamten kosmischen Manifestation, und Du
bist Narayana, der in allen lebenden Geschopfen weilt. Du bist in Dir Selbst zufrieden und
erfreust Dich Deiner eigenen Fiillen. Wie konnte ich Dir also irgend etwas anbieten? Wie
konnte ich Dich durch meine Gaben zufriedenstellen? Es ist nicht moglich, denn ich bin ein
unbedeutendes Lebewesen. Im Grunde besitze ich keine Fahigkeiten, Dir irgendwie zu
dienen.«

Krsna ist die Uberseele aller Lebewesen, und daher wute Er, was Satya, die Tochter
Konig Nagnajits, dachte. Er wufdte auch die respektvolle Verehrung sehr zu schitzen, die
Thm der Konig erwies, als er Thm einen Sitz, Speise, Wohnung usw. anbot. Es freute Thn sehr,
dafd somit sowohl das Madchen als auch der Vater des Madchens sich wiinschten, Thn als
engen Verwandten zu sehen. Er lichelte und sagte mit feierlicher Stimme: »Mein lieber
Konig Nagnajit, du weildt sehr gut, dal ein echter Prinz, der sich an die Regeln hilt,
niemanden, nicht einmal die grof3te Personlichkeit, jemals um etwas bittet. Die gelehrten
Anhénger der Veden untersagen es nidmlich den ksatriya-Konigen in ihrer Weisheit, andere
Personen um irgend etwas zu bitten. Ein ksatriya, der gegen diese Regel verstof3t, wird von
den grof3en Gelehrten verurteilt. Doch trotz dieser strengen Vorschrift bitte Ich dich um die
Hand deiner lieblichen Tochter, um aus Dankbarkeit fiir den schonen Empfang, den du Mir
bereitet hast, unsere gemeinsame Beziehung zu verstirken. Vielleicht freut es Dich auch zu



wissen, dal’ es die Tradition unserer Familie verbietet, dir irgend etwas als Gegengeschenk
fir deine Tochter anzubieten. Wir konnen dir also keinen Preis zahlen, den du fiir sie
fordern magst.« Krsna wollte also, mit anderen Worten, Satya zur Frau bekommen, ohne die
Bedingung, erst die sieben Stiere zu besiegen, erfiillen zu miissen.

Als Konig Nagnajit diese Worte Krsnas vernahm, entgegnete er: »Mein lieber Herr, Du bist
die Quelle aller Freude, allen Reichtums und aller guten Eigenschaften. Die Gottin des
Gliicks, Laksmiji, weilt stindig an Deiner Brust. Wer konnte unter diesen Umstidnden ein
besserer Ehemann fiir meine Tochter sein als Du? Meine Tochter und ich haben immer um
dieses Gliick gebetet; iiberdies bist Du der Fiihrer der Yadu-Dynastie. Doch verstehe bitte
giitigerweise, dal3 ich seit jeher an das Geliibde gebunden bin, meine Tochter nur mit einem
Prinzen zu verheiraten, der die Priifung, die ich einst festlegte, besteht. Diese Priifung
bestimmte ich nur, um die Macht und das Konnen meines zukiinftigen Schwiegersohnes zu
priifen. Du bist $ri Krsna, und Du bist das Vorbild aller Helden. Ich bin daher sicher, daf Du
es mit Leichtigkeit fertigbringst, die sieben Stiere zu béandigen. Bis jetzt sind sie von keinem
Prinzen bezwungen worden. Jedem, der sich an ihnen versuchte, zerschmetterten sie einfach
die Glieder.« Schlief3lich bat Kénig Nagnajit den Herrn: »Krsna, wenn Du so giitig bist und
die sieben Stiere bandigst, wirst Du ganz gewi zum langersehnten Gatten meiner Tochter
erkoren.« Als er diese Worte des Konigs horte, begriff Krsna, dafy der Konig nicht gewillt
war, sein Geliibde zu brechen. Um also seinen Wunsch zu erfiillen, zog Er Seinen Giirtel
fester und schickte Sich an, mit den Stieren zu kdmpfen. Dazu teilte er Sich augenblicklich
in sieben Krsna-Gestalten, von denen jeder einen Stier packte, indem Er ihn an den Niistern
ergriff und ihn so béndigte, als sei er ein Spielzeugtier.

Daf3 Sich Krsna siebenfach erweiterte, ist sehr bedeutsam. Satya, Konig Nagnajits Tochter,
wullte, dafd Krsna bereits viele andere Frauen geheiratet hatte, und fiihlte sich dennoch sehr
stark zu Krsna hingezogen. Um sie daher zu ermutigen, erweiterte Sich Krsna siebenfach.
Die Erklarung hierzu ist folgende: Krsna ist einer, doch gleichzeitig besitzt Er unzihlige
Erweiterungen. So heiratete Er z. B. Hunderte und Tausende von Frauen, ohne dal3, wenn Er
mit einer Frau zusammen war, die anderen auf Seine Gesellschaft verzichten muf3ten. Krsna
konnte ndmlich mit jeder einzelnen Frau gleichzeitig beisammen sein.

Als Krsna die sieben Stiere in Seine Gewalt brachte, indem Er sie bei den Niistern packte,
war es mit ihrem Stolz und ihrer Stirke vorbei, wie auch mit der Beriihmtheit, zu der sie im
Laufe der Zeit gelangt waren. Krsna zog die nunmehr gebandigten Stiere heftig hin und her,
so wie ein Kind mit einem holzernen Spielzeugtier umgeht. Diese einzigartige Tat versetzte
Konig Nagnajit in grenzenloses Erstaunen, und voll Freude fiihrte er sogleich seine Tochter
Satya herbei, um sie Krsna zu iibergeben, der sie auch bereitwillig als Frau annahm.
Anschliel3end feierte man in aller Pracht die Hochzeitszeremonie. Auch Nagnajits Frauen
freuten sich sehr dariiber, da’ ihre Tochter mit Krsna verméahlt wurde, und da der Konig
und die Koniginnen so zufrieden mit der gliickverheiRenden Hochzeit waren, wurde das
Ereignis in der ganzen Stadt mit allem Aufwand gefeiert. Uberall erténten die
Muschelhorner und Kesselpauken, und {iberall wurde gesungen und musiziert. Die weisen
brahmanas tiberschiitteten das soeben vermihlte Paar mit Segenswiinschen. Jubelnd liefen
die Einwohner der Stadt in farbenpréachtigen Gewédndern und glinzendem Schmuck umher.
Konig Nagnajit war so froh, dal} er seiner Tochter und seinem Schwiegersohn eine
grof3ziigige Mitgift gab: Als erstes gab er ihnen 10 000 Kiihe und 3 000 gutgekleidete junge
Dienerinnen, die von Kopf bis Ful} geschmiickt waren. Es ist auch heute noch Brauch in
Indien, eine Mitgift dieser Art zu geben, ganz besonders bei den ksatriya-Prinzen. Wenn ein
ksatriya-Prinz heiratet, werden der Braut mindestens ein Dutzend gleichaltrige Dienerinnen
mitgegeben. Nachdem der Konig die Kiihe und Dienerinnen fortgegeben hatte, bereicherte er
die Mitgift um 9 000 Elefanten und hundertmal mehr Streitwagen als Elefanten, das heif3t
insgesamt 900 000 Streitwagen. Dazu gab er hundertmal mehr Pferde als Wagen, also
90 000 000 Pferde, und hundertmal mehr Sklaven als Pferde. Diese Sklaven und
Dienerinnen wurden von den Prinzen mit allem versorgt, was sie benotigten, als seien sie
deren eigene Familienangehorige oder Kinder. Nachdem der Konig von Kosala die besagte
Mitgift gegeben hatte, lie? er seine Tochter und seinen berithmten Schwiegersohn auf einem



Wagen Platz nehmen. Dann gestattete er ihnen, behiitet von einer Abteilung gut bewaffneter
Soldaten, nach Hause zu fahren. Als er sie schlief8lich eilends ihrem neuen Zuhause
entgegenreisen sah, belebte sich sein Herz mit Zuneigung zu ihnen. Bevor Satya und Krsna
vermdhlt wurden, hatten bereits viele Prinzen der Yadu-Dynastie wie auch anderer
Dynastien im Kampf mit Konig Nagnajits Stieren um Satyas Hand gewetteifert. Als die
enttduschten Prinzen der anderen Dynastien erfuhren, da Krsna die sieben Stiere
bezwungen und Satyas Hand erlangt hatte, wurden sie natiirlich neidisch und umzingelten
daher Krsna auf Seiner Fahrt nach Dvaraka und iiberschiitteten die Hochzeitsgesellschaft des
Herrn mit Pfeilen. Als die verbitterten Prinzen bereits Krsnas Gefolge bedridngten und ihre
Pfeile wie unaufhaltsame Regengiisse herabhagelten, kiimmerte sich Arjuna, der beste
Freund Krsnas, um die dreisten Angreifer und vertrieb sie ohne weiteres ganz allein, um
seinem grofRen Freund Sri Krsna zu Seiner Heirat eine Freude zu bereiten. Kurz entschlossen
griff Arjuna zum Gandiva-Bogen und verjagte die Prinzen allesamt; so wie ein Lowe, um
kleine Tiere zu verjagen, nur hinter ihnen herzulaufen braucht, schlug Arjuna die Prinzen in
die Flucht, ohne auch nur einen von ihnen zu téten. Am gleichen Tag noch zog Sri Krsna,
der Fiihrer der Yadu-Dynastie, mit Seiner Braut und einer reichen Mitgift mit grof3er Pracht
in Dvaraka ein. Dort lebte Er dann sehr friedvoll mit Seiner Frau.

Krsna hatte noch eine andere Tante, die Schwester Seines Vaters, die Srutakirti hief. Sie
lebte verheiratet in der Kekaya-Provinz und hatte eine Tochter mit Namen Bhadra, die sich
ebenfalls danach sehnte, Krsna zu heiraten. So gab ihr Bruder sie ohne jedwede Bedingung
Krsna zur Frau, und Krsna nahm sie an. Danach heiratete der Herr eine Tochter des Konigs
von Madras, die Laksmana hie}. Laksmana besa® alle guten Eigenschaften. Auch sie raubte
Krsna, und zwar auf dhnliche Weise wie Garuda den Hianden der Ddmonen den Nektartopf
entril3. Krsna entfiihrte Laksmana vor den Augen vieler anderer Prinzen, die sich zu ihrer
svayamvara versammelt hatten. Svayamvara ist eine Zeremonie, bei der sich die Braut ihren
Gemahl aus einer Versammlung von Prinzen wéhlen kann.

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

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 57. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna heiratet
fiinf Pringzessinnenx.



58. KAPITEL

iy

Die Erlosung des Damons Bhaumasura

Im Srimad-Bhdgavatam trigt Sukadeva Gosvami Maharaja als nichstes die Geschichte von
Bhaumasura vor, der 16 100 Prinzessinnen gefangenhielt, die er aus den Paldsten vieler
verschiedener Konige entfiihrt hatte, und der schlieBlich von Krsna, dem Hochsten Herrn
von wunderbarem Charakter, getotet wurde. Fiir gewohnlich sind Ddmonen Feinde der
Halbgotter. Der Damon Bhaumasura nun war so machtig geworden, daf} er sich gewaltsam
den Schirm vom Thron des Halbgottes Varuna verschaffte und Aditi, der Mutter der
Halbgotter, die Ohrringe raubte. Auch eroberte er einen Teil des himmlischen Berges Meru
und besetzte das Gebiet Maniparvata. Zu guter Letzt kam Indra, der Konig des Himmels,
nach Dvaraka, um sich bei Krsna iiber Bhaumasura zu beklagen.

Nachdem Sich Sri Krsna Indras Klagen angehort hatte, machte Er Sich unverziiglich mit
Seiner Frau Satyabhama auf den Weg zu Bhaumasuras Reich. Dazu setzten sie sich beide auf
den Riicken Garudas, der sie nach Pragjyotisapura, der Hauptstadt Bhaumasuras, flog. Es
war fast unmdéglich, in die Stadt Pragjyotisapura einzudringen, da sie auferordentlich gut
befestigt war. Erst einmal sicherten vier gewaltige Festungen die Stadt gegen alle vier
Himmelsrichtungen hin, und umfangreiche Heere bewachten sie auf allen Seiten. Als
nachste Schutzvorrichtung, umgab ein Wasserkanal die ganze Stadt, auf den elektrisch
geladene Zaune folgten. Die nichste Barriere war eine mit anila, eine gasdhnliche Substanz,
durchsetzte Zone. Dahinter schlielich befand sich ein Netzwerk aus Stacheldraht, das von
einem Ddmon namens Mura errichtet worden war. Die Stadt schien also, selbst gemessen an
den Errungenschaften der heutigen Wissenschaft, hervorragend geschiitzt. Als jedoch Krsna
dort ankam, schlug Er mit Seiner Keule all die Festungen in Stiicke, und unter dem Ansturm
Seiner unablidssig niederprasselnden Pfeilen verloren sich die Kampftruppen in alle
Richtungen. Anschlief3end durchbrach Krspa mit Seinem beriihmten Sudar$ana-cakra die
elektrischen Drahtzdune, vernichtete die Wasserkanéle wie auch die Gaszone dahinter und
zerstorte schlieRlich die Stacheldrahtverhaue des Mura-Ddmons. Das durchdringende
Drohnen von Krsnas Muschelhorn zerbrach nicht nur die Herzen der grofden Krieger,
sondern auch die Kampfmaschinen der Stadt. Mit Seiner unbezwingbaren Keule schlug Er
schlieRlich die Mauern der Stadt ein.

Das Drohnen Seines Muschelhorns klang wie das Donnergewitter zur Zeit der Zerstorung
der gesamten kosmischen Manifestation. Der Klang schreckte auch den Mura-Ddmon aus
dem Schlaf, der sogleich aus dem Palast stiirzte, um zu sehen, was geschehen war. Der
Damon Mura besal? fiinf Kopfe und hatte lange Zeit im Wasser gelebt; sein Korper glénzte
wie die Sonne bei der Vernichtung der kosmischen Manifestation, und Seine Wut war wie
ein ungestiimes Feuer. Die Ausstrahlung seines Korpers war so gleillend, dal} es fast
schmerzhaft war, ihn mit ge6ffneten Augen anzusehen. Als er aus seinem Palast kam, griff er
sogleich nach seinem Dreizack und stiirzte dem Hochsten Personlichen Gott entgegen. Der
Angriff des Damons glich dem einer grol3en Schlange, wie sie Garuda manchmal anfallt.
Mura schdumte vor Wut und schien bereit, die drei Welten zu verschlingen. Zuerst griff er
Garuda, den gefiederten Trdger Krsnas, an, indem er seinen Dreizack in der Luft
herumwirbelte und mit seinen fiinf Mdulern Laute ausstief3, die wie Lowengebriill klangen.



Das Gebriill, das er aus seinem Rachen hervorbrachte, durchdrang die ganze Atmosphére, so
daf3 es sich nicht nur iiber die ganze Welt ausbreitete, sondern sogar in den Weltraum drang
— hinauf und hinunter und in alle zehn Richtungen. Die Schreie Muras hallten durch das
ganze Universum.

Als Sri Krsna bemerkte, daf der Dreizack des Damons an Seinen gefiederten Triger,
Garuda, heranschof3, nahm Er mit einer schnellen Handbewegung zwei Pfeile und
schleuderte sie dem Dreizack entgegen, der sogleich in Stiicke sprang; gleich darauf
durchbohrte Er dem Damon mit vielen Pfeilen die Mauler. Als sich Mura vom Ho6chsten
Personlichen Gott so iiberrumpelt sah, wollte er Krsna voller Wut mit der Keule schlagen,
doch mit Seiner eigenen Keule zerschmetterte der Herr Muras Keule, bevor diese Thn treffen
konnte. Hierauf schickte sich der Ddmon, der nun ohne Waffen dastand, an, Krsna mit
seinen starken Armen zu packen, doch der Herr trennte ihm mit Seinem Sudar$ana-cakra die
fiinf Kopfe vom Rumpf, so dal der Dadmon tot ins Wasser fiel wie ein Berggipfel, der
getroffen von Indras Blitzschldgen ins Meer stiirzt.

Mura hatte sieben SOohne, und zwar Tamra, Antariksa, Sravana, Vibhavasu, Vasu,
Nabhasvan und Aruna. Rachsucht und Anmaldung erfiillte sie, als sie vom Tod ihres Vaters
erfuhren, und um Vergeltung zu iiben, riisteten sie sich in grofler Wut zum Kampf gegen
Krsna. Sie bewaffneten sich ausreichend und bestimmten Pitha, einen weiteren Ddmon, zum
Befehlshaber ihres Heeres. Auf Bhaumasuras Befehl griffen sie Krsna gemeinsam an.

Als sie den Herrn erblickten, stiirmten sie mit allen moglichen Waffen, wie Schwerter,
Keulen, Lanzen, Axte und Dreizacke, auf Ihn zu; doch sie wuflten nicht, daf die Kraft des
Hochsten Personlichen Gottes grenzenlos und uniiberwindlich ist. Mit Seinen Pfeilen schlug
Krsna alle Waffen von Bhaumasuras Leuten in Stiicke so klein wie Kérner. Dann schleuderte
Er Seine eigenen Waffen, worauf Bhaumasuras Oberbefehlshaber Pitha und seine Soldaten
mit zerschossener Riistung und abgetrennten Kopfen, Armen und Beinen niederstiirzten.
Allesamt wurden sie zu Yamaraja, dem Herrn des Todes, gesandt.

Bhaumasura war auch als Narakasura bekannt, da er ein Sohn der Halbgéttin der Erde
war. Als er sah, dal$ all seine Soldaten, Befehlshaber und Kampfer von der Macht der Waffen
des Hochsten Personlichen Gottes getdtet waren, packte ihn unbeschreibliche Wut auf den
Herrn, und so stiirmte er mit einer riesigen Herde Elefanten, die alle an der Meereskiiste
geboren und aufgezogen worden waren, aus der Stadt. Jeder dieser Elefanten war durch
starke Rauschmittel aufgeputscht. Als sie so dahinstiirmten, sahen sie Sri Krsna und Seine
Frau hoch am Himmel fliegen wie eine schone blauschwarze Wolke, die iiber der Sonne
schwebt und wegen ihrer elektrischen Ladung strahlt. Sogleich schof der Dadmon die
Sataghni-Waffe auf Krsna ab, die auf einen Schlag Hunderte von Kriegern vernichten kann.
Gleichzeitig schleuderten auch seine Leute ihre jeweiligen Waffen dem Ho6chsten
Personlichen Gott entgegen. Sri Krsna begegnete all diesen Waffen, indem Er Seine
gefiederten Pfeile abschof3, die ihrerseits alle treffsicher die von Bhaumasura eingesetzten
Waffen in Stiicke sprengten. Als Ergebnis des Kampfes fielen alle Soldaten und Befehlshaber
Bhaumasuras, die Arme, Beine und Kopfe von den Riimpfen getrennt, und alle Pferde und
Elefanten starben mit ihnen.

Der Herr kdmpfte vom Riicken Garudas aus, und Garuda half Thm, indem er mit seinen
Schwingen die Elefanten und Pferde schlug und ihre Kopfe mit seinen Klauen und dem
scharfen Schnabel aufri®. Garudas Angriffe peinigten die Elefanten so sehr, dal} sie bald alle
vom Kampfplatz flohen. SchlieRlich blieb nur noch Bhaumasura auf dem Schlachtfeld
zuriick und kampfte verbissen weiter mit Krsna. Als er bemerkte, dafd der Trager Krsnas,
Garuda, seinen Soldaten und Elefanten gewaltig zusetzte, versetzte er ihm voller Wut
Schldage, deren Hirte die eines Blitzschlags iibertrafen. Zum Gliick war Garuda kein
gewoOhnlicher Vogel, und so empfand er die Schlige Bhaumasuras wie ein Elefant die
Schldge mit einer Blumengirlande empfindet.

Bhaumasura muldte endlich einsehen, dal} keiner seiner Versuche Krsna etwas anhaben
konnte, und so erkannte er, dal alle seine Anstrengungen, den Herrn zu vernichten,
vergebens waren. Dennoch raffte er sich ein letztes Mal auf und wollte einen Dreizack in die



Hand nehmen, um Krsna zu durchbohren. Krsna aber war so schnell, dal3, ehe Bhaumasura
den Dreizack auch nur beriihren konnte, der scharfe Sudar§ana-cakra ihm schon den Kopf
von den Schultern trennte und sein mit glinzenden Ohrringen und Helmen geschmiicktes
Haupt im Staub des Schlachtfeldes rollte. Als Bhaumasura von Sri Krsnas Hand fiel,
stimmten die Verwandten des Damons allesamt aus Enttduschung lautes Wehgeschrei an,
doch die Heiligen begannen die kiihnen Taten des Herrn zu preisen. Die Bewohner der
himmlischen Planeten nutzten sofort die Gelegenheit und {iberschiitteten den Herrn mit
Blumen.

Die Erde in Person erschien vor Sri Krsna und begliickwiinschte Thn mit einer Kette aus
vaijayanti-Juwelen. Sodann iibergab sie dem Herrn die strahlenden Ohrringe Aditis, die mit
Gold und Edelsteinen verziert waren, den Schirm Varunas und ein weiteres kostbares Juwel
als Geschenk. Hierauf brachte die Erde Krsna, der Hochsten Personlichkeit, dem Herrn der
Welt, der stets von den hochsten Halbgottern verehrt wird, ihre Gebete dar. Ehrerbietig fiel
sie vor Thm nieder und sprach in groRer, ekstatischer Hingabe: »Ich will Dir, dem Herrn,
meine achtungsvollen Ehrerbietungen erweisen, der Du stets durch vier Zeichen, ndmlich
Muschelhorn, Feuerrad, Lotosbliite und Keule zu erkennen bist. Du bist auch der Herr aller
Halbgotter. Bitte nimm meine demiitigen Ehrerbietungen entgegen. Mein lieber Herr, Du
bist die Uberseele, und um den sehnsiichtigen Wunsch einer Deiner Geweihten zu erfiillen,
erscheinst Du in vielfachen transzendentalen Inkarnationen auf der Erde. Nimm
giitigerweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen entgegen.

Lieber Herr, aus Deinem Nabel wuchs eine Lotosblume. Stets bist Du mit einer Girlande
aus Lotosblumen geschmiickt. Deine Augen sind immer blithend wie die Bliitenblétter des
Lotos, und daher sind sie fiir die Augen anderer ein all-freudvoller Anblick. Deine Lotosfiil3e
sind so sanft und kostlich, daR sie standig von Deinen reinen Geweihten verehrt werden und
ihren lotosgleichen Herzen Frieden geben. Wieder und wieder erweise ich Dir daher meine
respektvollen Ehrerbietungen.

Dir gehoren alle Religionen, und Du besitzt allen Ruhm, allen Reichtum, alles Wissen und
alle Entsagung; Du bist der, in dem sich all diese fiinf Fiillen vereinigen. Obwohl Du
alldurchdringend bist, bist Du als der Sohn Vasudevas erschienen. Bitte nimm daher meine
achtungsvollen Ehrerbietungen entgegen. Du bist der urspriingliche Hochste Personliche
Gott und die hochste Ursache aller Ursachen. Du allein, o Herr, bist das Behiltnis allen
Wissens. Laf mich Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen darbringen. Du bist der Vater
der gesamten kosmischen Manifestation, doch Du Selbst bist ungeboren. Du bist der Besitzer
und die Ruhestitte unzéhliger verschiedener Energien. Du bewirkst die Manifestation, durch
die die materielle Welt in Erscheinung tritt, und Du bist sowohl die Ursache als auch die
Wirkung der kosmischen Manifestation. Bitte nimm daher meine respektvollen
Ehrerbietungen entgegen.

Mein lieber Herr, nicht einmal die drei Gottheiten Brahma, Visnu und Siva sind
unabhéngig von Dir. Wenn es notwendig wird, dal} die kosmische Manifestation entsteht,
erschaffst Du Brahma, Deine Erscheinung der Leidenschaft, und wenn Du sie erhalten willst,
erweiterst Du Dich in Sri Visnu, den Quell aller Giite. Ebenso ist auch Siva, der Meister iiber
die Erscheinungsweise der Unwissenheit, Deine Erscheinung, in der Du zu guter Letzt die
gesamte Schopfung wieder auflost. Doch obwohl Du die drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur erschaffst, bleibt Deine transzendentale Stellung immer erhalten. Du
verstrickst Dich niemals, wie die gewohnlichen Lebewesen, in die drei Erscheinungsweisen
der materiellen Natur.

Im Grunde, o Herr, bist Du Selbst die materielle Natur. Du bist der Vater des Universums
und die ewige Zeit, die die Verbindung der Natur mit dem materiellen Schopfer bewirkt hat.
Aber dennoch bist Du immer transzendental zu allen materiellen Geschehnissen. O mein
lieber Herr, o Hochster Personlicher Gott, ich weils, dafs Erde, Wasser, Feuer, Luft, Himmel,
die fiinf Sinnesobjekte, der Geist, die Sinne und die iiber diese Faktoren gebietenden
Gottheiten wie auch falsches Ich und die gesamte materielle Energie, dal} einfach alles
Beseelte und Unbeseelte in der Erscheinungswelt in Dir griindet. Weil alles von Dir



erschaffen ist, kann niemals etwas von Dir getrennt sein. Doch weil Du andererseits vollig
transzendental bist, kann nichts Materielles mit Deiner Personlichkeit identisch sein. Somit
ist alles zur gleichen Zeit eins mit Dir und verschieden von Dir, und die Philosophen, die
versuchen, alles getrennt von Dir zu sehen, irren sich zweifellos in ihrer Betrachtungsweise.

Mein lieber Herr, bitte wisse, dal} dieser Junge hier, Bhagadatta, der Sohn meines Sohnes
Bhaumasura ist. Er ist von der furchtbaren Lage, die durch den Tod seines Vaters entstanden
ist, sehr betroffen, und aus Furcht vor diesem Zustand ist er sehr verwirrt. Deshalb habe ich
ihn dazu gebracht, sich Deinen Lotosfiillen hinzugeben, und ich bitte Dich, o Herr, dem
Jungen Zuflucht zu gewdhren und Thn mit Deinen Lotosfii3en zu segnen. Ich habe ihn vor
Dich gebracht, damit er von allen Reaktionen auf die Siinden seines Vaters frei werden
kann.«

Als Krsna die Gebete der Mutter Erde angehort hatte, versicherte Er ihr, daf3 sie vor allen
Noten und Angsten geschiitzt sei. Zu Bhagadatta sagte Er: »Fiirchte dich nicht.«

Dann betrat Er Bhaumasuras Palast, der voller Reichtiimer war. In dem Palast fand Krsna
die 16 100 Prinzessinnen, die von dem Diamon entfiihrt und gefangengehalten worden
waren. Als die Prinzessinnen den Hochsten Personlichen Gott in den Palast kommen sahen,
waren sie sogleich von der Schonheit des Herrn gefesselt und beteten um Seine grundlose
Barmherzigkeit. Innerlich entschlossen sie sich auf der Stelle, Krsna als ihren Gemahl
anzunehmen. Jede betete zur Vorsehung, daf3 Krsna doch ihr Mann werden moge. Mit
Ernsthaftigkeit und Aufrichtigkeit brachten sie Krsnas Lotosfiillen in reiner Hingabe ihre
Herzen dar. Als Uberseele im Herzen eines jeden erkannte der Herr ihren unbefleckten
Wunsch und war sogleich bereit, sie als Seine Gattinnen anzunehmen. Er liel3 deshalb fiir
alle Prinzessinnen geeignete Kleider und Schmuckstiicke bringen und ordnete an, daf} jede
einzelne in einer Sanfte nach Dvaraka gebracht wurde. Dann gab Er Befehl, die ungeheuren
Reichtiimer, wie Kutschen, Pferde, Juwelen und Schatztruhen, aus dem Palast zu schaffen.
Dazu lieR Er fiinfzig weille Elefanten, von denen ein jeder vier Riissel hatte, aus dem Palast
nach Dvaraka bringen.

Nach diesem Abenteuer besuchten Sri Krsna und Satyabhama Amaravati, die Hauptstadt
der himmlischen Planeten, und begaben Sich, dort angekommen, sogleich in den Palast
Konig Indras und seiner Frau Sacidevi, die Sie willkommen hieRen. Dann iiberreichte Krsna
Indra die Ohrringe Aditis als Geschenk.

Als Krsna und Satyabhama die Hauptstadt Indras verliefen und im Begriff waren, zur
Erde zuriickzukehren, erinnerte sich Satyabhama daran, da’ Krsna einst versprochen hatte,
ihr die Pflanze der parijata-Blume zu schenken. Und da sie sich nun im himmlischen
Konigreich befanden, nahm sie sogleich die giinstige Gelegenheit wahr, sich eine parijata-
Blume zu pfliicken und auf dem Riicken Garudas mit sich zu nehmen. Frither namlich hatte
Narada Muni einmal eine pdrijata-Blume mitgebracht und sie Krsnas erster Frau, Srimati
Rukmini-devi, geschenkt. Dadurch hatte sich bei Satyabhama so etwas wie ein Gefiihl ihrer
eigenen Unzuldnglichkeit entwickelt; sie wollte von Krsna auch eine solche Blume haben.
Krsna verstand das eifersiichtig-weibliche Wesen Seiner Frauen und lachelte. Sogleich fragte
Er Satyabhama: »Warum mdchtest du nur eine Blume haben? Ich wiirde dir gern einen
ganzen Baum von parijata-Blumen schenken.

Im Grunde hatte Krsna Seine Frau Satyabhama mitgenommen, damit sie die parijata
eigenhidndig pfliicken konnte. Doch die Halbgotter des Himmelsplaneten, selbst Indra,
argerten sich sehr dariiber, da Satyabhama die parijata-Bliite, die auf der Erde nicht zu
finden ist, ohne ihre Erlaubnis gepfliickt hatte. Sie wollten Krsna und Satyabhama sogar
daran hindern, die Pflanze mit sich zu nehmen. Aber weil Krsna Seine Lieblingsfrau
zufriedenstellen wollte, wurde Er unnachgiebig und ging nicht auf die Halbgétter ein, so
dal es zwischen Thm und den Himmlischen zum Kampf kam. Wie gewohnlich siegte Krsna,
und im Triumph brachte Er die parijata-Pflanze, die sich Seine Frau ausgesucht hatte, auf die
Erde nach Dvaraka. Gleich nach der Ankunft wurde die wunderbare Pflanze in Satyabhamas
Palastgarten eingepflanzt, und durch diesen aufllergewohnlichen Baum gewann das
Gartenhaus Satyabhamas aul3erordentlich an Schonheit. Mit dem Baum war auch sein Duft



auf die Erde gekommen, und deshalb zogen auch die himmlischen Schwiéne, angelockt vom
Duft und Honig der Bliiten, zur Erde.

Konig Indras Verhalten gegeniiber Krsna wurde von den grofen Weisen wie Sukadeva
Gosvami als schindlich verurteilt: Aus Seiner grundlosen Gnade war Krspa zum
himmlischen Konigreich Amaravati gekommen, um Konig Indra die Ohrringe Seiner Mutter
zu bringen, die Bhaumasura geraubt hatte, und Indra hatte sie mit Freuden angenommen.
Doch als Krsna einen Bliitenbaum des himmlischen Konigreiches nahm, sagte ihm Indra
sogleich den Kampf an. Dies zeigt, daf} Indra nur an sein eigenes Interesse dachte. Gerade
noch hatte er zu Krsna gebetet und mit geneigtem Haupt die Lotosfiif3e des Herrn beriihrt,
doch sowie er das erlangt hatte, was er wollte, wurde er ein vollig anderes Wesen.

Das ist ein Beispiel fiir die Verhaltensweise der Materialisten. Materialistische Menschen
sind immer nur an ihrem eigenen Vorteil interessiert. Um selbst Nutzen zu erlangen, sind sie
bereit, jedem jeglichen Respekt zu erweisen, doch sobald ihrem eigenen Interesse gedient
ist, sind sie nicht ldnger irgend jemandes Freund. Diese Selbstsucht ist nicht nur bei den
Reichen unseres Planeten zu finden, sondern selbst bei Personlichkeiten wie Indra und
anderen Halbgottern. Zuviel Besitz macht einen Menschen selbstisch, und wer selbstisch ist,
ist nicht bereit, sich dem Krsna-Bewuf3tsein zuzuwenden, und wird daher von grof3en
Gottgeweihten wie Sukadeva Gosvami verurteilt. Mit anderen Worten, der Besitz von zuviel
weltlichem Reichtum macht einen unfihig, im Krsna-Bewul3tsein fortzuschreiten.

Nach Seinem Sieg iiber Indra lie Krsna Seine Heirat mit den 16 100 Madchen, die Er aus
Bhaumasuras Palast befreit hatte, vorbereiten. Dazu erweiterte Er Sich in 16 100 Gestalten
und heiratete gleichzeitig alle Prinzessinnen in ein und demselben gliicklichen Augenblick,
eine jede in einem anderen Palast. Damit bestétigte Krsna die Wahrheit, da Er, und
niemand sonst, der Hochste Personliche Gott ist. Fiir Krsna gibt es nichts Unmogliches, denn
Er ist der Hochste Personliche Gott; Er ist allmichtig, allgegenwértig und unvergénglich,
und daher ist an dieser Tat eigentlich nichts Erstaunliches. Jeder der Paldste, in denen die
Koniginnen wohnten, war reich mit préachtigen Géarten, Mobeln und andern
Annehmlichkeiten ausgestattet, wie sie in dieser Welt nicht ihresgleichen finden. An dieser
Geschichte aus dem Srimad-Bhdgavatam ist nichts iibertrieben. Krsnas Koniginnen waren
Erweiterungen der Gliicksgottin Laksmiji. Krsna lebte tatsdchlich mit ihnen in den
verschiedenen Palédsten und verhielt Sich ihnen gegeniiber wie ein gewohnlicher Mann sich
seiner Gemahlin gegeniiber verhalt.

Wir sollten immer daran denken, dal} der Hochste Personliche Gott die Rolle eines
gewohnlichen Menschen spielte. Obwohl Er Seine auferordentliche Fiillen zeigte, als Er
mehr als 16 100 Prinzessinnen auf einmal in iiber 16 100 Palisten heiratete, verhielt Er Sich
z. B. in ihrer Gesellschaft doch wie ein gewohnlicher Mann und achtete peinlichst darauf,
ein Leben mit ihnen zu fiihren, wie es zwischen Verheirateten {iiblich ist. Es ist somit sehr
schwierig, die Auergewohnlichkeit des Hochsten Brahman, des Hochsten Personlichen
Gottes, zu begreifen. Selbst Halbgotter wie Brahma sind auf3erstande, die transzendentalen
Spiele des Herrn zu ergriinden. Krsnas Frauen waren wirklich gesegnet, denn sie bekamen
den Hochsten Personlichen Gott zum Gemahl, obgleich nicht einmal Halbgdtter wie Brahma
Seine Personlichkeit kannten.

In ihrer ehelichen Beziehung pflegten Krsna und Seine Koniginnen miteinander zu lachen,
zu sprechen, zu scherzen, sich zu umarmen und was sonst noch zum Eheleben gehort; dabei
vertiefte sich ihre innige Beziehung mehr und mehr. So genossen sowohl Krsna als auch die
Koniginnen in ihrem Eheleben transzendentales Gliick. Obwohl jede einzelne der
Koniginnen viele tausend Dienerinnen hatte, die sich um sie bemiihten, lieRen sie es sich
nicht nehmen, Krsna personlich mit aller Aufmerksamkeit zu dienen. Jede von ihnen pflegte
Krsna personlich zu empfangen, wenn Er ihren Palast betrat. Sie achteten dann jedesmal
darauf, dal3 Er Sich auf einen besonders bequemen Diwan setzte, boten Thm alle moglichen
Annehmlichkeiten verehrend dar, wuschen Seine Lotosfiife mit Gangeswasser, reichten Thm
Betelniisse und massierten Seine Beine. Auf diese Weise bereiteten sie Ihm Erholung von den
Anstrengungen Seiner Abwesenheit von zuhause. Sie achteten auch darauf, Thm sorgfiltig



Luft zuzufiacheln, boten Thm kostbare, duftende Blumendle, legten Ihm Blumengirlanden um,
kidmmten und schmiickten Sein Haar, baten Ihn, Sich zur Ruhe zu legen, badeten Ihn
personlich und gaben Thm wohlschmeckende Speisen zu essen. All diese Dienste wurden von
jeder Konigin selbst getan; sie lief3en sie nie von ihren Dienerinnen besorgen. Krsna und
Seine Koniginnen fiihrten also, mit anderen Worten, auf der Erde ein vorbildliches Eheleben.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 58. Kapitel des Buches Krsna: »Die Erlosung
des Ddmons Bhaumadasura.



59. KAPITEL

iy

Gesprache zwischen Krsna und Rukmini

Eines schonen Tages saf Sri Krsna, der Hochste Personliche Gott, der allen Lebewesen,
von Brahma bis zur unbedeutenden Ameise, Wissen gibt, in Rukminis Schlaf gemach,
wihrend Rukmini Thm gemeinsam mit ihren Dienerinnen Dienste darbrachte. Krsna sal3 also
auf Rukminis Bett, und die Dienerinnen fachelten Thm mit camaras [* Camara -
Fliegenwedel, der aus einer Schwanzquaste des Yak und einem Griff besteht*] Luft zu.

Sri Krsnas Verhalten gegeniiber Rukmini als vollkommener Ehemann ist eine
vollkommene Manifestation der hochsten Vollkommenheit des Personlichen Gottes. Es gibt
viele Philosophen, die Auffassungen von der Absoluten Wahrheit vertreten, nach denen Gott
dieses oder jenes nicht tun kann. Sie bestreiten meist, dal} Sich Gott in einer Gestalt
inkarnieren kann. Doch die Wirklichkeit widerspricht ihnen: Gott kann nicht dem
unvollkommenen Vermdgen unserer Sinne unterworfen sein. Er ist der allméchtige und
allgegenwartige Personliche Gott, und Er kann durch Seinen hochsten Willen nicht nur die
gesamte kosmische Manifestation erschaffen, erhalten und vernichten, sondern auch wie ein
gewohnlicher Mensch erscheinen, um Seine hochsten Absichten wahrzumachen. Wie in der
Bhagavad-gita erklart wird, erscheint Er immer dann, wenn die Ausfiihrung der
vorgeschriebenen Pflichten des Menschen gestort ist. Er erscheint nicht unter dem Zwang
einer fremden Macht, sondern kommt durch Seine eigene innere Energie zu uns, um sowohl
Gesetze fiir das Handeln des Menschen festzulegen als auch gleichzeitig die den Fortschritt
der menschlichen Zivilisation beeintrichtigenden Elemente zu vernichten. In
Ubereinstimmung mit diesem Grundprinzip Seiner transzendentalen Spiele erschien der
Hochste Personliche Gott auch in Seiner ewigen Gestalt als Sri Krsna in der Yadu-Dynastie.

Der Palast Rukminis war wunderbar eingerichtet. Es hingen dort viele Baldachine von der
Decke, deren Rénder Perlenschniire zierten, und das gesamte Gebdude war vom Glanz
kostbarer Edelsteine erhellt. Zahlreiche Blumengéirten waren innerhalb und auf3erhalb des
Palastes angelegt worden, in denen baela und cameli, die wohlriechendsten Blumen in
Indien, wuchsen. In ganzen Biischeln hingen sie an Bliitenbdumen, und die blithenden
Blumen erhohten noch die Schonheit des Palastes. Angelockt von dem einzigartigen Duft
dieser Gewichse sammelten sich kleine Schwirme summender Bienen um die Biume, und
nachts glitzerte der wohltuende Mondschein durch das Netzwerk der Fensteroffnungen. In
den Gérten standen auch viele Baume, die voller parijata-Bliiten waren, und der sanfte Wind
trug ihren Duft iiberallhin. Innerhalb der Palastmauern brannte Riucherwerk, und der
duftende Rauch wehte zwischen den Fensterldden hervor. Im Schlafgemach Rukminis lagen
Polster, die mit weilden Bettiichern bedeckt waren und dem Schaum auf der Milch dhnelten;
auch das Liegebett war so weich und weifl wie Milchschaum. Darauf saf Sri Krsna also ganz
bequem und erfreute Sich an den Gefélligkeiten, die Rukmini Ihm darbrachte, wobei einige
der Dienerinnen ihr helfen durften.

Rukmini ergriff sehr eifrig jede Gelegenheit, dem Hochsten Personlichen Gott als ihrem
Gemahl zu dienen. Weil sie also personlich den Herrn verehren wollte, nahm sie einer der
Dienerinnen den camara ab und begann selbst zu wedeln. Den Handgriff des camara, der aus
purem Gold gefertigt war, zierten kostbare Edelsteine, und als Rukmini ihn in die Hand



nahm, wurde er noch schoner, denn an ihren Fingern steckten hiibsche Juwelenringe. Thre
Beine waren mit Fu8glockchen und Edelsteinen geschmiickt, die sanft an den Falten ihres
saris klingelten. Rukminis hohe Briiste waren mit kurikuma und Safran eingerieben, und so
erhohte sich ihre Schonheit noch durch die rotliche Farbe, die durch ihr Brusttuch
schimmerte. IThre Hiiften zierte ein juwelenbestickter Spitzengiirtel, und um den Hals trug
sie ein Medaillon, das einen hellen Glanz ausstrahlte. Weil ihr Korper Krsnas Dienst
gewidmet war, war er so schon, da3 es nichts mit ihm Vergleichbares gab, obwohl sie
damals bereits alt genug war, erwachsene S6hne zu haben. Wenn man sich ihr liebliches
Antlitz betrachtete, schien es, als lieRen das lockige Haar auf ihrem Kopf, die hiibschen
Ohrringe an ihren Ohren, ihr lachelnder Mund und ihre Halskette aus Gold wahren
Nektarregen niedergehen; es stand ohne Zweifel fest, dal} Rukmini niemand anderes war als
die urspriingliche Gliicksgottin, die ewig den Lotosfiillen Narayanas dient.

Die Spiele Rukminis und Krsnas in Dvaraka werden von grofen Autorititen als
Manifestationen der Spiele Laksmis und Narayanas anerkannt, die von au3ergewohnlichem
Reichtum sind. Die Spiele Radhas und Krsnas in Vrndavana sind einfach und landlich; sie
unterscheiden sich von den vornehmen und stadtischen Merkmalen der Spiele in Dvaraka.
Das Wesen Rukminis war ungewohnlich freudespendend, und Krsna sah ihr Verhalten mit
grofdem Wohlgefallen.

Krsna hatte die Erfahrung gemacht, daf} Satyabhama, als Rukmini von Narada Muni eine
parijata-Blume geschenkt bekam, eifersiichtig wurde und sogleich eine dhnliche Blume von
Krsna haben wollte. Sie war schlie8lich nicht eher zufrieden, bis ihr Krsna einen ganzen
Baum versprach. Krsna hielt spiter tatsdchlich Sein Versprechen, indem Er einen solchen
Baum vom himmlischen Konigreich auf die Erde brachte. Nach dieser Begebenheit erwartete
Krsna, dall Rukmini, nachdem Satyabhama einen ganzen parijata-Baum geschenkt
bekommen hatte, nun ihrerseits etwas von Ihm verlangen wiirde. Aber Rukmini erwéhnte
die Begebenheit mit keinem Wort, denn sie war sehr ernsthaft und v6llig mit ihrem Dienst
zufrieden. Krsna wollte sie jedoch ein wenig aufgebracht sehen und entwarf deshalb einen
Plan, wie Er das liebliche Antlitz Rukminis mit einem aufgeregten Ausdruck sehen konne.
Obwohl Sr1 Krsna mit mehr als 16 000 Frauen verheiratet war, empfand Er jeder einzelnen
gegeniiber innige Zuneigung; manchmal schuf Er zwischen Sich und Seiner Frau eine
besondere Situation, in der Seine Frau Thn in der Aufregung ihrer Liebe tadelte, und Krsna
hatte Seine Freude daran. Doch weil der Herr in diesem Fall keinen Fehler in Rukmini
entdecken konnte, da sie so grol3herzig und immer in Seinen Dienst vertieft war, begann Er
lachelnd und voller Liebe zu ihr zu sprechen. Rukmini war die Tochter Konig Bhismakas,
eines michtigen Konigs; deshalb sprach Krsna sie diesmal nicht als Rukmini an, sondern als
Prinzessin: »Meine liebe Prinzessin,« sagte Er, »eines wundert Mich sehr. Viele grof3e
Personlichkeiten koniglichen Standes wollten dich heiraten. Obwohl nicht alle Konige
waren, besal3en sie doch Macht und Reichtum wie Konige und waren wohlerzogen, gelehrt
und beriihmt bei den Konigen; sie besalen wohlgeformte Korper, wiesen viele gute
Eigenschaften auf und waren grof3ziigig, kraftvoll und in jeder Beziehung fortgeschritten. Sie
waren auf keinem Gebiet Versager, und iiberdies hatten Dein Vater und dein Bruder nichts
dagegen, einen von ihnen an dich zu verheiraten. Ganz im Gegenteil, sie gaben ihr
Ehrenwort, dich Sisupala zur Frau zu geben; die Heirat fand also die Zustimmung deiner
Eltern, Sisupala selbst war ein groRer Konig, und er war so liistern und verriickt nach deiner
Schonheit, da Ich glaube, er wiare immer wie ein treuer Diener bei dir geblieben, wenn ihr
geheiratet hittet.

Im Vergleich zu Sisupala und seinen personlichen Eigenschaften bin Ich ein Nichts. Aber
das hast du gewild schon selbst bemerkt. Es wundert Mich daher, daf} du es ablehntest,
Sisupala zu heiraten, und statt dessen Mich vorzogst, der Ich viel unwiirdiger bin als er. Ich
halte Mich fiir vollig ungeeignet, dein Gatte zu sein, denn du bist so schon, verniinftig,
ernsthaft und vornehm. Darf Ich dich deshalb nach dem Grund fragen, der dich verleitete,
Mich anzunehmen? Jetzt kann Ich dich natiirlich Meine schone Frau nennen, aber dennoch
will Ich dich tiber Meine wirkliche Stellung aufkldren — daf3 Ich ndmlich hinter all den
Prinzen, die dich heiraten wollten, zuriickstehe. Als erstes muf$t du wissen, daf} Ich solche



Angst vor Jarasandha hatte, dad Ich es nicht wagte, auf dem Festland zu leben, und deshalb
habe Ich unser Haus im Meer gebaut. Eigentlich pflege Ich dieses Geheimnis keinem zu
verraten, denn du muft wissen, dal3 Ich nicht sehr heldenhaft bin; Ich bin ein Feigling und
fiirchte Mich vor den anderen Konigen. Trotzdem lebe Ich nicht in Sicherheit, denn alle
bedeutenden Konige des Landes sind Mir feindlich gesinnt. Ich Selbst bin an ihrer
Feindlichkeit schuld, denn auf vielfache Weise habe Ich mit ihnen gekdmpft. Weiter wére an
Mir auszusetzen, dafs Ich, obwohl Ich auf dem Thron von Dvaraka sitze, kein direktes
Anrecht auf ihn habe. Zwar erhielt Ich das Konigreich, als Ich Meinen eigenen Onkel,
Kamsa, totete, doch gebiihrt es von Rechts wegen Meinem Grof3vater; im Grunde besitze Ich
also kein Konigreich. AuBerdem habe Ich kein festes Lebensziel. Die Menschen konnen Mich
nicht verstehen; sie fragen: -Was ist nun endgiiltig Sein Lebensziel?«< Jeder weil3, dal} Ich
Kuhhirte in Vrndavana war, und daher erwartete man von Mir sowohl, daf3 Ich den
Fulstapfen Meines Pflegevaters Nanda Maharaja folgte, als auch, daf Ich Srimati Radharani
und Thren Freundinnen im Dorf Vrndavana treu blieb. Doch statt dessen verlie3 Ich sie
plotzlich. Ich wollte nédmlich lieber ein beriihmter Prinz werden. Doch weder besitze Ich
inzwischen ein Konigreich noch konnte Ich als Prinz herrschen.

Die Leute werden ganz verwirrt, wenn sie zu begreifen versuchen, was Mein Lebenszweck
ist. Sie wissen nicht einmal, ob Ich ein Kuhhirtenknabe oder ein Prinz, ob Ich der Sohn
Nanda Maharajas oder der Vasudevas bin. Da Ich kein festes Lebensziel habe, nennen Mich
manche Menschen einen Vagabunden. Ich wundere Mich nur, wie du einen solchen
Vagabunden als Ehemann wéhlen konntest.

Abgesehen davon bin Ich nicht besonders vornehm, nicht einmal, was gesellschaftliche
Anstandsregeln betrifft. Man sollte sich z. B. mit einer Frau zufriedengeben, doch, wie du
weildt, habe Ich viele Male geheiratet, mehr als 16 100 Frauen, und kann natiirlich nicht alle
als glanzender Gatte zufriedenstellen. Mein Verhalten ihnen gegeniiber ist nicht angemessen,
und Ich weif}, daf dir dies viel Kummer bereitet. Manchmal schaffe Ich zwischen Mir und
Meinen Frauen ein Verhiltnis, das sie nicht sehr gliicklich macht. Da Ich in Meiner Kindheit
in einem Dorf aufgezogen wurde, bin Ich mit den gesellschaftlichen Brduchen des
Stadtlebens nicht besonders vertraut. Ich verstehe Mich iiberhaupt nicht darauf, eine Frau
durch gewéhlte Worte und gutes Benehmen zu erfreuen. Die Wirklichkeit schliel3lich hat
gezeigt, dal® jede Frau, die Mir folgt oder sich zu Mir hingezogen fiihlt, zuletzt nur noch
dasitzen und fiir den Rest ihres Lebens weinen kann. In Vrndavana fiihlten sich viele gopis zu
Mir hingezogen, doch nun, da Ich sie verlassen habe, leben sie zwar, doch weinen sie nur
immerzu, da sie sich mit der Trennung von Mir nicht abfinden kénnen. Ich habe sogar von
Akriira und Uddhava gehort, dafd alle Meine Kuhhirtenfreunde, die gopis und Radharani und
Mein Pflegevater Nanda Maharaja, seitdem Ich Vrndavana verlassen habe, fortwdhrend
Trédnen um Mich vergiefen. Ich zog damals aus Vrndavana, um Mein Gliick zu machen und
lebe nun in der Gesellschaft der Koniginnen von Dvaraka, ohne Mich gegeniiber irgendeiner
von ihnen angemessen zu verhalten. Du siehst also deutlich, daf3 Ich keine
Charakterfestigkeit besitze. Ich bin kein sehr verldRlicher Ehemann. Wer sich zu Mir
hingezogen fiihlt, erntet nichts als ein Leben voll Kummer.

Meine liebe schone Prinzessin, du mul3t auch wissen, daf} Ich seit jeher mittellos bin.
Schon gleich nach Meiner Geburt wurde Ich, ohne auch nur einen Pfennig zu besitzen, zum
Hause Nanda Maharajas getragen und dort wie ein Kuhhirtenjunge aufgezogen. Obwohl
Mein Pflegevater viele hunderttausend Kiihe besaf, gehorte nicht eine einzige davon Mir.
Ich war nur dazu bestimmt, auf sie achtzugeben und sie zu weiden, doch sie waren niemals
Mein Eigentum. Auch hier in Dvaraka besitze Ich nichts, sondern bin mittellos wie zuvor.
Aber Ich klage nicht iiber Meine Armut, denn schlieBlich besaf3 Ich auch in der
Vergangenheit nichts; warum sollte Ich also jammern, daf} Ich jetzt nichts besitze? Du sollst
auch wissen, daf3 Meine Geweihten nicht sehr reich sind; besonders an weltlichen Giitern
sind sie arm. Diejenigen, die viel besitzen und sich weltlichen Wohlstands erfreuen, wollen
von Hingabe zu Mir oder Krsna-Bewul3tsein nichts wissen. Jemand jedoch, der allen Besitz
verliert — sei es durch Gewalt oder durch die Macht der Umsténde —, wird sich, wenn er die
richtige Gelegenheit bekommt, eher fiir Mich interessieren. Menschen, die sich auf ihre



materiellen Reichtiimer etwas einbilden, werden, selbst wenn sie mit Meinen Geweihten
zusammenkommen, nicht die Gelegenheit wahrnehmen, ihr Bewul3tsein auf Mich zu richten.
Menschen in armen Verhéltnissen zeigen also manchmal ein wenig Interesse fiir Mich, doch
die Reicheren haben keinerlei Interesse fiir Mich. Deshalb finde Ich, daf3 deine Wahl, Mich
zu heiraten, nicht sehr klug war. Du magst zwar sehr klug erscheinen, da dir von Vater und
Bruder eine gute Bildung zuteil wurde, doch zuletzt hast du, als du dir deinen
Lebensgefdhrten aussuchtest, einen grol3en Fehler begangen.

Doch es ist nicht so schlimm — besser spat als niemals. Es steht dir frei, den richtigen
Ehemann auszuwdihlen, einen, der dir an Begabung, Reichtum, Herkunft, Schonheit,
Erziehung - in jeder Hinsicht — wirklich ebenbiirtig ist. Alle Fehler, die du bisher gemacht
hast, sollen vergessen sein. Nun magst du dir deinen eigenen, fruchtbaren Lebensweg
wahlen. Fiir gewohnlich geht man keine Ehe mit einem Partner ein, der von hoherem oder
niedrigerem Stand ist als man selbst. Liebe Tochter des Konigs von Vidarbha, Ich glaube,
daf du dir deine Heirat nicht verniinftig iiberlegt und deshalb eine schlechte Wahl getroffen
hast, als du Mich zum Ehemann nahmst. Du hortest irrtiimlich etwas von Meinem hohen
Charakter, obwohl Ich in Wirklichkeit nicht mehr bin als ein Bettler, und so hast du Mich,
ohne Mich jemals gesehen zu haben oder Meine wirkliche Stellung zu kennen, zu deinem
Ehemann gewdhlt. Das war nicht richtig. Deshalb rate Ich dir: Tu das Richtige — lieber spét
als nie; du kannst dir jetzt einen der grof3en ksatriya-Fiirsten zum Lebensgefihrten nehmen
und Mich von dir stol3en.«

Krsna schlug Rukmini zu einer Zeit vor, sich von Ihm zu scheiden, da sie bereits viele
erwachsene Kinder hatte. Dieser Vorschlag war eigentlich etwas Undenkbares, denn nach
den Regeln der vedischen Kultur konnten Mann und Frau unméglich durch eine Scheidung
voneinander getrennt werden. Auch fiir Rukmini, die sich bereits im reiferen Stadium der
Ehe befand und Sohne hatte, war dies nicht moglich. Jeder einzelne von Krsnas Vorschldgen
erschien Rukmini verriickt, und es erstaunte sie sehr, daf3 Krsna solche Dinge sagen konnte.
Sie war von so unschuldigem Wesen, da@ sie sich bei dem Gedanken an eine Trennung von
Krsna immer mehr dngstigte.

Krsna fuhr fort: »Aufferdem muf3t du dich auch auf dein nichstes Leben vorbereiten. Ich
rate dir deshalb, jemanden zu nehmen, der dir sowohl in diesem als auch im néchsten Leben
helfen kann, denn Ich bin vollig auflerstande, etwas fiir dich zu tun. Meine liebe schone
Prinzessin, du weil3t sicherlich, dal} alle Prinzen von Rang, wie Sisupala, Salva, Jarasandha,
Dantavakra und selbst dein dlterer Bruder Rukmi, Meine Gegner sind; sie konnen Mich nicht
ausstehen, sondern hassen Mich von ganzem Herzen. Diese Prinzen waren ihrer weltlichen
Reichtiimer wegen sehr hochmiitig geworden und kiimmerten sich nicht im geringsten um
diejenigen, die ein Anliegen an sie stellten. Nur um diesen Prinzen eine Lehre zu erteilen,
erklarte Ich Mich dazu bereit, dich nach deinem Wunsch zu entfithren. Im {iibrigen aber
empfinde Ich keine Liebe zu dir, obwohl du Mich schon vor unserer Heirat liebtest.

Wie Ich dir bereits erklért habe, liegt Mir nicht viel an einem Familienleben oder an Liebe
wie der zwischen Eheleuten. Vom Wesen her habe Ich nicht viel Sinn fiir Familie, Frau,
Kinder, Zuhause und Wohlstand. In dieser Beziehung bin Ich wie Meine Geweihten, die
iiberhaupt nicht nach weltlichen Giitern trachten. Mein eigentliches Interesse gilt der
Selbstverwirklichung; das bereitet Mir Freude, und nicht das Familienleben.« Nach diesem
Satz hielt Sri Krsna plétzlich inne.

An dieser Stelle erklirte die groRe Autoritit Sukadeva Gosvami, daf Krsna fast Seine
ganze Zeit mit Rukmini verbrachte und sie daher ein wenig stolz darauf geworden war, daf3
Krsna sie, die Gliickliche, nicht einmal fiir einen Moment verlieR. Krsna jedoch schétzt es
nicht, wenn einer Seiner Geweihten stolz wird. Sowie dies geschieht, beseitigt Er diesen
Stolz auf irgendeine Weise. Auch in diesem Fall sagte Krsna viele Dinge, die zu horen fiir
Rukmini sehr bitter waren. So mulf3te sie, obwohl sie auf ihre Stellung stolz war, erkennen,
dafd Krsna jeden Augenblick von ihr getrennt sein konnte.

Rukmini war sich bewufdt, daf} ihr Gatte kein gewohnlicher Mensch war. Er war der
Hochste Personliche Gott, der Meister der drei Welten. Als Er nun in dieser Weise mit ihr



sprach, bekam sie Angst, von IThm getrennt zu werden, denn sie hatte noch niemals zuvor
solch harte Worte von Krsna vernommen. Besorgnis iiberfiel sie aus Furcht vor einer
Trennung, und ihr Herz begann zu beben. Ohne Krsna auch nur ein Wort zu entgegnen,
weinte sie vor Bestiirzung, als sei sie in einen Ozean des Schmerzes versunken, und fuhr
schweigend mit ihren rotlich schimmernden Zehennigeln iiber den Boden. Thre Tranen
waren rosa, vermischt mit der schwarzen Tusche von ihren Augenlidern, und flossen in
Stromen herab und wuschen den kurikuma sowie den Safran von ihren Briisten. Halb erstickt
vor Angst und aufBerstande, auch nur ein Wort hervorzubringen, hielt sie den Kopf gesenkt
und blieb starr wie ein Stock stehen. In ihrer quédlenden Furcht und Verzweiflung verlor sie
jegliche Fahigkeit zu verniinftigem Denken und wurde so schwach, dal} ihr Korper
unvermittelt so viel an Gewicht verlor, daf} ihr die Armreifen an den Handgelenken iiber die
Hénde rutschten und zu Boden fielen. Der camara-Wedel, mit dem sie Krsna diente, entglitt
ihrer Hand, ihre Gedanken und ihre Erinnerung verwirrten sich, und schlieRlich verlor sie
das Bewul3tsein. Das kunstvoll frisierte Haar auf ihrem Kopf loste sich, wéhrend sie wie ein
vom Orkan geféllter Bananenbaum zu Boden stiirzte.

Sri Krsna erkannte nun, daf Rukmini Seine Worte nicht als Scherz aufgefat hatte. Sie
hatte sie bitterernst genommen und war aus Furcht vor einer unmittelbaren Trennung in
einen solchen Zustand verfallen. Sri Krsna empfindet von Natur aus grofe Zuneigung zu
Seinen Geweihten, und als Er Rukmini in diesem Zustand sah, erweichte Sich Sein Herz.
Sofort wurde Er sehr giitig. Krsna und Rukmini hatten zueinander die Beziehung als Laksmi-
Narayana; deshalb zeigte Er Sich ihr in Seiner vierarmigen Manifestation als Narayana. Er
stieg von Seinem Liegebett, richtete sie auf, indem Er sie bei den Hdnden falite, legte ihr
Seine kiihlenden Hénde aufs Gesicht und glittete das wirre Haar auf ihrem Kopf. Dann
trocknete Er Rukminis nasse Brust mit Seiner Hand, und die Ernsthaftigkeit ihrer Liebe
anerkennend umarmte Er sie.

Der Hochste Personliche Gott versteht es meisterhaft, jemandem etwas verstdndlich zu
machen, und so versuchte Er jetzt alles, was Er gesagt hatte, zuriickzunehmen. Er ist die
einzige Zuflucht aller Gottgeweihten, und daher weil} Er sehr gut, wie Er Seine reinen
Geweihten erfreuen kann. Krsna erkannte, daf Rukmini Seinen scherzenden Worten nicht
hatte folgen konnen, und um ihre Verwirrung zu beseitigen, sagte Er zu ihr: »Meine liebe
Tochter des Konigs von Vidarbha, liebe Rukmini, bitte verstehe Mich nicht falsch. Tu Mir
bitte nicht Unrecht. Ich weil3, wie aufrichtig und ernsthaft du an Mir héngst; schlieRlich bist
du Meine ewige Gefihrtin. Die Worte, die dich so schwer getroffen haben, waren nicht ernst
gemeint. Ich wollte dich nur ein wenig drgern und erwartete, dal} du auf Meine Scherze
Gegenantworten geben wiirdest. Ungliicklicherweise aber hast du sie ernst genommen, was
Mir sehr leid tut. Ich erwartete, dafd deine roten Lippen vor Zorn zittern wiirden, wenn du
Meine Worte vernihmest, und daff du Mich auf vielerlei Art tadeln wiirdest. O
Vollkommenheit der Liebe, niemals aber hatte Ich erwartet, dal} du in einen derartigen
Zustand geraten wiirdest. Vielmehr glaubte Ich, du wiirdest rachsiichtig deine funkelnden
Augen auf Mich richten, so dal} Ich dein liebliches Gesicht mit einem wiitenden Ausdruck
sehen konnte.

Meine liebe schone Frau, du weilt, daff wir Haushéilter sind. Wir werden stets von
unseren Pflichten als Haushélter in Anspruch genommen und sehnen uns daher nach jenen
Augenblicken, da wir einige scherzende Worte miteinander austauschen kénnen. Daran ist
uns vor allem gelegen. Die Haushélter arbeiten Tag und Nacht sehr schwer, doch alle
Anstrengung von der Miihe des Tages schwindet, sobald Mann und Frau zusammenkommen
und das Leben auf vielerlei Weise geniefen.« Sri Krsna wollte Sich wie ein gewohnlicher
Haushélter geben, dessen Hauptvergniigen es ist, mit Seiner Frau zu scherzen. Er bat also
Rukmini wiederholt, Seine Worte nicht so ernst zu nehmen.

Als Sri Krsna Rukmini mit siiRen Worten besénftigte, verstand sie, dal® das, was Er vorher
gesagt hatte, nicht so gemeint, sondern vielmehr zu ihrer beiden Vergniigen bestimmt war.
Sie beruhigte sich daher wieder, nachdem sie Seine Erklarung gehort hatte, und langsam
verliel$ sie auch die Furcht, Er werde Sich von ihr trennen, so dafs sie Thn wieder mit ihrem



natiirlich lachelnden Gesicht ansah. Sie sagte: »Mein lieber lotosdugiger Herr, Deine
Feststellung, wir seien ein ungleiches Paar ist vollig richtig. Ich kann unmoglich jemals
Deine Ebene erreichen, denn Du bist die Quelle aller Eigenschaften, der unbegrenzte
Hochste Personliche Gott. Wie konnte ich Dir also eine geeignete Partnerin sein? Es ist
unmoglich, sich mit Dir zu vergleichen, da Du der Meister aller Gro8e und der Gebieter der
drei Erscheinungsweisen bist und selbst von grofen Halbgottern wie Brahma und Siva
verehrt wirst. Was mich betrifft, so bin ich nur eine Schopfung der drei Erscheinungsweisen
der materiellen Natur. Diese drei Erscheinungsweisen sind Hindernisse fiir den Fortschritt im
hingebungsvollen Dienen. Unter welchen Umstdnden konnte ich also jemals eine
ebenbiirtige Partnerin fiir Dich sein? Mein lieber Gemahl, Du sagtest ganz richtig, Du habest
aus Furcht vor den Konigen Zuflucht auf dem Wasser des Meeres gesucht. Doch wer ist der
Konig der materiellen Welt? Sicherlich keiner der Nachkommen der sogenannten
Konigsfamilien. Die Konige der materiellen Welt sind die drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur. Sie sind die wirklichen Herrscher der materiellen Welt. Du weilst tief in
jedem Herzen, wo Du nicht im geringsten von den drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur beriihrt wirst. Dariiber besteht kein Zweifel. Du sagtest, Du stiindest den weltlichen
Konigen standig in Feindschaft gegeniiber, doch wer sind eigentlich die weltlichen Konige?
Ich glaube, die weltlichen Konige sind die materiellen Sinne. Sie sind iiberaus méchtig und
beherrschen jeden. Somit stehst Du natiirlich in Feindschaft mit ihnen. Du stehst jedoch
niemals unter der Herrschaft der Sinne, sondern bist vielmehr derjenige, der sie beherrscht,
Hrsikesa. Weiterhin sagtest Du, lieber Herr, Du besédRest keine konigliche Macht, und das
trifft ebenfalls zu. Aber nicht nur Du bist frei von Herrschaft iiber die materielle Welt,
sondern auch Deine Diener, die bereits Zuneigung zu Deinen Lotosfiif3en empfinden, geben
ihre Herrscherstellungen in der materiellen Welt auf, weil eine materielle Position fiir sie
dunkelste Unwissenheit bedeutet, die den Fortschritt der spirituellen Erleuchtung behindert.
Wenn schon Deine Diener nicht iiber die Materie herrschen wollen, muf$ es Dir dann nicht
erst recht so gehen? Lieber Herr, Deine Feststellung, daf} Du Dir nicht, wie ein gewohnlicher
Mensch, ein bestimmtes Lebensziel gesteckt hast, ist ebenfalls vollig richtig. Auch Deine
groBen Geweihten und Diener, die als Heilige und Weise beriihmt sind, verhalten sich in
solcher Weise, da niemand erahnen kann, was das Ziel ihres Lebens ist. Die meisten
Menschen betrachten sie daher als verriickt und verstiegen. Ihr Lebensziel bleibt dem
gewoOhnlichen Sterblichen immer ein Geheimnis; die Niedrigsten der Menschen konnen
weder Dich noch Deine Diener verstehen. Ein unreiner Mensch kann sich nicht die geringste
Vorstellung von den Spielen zwischen Dir und Deinen Geweihten machen. O Unbegrenzter,
wenn schon das Tun und Streben Deiner Geweihten den gewohnlichen Menschen ein Rétsel
ist, wie konnten sie dann Deine Beweggriinde und Bestrebungen verstehen? Alle Energien
und Fiillen sind in Deinem Dienst beschéftigt und ruhen dennoch in Dir.

Du hast Dich vorhin als mittellos bezeichnet, doch dieser Zustand ist keine Armut. Denn
da es nichts auBer Dir gibt, hast Du es nicht nétig, irgend etwas zu besitzen. Du Selbst bist ja
bereits alles. Du brauchst nicht, wie andere, von etwas Besitz ergreifen. Bei Dir heben sich
alle Widerspriiche auf, denn Du bist absolut. Du besitzt nichts, aber niemand ist reicher als
Du. In der materiellen Welt kann niemand reich sein, ohne etwas zu besitzen. Weil Du aber,
o Herr, absolut bist, setzt Du Dich iiber den Widerspruch, nichts zu besitzen und doch der
Reichste zu sein, hinweg. In den Veden wird gesagt, dal} Du, obwohl Du keine materiellen
Hinde und Beine hast, alles entgegennimmst, was Dir Deine Geweihten in Hingabe opfern.
Du besitzt keine materiellen Augen und Ohren und kannst dennoch alles und {iiberall sehen
und alles und {iiberall horen. Obwohl Du nichts besitzt, kommen die groen Halbgétter, die
von anderen Gebeten und Huldigungen empfangen, zu Dir und verehren Dich, um Deine
Gnade zu erflehen. Wie konnte man Dich also zu den Armen z&hlen?

Mein lieber Herr, Du erwiahntest auch, dafd die Reichen in der menschlichen Gesellschaft
Dich nicht verehren. Dies trifft gleichfalls zu, denn Menschen, die ihres materiellen Besitzes
wegen vermessen sind, wollen ihr Eigentum zur Befriedigung der Sinne verwenden. Wenn
ein armer Mann reich wird, schmiedet er sogleich Plidne zur Sinnenbefriedigung. Dies tut er,
weil er nicht weil3, wie er sein schwer verdientes Geld richtig verwenden soll. Unter dem



EinfluB der dufleren, materiellen Energie glaubt er, sein Geld sei zur Befriedigung der Sinne
richtig angelegt, und denkt nicht daran, Dir einen transzendentalen Dienst zu erweisen.
Mein lieber Herr, Du hast erklirt, dall Menschen, die nichts besitzen, Dir sehr lieb sind.
Deine Geweihten entsagen allem und wollen nur Dich besitzen. Ich wei z. B., dal} Du
grollen Weisen wie Narada Muni, der keinen materiellen Besitz sein eigen nennt, sehr
zugetan bist. Solche Personlichkeiten denken an nichts anderes als an Dich, o Herr.

Mein lieber Herr, Du sagtest, daf} zukiinftige Ehepartner nur dann ein geeignetes Paar
ergdben, wenn sie sich in Bezug auf gesellschaftliche Stellung, Schonheit, Reichtum, Kraft,
EinfluB und Entsagung ebenbiirtig sind. Doch diese Lebensgaben sind einem nur durch
Deine Gnade gegeben. Du bist die hochste, vollkommene Quelle aller Fiille. Alle guten
Lebensvoraussetzungen kommen von Dir. Im Vedanta-sitra wird dazu gesagt, janmady asya
yatah, was besagt, dal} Du die hochste Quelle, von der alles ausgeht, und der Ozean aller
Freude bist. Daher wiinschen sich die Menschen, die iiber wirkliches Wissen verfiigen, einzig
und allein, Dich zu erlangen, und nichts anderes. Um Deiner Gunst willen geben sie alles
auf, selbst die transzendentale Verwirklichung des Brahman. Du bist das hochste, endgiiltige
Lebensziel. In Dir haben alle Neigungen der Lebewesen ihren Ursprung. Diejenigen, die es
gut meinen, wiinschen sich nur, Dich zu erreichen, und geben alles auf, um diesen Erfolg zu
erlangen. Daher verdienen sie es, mit Dir zusammenzusein. In der Gesellschaft der Diener
und Bedienten im Krsna-Bewul3tsein ist man nicht den Freuden und Leiden der materiellen
Gesellschaft ausgesetzt, in der alles von Geschlechtsverlangen bestimmt ist. Daher sollte
jeder, ob Mann oder Frau, danach streben, sich zu Deiner Gemeinschaft der sich gegenseitig
Dienenden zu gesellen; Du bist der Hochste Personliche Gott; niemand kann Dich
iibertreffen, noch kommt Dir irgend jemand gleich. Das Gesellschaftssystem ist vollkommen,
in dem stets Du das Zentrum bist, in dem Du als der Hochste Dienste entgegennimmst und in
dem sich alle anderen als Deine Diener bemiihen. In einer solch vollkommen eingerichteten
Gesellschaft kann jeder ewig froh und gliicklich sein.

Mein lieber Herr, Du sagtest, nur die Bettler priesen Deine Herrlichkeit, und auch das
stimmt. Wer aber sind diese Bettler? Diese Bettler sind alle fortgeschrittenen Gottgeweihten,
befreiten Personlichkeiten und Weisen im Lebensstand der Entsagung. Sie alle sind grof3e
Seelen und Gottgeweihte, die nichts anderes tun als Dich lobpreisen. Solche grof3herzigen
Seelen vergeben selbst dem grof3ten Siinder. Diese sogenannten Bettler bemiihen sich in
ihrem Leben um spirituellen Fortschritt, wobei sie alle moglichen Schwierigkeiten der
materiellen Welt auf sich nehmen. Mein lieber Gemahl, denke nicht, ich hitte Dich aus
Unerfahrenheit als meinen Ehemann angenommen; in Wirklichkeit folgte ich all diesen
grofBen Seelen. Ich beschritt den Pfad dieser grof3en Bettler und entschlof3 mich, mein Leben
Deinen Lotosfiil3en hinzugeben. Du sagtest, Du seiest mittellos, und auch das ist wahr, denn
Du verschenkst Dich ganz an diese gro3en Seelen und Gottgeweihten. Da ich dies sehr wohl
weil3, wies ich selbst solch hohe Personlichkeiten wie Brahma und Indra zuriick. Mein lieber
Herr, der unbezwingbare Zeitfaktor wirkt einzig unter Deiner Fiihrung. Die Zeit ist so
erhaben und méchtig, dal} sie innerhalb von Augenblicken in jedem beliebigen Teil der
Schopfung eine Vernichtung anrichten kann. Angesichts dieser Tatsachen mald ich
Jarasandha, SiSupala und #hnlichen Prinzen, die mich heiraten wollten, nicht mehr
Bedeutung bei als gewohnlichen Insekten.

Mein lieber allmédchtiger Sohn Vasudevas, Deine Behauptung, Du habest aus Furcht vor
den groBen Prinzen Zuflucht auf dem Wasser des Meeres gesucht, scheint zwar
einleuchtend, doch widersprechen dem meine Erfahrungen mit Dir. Ich erlebte selbst, wie
Du mich gewaltsam in Gegenwart all dieser Prinzen entfiihrtest. Bei meiner Hochzeitsfeier
verjagtest Du sie einfach, indem Du Deine Bogensehne schnellen liel3est, und gewéhrtest mir
giitigerweise Zuflucht bei Deinen Lotosfiillen. Ich habe noch lebhaft in Erinnerung, wie Du
mich entfiihrtest — gleich einem Lowen, der sich gewaltsam seinen Teil der Jagdbeute nimmt
und dabei alle kleinen Tiere mit einem Augenblinzeln verjagt.

Mein lieber lotosdugiger Herr, ich kann allerdings nicht begreifen, warum Du sagtest,
diejenigen, die Zuflucht bei Deinen Lotosfiillen gesucht hétten, verlebten ihre Tage nur noch



in Kummer. Die Geschichte zeigt uns doch deutlich, da® Prinzen wie Anga, Prthu, Bharata,
Yayati und Gaya, die Weltbeherrscher waren und keine Rivalen hatten, nur um die Gunst
Deiner Lotosfiife zu erlangen, ihrer hohen Stellung entsagten und in den Wald gingen, um
dort Bullen und Entbehrungen auf sich zu nehmen. Wenn sie also freiwillig ein solches
Leben annahmen, weil Deine Lotosfiifle fiir sie das ein und alles waren, wie konnte ihnen
das Kummer oder Leid beschert haben?

Mein lieber Herr, Du botest mir an, daf3 ich mir einen anderen Prinzen zum Gemahl
wahlen und mich von Dir trennen konne, doch weif3 ich genau, da Du das Behéltnis aller
guten Eigenschaften bist. Grolde Heilige, wie Narada Muni, preisen stdndig Deine
transzendentalen Eigenschaften. Wer einfach bei solchen Heiligen Zuflucht sucht, wird
augenblicklich frei von aller materiellen Verunreinigung. Und wenn man unmittelbar mit
Deinem Dienst in Berithrung kommt, ist die Gliicksgottin bereit, einem all ihre Segnungen zu
erteilen. Welche Frau also, die einmal aus maldgeblichen Quellen von Deinem Ruhm gehort
und auf irgendeine Weise den nektargleichen Wohlgeruch Deiner Lotosfiie geatmet hat,
konnte so toricht sein, einen Mann der materiellen Welt heiraten zu wollen, der sich standig
vor Geburt, Alter, Krankheit und Wiedergeburt fiirchtet? Ich habe mich daher fiir Deine
LotosfiiRe entschieden — nicht blindlings, sondern bewuft und nach reiflicher Uberlegung.
Mein lieber Herr, Du bist der Meister der drei Welten. Du kannst die Wiinsche aller Deiner
Geweihten in dieser Welt wie auch in der néichsten erfiillen, denn Du bist die Hochste Seele
in jedem. Deshalb wahlte ich Dich als meinen Gemahl und halte Dich fiir die einzig
geeignete Personlichkeit. Du kannst mich, als Strafe fiir meine gewinnbringenden
Handlungen, in irgendwelche Lebensarten stof3en, ohne daf3 es mir das geringste ausmacht.
Mein einziges Verlangen ist es, immer Deinen Lotosfiiflen nahe sein zu diirfen, denn Du
vermagst Deine Geweihten aus dem illusiondren Dasein zu befreien, und bist immer geneigt,
Dich an Deine Geweihten zu verschenken.

Mein lieber Herr, Du hast mir empfohlen, einen der Prinzen, wie Siupala, Jarasandha
oder Dantavakra, zum Mann zu nehmen, doch wer sind sie schon in dieser Welt? Sie
arbeiten stets schwer, um ihren Haushalt zu unterhalten und dhneln in dieser Beziehung den
Ochsen, die sich Tag und Nacht an der Olpresse abplagen. Auch sind sie mit Lasttieren wie
Esel zu vergleichen. Sie entwiirdigen sich stets wie die Hunde, und sie sind elend wie die
Katzen. Sie haben sich wie Sklaven an ihre Frauen verkauft. Eine der ungliickseligen Frauen,
die niemals Deinen Ruhm vernommen haben, mag sich vielleicht einen solchen Mann zum
Gatten wahlen, doch eine Frau, die von Dir gehort hat und z. B. weil3, da Du nicht nur in
dieser Welt, sondern auch in den Reichen der grofen Halbgétter, wie Brahma und Siva,
gepriesen wirst, wird niemanden aufler Dir als ihren Gemahl annehmen. Ein Mann in der
materiellen Welt ist nichts als ein toter Korper. Tatsachlich ist das Lebewesen dufRerlich von
seinem Korper bedeckt, der nichts weiter ist, als ein mit verschiedenen Barten,
Korperhaaren, Fingerndgeln und Kopfhaaren geschmiickter Hautsack. In diesem verzierten
Sack befinden sich Muskelbiindel, Knochengerippe und Blutpfiitzen, die alle stindig mit Kot,
Urin, Schleim, Eiter und verbrauchter Luft vermischt sind und von allen moglichen Insekten,
Wiirmern und Bakterien genossen werden. Eine torichte Frau betrachtet einen solchen toten
Korper als ihren Ehemann und liebt ihn aufgrund dieses MiBverstidndnisses als ihren teuren
Gefédhrten. Dies ist nur moglich, weil eine solche Frau niemals den ewiggliickseligen Duft
Deiner LotosfiiRe geatmet hat.

Mein lieber lotosdugiger Gemahl, Du bist vollig in Dir Selbst zufrieden. Es ist Dir
gleichgiiltig, ob ich schon und tugendvoll bin; dies kiimmert Dich nicht im geringsten. Dein
Gleichmut ist auch durchaus nicht erstaunlich; er ist ganz natiirlich. Du haftest niemals an
einer Frau, ganz gleich, wie hoch ihre Stellung und wie einzigartig ihre Schonheit auch sein
mogen. Doch ob Du an mir héngst oder nicht, mége meine Hingabe und Aufmerksamkeit
sich immer auf Deine Lotosfiil3e richten! Auch die materielle Erscheinungsweise der
Leidenschaft wurde von Dir geschaffen, und wenn Du mich daher mit leidenschaftlichem
Blick ansiehst, ist das fiir mich das hochste Gliick in meinem Leben. Nach solch gliicklichen
Augenblicken nur sehne ich mich.«



Als Krsna Rukminis Erwiderung gehort hatte, mit der sie jedes einzelne Wort erlduterte,
das Er gebraucht hatte, um ihren liebevollen Zorn zu wecken, sprach Er zu ihr: »Meine liebe,
tugendhafte Frau, eine solche Erkldarung erwartete Ich von dir, und nur deshalb sagte Ich all
die scherzhaft gemeinten Worte, die dich tduschen sollten. Nun ist geschehen, was Ich
beabsichtigte. Die wunderbaren Erkldarungen, die du zu jedem Meiner Worte abgegeben
hast, entsprechen ganz der Wahrheit, und Ich schétze sie sehr. O schonste Rukmini, du bist
Meine liebste Gemahlin. Ich bin sehr froh zu erkennen, wieviel Liebe du fiir Mich
empfindest. Sei gewil3, dafd Ich dir immer zu Diensten stehen werde, gleichgiiltig, welche
Wiinsche und Begehren du auch haben und was du von Mir erwarten magst. Es stimmt, da}
Meine Geweihten, Meine liebsten Freunde und Diener, stets von der materiellen
Verunreinigung frei sind, obgleich sie Mich nicht um solche Befreiung bitten wollen. Meine
Geweihten wiinschen sich niemals etwas von Mir, aufler in Meinem Dienst beschiftigt sein
zu diirfen. Und weil sie vollig von Mir abhéngig sind, ist selbst dann, wenn sie Mich doch
einmal um etwas bitten, nichts Materielles daran. Ihre Wiinsche und Begehren fiihren nicht
zur Fesselung an die Materie, sondern zur Befreiung aus der materiellen Welt.

Meine liebe tugendhafte und fromme Frau, Ich habe auf der Grundlage deiner makellosen
Tugendhaftigkeit deine Liebe zu deinem Gemahl gepriift, und du hast die Probe erfolgreich
bestanden. Ich beunruhigte dich absichtlich mit vielen Worten, die deinem Wesen
widersprechen muf3ten, und es ist wirklich erstaunlich zu sehen, wie deine unwandelbare
Hingabe zu Mir nicht im geringsten nachgelassen hat. Meine liebe Gemahlin, Ich bin
derjenige, der alle Arten von Segnungen, sogar bis hin zur Befreiung aus der materiellen
Welt, gewdhren kann, und Ich bin der einzige, der das materielle Dasein eines Lebewesens
zu beenden und es zuriick nach Hause, zuriick zu Gott, zu holen vermag. Ein Mensch, dessen
Hingabe zu Mir nicht unverfélscht ist, verehrt Mich um eines materiellen Nutzens willen und
um in der Welt materiellen Gliicks zu bleiben, das in geschlechtlicher Freude seinen
Hohepunkt findet. Wer strenge Bul’en und Opfer auf sich nimmt, um materielles Gliick zu
erlangen, steht zweifellos unter dem illusionierenden Einflul} Meiner dul3eren Energie, und
so sind Menschen, die Mir nur dienen, um materielle Vorteile und Sinnenbefriedigung zu
erlangen, duflerst toricht zu nennen. Materielle Freude durch Sexualitit ist selbst in den
abscheulichsten Lebensformen, wie z. B. denen der Schweine und Hunde, zu haben.
Niemand sollte sich daher an Mich wenden, um solches Gliick zu erlangen, denn das kann
man selbst im hollischsten Lebenszustand noch bekommen. Fiir Menschen, die nur nach
materiellem Gliick, und nicht nach Mir, streben, ist es deshalb besser, wenn sie weiterhin ihr
hollisches Dasein fiihren.«

Die materielle Verunreinigung ist so stark, dal jeder Tag und Nacht sehr schwer fiir
materielles Gliick arbeiten muf3. Alle Wichtigtuerei um Religiositédt, Entsagung, Bul3en,
Humanismus, Philantropie, Politik, Wissenschaft usw. ist nur auf materiellen Nutzen
ausgerichtet. Um so schnell wie moglich materielle Vorteile zu erlangen, verehren
materialistische Menschen im allgemeinen verschieden Halbgotter, und getrieben von
materiellen Neigungen, versuchen sie sich manchmal auch im hingebungsvollen Dienst fiir
den Herrn. Dabei kann es geschehen, daf® der Herr einem Menschen, der Thm aufrichtig
dient und doch gleichzeitig noch materiellen Neigungen ergeben ist, die Quellen seines
materiellen Gliicks fortnimmt. Der Gottgeweihte, der dann keine Zuflucht mehr in
materiellem Gliick suchen kann, beschéftigt sich vollig in reinem hingebungsvollen Dienen.

Sri Krsna fuhr fort: »Meine liebe Rukmini, beste aller Koniginnen, Mir ist klar, daf du
keine materiellen Wiinsche hegst. Dein einziges Verlangen ist es, Mir zu dienen, und lange
schon bemiihst du dich mit unverfilschter Hingabe in Meinem Dienst. Beispielhaftes
unverfilschtes Dienen in Hingabe kann dem Gottgeweihten nicht nur die Befreiung aus der
materiellen Welt geben, sondern es erhebt ihn auch in die spirituelle Welt, so dal} er ewig
im hingebungsvollen Dienst tétig sein kann. Menschen, die zu sehr an materiellen Freuden
haften, konnen Mir nicht solche Dienste darbringen. Frauen, deren Herzen verunreinigt und
voll materieller Wiinsche sind, ersinnen mannigfache Wege, wie sie ihre Sinne befriedigen
konnen, wéhrend sie sich duBerlich als grol3e Gottgeweihte geben.



Meine liebe verehrte Gemahlin, obwohl Ich Tausende von Frauen habe, glaube Ich nicht,
daf Mich irgendeine von ihnen mehr lieben kann als du. Der sichtbare Beweis fiir deine
Einzigartigkeit ist, dal} du Mich vor unserer Heirat noch nie gesehen hattest; du hattest nur
von jemand anderem von Mir gehort, und dennoch war dein Vertrauen in Mich bereits so
unerschiitterlich, daly du, obwohl du unter vielen befdhigten, reichen und schonen Méannern
des koniglichen Standes wahlen konntest, darauf bestandest, Mich zu heiraten. Du wiesest
alle Prinzen ab, die um dich warben, und schicktest Mir einen vertraulichen Brief, der Mich
einlud, dich zu entfiihren. Als Ich dich dann entfiihrte, emporte sich dein &lterer Bruder
Rukmi heftig dariiber und griff Mich an. Bei diesem Kampf besiegte Ich ihn gnadenlos und
verunstaltete ihn. Als wir dann alle bei Aniruddhas Heirat Schach spielten, gab es,
verursacht durch ein Wortgefecht, wieder einen Kampf mit Rukmi, bei dem Mein &lterer
Bruder Balarama ihn schlief3lich totete. Es iiberraschte Mich damals sehr, daf3 du nicht mit
einem Wort iiber diesen Vorfall klagtest. Weil du befiirchtetest, von Mir getrennt werden zu
konnen, nahmst du alle Folgen, die sich aus dem Tod Rukmis ergaben, stillschweigend hin.
Durch dein groBes Schweigen, Meine liebe Gemahlin, hast du Mich fiir alle Zeiten
gewonnen; Ich unterstehe fiir immer deinem Willen. Damals, als du einen Boten zu Mir
sandtest, der Mir vorschlagen sollte, dich zu entfilhren, und sich Meine Ankunft am
vereinbarten Ort ein wenig verzogerte, war in deinen Augen die ganze Welt leer. Zu jener
Zeit wurde dir bewuf3t, daf3 dein schoner Korper nicht dazu gemacht war, von einem
anderen als Mir beriihrt zu werden, und weil du dachtest, Ich wiirde nicht kommen,
entschlossest du dich, Selbstmord zu begehen und so den Korper auf der Stelle aufzugeben.
Meine liebe Rukmini, deine grof3e und beispiellose Liebe zu Mir werde Ich immer in Meiner
Seele bewahren. Was jedoch mich betrifft, so steht es nicht in Meiner Macht, dir deine reine
Hingabe zu Mir zu vergelten.«

Krsna, der Hochste Personliche Gott, hat zweifellos mit niemandem etwas als Ehemann,
Sohn oder Vater zu tun, denn IThm gehort alles, und jeder untersteht Seiner Herrschaft. Er
braucht keine fremde Hilfe, um zufrieden zu sein. Er ist atmarama oder in Sich Selbst
zufrieden. Er kann Sich alle Freude Selbst verschaffen, ohne auf jemand anderes angewiesen
zu sein. Wenn Sri Krsna erscheint, um die Rolle eines gewohnlichen Menschen zu spielen,
spielt Er Seine Rolle als Ehemann oder Sohn, Freund oder Feind auf hochst vollkommene
Weise. Als Er somit den vollkommenen Ehemann der Koniginnen, besonders Rukminis,
spielte, erfreute Er Sich der innigen Liebesbeziehung in hochster Vollkommenheit.

Nach vedischer Kultur ist Vielheirat erlaubt, doch darf keine der Frauen schlecht
behandelt werden. Das heif$t, man darf nur dann viele Frauen annehmen, wenn man
imstande ist, sie als vorbildlicher Haushdlter alle gleichermal’en zufriedenzustellen;
andernfalls ist die Vielheirat nicht zulissig. Sri Krsna ist der Lehrer der Welt, und deshalb
erweiterte Er Sich, obwohl Er eigentlich keine Frau benétigte, in so viele Gestalten wie Er
Frauen hatte, und lebte mit ihnen als vorbildlicher Haushilter zusammen, wobei Er die
regulierenden Prinzipien, Regeln und Vorschriften der vedischen Anweisungen wie auch die
Gesetze und Brauche der Gesellschaft genau befolgte. Fiir jede einzelne Seiner insgesamt
16 108 Frauen unterhielt Er mehrere Palédste, Dienerschaften und Parks. So zeigte Sich der
Herr, obwohl Er Einer ist, als 16 108 vorbildliche Haushélter.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 59. Kapitel des Buches Krsna: »Gesprdche
gwischen Krsna und Rukmini.



60. KAPITEL

iy

Krsnas Familienstammbaum

Krsna hatte 16 108 Frauen, und mit jeder von ihnen zeugte Er zehn Sohne, die alle ihrem
Vater an Kraft, Schonheit, Weisheit, Ruhm, Reichtum und Entsagung ebenbiirtig waren. -Wie
der Vater so der Sohn.c Alle 16 108 Frauen Krsnas waren Prinzessinnen, und als jede
einzelne sah, dal} Krsna Sich stets in ihrem Palast aufhielt und nicht das Haus verlie3,
glaubten sie, Krsna, ihr Gemahl, sei ein Pantoffelheld, der sehr an ihnen hénge. Eine jede
hielt Krsna fiir ihren ergebenen Gemahl, aber in Wirklichkeit hing Krsna an keiner von
ihnen. Obwohl jede dachte, sie sei Krsnas einzige Frau und Thm {iiberaus lieb, empfand
Krsna, da er atmarama, d. h. in Sich Selbst zufrieden ist, fiir keine von ihnen besondere Liebe
oder Abscheu. Er war zu allen Frauen gleich und behandelte sie wie ein vollkommener
Ehemann, nur um sie zu erfreuen. Er bedurfte nicht einer einzigen Frau, doch die
Koniginnen konnten, weil sie Frauen waren, die hohe Stellung Krsnas und die Wahrheiten
iiber Thn nicht erkennen.

Alle mit Krsna verheirateten Frauen waren aufdergewohnlich schon, und jede von ihnen
fiihlte sich zu Krsnas lotosbliitengleichen Augen hingezogen, zu Seinem schonen Gesicht,
Seinen langen Armen, breiten Ohren, Seinem erfreuenden Licheln, Seinen scherzhaften
Gesprachen und Seinen siiflen Worten. Bezaubert von diesen Merkmalen Krsnas, kleideten
sie sich stets sehr anziehend, denn sie wollten durch ihre weibliche Schonheit Krsnas
Zuneigung wecken. Sie brachten ihre weiblichen Reize zur Geltung, indem sie ldchelten und
ihre Augenbrauen anmutig bewegten, und so schossen sie ihre scharfen Liebespfeile auf
Krsna ab, um in Ihm liisternes Verlangen nach ihnen zu erwecken. Trotz allem aber gelang
es ihnen nicht, Krsnas Geist oder Sein Geschlechtsverlangen zu erregen. Das bedeutet, Krsna
hatte mit keiner Seiner vielen Frauen geschlechtliche Beziehungen, aul3er, um Kinder zu
zeugen.

Die Koniginnen von Dvaraka, die Sri Krsna zum Gemahl und personlichen Gefihrten
bekamen, waren wirklich vom Gliick gesegnet, denn nicht einmal so hochstehende
Halbgotter wie Brahma konnen sich Krsna ndhern. Die Koniginnen und Krsna lebten als
Mann und Frau zusammen, und als vorbildlicher Ehemann behandelte Krsna sie auf solche
Weise, dafd mit jedem Augenblick die transzendentale Gliickseligkeit in ihrem gegenseitigen
Lacheln, ihren Gesprdachen und ihrem Beisammensein zunahm. Jede der Frauen hatte
Hunderte und Tausende von Dienerinnen, doch wenn Krsna ihre Paléste betrat, pflegten sie
Thn personlich zu empfangen, indem sie Thm einen bequemen Sessel anboten, Thn mit allen
erforderlichen Gegenstinden verehrten, Thm personlich die Lotosfiile wuschen, Thm
Betelniisse darbrachten, Thm die Beine massierten, um sie zu erfrischen, Thm Kiihlung
zufichelten, Thm verschiedene Arten von duftenden Sandelholzpasten, Olen und
Aromagewiirzen boten, Thm eine Blumengirlande um den Hals legten, Sein Haar frisierten,
Ihn dazu bewegten, Sich auf ein Bett niederzulegen und Ihm beim Baden behilflich waren.
So dienten sie Krsna stdndig und in jeder Hinsicht, ganz besonders aber, wenn Er speiste.
Immer waren sie im Dienst des Herrn beschiftigt.

Jede der 16 108 Koniginnen Krsnas hatte, wie bereits erwdhnt, zehn Sohne, und die
Namen der Sohne der ersten acht Koniginnen sind uns bekannt. Die zehn S6hne Krsnas und



Rukminis waren: Pradyumna, Carudesna, Sudesna, Carudeha, Sucaru, Carugupta,
Bhadracaru, Carucandra, Vicaru und Caru. Keiner von ihnen stand an guten Eigenschaften
seinem gottlichen Vater Sri Krsna nach. Ahnlich verhielt es sich mit den zehn S6hnen
Satyabhamas. lThre Namen lauten: Bhanu, Subhanu, Svarbhanu, Prabhanu, Bahnuman,
Candrabhanu, Brhadbhanu, Atibhanu, Sribhanu und Pratibhdnu. Die nichste Konigin,
Jambavati, hatte ebenfalls zehn Sohne; sie wurden von Samba angefiihrt, und ihre Namen
sind: Samba, Sumitra, Purujit, Satajit, Sahasrajit, Vijaya, Citraketu, Vasuman, Drvavida und
Kratu. Den Séhnen Jambavatis zeigte Sich Sri Krsna besonders zugetan. Die zehn Sohne, die
Satya, die Tochter K6nig Nagnajits, Krsna schenkte, hieen: Vira, Candra, Asvasena, Citragu,
Vegavan, Vrsa, Ama, Sanku, Vasu und Kunti. Von ihnen war Kunti ganz besonders michtig.
Die S6hne Krsnas und Kalindis waren: Sruta, Kavi, Vrsa, Vira, Subahu, Bhadra, Santi, Dar$a,
Piirnamasa, und der jiingste hie}? Somaka. Krsnas nichste Frau, Laksmana, die Tochter des
Konigs iiber das Gebiet Madras, schenkte IThm die zehn Sohne: Praghosa, Gatravan, Simha,
Bala, Prabala, Urdhvaga, Mahasakti, Saha, Oja und Aparajita. Die zehn Sohne Mitravindas,
Seiner nichsten Frau, hieRen: Vrka, Harsa, Anila, Grdhra, Vardhana, Annada, Mahamsa,
Pavana, Vahni und Ksudhi. Die Sohne schlieflich, die Krsna und Bhadra hatten, waren:
Sangramajit, Brhatsena, Siira, Praharana, Arijit, Jaya, Subhadra, Vama, Ayu und Satyaka.
Neben diesen acht Hauptkoniginnen hatte Krsna noch 16 100 andere Frauen, und eine jede
brachte zehn S6hne zur Welt.

Pradyumna, Rukminis &ltester Sohn, war schon von Geburt an mit Mayavati verheiratet,
und spater heiratete er zum zweitenmal, und zwar Rukmavati, die Tochter Rukmis, seines
Onkels miitterlicherseits. Von Rukmavati bekam Pradyumna einen Sohn, den er Aniruddha
nannte. Krsnas Familie, die von Krsna und Seinen Frauen, Sohnen, Enkeln und Urenkeln
gebildet wurde, zdhlte insgesamt fast eine Milliarde Angehorige.

Rukmi, den &ltesten Bruder Rukminis, der ersten Frau Krsnas, hatte der Kampf mit Krsna
sehr mitgenommen und zutiefst gekrinkt, und nur durch Rukminis Bitten war er mit dem
Leben davongekommen. Seit der Zeit hegte Rukmi grundtiefen Groll gegen Krsna und war
Thm stets feindlich gesinnt. Dennoch wurde seine Tochter mit Krsnas Sohn und seine Enkelin
mit Krsnas Enkel Aniruddha verheiratet. Als Sukadeva Gosvami davon berichtete, erschien
dies Maharaja Pariksit ein wenig merkwiirdig. Er sagte deshalb: »Es iiberrascht mich, daf}
Rukmi und Krsna, die doch so erbitterte Feinde waren, durch Eheschlie@ungen zwischen
ihren Nachkommen verbunden werden konnten.« Maharaja Pariksit war gespannt, das
Geheimnis hinter diesem Umstand zu erfahren, und so stellte er Sukadeva einige Fragen. Da
Sukadeva Gosvami ein wirklicher yogi war, war nichts seiner Einsicht verborgen. Ein
vollkommener yogi wie er kann Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft in allen Einzelheiten
sehen; somit bleibt solchen yogis oder Mystikern nichts vorenthalten. Sukadeva Gosvami
beantwortete also Maharaja Pariksits Fragen mit folgenden Erldauterungen:

»Krsnas altester Sohn Pradyumna, der von Rukmini geboren wurde, war der Liebesgott
selbst. Er war so aufergewoOhnlich schon und anziehend, dal} Rukmavati, die Tochter
Rukmis, wihrend ihrer svayamvara-Zeremonie einfach niemand anderen zu ihrem Ehemann
wihlen konnte als Pradyumna. Sie legte deshalb Pradyumna als Geste der Entscheidung vor
den Augen aller anderen eine Blumenkette um den Hals. Aus dem Kampf, der daraufhin
unter den Prinzen ausbrach, ging Pradyumna siegreich hervor, und so war Rukmi
verpflichtet, ihm die Hand seiner lieblichen Tochter zu geben. Obwohl in Rukmis Herz stets
der alte Hal} brannte, seit Krsna ihn durch die Entfithrung seiner Schwester Rukmini
gedemiitigt hatte, konnte er, als seine Tochter Pradyumna zum Mann wéhlte, nicht umhin,
seine Zustimmung zur Hochzeit zu geben, da er seine Schwester erfreuen wollte. Auf diese
Weise wurde Pradyumna Rukmis Neffe. Neben den bereits aufgefiihrten zehn Sohnen hatte
Rukmini auch eine hiibsche Tochter mit grof3en Augen, die spiter mit Bali, dem Sohn
Krtavarmas verméahlt wurde.

Obwohl Rukmi ein Erzfeind Krsnas war, empfand er auf der anderen Seite sehr viel
Zuneigung zu seiner Schwester Rukmini und wollte ihr somit nur Grund zur Freude geben.
Als daher Rukminis Enkel Aniruddha verheiratet werden sollte, bot Rukmi Aniruddha seine



Enkelin Rocana zur Frau. Solche Heiraten zwischen Vetter und Base sind zwar nach
vedischer Kultur nicht besonders gutzuheil3en, doch um Rukmini eine Freude zu machen,
gab Rukmi seine Tochter einem Sohn Krsnas und seine Enkelin einem Enkel Krsnas zur Frau.
Als dann die Heirat Aniruddhas und Rocanas ausgemacht war, verlie@ Aniruddha Dvaraka
mit einer grollen Hochzeitsgesellschaft. Sie reisten, bis sie die Stadt Bhojakata erreichten,
die Rukmi nach der Entfiihrung seiner Schwester gegriindet hatte. Die Hochzeitsgesellschaft
wurde vom Grof3vater, namlich Krsna, angefiihrt und von Balarama, von Krsnas erster Frau
Rukmini, von Seinem Sohn Pradyumna, von Jambavatis Sohn Samba und vielen anderen
Verwandten und Familienangehorigen begleitet. Schlie3lich erreichten sie Bhojakata, und
die Heiratszeremonie wurde in Frieden vollzogen.

Der Konig von Kalinga, ein Freund Rukmis, gab Rukmi den iiblen Rat, mit Balarama ein
Spiel abzuhalten und Ihn mit einer Wette zu schlagen. Wetten und Gliicksspiele, wie Schach,
waren bei den ksatriyas nicht uniiblich. Wenn man einen Freund zum Schachspiel
herausforderte, durfte er die Herausforderung nicht zuriickweisen. Sri Balaramaji nun war
kein sehr erfahrener Schachspieler, und das war dem Konig von Kalinga bekannt. Daher riet
er Rukmi, sich an Krsnas Familienangehorigen zu rdchen, indem er Balarama zum
Schachspiel herausforderte. Sri Balaramaji war, obwohl Er kein sehr guter Schachspieler
war, doch stets zu Wettkdmpfen aufgelegt. Er nahm also die Herausforderung Rukmis an
und setzte Sich mit ihm zum Spiel nieder. Gewettet wurde um Goldmiinzen, und Balarama
forderte Seinen Gegner zuerst mit 100 Miinzen, dann mit 1 000 und schliel3lich mit 10 000
Miinzen heraus. Doch jedesmal verlor Balarama, wahrend Rukmi gewann.

Sri Balaramas Niederlagen waren dem Ko6nig von Kalinga eine Gelegenheit, Krsna und
Balarama zu schméhen. Der Konig machte sich {iber Balarama lustig, wobei er absichtlich
seine Zdhne sehen lie3. Weil Balarama der Verlierer des Spieles war, war Er iiber die
sarkastischen Worte des Konigs ein wenig ungehalten. In Seiner Erregung wagte Balarama,
als Rukmi Thn erneut herausforderte, einen Einsatz von 100 000 Goldmiinzen. Zum Gliick
siegte Er diesmal. Doch obwohl Balaramaji gewonnen hatte, behauptete Rukmi in seiner
Niedertracht, Balarama sei der Verlierer, und er selbst habe gewonnen. Diese Liige machte
Balarama sehr zornig. Seine Erregung war so unvermittelt und heftig, da sie einer
Sturmwoge im Ozean an einem Vollmondtag glich. Sri Balaramas Augen sind bereits von
Natur aus rotlich, doch als Er so zornig und aufgebracht wurde, nahmen sie an Réte noch
zu. Diesmal forderte Er Seinerseits Rukmi mit einem Einsatz von 100 Millionen Miinzen
heraus.

Wieder war Balarama nach den Regeln des Schachspiels der Sieger, doch Rukmi
behauptete abermals auf schlaue Weise, er habe gewonnen. Rukmi wandte sich dabei an die
anwesenden Prinzen und berief sich insbesondere auf das Wort Konig Kalingas. Da ertonte
eine Stimme aus der Luft, die verkiindete, da} Balarama, der wirkliche Gewinner des Spiels,
betrogen werde, und daf3, um aller Ehre willen, Rukmis Behauptung, er selbst habe
gewonnen, absolut falsch sei.

Trotz dieser gottlichen Stimme aber bestand Rukmi darauf, daf3 Balarama verloren habe,
und in seinem Starrsinn schien ihm der Tod iiber dem Haupt zu schweben. Durch den
schlechten Ratschlag seines Freundes filschlich hochmiitig geworden, mal} er dem Orakel
nicht viel Bedeutung bei und begann, Balaramaji zu schméhen. »Mein lieber Balaramajic,
sagte er, »Ihr beiden Briider, Kuhhirtenjungen nur, mogt vielleicht sehr erfahren im Hiiten
der Kiihe sein, doch wie solltet Thr zum Schachspiel oder zum Bogenkampf auf dem
Schlachtfeld fihig sein? Diese Kiinste sind nur dem Prinzenstand bekannt.« Als Sri Balarama
Rukmis stichelnde Worte und das schallende Geldchter der anwesenden Prinzen vernahm,
wurde Er wild wie brennender Zunder. Augenblicklich nahm Er Seine Keule und schlug
Rukmi, ohne noch ein weiteres Wort zu verlieren, auf den Kopf. Von diesem einen Schlag
brach dieser auf der Stelle zusammen, und es war mit ihm aus und vorbei. So wurde Rukmi
bei einem so gliickverheiflenden Ereignis, wie es Aniruddhas Heirat war, getotet.



Vorfille solcher Art sind bei den ksatriyas durchaus nichts Ungewohnliches, und der Konig
von Kalinga versuchte, weil er Angst hatte, es wiirde ihm als ndchstem zu Leibe gehen, von
dem Schauplatz zu fliehen. Doch bevor er auch nur ein paar Schritte weit kommen konnte,
ergriff Balarama ihn auch schon, und weil der Konig seine Zdhne gezeigt hatte, als er Krsna
und Thn beschimpft hatte, schlug Balarama ihm mit der Keule alle Zdhne aus. Die Prinzen,
die auf der Seite des Konigs von Kalinga und Rukmis gewesen waren, fing Balarama
ebenfalls ein und schlug sie so sehr mit Seiner Keule, daf} Er ihnen die Beine und Arme
brach. Die Prinzen versuchten nicht, sich zu rdchen, sondern hielten es fiir das kliigste, den
Ort des blutigen Geschehens eilends zu verlassen. Wahrend der ganzen Auseinandersetzung
zwischen Balarama und Rukmi sagte Krsna nicht ein Wort, denn Er wuf3te, dal3, wenn Er
Balarama beistiinde, Rukmini ungliicklich wére, und daf3, wenn Er sagen wiirde, es sei
Unrecht, Rukmi zu toten, Balarama ungliicklich wire. Daher schwieg Sri Krsna zum Tod
Seines Schwagers Rukmi wéhrend der Heirat Seines Enkels. So beeintrachtigte Er weder
Seine zuneigungsvolle Beziehung zu Balarama noch die zu Rukmini. Als alles voriiber war,
wurden die Braut und der Brautigam feierlich zu ihrem Wagen geleitet, mit dem sie sich in
Begleitung der Brautigamfamilie nach Dvaraka begaben. Die Hochzeitsgesellschaft wurde
die ganze Zeit von Krsna, dem Vernichter des Madhu-Ddmonen, beschiitzt. So verlieen sie
Rukmis Konigreich Bhojakata und zogen frohen Mutes nach Dvaraka.«

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 60. Kapitel des Buches Krsna: »Krsnas
Familienstammbaumx.



61. KAPITEL

Die Begegnung Usas mit Aniruddha

Die Begegnung Usas mit Aniruddha, die die Ursache fiir einen schweren Kampf zwischen
$ri Krsna und Siva war, ist sehr geheimnisvoll und fesselnd. Maharaja Pariksit war gespannt,
von Sukadeva Gosvami die ganze Geschichte zu erfahren, und so erzihlte Sukadeva sie.
»Mein lieber Konig«, sagte er, »sicherlich hast du schon einmal von Konig Bali gehort. Konig
Bali war ein grolder Gottgeweihter, der alles, was er besal3, namlich die ganze Welt, Vamana
gab, der Inkarnation Visnus als brahmana von Zwerggestalt. Konig Bali hatte hundert Sohne,
und der ilteste von ihnen war Banasura.

Der groRe Held Banasura, der als Sohn Maharaja Balis geboren wurde, war ein groRer
Geweihter Sivas und stets bereit, ihm zu dienen. Wegen seiner Hingabe erlangte er eine
hohe Stellung in der Gesellschaft und wurde in jeder Hinsicht geehrt. Im Grund war er
iiberaus intelligent und freigiebig, und all seine Taten sind rithmenswert, denn niemals
brach er sein Versprechen oder sein Ehrenwort; er war sehr ehrlich und hielt sich strikt an
seine Geliibde. Zu jener Zeit herrschte er iiber die Stadt Sonitapura. Durch Sivas Gnade hatte
Banasura tausend Arme und wurde so maéchtig, da3 ihm selbst Halbgotter wie Indra als
gehorsame Diener ergeben waren.

Als Siva vor langer Zeit seinen berithmten Tanz, den tandava-nrtya, vollfiihrte, fiir den er
auch als Nataraja bekannt ist, begleitete Banasura ihn im Rhythmus dazu mit vielen
Trommeln, auf denen er mit seinen tausend Hinden spielte. Siva wird auch Asutosa
genannt, was soviel bedeutet wie »sehr schnell zufrieden«, und tatsdchlich ist er seinen
Geweihten sehr zugetan. Diejenigen, die bei ihm Zuflucht suchen, werden fiirsorglich von
ihm beschiitzt, und er ist der Meister aller Lebewesen in der materiellen Welt. Weil er
damals mit Banasura sehr zufrieden war, versprach er ihm: -Du kannst von mir haben, was
immer du begehrst, denn ich bin iiberaus zufrieden mit dir.« Banasura entgegnete: -Mein
lieber Herr, wenn es dir geféllt, bleibe bitte in meiner Stadt und beschiitze mich vor meinen
Feinden.«

Eines Tages kam Banasura zu Siva, um ihm seine Achtung zu erweisen. Er beriihrte mit
dem Helm, der wie die Sonne glédnzte, Sivas LotosfiiRe, und wihrend er ihm seine
Ehrerbietungen darbrachte, sagte er: >Mein lieber Herr, jeder, dessen Wiinsche noch
unerfiillt geblieben sind, kann ihre Erfiillung finden, wenn er Zuflucht bei deinen Lotosfiif3en
sucht, die wie die Wunschbdume sind, von denen man sich alles nehmen kann, was man
begehrt. Lieber Herr, du hast mir eintausend Arme gegeben, doch nun weil3 ich nicht, was
ich mit ihnen anfangen soll. Bitte verzeih mir, aber nie kann ich sie in einem richtigen
Kampf einsetzen. Es ist mir unmdglich, jemanden zu finden, der imstande wére, mit mir zu
kdmpfen, auller dir, dem urspriinglichen Vater der materiellen Welt. Manchmal verspiire ich
ein starkes Verlangen danach, mit meinen Armen zu kdmpfen, und dann suche ich nach
einem mir ebenbiirtigen Krieger. Doch leider flieht jeder vor mir, weil er meine
aullerordentliche Stirke kennt. Da es mir nicht gelingt, einen Gegner zu finden, befriedige
ich das Verlangen meiner Arme dadurch, daf} ich auf die Berge einschlage. Auf diese Weise
habe ich schon viele Berge zerschmettert.«



Siva erkannte, daR seine Segnung Banasura Sorge bereitete, und so sprach er: >Du
Schurke! Es geliistet dich danach zu kdmpfen, und weil du keinen Gegner hast, bist du sehr
bekiimmert. Du denkst zwar, es gebe niemanden aufler mir auf der Welt, der sich mit dir
messen konne, doch ich sage dir, dafd du zu gegebener Zeit einen geeigneten Gegner finden
wirst. Dann sind deine Tage gezéhlt, und du wirst erleben, wie dein falscher Geltungsdrang
in Grund und Boden geschmettert wird!«

Nachdem Banasura Sivas Worte vernommen hatte, wurde er erst recht seiner Macht
wegen eingebildet. Es begeisterte ihn, da® er jemanden treffen wiirde, der imstande war, ihn
in Grund und Boden zu schmettern. Freudig kehrte er in seinen Palast zuriick und sah nur
noch dem Tag entgegen, an dem sein ebenbiirtiger Gegner kommen und seine Stérke
niederringen wiirde. Ein solch torichter Ddmon war er. Dies bestétigt, daf torichte
ddmonische Menschen, wenn sie durch materielle Giiter {iberm&dRig méachtig werden, ihre
Fiillen zur Schau stellen wollen und, wenn diese Giiter sich erschopfen, Befriedigung
dariiber empfinden. Der Grund hierfiir ist stets, daf} sie nicht wissen, wie sie ihre Energie
richtig verwenden sollen, da sie nicht den Nutzen des Krsna-Bewuf3tseins kennen. Im
Grunde gibt es nur zwei Arten von Menschen: die einen sind Krsna-bewuf3t, und die anderen
sind nicht Krsna-bewuf3t. Die nicht Krsna-bewuldten Menschen sind fiir gewohnlich den
Halbgottern ergeben, wohingegen die Krsna-bewuBten Menschen dem Hochsten
Personlichen Gott hingegeben sind. Krsna-bewuf3te Menschen verwenden alles im Dienst des
Herrn. Die nicht Krsna-bewul3ten Menschen dagegen verwenden alles fiir die Befriedigung
der Sinne, und Banasura ist ein vollkommenes Beispiel fiir eine solche Person. Er begehrte
sehr danach, seine aullerordentliche Kampfkraft zu seiner eigenen Befriedigung zu
gebrauchen. Und weil er keinen Gegner finden konnte, schlug er mit seinen méchtigen
Fdusten gegen die Berge und schmetterte sie so in Stiicke. Im Gegensatz zu ihm verwendete
Arjuna, der ebenfalls ungewohnlich stark war, seine Kréfte ausschlief8lich fiir Krsna.

Banasura hatte eine iiberaus schone Tochter mit Namen Usa. Als diese ins heiratsfahige
Alter kam, trdumte ihr eines Nachts, als sie mit ihren vielen Freundinnen im Schlaf lag,
Aniruddha sei an ihrer Seite und sie erfreue sich mit ihm einer ehelichen Beziehung, und
das, obwohl sie ihn niemals zuvor gesehen, noch von ihm gehort hatte. Sie erwachte aus
ihrem Traum, indem sie laut ausrief: -Mein Liebster, wo bist du?« Auf diese Weise vor ihren
Freundinnen blof3gestellt, fiihlte sie sich ein wenig beschdmt. Eine von Usas Freundinnen
war Citralekha, die Tochter des ersten Ministers in Banasuras Reich. Die beiden Miadchen
waren enge Freundinnen, und so fragte Citralekha Usa aus groRer Neugier: -Meine liebe,
schone Prinzessin, bis jetzt bist du noch nicht verheiratet, noch hast du jemals einen
Jiingling zu Gesicht bekommen; daher wundert es mich, daf3 du so etwas rufen konntest.
Nach wem sehnst du dich? Wer ist dein Auserwihlter?« Usa erwiderte auf Citralekhas
Fragen: >Meine liebe Freundin, ich sah im Traum einen stattlichen Jiingling, der sehr, sehr
schon war. Seine Hautfarbe ist blauschwarz; seine Augen gleichen Lotosbliiten, und er tragt
gelbe Gewinder. Seine Arme sind sehr lang, und sein ganzes Auferes ist so wunderbar, daf
sich jedes junge Mddchen zu ihm hingezogen fiihlen wiirde. Es macht mich sehr stolz, sagen
zu konnen, dafl dieser wunderschone Jiingling mich kiil3te, und ich genol} selig den Nektar
seiner Kiisse. Doch ich muf3 dir leider berichten, daf$ er kurz darauf wieder verschwand, und
daf} ich nun in den Strudel der Enttiuschung geworfen bin. Meine liebe Freundin, mich
verlangt es sehr danach, den wunderbaren Jiingling, den ersehnten Herrn meines Herzens,
wiederzusehen.«

Nachdem Citralekha Usas Worte gehort hatte, sprach sie sogleich: >Ich kann deinen
Kummer verstehen, und ich versichere dir, wenn es diesen Jungen irgendwo in den drei
Welten, auf den oberen, mittleren oder niederen Planetensystemen gibt, werde ich ihn
finden, um dich zufriedenzustellen. Wenn du ihn nur von deinem Traum her
wiedererkennen kannst, werde ich dir inneren Frieden geben. Doch nun will ich einige
Bilder malen, die du genau studieren sollst, und sowie du darunter das Bild deines ersehnten
Gatten findest, sage es mir bitte. Wo er auch sein mag, ich kenne die Kunst, ihn hierher zu
bringen. Sowie du ihn wiedererkennst, werde ich fiir alles weitere sorgen.«



Noch widhrend Citralekha sprach, begann sie viele Bilder von den Halbgottern, die die
hoheren Planetensysteme bewohnen, zu malen. Dann zeichnete sie Bilder von Gandharvas,
Siddhas, Caranas, Pannagas, Daityas, Vidyadharas und Yaksas wie auch von vielen
Menschen. [* Die Aussagen des Srimad-Bhdgavatam und anderer vedischer Schriften
beweisen eindeutig, da es auf jedem einzelnen Planeten Lebewesen in vielfdltigen
Lebensformen gibt. Deshalb ist es unsinnig zu behaupten, es existierten keine anderen
Lebewesen als die auf der Erde.*] So stellte Citralekha also viele Bilder her, und als sie zu
den Menschen kam, malte sie schlie@lich auch die Angehorigen der Vrsni-Dynastie wie
Krsnas Vater, Vasudeva, Krsnas GroRvater, Siirasena, Sri Balaramaji, Sri Krsna und viele
andere. Als Usa das Bild Pradyumnas sah, wurde sie ein wenig verlegen, doch als sie dann
das Bild Aniruddhas erblickte, wurde sie so verlegen, daf} sie den Kopf senkte und lichelte,
da sie den Mann ihrer Sehnsucht gefunden hatte. Sie sagte Citralekha, dal sie den Jiingling
auf dem Bild als den Mann wiedererkenne, der ihr Herz gestohlen habe. Citralekha war eine
grofde Mystik-yogini, und sowie Usa den Jiingling auf dem Bild wiedererkannte, wul3te sie
sofort, dald es sich um Aniruddha, einen Enkel Krsnas, handelte, obwohl keine von beiden
ihn bis dahin gesehen oder seinen Namen gekannt hatte. Noch in der gleichen Nacht reiste
Citralekha durch den Weltraum und erreichte nach kurzer Zeit die Stadt Dvaraka, die unter
Krsnas fiirsorglichem Schutz stand. Sie betrat den Palast und fand Aniruddha schlieflich in
seinem Schlafgemach auf einem prunkvollen Bett ruhen. Durch ihre mystische Kraft brachte
sie Aniruddha in seinem schlafenden Zustand unverziiglich nach Sonitapura, damit Usa
ihren ersehnten Gemahl sehen konne. Usa bliihte vor Gliick auf, als sie Aniruddha sah, und
erfreute sich selig seiner Gesellschaft.

Der Palast, in dem Usa und Citralekha lebten, war so gut befestigt, da} es keinem
ménnlichen Wesen moglich war, einzudringen oder hineinzusehen. In diesem Palast lebte
Usa zusammen mit Aniruddha, und von Tag zu Tag wuchs Usas Liebe zu Aniruddha um ein
sechzehnfaches an. Usa machte Aniruddha mit ihren Kleidern, Blumen, Girlanden, Duftolen
und Réaucherkerzen viel Freude. Neben seinem Sitzbett standen vielerlei angenehme Dinge,
kostliche Getrdnke wie Milch und Fruchtnektar und wohlschmeckende Zubereitungen zum
Kauen oder Schlucken. Dariiber hinaus erfreute Usa ihn mit siillen Worten und
zuvorkommenden Diensten.

Aniruddha wurde von Usa verehrt, als sei er der Hochste Personliche Gott. Durch ihren
vorziiglichen Dienst liely sie Aniruddha alles andere vergessen, und es gelang ihr, seine
Aufmerksamkeit und Liebe ohne Abweichung auf sich zu ziehen. In dieser Stimmung der
Liebe und des Umsorgtwerdens vergafd sich Aniruddha nahezu und konnte sich nicht mehr
daran erinnern, wie viele Tage er schon von seinem eigentlichen Zuhause entfernt war.

Nach einiger Zeit zeigte Usas Korper Merkmale, an denen man sehen konnte, daf} sie mit
einem méannlichen Wesen verkehrte. Diese Merkmale waren so eindeutig, daf ihr Geheimnis
niemandem mehr verborgen bleiben konnte. Usa war in Aniruddhas Gesellschaft immer
ausgelassen, und sie kannte nicht die Grenzen ihres Gliicks. Der Hofmeister und die Wachter
des Palastes konnten ohne Miihe erkennen, da® Usa ein Verhiltnis mit einem Mann hatte,
und ohne weitere Entwicklung abzuwarten, benachrichtigten sie ihren Meister, Banasura.
Wenn ein unverheiratetes Middchen Verkehr mit einem Mann hat, ist dies nach vedischer
Kultur die grofdte Schande fiir die Familie, und deshalb berichteten die Wéachter ihrem
Meister gewissenhaft, daly Usa Merkmale zeige, die eindeutig darauf schlieBen lie3en, dal
sie eine entehrende Beziehung unterhalte. Die Diener versicherten ihrem Herrn, daR sie sich
bei der Bewachung des Palastes nicht die kleinste Nachlassigkeit erlaubt, sondern Tag und
Nacht genau achtgegeben hitten, daf kein Jiingling eindringe. Sie seien so vorsichtig
gewesen, dafd ein Mann nicht einmal habe sehen konnen, was im Palast vor sich ging, und
so wunderte es sie sehr, dafd Usa verunreinigt sei. Weil sie den Grund dafiir nicht hitten
ermitteln konnen, berichteten sie nun die ganze Angelegenheit ihrem Herrn.

Banasura war aul3er sich, als er erfuhr, dal} seine Tochter Usa keine Jungfrau mehr war.
Die Neuigkeit ging ihm schwer zu Herzen, und unverziiglich eilte er zu Usas Gemach. Dort
sah er Usa und Aniruddha beisammensitzen und sich unterhalten. Sie sahen zusammen sehr



schon aus, da Aniruddha der Sohn Pradyumnas, des Liebesgottes, war. Obwohl auch
Banasura bemerkte, daf Usa und Aniruddha ein wunderbares Paar ergaben, war er ganz und
gar gegen ihre Verbindung, denn er dachte an seine Familienehre. Er wufl3te zwar nicht, wer
der Junge war, aber er gestand sich, da3 Usa niemanden innerhalb der drei Welten héitte
wahlen konnen, der schoner gewesen wiére. Aniruddhas Haut war strahlend und
schwarzblau; er trug gelbe Gewéander und hatte Augen wie Lotosbliiten. Seine Arme waren
sehr lang, und sein Haupt zierten hiibsche, fast blaue Locken. Die hellen Strahlen von seinen
funkelnden Ohrringen und das schone Licheln auf seinen Lippen waren ohne Zweifel
betérend. Trotz allem war Banasura zornig.

Als Banasura Aniruddha erblickte, spielte dieser gerade mit Usa. Aniruddha war prachtig
gekleidet, und Usa hatte ihn mit einer Girlande aus vielen schonen Blumen umkrénzt. Rotes
kurikuma-Puder, das sich die Frauen auf ihre Briiste tun, war in vielen Tupfern auf
Aniruddhas Blumengirlande zu sehen, was verriet, daf} Usa ihn umarmt hatte. Banasura
konnte es nicht fassen, dal} Aniruddha trotz seiner Gegenwart gelassen vor Usa sitzen blieb.
Doch Aniruddha wuldte durchaus, daf} sein vermutlicher Schwiegervater iiberhaupt nicht
erfreut war und aus dem ganzen Palast Soldaten zusammenrief, um ihn anzugreifen. Weil er
keine andere Waffe finden konnte, ergriff er eine méchtige Eisenstange und stellte sich vor
Banasura und seine Soldaten. Er nahm eine entschlossene Haltung an, durch die er
andeutete, da er, wenn man ihn angriffe, alle Soldaten mit der Eisenstange zu Boden
schlagen wiirde. Banasura und sein Soldatengefolge sahen den Jungen wie den Herrn des
Todes mit seinem unbezwingbaren Stab vor sich stehen. Auf Banasuras Befehl hin
versuchten die Soldaten von allen Seiten, ihn zu packen und gefangenzunehmen; doch sowie
sie es wagten, Aniruddha nahe zu kommen, schlug dieser mit der Stange auf sie ein und
brach ihnen Kopfe, Beine, Arme und Schenkel, so daf sie einer nach dem anderen zu Boden
stlirzten. Er totete sie wie der Fiihrer eines Falkenschwarms bellende Hunde totet. Auf diese
Weise gelang es Aniruddha, aus dem Palast zu entkommen.

Banasura kannte jedoch viele Kampfkiinste, und durch eine Segnung Sivas wullte er auch,
wie man den Gegner mit einer ndgapasa, einer Schlangenfalle, bestehend aus einer Schlinge,
fangen kann. Daher wurde Aniruddha, als er aus dem Palast trat, mit dieser Falle gefangen.
Als Usa erfuhr, dal} ihr Vater Aniruddha ergriffen habe, wurde sie von Kummer und
Bestiirzung {iberwaltigt. Trdnen schossen ihr in die Augen, und auflerstande, sich zu
beherrschen, begann sie laut zu weinen.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 61. Kapitel des Buches Krsna: »Die
Begegnung Usas mit Aniruddhax.



62. KAPITEL

iy

Krsna kampft mit Banasura

Als die vier Monate der Regenzeit verstrichen waren und Aniruddha immer noch nicht
nach Hause zuriickgekehrt war, gerieten die Mitglieder der Yadu-Dynastie in grol3e Sorge.
Sie konnten sich nicht erkldren, wo der Junge geblieben war. Gliicklicherweise kam eines
Tages der grof3e Weise Narada Muni zu ihnen und verriet der Familie, wie Aniruddha aus
dem Palast verschwunden war. Er berichtete ihnen, wie Aniruddha nach éonitapura, der
Hauptstadt von Banasuras Konigreich, gebracht worden war, und wie Banasura ihn spéter
mit der ndagapasa fing, nachdem Aniruddha seine Soldaten besiegt hatte. Narada berichtete
dies in allen Einzelheiten, und so erfuhr man alles, was geschehen war. Daraufhin trafen die
Angehorigen der Yadu-Dynastie, die alle grofe Zuneigung zu Krsna empfanden,
Vorbereitungen, die Stadt Sonitapura anzugreifen. So gut wie alle Fiihrer der Familie, auch
Pradyumna, Satyaki, Gada, Samba, Sarana, Nanda, Upananda und Bhadra, schlossen sich
zusammen und stellten achtzehn aksauhini-Kampfeinheiten in Heeren auf. Dann zogen sie
alle nach Sonitapura und umzingelten die Stadt mit Soldaten, Elefanten, Pferden und
Streitwagen.

Bald wurde Banasura gemeldet, daf} die Soldaten der Yadu-Dynastie seine Stadt
bestiirmten und schon einige Wélle, Tore und umliegende Parks niederrissen, worauf er sehr
zornig wurde und seinen Soldaten, die von &hnlichem Schlag waren wie er, befahl,
auszuriicken und dem Feind entgegenzutreten. Siva war zu Banasura so giitig, daf er
personlich herbeikam und, unterstiitzt von seinen heldenhaften S6hnen Karttikeya und
Ganapati, als Oberbefehlshaber der Streitkrdfte Banasuras kdmpfte. Vom Riicken seines
Lieblingstiers Nandiévara aus fiihrte Siva den Kampf gegen Sri Krsna und Balarama. Wir
konnen uns kaum vorstellen, wie wild der Kampf war — Siva und seine kithnen Séhne auf
der einen Seite und Sri Krsna, der Hochste Personliche Gott, mit Seinem #lteren Bruder Sri
Balaramaji auf der anderen. Die Schlacht entbrannte so heftig, daR diejenigen, die sie sahen,
von Entsetzen ergriffen wurden, so daR ihnen die Haare am Korper zu Berge standen. Siva
kiampfte direkt mit Krsna; Pradyumna geriet an Karttikeya, und Sri Balarama kimpfte mit
Banasuras Heerfiihrer Kumbhanda, der von Kiipakarna Beistand erhielt. Samba, der Sohn
Krsnas, nahm den Kampf gegen Banasuras Sohn auf, und Banasura kampfte mit Satyaki, dem
Oberbefehlshaber der Yadu-Dynastie. So waren die Kréafte im Kampf verteilt.

Die Nachricht von der Schlacht verbreitete sich durch das ganze Universum. Halbgotter
von den hoheren Planetensystemen, wie Brahma, grol3e Heilige und Weise, Siddhas, Caranas
und Gandharvas, schwebten, da sie duRerst begierig waren, dem Kampf zwischen Siva und
Krsna und ihren Anhingern zuzusehen, in ihren Luftfahrzeugen iiber dem Schlachtfeld. Siva
ist auch als der bhiita-ndtha bekannt, da ihm stets verschiedene Arten méchtiger Geister und
Bewohner des Infernos folgen wie bhiita, preta, pramatha, guhyaka, dakini, pisaca, kiismanda,
vetala, vindyaka und brahma-raksasa. [* Von allen Geistern sind die brahma-raksasa
besonders méchtig. Es sind brahmanas, die die Korper von Geistern annehmen muf3ten.*]

Sri Krsna, der Hochste Personliche Gott, verjagte ohne weiteres alle Geister vom
Schlachtfeld, indem Er ihnen mit Seinem beriihmten Bogen Sarngadhanu zusetzte. Siva
begann darauf, seine wirksamsten Waffen gegen den Hochsten Personlichen Gott



einzusetzen, doch Sri Krsna wehrte sie alle miihelos mit Gegenwaffen ab. Der brahmdstra
z. B., die der Atombombe &hnelt, begegnete Er mit einer anderen brahmdstra und einer
Windwaffe mit einer Bergwaffe. Das heift, als Siva eine Waffe abschoR, die einen heftigen
Wirbelsturm auf dem Schlachtfeld hervorrief, setzte Sri Krsna ihr genau das
entgegengesetzte Element entgegen, ndmlich eine Bergwaffe, die den Wirbelsturm
augenblicklich aufhielt. Und als Siva mit seiner nichsten Waffe ein vernichtendes Feuer
entfachte, macht Krsna es mit Regengiissen unschéadlich.

Als sich Siva schlieRlich seiner personlichen Waffe, der pasupata-Sastra, bediente,
vernichtete Krsna sie auf der Stelle mit Seiner ndrdyana-sastra. Inzwischen war Siva durch
den Kampf mit Krsna in Wut geraten, so daf3 Krsna die Gelegenheit wahrnahm, Seine
Gahnwaffe abzuschiefen. Diese Waffe macht die Gegner so miide, dal} sie aufhoren zu
kimpfen und anfangen zu gihnen. Tatsichlich wurde Siva so miide, daR er darauf
verzichtete, weiterzukdmpfen und zu gdhnen begann. Daher konnte Krsna nun seine
Aufmerksamkeit von Siva abwenden und auf Banasuras Angriffe richten, indem Er Sich erst
einmal daran machte, dessen Soldaten mit Schwertern und Keulen zu toten. An anderer
Stelle kiampfte Sri Krsnas Sohn Pradyumna erbittert mit Karttikeya, dem Oberbefehlshaber
der Halbgotter. Dabei wurde Karttikeya so zugesetzt, dal® er schliellich aus vielen Wunden
blutete. In diesem Zustand verlief3 er das Schlachtfeld und flog, ohne weiterzukdmpfen, auf
dem Riicken seines Pfaus davon. Daraufhin zerschmetterte S$ri Balarama Banasuras
Oberbefehlshaber Kumbhanda mit einigen Schldgen Seiner Keule. Kiipakarna wurde so
schwer verwundet, daf$ er mit Kumbhanda auf dem Schlachtfeld fiel, wobei Kumbhanda
besonders iibel zugerichtet wurde. Nunmehr fiihrerlos verloren sich Banasuras Soldaten in
alle Richtungen.

Als Banasura erkannte, daf} seine Soldaten und Befehlshaber geschlagen waren, steigerte
sich seine Wut nur noch mehr. Er hielt es fiir klug, vom Kampf mit Satyaki, dem
Oberbefehlshaber Krsnas, abzulassen und statt dessen Sri Krsna direkt anzugreifen. Nun
hatte er endlich Gelegenheit, von seinen tausend Hédnden Gebrauch zu machen: Er stiirzte
auf Krsna zu und schof3 gleichzeitig 2 000 Pfeile von 500 Bogen ab. Ein solcher Narr kann
Krsnas Stdrke niemals ermessen. Krsna indessen schol sogleich, ohne jede Schwierigkeit,
jeden Bogen Banasuras in zwei Haélften, und um ihn nicht noch ndher herankommen zu
lassen, streckte Er seine Pferde nieder, worauf auch sein Streitwagen in Stiicke brach. Nach
dieser Tat blies Krsna in Sein Muschelhorn Paficajanya.

Es lebte damals eine Halbgottin namens Kotara, die von Banasura stets verehrt worden
war, weshalb zwischen ihnen eine Beziehung wie zwischen Mutter und Sohn bestand.
Mutter Kotara ging es sehr nahe, dal} Banasuras Leben in Gefahr war, und so erschien sie
plotzlich auf dem Kampfplatz und zeigte sich nackt und mit gelostem Haar vor Krsna. Sri
Krsna war der Anblick der nackten Frau nicht angenehm, und um sie nicht sehen zu miissen,
wandte Er das Gesicht ab. Banasura nutzte sofort die Gelegenheit, um Krsnas Angriff zu
entgehen, und verliel3 das Schlachtfeld. Alle seine Bogensehnen waren durchtrennt, und er
hatte keinen einzigen Wagen oder Wagenlenker mehr; es blieb ihm also nichts anderes
iibrig, als in die Stadt zuriickzukehren. Alles hatte er in der Schlacht verloren.

Weil Krsnas Pfeile ihnen schwer zu schaffen machten, verlieBen schliel3lich auch die
letzten der Gesellen Sivas, die Kobolde und geisterhaften bhiitas, pretas und ksatriyas, das
Schlachtfeld. Da griff Siva zu seinem letzten Mittel. Er schleuderte seine todliche Waffe, den
Sivajvara, der durch ungeheure Hitze alles vernichtet. Es heift, daR die Sonne am Ende der
Schopfung zwolfmal so heiR wird wie gewohnlich. Diese zwolfmal so heile Temperatur
bezeichnet man als Sivajvara. Der Sivajvara in Person, der von Siva losgelassen wurde, hatte
drei Kopfe und drei Beine. Als er auf Krsna zukam, schien er alles in seiner Umgebung zu
Asche zu verbrennen. Er war so méchtig, daf er auf allen Seiten ein loderndes Feuer
entfachte, und Krsna bemerkte, daf er geradewegs auf IThn zukam.

So wie es eine Sivajvara-Waffe gibt, gibt es auch eine Narayanajvara-Waffe. Der
Narayanajvara zeichnet sich durch ungeheure Kélte aus. Wenn es auergewohnlich heil? ist,
kann man dies meist noch irgendwie aushalten, doch bei auf3erordentlicher Kilte erliegt



alles. Dies kann man ganz praktisch bei einem Sterbenden beobachten. Zur Zeit des Todes
steigt die Korpertemperatur zuerst auf 41° C an, doch dann bricht plotzlich der ganze
Organismus zusammen, und der Kérper wird wie Eis. Um der sengenden Hitze des Sivajvara
entgegenzuwirken, gab es keine andere Waffe als den Narayanajvara.

Als Krsna also sah, daR Siva den éivajvara losgelassen hatte, blieb Thm keine andere Wahl,
als den Narayanajvara zu schleudern. Sri Krsna ist der urspriingliche Narayana und als
solcher der Gebieter des Narayanajvara. Sowie der Narayanajvara abgeschossen war, begann
ein heftiger Kampf zwischen den beiden jvaras. Wenn &dullerste Hitze auf duflerste Kilte
trifft, ist es ganz natiirlich, da® sich die Hitze allméhlich verringert und dies trat auch in
dem Kampf zwischen dem Sivajvara und den Nardyanajvara ein. Allmihlich schwand die
Hitze des Sivajvara, so daR er schlieBlich Siva um Hilfe anflehte. Doch Siva konnte ihm in
der Gegenwart des Narayanajvara auch nicht helfen. Nun, da der Sivajvara keine Hilfe von
Siva erhoffen konnte, erkannte er, daf es fiir ihn keinen anderen Ausweg gab, als sich
Narayana, Sri Krsna Selbst, zu ergeben. Siva, der grofite der Halbgétter, war unfihig, ihm zu
helfen, ganz zu schweigen von den unbedeutenden Halbgéttern, und so ergab sich der
Sivajvara schlieBlich Krsna, indem er sich vor Ihm verneigte und Ihm ein Gebet darbrachte,
damit der Herr besénftigt sei und ihm Schutz gewahre.

Der Kampf zwischen Sivas und Krsnas letzten Waffen bestitigt, daf jemand, der von
Krsna beschiitzt wird, von niemandem getotet werden kann, doch dal} jemand, dem Krsna
keinen Schutz gewihrt, von niemandem gerettet werden kann. Siva wird Mahadeva, der
groldte aller Halbgotter, genannt; manchmal aber wird auch Brahma als der grof3te aller
Halbgétter bezeichnet, denn er kann erschaffen, wohingegen Siva Brahmas Schépfungen nur
vernichten kann. Sowohl Brahma als auch Siva kénnen jeweils nur in einer Weise handeln.
Brahma kann erschaffen, und Siva kann vernichten, aber keiner von beiden kann erhalten.
Sri Visnu dagegen erhilt nicht nur, sondern erschafft und vernichtet auch. Im Grunde
genommen wird die Schopfung ndmlich nicht von Brahma bewirkt, denn Brahma selbst wird
von Visnu erschaffen. Siva wiederum ist von Brahma geschaffen und geboren. Daher
erkannte auch der Sivajvara schlieBlich, daf niemand aufer Krsna oder Nardyana ihm
helfen konnte. Zu Recht suchte er deshalb Zuflucht bei Sri Krsna und begann mit gefalteten
Hinden zum Herrn zu beten:

»Mein lieber Herr, ich bringe Dir meine achtungsvollen Ehrerbietungen dar, denn Du
besitzt unbegrenzte Energien. Niemand kann Dich an Kréften iiberragen, und deshalb bist
Du der Herr eines jeden. Im allgemeinen halten die Menschen Siva fiir die michtigste
Personlichkeit in der materiellen Welt, doch Siva ist nicht allméchtig; Du bist allmichtig,
das ist eine Tatsache. Du bist das urspriingliche Bewuf3tsein oder Wissen. Ohne Wissen oder
Bewul3tsein kann nichts Macht haben. Ein materielles Objekt mag noch so méchtig sein,
doch ohne die Beriihrung von Bewultsein und Wissen kann es nichts ausrichten. Eine
materielle Maschine z. B. mag riesig und wundervoll sein, aber ohne von jemandem, der
wissend und von Bewulftsein erfiillt ist, beriihrt zu werden, ist diese materielle Maschine
vollig nutzlos. O mein Herr, Du bist das vollkommene Wissen, und in Deiner Personlichkeit
gibt es nicht die geringste Spur von materieller Verunreinigung. Siva mag wegen seiner
besonderen Macht, die gesamte Schopfung vernichten zu konnen, ein méachtiger Halbgott
sein, und ebenso mag Brahma sehr maéchtig sein, weil er das ganze Universum erschaffen
kann, doch eigentlich sind weder Brahma noch Siva die Ursache der kosmischen
Manifestation. Du bist die Absolute Wahrheit, das Hochste Brahman, und Du bist die
urspriingliche Ursache. Die urspriingliche Ursache der kosmischen Manifestation ist nicht
die unpersonliche Brahman-Ausstrahlung. Jenes unpersonliche Brahman geht von Deiner
Personlichkeit aus. Wie es die Bhagavad-gita bestitigt, ist die Ursache des unpersonlichen
Brahman Sri Krsna. Die Brahman-Ausstrahlung wird mit dem Sonnenlicht verglichen, das
vom Sonnenplaneten ausstrahlt. Deshalb kann das unpersonliche Brahman also nicht die
endgiiltige Ursache sein. Die endgiiltige Ursache aller Dinge ist die hochste ewige Gestalt
Krsnas. Die materiellen Aktionen und Reaktionen finden im unpersonlichen Brahman statt,
doch im personlichen Brahman, in der ewigen Gestalt Krsnas, gibt es weder Aktion noch



Reaktion. Mein lieber Herr, Dein Korper ist daher vollig friedvoll, vollig gliickselig und frei
von aller materiellen Verunreinigung.

Im materiellen Korper finden Aktionen und Reaktionen der drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur statt. Der Zeitfaktor ist das wichtigste Element und ist allen anderen
iibergeordnet, denn die materielle Manifestation wird durch die Zeit bewirkt. Durch sie
treten die Erscheinungen der materiellen Natur ins Dasein, und sobald die Erscheinungswelt
entsteht, sind fruchtbringende Handlungen zu beobachten. Als Ergebnis dieser
fruchtbringenden Handlungen nimmt das Lebewesen eine bestimmte Lebensform an und
erhalt damit auch eine besondere Wesensart, die von einem fein- und grobstofflichen Korper
umbhiillt wird, der aus der Lebensluft, dem Ich, den zehn Sinnesorganen, dem Geist und den
fiinf grobstofflichen Elementen besteht. Diese materiellen Bestandteile bilden also den
Korper, der wiederum zur Wurzel oder Ursache verschiedener anderer Korper wird, die die
Seele nacheinander auf ihrer Wanderung erhélt. All diese zeitweiligen Manifestationen
entstehen aus miteinander zusammenhédngenden Aktionen Deiner materiellen Energie. Du
bist die Ursache dieser duf3eren Energie und wirst nicht von den Aktionen und Reaktionen
der verschiedenen Elemente beriihrt. Weil Du transzendental zu allem Zwang der
materiellen Energie bist, bist Du die hochste Ruhe. Du bist die letzte Wahrheit in der
Freiheit von der materiellen Verunreinigung. Daher suche ich bei Deinen Lotosfiif3en
Zuflucht und gebe jede andere Zuflucht auf.

Mein lieber Herr, Dein Erscheinen als Sohn Vasudevas, in der Rolle eines Menschen, ist
ein von Deiner volligen Freiheit manifestiertes Spiel. Nur, um die Gottgeweihten zu segnen
und die Nichtgottgeweihten zu vernichten, erscheinst Du in vielen Inkarnationen. Diese
Inkarnationen steigen in die materielle Welt hinab, um Dein Versprechen, das Du in der
Bhagavad-gita gabst, zu erfiillen, nach dem Du erscheinst, sobald die Menschen von den fiir
den Fortschritt im Leben gegebenen Regeln abweichen. Wenn durch irreligiose Prinzipien
Storungen auftreten, erscheinst Du, mein lieber Herr, durch Deine innere Energie. Deine
Hauptabsicht ist es dann, die Halbgotter und Menschen, die ein spirituelles Leben fiihren
wollen, zu beschiitzen und zu erhalten und die Giiltigkeit der Gesetze und der Ordnung in
der materiellen Welt zu bewahren.

Bei der Erhaltung der Gesetze und der Ordnung ist Deine Gewalt gegeniiber den Schurken
und Damonen durchaus angebracht. Es ist nicht das erste Mal, daf3 Du Dich inkarniert hast.
Man weil3, da Du bereits viele Male zuvor erschienen bist.

Mein lieber Herr, ich muf} gestehen, daf$ ich durch Deinen geschleuderten Narayanajvara
hart gestraft worden bin. Zweifellos hat er eine sehr kiihlende Wirkung, doch zugleich ist er
sehr gefdhrlich und fiir jeden unertriglich. Mein lieber Herr, solange man im Bann
materieller Wiinsche das Krsna-Bewul3tsein vergi3t und nichts von der endgiiltigen Zuflucht,
Deinen Lotosfiien, weil3, wird man, da man einen materiellen Kérper angenommen hat,
durch die drei leidvollen Bedingungen der materiellen Welt geplagt. Weil man sich Dir nicht
hingibt, muf} man endlos weiterleiden.

Nachdem Krsna den Sivajvara angehort hatte, antwortete Er: »O Dreikopfiger, Ich freue
Mich iiber deine Worte, sei getrost, dad dir der Narayanajvara kein Leid mehr zufiigen wird.
Und Ich verspreche nicht nur, daff du von nun an von der Furcht vor dem Narayanajvara
frei sein wirst, sondern auch, daf3 jeder, der sich in Zukunft an den Kampf zwischen dir, dem
Sivajvara, und dem Narayanajvara erinnert, von allen Arten der Furcht frei sein wird.«

Nach dieser Antwort brachte der Sivajvara den LotosfiiRen des Hochsten Personlichen
Gottes noch einmal seine respektvollen Ehrerbietungen dar und entfernte sich dann.

In der Zwischenzeit hatte sich Banasura irgendwie von seinen Riickschldgen erholt und
kehrte mit frischer Kraft in den Kampf zuriick. Er trug diesmal in seinen tausend Hénden
alle moglichen Waffen, als er vor Sri Krsna stiirmte, der auf Seinem Streitwagen saf3.
Banasura war rasend vor Wut und liel§ seine vielen Waffen wie Regengiisse auf Sri Krsna
hageln. $ri Krsna nahm, als Er sah, daR Banasuras Waffen auf Thn zukamen wie Wasser aus
einem Schlauch, einfach sein scharfes Sudar§ana-Rad und begann dem Didmon damit die



tausend Hidnde abzuhacken wie ein Gartner mit einem geschliffenen Messer die Zweige eines
Baumes stutzt. Als Siva sah, daR sein Geweihter Banasura nicht einmal in seiner Gegenwart
gerettet werden konnte, besann er sich und trat plotzlich vor Sri Krsna, um Ihn durch
folgendes Gebet zu besénftigen.

»Mein lieber Herr«, sagte Siva, »Du bist das zu verehrende Ziel der vedischen Hymnen.
Wer Dich nicht kennt, hilt das unpersonliche brahmajyoti fiir die endgiiltige Hochste
Absolute Wahrheit, ohne zu wissen, da3 Du Dich hinter dieser Deiner spirituellen
Ausstrahlung in Deinem ewigen Reich aufhiltst. Deshalb wirst Du, mein lieber Herr,
Parambrahman genannt. Das Wort >Parambrahman< wird auch in der Bhagavad-gita zu
Deiner Beschreibung gebraucht. Die Heiligen, die ihre Herzen vollig von aller materiellen
Verunreinigung reingewaschen haben, konnen Deine transzendentale Gestalt wahrnehmen,
obwohl Du, alldurchdringend wie der Himmel, von keinem materiellen Objekt beriihrt bist.
Nur Deine Geweihten konnen Dich sehen, und niemand sonst. Nach der Auffassung der
Unpersonlichkeitsphilosophen von der hochsten Existenz ist der Himmel Dein Nabel, ist das
Feuer Dein Mund und das Wasser Dein Samen. Die himmlischen Planeten sind Dein Kopf,
die Himmelsrichtungen sind Deine Ohren, der Urvi-Planet stellt Deine Lotosfiie dar, der
Mond ist Dein Geist, und die Sonne ist Dein Auge. Was mich betrifft, so stelle ich Dein Ich
dar. Der Ozean ist Dein Bauch, und Indra, der Konig des Himmels, Deine Arme. Die Baume
und Pflanzen sind die Haare auf Deinem Korper, die Wolken sind das Haar auf Deinem
Haupt, und Brahma ist Deine Intelligenz. All die groBen Vorfahren, die Prajapatis, sind
Deine symbolischen Reprdsentanten, und Religion ist Dein Herz. Der unpersonliche Aspekt
Deines erhabenen Korpers wird auf diese Weise wahrgenommen, doch letzten Endes bist Du
die Hochste Person. Der unpersonliche Aspekt Deines erhabenen Korpers ist nur eine kleine
Sichtbarwerdung Deiner Energie. Du wirst auch mit einem urspriinglichen Feuer verglichen,
und alle Erweiterungen sind Licht und Wérme, die von Dir ausgehen.«

Siva fuhr fort: »Mein lieber Herr, obwohl Du Dich universal manifestierst, sind bestimmte
Teile des Universums bestimmte Teile Deines Korpers, und durch Deine unvorstellbare
Macht kannst Du gleichzeitig an einem Ort und universal verbreitet sein. Auch in der
Brahma-samhita finden wir die Feststellung, dal} Du, obwohl Du immer in Deinem Reich
Goloka Vrndavana weilst, trotzdem {iberall gegenwaértig bist. Und in der Bhagavad-gita steht,
daf Du erscheinst, um die Gottgeweihten zu beschiitzen, was fiir das gesamte Universum
Gliick bedeutet. Die Halbgotter regeln die verschiedenen Angelegenheiten im Universum
allein durch Deine Gnade. So werden die sieben hoheren Planetensysteme durch Deine
Gnade erhalten. Am Ende der Schopfung gehen alle Manifestationen Deiner Energien in Dich
ein, ganz gleich, ob sie die Form von Halbgottern, Menschen oder Tieren haben, und alle
unmittelbaren und mittelbaren Ursachen der kosmischen Manifestationen ruhen ohne
unterschiedliche Daseinsmerkmale in Dir. Doch letztlich kann man zwischen Dir und allen
anderen Dingen, die sich entweder auf gleicher Ebene mit Dir befinden oder Dir
untergeordnet sind, keine Unterschiede machen. Du bist gleichzeitig der Ursprung sowohl
der kosmischen Manifestation als auch ihrer Bestandteile. Du bist das Hochste Ganze und
ohne einen Zweiten. In der manifestierten Erscheinungswelt gibt es drei Zustidnde: die Stufe
des Bewuldtseins, die Stufe des Halbbewufdtseins, d. h. des Traumens, und die Stufe der
Bewul3tlosigkeit. Doch Du, o Herr, bist transzendental zu allen materiellen Daseinsstufen.
Daher befindest Du Dich sozusagen in der vierten Dimension, und Dein Erscheinen und
Fortgehen héngt von nichts anderem ab als von Dir Selbst. Du bist die hochste Ursache von
allem, doch fiir Dich gibt es keine Ursache. Du allein veranlat Dein Erscheinen und
Verschwinden. Trotz Deiner transzendentalen Stellung, o Herr, bist Du durch personliche
Manifestation in verschiedenen Inkarnationen, als Fisch, Schildkrote, Eber, Nrsimha, KeSava
usw., erschienen, um Deine sechs Fiillen zu offenbaren und allen Deine transzendentalen
Eigenschaften zu zeigen; dariiber hinaus bist Du durch Deine abgesonderten Manifestationen
in Form verschiedener Lebewesen erschienen. Mit Hilfe Deiner inneren Energie erscheinst
Du als die verschiedenen Inkarnationen Visnus, und durch Deine duf3ere Energie erscheinst
Du als die Erscheinungswelt.



Wenn der Himmel bewolkt ist, scheint die Sonne in den Augen des gewohnlichen
Menschen bedeckt zu sein; doch in Wirklichkeit verhilt es sich so, dal§ die Sonne, weil das
Sonnenlicht die Wolke erzeugt, selbst wenn der ganze Himmel bewolkt ist, niemals wirklich
bedeckt werden kann. Toricht wie der Mensch in diesem Beispiel, behauptet der weniger
intelligente Teil der Menschen, es gebe keinen Gott, doch Erleuchtete erkennen, wenn sie
die Manifestation verschiedener Lebewesen und ihre Tatigkeit sehen, Deine Gegenwart in
jedem Atom und in Deinen duf3eren und mittleren Energien. Deine unbegrenzten aktiven
Méchte werden nur von den erleuchteten Gottgeweihten wahrgenommen; diejenigen aber,
die im Bann Deiner duf3eren Energie stehen, identifizieren sich mit der materiellen Welt und
gewinnen Anhaftung an Gesellschaft, Freundschaft und Liebe. Auf diese Weise klammern sie
sich an die dreifachen Leiden des materiellen Daseins und sind den Dualititen von Leid und
Freude unterworfen. Manchmal werden sie in den Ozean der Anhaftung getaucht und ein
anderes Mal wieder herausgerissen.

Mein lieber Herr, nur durch Deine Barmherzigkeit und Gnade kann das Lebewesen die
menschliche Form des Lebens erhalten, die ihm die Moglichkeit bietet, dem leidvollen
Zustand der materiellen Existenz zu entkommen. Wer jedoch einen menschlichen Korper
besitzt, jedoch die Sinne nicht zu beherrschen vermag, wird von den Wellen der
Sinnenfreude fortgespiilt. In diesem Zustand kann er nicht Zuflucht bei Deinen Lotosfiil3en
suchen und sich Dir im hingebungsvollen Dienen widmen. Das Leben eines solchen
Menschen ist sehr elend, und jeder, der ein derartiges Leben in Dunkelheit fiihrt, betriigt
zweifellos sich selbst und somit auch andere. Aus diesem Grund ist die menschliche
Gesellschaft ohne Krsna-BewufB3tsein eine Gesellschaft von Betriigern und Betrogenen.

Lieber Herr, Du bist die Uberseele in allen Lebewesen und der Hochste Beherrschende
aller Dinge. Menschen, die sich stets in Illusion befinden, fiirchten sich vor dem letztlichen
Tod. Ein Mensch, der ausschliel3lich dem sinnlichen Genul3 ergeben ist, nimmt freiwillig das
leidvolle materielle Dasein auf sich und folgt hilflos dem Irrlicht der Sinnenfreude. Er ist
zweifellos der grof3te Narr, denn er weist den Nektar zuriick und trinkt das Gift.

Mein lieber Herr, alle Halbgotter, wie ich selbst und Brahma, und alle grofen Heiligen
und Weisen, deren Herzen von der materiellen Anhaftung gereinigt sind, haben durch Deine
Gnade mit ganzem Herzen bei Deinen Lotosfiilen Schutz gesucht. Wir alle haben bei Dir
Zuflucht genommen, denn wir haben Dich als den Hochsten Herrn und unser aller Leben
und Seele erkannt. Du bist die urspriingliche Ursache der kosmischen Manifestation. Du bist
ihr hochster Erhalter, und Du bist auch die Ursache ihrer Auflosung. Du bist jedem
gleichgesinnt und der friedfertigste und hochste Freund aller Lebewesen. Du bist fiir jeden
die hochste zu verehrende Person. Mein lieber Herr, bitte lafl uns immer in Deinem
transzendentalen hingebungsvollen Dienst beschéftigt sein, so dal} wir von der materiellen
Verstrickung frei werden konnen.

SchlieRlich, o Herr, mochte ich Dir sagen, da® Banasura mir sehr teuer ist. Er erwies mir
wertvolle Dienste, und deshalb mochte ich ihn immer froh sehen. Da ich mit Banasura
zufrieden war, versprach ich ihm stets Sicherheit; ich bitte Dich daher, zu ihm giitig zu sein,
so wie Du zu seinen Vorfahren, Konig Prahlada und Bali Mahar3ja, giitig warst.«

Als Krsna auf Sivas Gebete antwortete, sprach auch Er Seinerseits Siva mit »Herr« an; Er
sagte: »Lieber Herr, Siva, Ich stimme deinen Worten zu, und Ich wiirdige auch deinen
Wunsch, Banasura zu helfen. Mir ist bekannt, dal3 Banasura der Sohn Bali Maharajas ist, und
deshalb kann Ich ihn nicht toten, denn sonst wiirde Ich Mein Versprechen brechen. Ich gab
namlich Konig Prahlada den Segen, niemals einen Ddmon, der in seiner Familie erscheinen
wiirde, zu toten. So habe ich auch Banasura nicht vernichtet, sondern ihm nur die Arme
abgehackt, um ihm seinen falschen Hochmut zu nehmen. Seine gewaltigen Heerscharen
wurden der Welt eine Last, und um die Welt von dieser Last zu befreien, habe Ich alle seine
Soldaten getdtet. Nun hat er nur noch vier Arme, und er wird unsterblich bleiben, ohne von
materiellen Leiden oder Freuden beriihrt zu sein. Ich weil3, dal} er einer der gro3ten
Geweihten deiner Herrschaft ist, und so versichere Ich dir, dafy er kiinftig nichts mehr zu
befiirchten hat.«



Als Banasura auf diese Weise von Sr Krsna gesegnet wurde, trat er vor den Herrn und
verneigte sich vor IThm, indem er mit dem Haupt die Erde beriihrte. Er sorgte augenblicklich
dafiir, dal} Aniruddha und seine Tochter Usa in einer prachtigen Kutsche herbeigebracht
wurden, und {ibergab sie Sri Krsna. Krsna nahm Aniruddha und Usa, die inzwischen durch
Sivas Segen in materieller Hinsicht sehr reich geworden waren, in Seine Obhut, worauf sie,
mit einer aksauhini Soldaten als Vorhut, nach Dvaraka zuriickkehrten. Mittlerweile erfuhren
die Bewohner Dvarakas, dafd Krsna mit Usa und Aniruddha in aller Pracht zuriickkehrte, und
schmiickten jeden Winkel der Stadt mit Fdhnchen, Blumen und Girlanden. Alle grof3en
Stralen und Kreuzungen wurden sorgfiltig gereinigt und mit Wasser, dem Sandelholzpaste
beigemengt war, besprengt. Uberall war der Duft von Sandelholz zu spiiren. Mit groRem
Prunk und Jubel hiel3en schlieRlich alle Biirger gemeinsam mit ihren Freunden und
Verwandten Sri Krsna willkommen. Dabei erténten die gewaltigen Klinge von
Muschelhornern, Trommeln und Hoérnern zur BegriilBung des Herrn. So hielt Krsna, der
Hochste Personliche Gott, Einzug in Seine Hauptstadt Dvaraka.

Srila Sukadeva Gosvami versicherte Konig Pariksit, daR die Erzihlung vom Kampf
zwischen Siva und Krsna in keiner Weise unheilvoll sei, wie es die Schilderungen
gewohnlicher Kampfe sind. Vielmehr werde man, wenn man sich morgens an diese
Erzihlung vom Kampf zwischen Siva und Krsna erinnere und sich iiber Sri Krsnas Sieg freue,
in seinem Lebenskampf niemals eine Niederlage erleiden.

Banasuras Kampf mit Krsna und seine spitere Rettung durch die Gnade Sivas bestitigen
die Feststellung in der Bhagavad-gita, da® die Verehrer der Halbgotter ohne die Einwilligung
Krsnas, des Hochsten Herrn, keine Segnung empfangen konnen. Wir erfuhren in dieser
Erzihlung, daR Banasura, obwohl er ein groRer Geweihter Sivas war, von Siva nicht gerettet
werden konnte, als ihm von Krspa der Tod drohte. Siva mufte Krsna bitten, seinen
Geweihten zu verschonen, worauf der Herr Seine Einwilligung gab. Das ist Sri Krsnas
Stellung. Die treffenden Worte in diesem Zusammenhang werden in der Bhagavad-gita
gebraucht: mayaiva vihitan hi tan. Sie besagen, da kein Halbgott ohne die Einwilligung des
Hochsten Herrn seinem Verehrer irgendeine Segnung geben kann.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 62. Kapitel des Buches Krsna: »Krsna kampft
mit Bandasurax.



63. KAPITEL

iy

Die Geschichte von Konig Nrga

Eines Tages unternahmen einige Familienangehorige Sri Krsnas, wie Samba, Pradyumna,
Carubhanu und Gada, die alle Prinzen der Yadu-Dynastie waren, einen ausgedehnten
Ausflug durch einen Wald in der Ndhe von Dvaraka. Wahrend dieser Wanderung wurden sie
alle sehr durstig, und so begannen sie, in dem Wald nach Trinkwasser zu suchen. Als sie
schlie8lich an einen Brunnen kamen, mufiten sie feststellen, daf3 er kein Wasser enthielt,
doch dafiir befand sich in ihm ein wunderbares Lebewesen. Es war eine grof3e Eidechse, und
sie alle bestaunten das schone Tier. Die Prinzen erkannten, dal} die Eidechse gefangen war
und nicht aus eigener Kraft wiirde herausgelangen konnen, und daher versuchten sie aus
Mitleid, die groe Eidechse aus dem Brunnen zu befreien. Leider jedoch brachten sie es trotz
aller Versuche nicht fertig, die Eidechse zu befreien. Als die Prinzen heimkehrten, erzéhlten
sie Sr1 Krsna von ihrem Erlebnis. Sri Krsna ist der Freund aller Lebewesen. Deshalb begab Er
Sich auf Bitten Seiner Sohne personlich zu dem Brunnen und holte die grol3e Eidechse mit
Leichtigkeit heraus, indem Er einfach Seine linke Hand ausstreckte. Sowie die Eidechse von
Krsnas Hand beriihrt wurde, verschwand ihr Tierkorper, und sie erschien in der Gestalt eines
herrlichen Halbgottes, eines Bewohners der himmlischen Planeten. Der Korper des
Halbgottes strahlte wie geschmolzenes Gold; feine Gewiander schmiickten ihn, und er trug
kostbares Geschmeide um den Hals.

Es war Sri Krsna kein Geheimnis, weshalb der Halbgott den Korper einer Eidechse hatte
annehmen miissen, doch um alle anderen zu belehren, fragte Er ihn: »Mein lieber gesegneter
Halbgott, Ich sehe, dal} dein Korper nun so schon und strahlend ist. Wer bist du? Wir
konnen nur vermuten, daf} du einer der vortrefflichsten Halbgotter von den himmlischen
Planeten bist. Alles Gliick iiber dich! Ich glaube nicht, daf} die Lage, in der wir dich hier
vorgefunden haben, dir angemessen ist. Sicherlich bist du als Folge deiner fritheren
Handlungen in diese Lebensform versetzt worden. Aber lal} uns von dir selbst horen, wie du
in diese Lage geraten bist. Wenn du glaubst, dein Geheimnis verraten zu diirfen, sage uns
bitte, wer du bist.«

Die grol3e Eidechse war friiher ein Konig mit Namen Nrga gewesen, und als der Hochste
Personliche Gott nun Konig Nrga fragte, wer er sei, verneigte dieser sich vor dem Herrn,
indem er mit dem Helm auf seinem Haupt, der im Sonnenlicht gldnzte, den Boden beriihrte.
Er brachte also dem Hochsten Herrn als erstes seine achtungsvollen Ehrerbietungen dar und
sagte dann: »Mein lieber Herr, ich bin der Sohn Konig Iksvakus, Konig Nrga. Wenn Du
jemals wohltdtigen Mannern Beachtung geschenkt hast, muf3t Du bereits von mir gehort
haben. Lieber Herr, Du bist der Zeuge. Du bist Dir jeder auch noch so unbedeutenden
Handlung der Lebewesen in Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft bewuf3t. Nichts kann
Deinem ewigen Wissen verborgen bleiben. Dennoch werde ich, weil Du mir befohlen hast,
Dir meine Vergangenheit mitzuteilen, die ganze Geschichte erzihlen.«

Daraufthin schickte sich Konig Nrga an, die Geschichte seines durch karma-kanda-
Handlungen verursachten Falls zu erzdhlen: Er hatte einen stark ausgeprdgten Hang zur
Mildtatigkeit gehabt und so viele Kiihe verschenkt, daf® ihre Zahl, wie er sagte, der Anzahl
der Staubkorner auf der Erde, der Sterne am Himmel und der Regentropfen gleichkam. Die



vedischen Ritualvorschriften geben jemandem, der zu Mildtatigkeit neigt, die Anweisung,
den brahmanas Kiihe zu schenken. Aus Konig Nrgas Worten geht hervor, dal} er dieses
Prinzip mit aller Ernsthaftigkeit einhielt; als Folge einer kleinen Nachléssigkeit jedoch wurde
er gezwungen, als Eidechse geboren zu werden. Der Herr empfiehlt aus eben solchen
Griinden in der Bhagavad-gita, daf} jemand, der eine Neigung zur Mildtétigkeit hat und den
Segen, der auf seine Mildtatigkeit folgt, erlangen mochte, seine Gaben zur Freude Krsnas
verwenden soll. Spenden in Mildtitigkeit zu geben gilt als fromme Handlung, und als
Ergebnis frommer Handlungen kann man zu hoheren Planetensystemen erhoben werden;
doch daff man einen himmlischen Planeten erreicht hat, bedeutet nicht, daff man niemals
wieder herunterfallt. Das Beispiel Konig Nrgas zeigt besonders deutlich, daf} fruchtbringende
Handlungen, selbst wenn sie von sehr frommer Art sind, uns nicht zu ewigem, gliickseligem
Leben verhelfen konnen. Wie in der Bhagavad-gita erklart wird, bindet das Ergebnis einer
Handlung, mag diese fromm oder gottlos sein, den Ausfiihrenden, sofern die Handlung nicht
als yajfia (Opfer) fiir den Hochsten Personlichen Gott getan wird.

Konig Nrga wies darauf hin, daf} die Kiihe, die er fortgab, keine gewohnlichen Kiihe
waren. Eine jede war noch ganz jung und hatte erst einmal gekalbt. Alle Kiihe gaben
reichlich Milch und waren sehr friedlich und gesund. Auch waren sie alle mit auf
rechtschaffene Weise verdientem Geld erworben worden; ihre Horner waren goldiiberzogen,
ihre Hufe mit Silber beschlagen, und sie trugen seidene Decken, die mit Perlen und Kettchen
verbramt waren. Er berichtete, dal} diese kostbar geschmiickten Kiihe nicht irgendwelchen
Unwiirdigen gegeben wurden, sondern nur den besten brahmanas, die er dazu mit stattlichen
Gewédndern und Goldgeschmeide versehen liel3. Die brahmanas waren alle sehr beféhigt,
keiner von ihnen war reich, und ihren Familien hatte es stets an den Lebensnotwendigkeiten
gemangelt. Ein wirklicher brahmana hortet niemals Geld fiir ein {ippiges Leben, wie es die
ksatriyas und vaisyas tun, sondern bleibt immer freiwillig in Armut, da er weil3, daf} Geld
den Geist zu materialistischer Denkweise verfiihrt. So zu leben ist das Geliibde eines jeden
echten brahmana, und alle damaligen brahmanas hielten sich strikt an ihr hohes Geliibde. Sie
waren im vedischen Wissen wohlbewandert; sie nahmen ihr Leben lang die erforderlichen
Enthaltsamkeiten und Buf3en auf sich und waren grofmiditig, so dal} sie alle Voraussetzungen
fiir befdhigte brahmanas erfiillten. Sie waren jedem gleichermafen wohlgesinnt, und
iiberdies waren sie oft noch jung und bereits vollig geeignet, als echte brahmanas zu
handeln. Neben den Kiihen wurden ihnen auch Land, Gold, Hauser, Pferde und Elefanten
gegeben. Denjenigen, die noch nicht verheiratet waren, wurden Frauen, Dienerinnen,
Getreide, Silber, Geratschaften, Gewinder, Edelsteine, Hausrat, Kutschen und vieles mehr
geschenkt. Diese Spenden geschahen auf vorbildliche Art als Opfer nach den Regeln fiir
vedische Riten. Der Konig erzdhlte weiterhin, dad er nicht nur Gaben an die brahmanas
hatte verteilen lassen, sondern auch andere fromme Werke getan hatte: So hatte er z. B.
Brunnen gegraben, Bidume an den Strallenrdndern gepflanzt und an den Hauptstralen
Teiche angelegt.

Der Konig fuhr fort: »Trotz alledem geschah es eines Tages ungliicklicherweise, daf} eine
der Kiihe, die ich einem brahmana gegeben hatte, sich wieder unter meine Kiihe mischte.
Ohne davon zu wissen, schenkte ich sie spiter einem anderen brahmana, doch als dieser die
Kuh gerade wegfiihrte, kam ihr vorheriger Besitzer und forderte sie als sein Eigentum,
indem er sagte: »Diese Kuh wurde mir vor kurzem iibergeben; wie kommst du also dazu, sie
einfach mit dir zu nehmen? Daraufhin gab es Streit und Hader zwischen den beiden
brahmanas, bis sie schlief§lich zu mir kamen und mich beschuldigten, ich hitte eine Kuh
zurliickgenommen, die ich bereits als Spende gegeben hitte.« Jemandem etwas
fortzunehmen, das man ihm geschenkt hat, gilt als gro3e Siinde, besonders, wenn man dies
einem brahmana antut. Als nun die beiden brdhmanas dem Konig den gleichen Vorwurf
machten, konnte er sich nur wundern, wie das Ganze hatte geschehen konnen. Schliel3lich
bot er jedem der beiden 100 000 Kiihe im Austausch gegen die eine Kuh, die der AnlaR ihres
Streits war. Er flehte sie an, da} er doch ihr Diener sei, und dal ihm ein bedauerlicher
Fehler unterlaufen sein miisse. Um ihn also wiedergutzumachen, bat er sie, doch so iiberaus
glitig sein, sein Angebot anzunehmen. Der Konig flehte die brahmanas instdndig an, ihn



wegen seines Fehlers nicht in die Holle zu stiirzen. Das Eigentum eines brahmana bezeichnet
man als brahma-sva, und nach dem Gesetz Manus darf nicht einmal die Regierung es sich
aneignen. Jeder der brahmanas beharrte indessen darauf, daf3 die Kuh ihm gehore und ihm
unter keinen Umstédnden wieder weggenommen werden diirfe; keiner von beiden war bereit,
sie gegen 100 000 Kiihe zu tauschen. Sie wiesen also den Vorschlag des Konigs zuriick und
verlief3en den Palast voller Zorn in dem Gefiihl, dal} ihre rechtméRige Stellung angefochten
worden sei.

Als es einige Zeit nach diesem Vorfall fiir den Konig so weit war, den Korper aufzugeben,
und er vor Yamaraja, den Herrn des Todes, gefiihrt wurde, fragte Yamaraja ihn, ob er erst
die Folgen seiner frommen Handlungen geniel3en oder erst die Folgen seiner unfrommen
Handlungen erleiden wolle. Yamaraja wies Konig Nrga auch darauf hin, daf ihn, weil er so
viele fromme Werke getan und so viele milde Gaben verteilt habe, ein unvorstellbares
Ausmald an Genul3 erwarte. Sein materielles Gliick werde nahezu endlos sein; doch trotz
dieses Hinweises war Konig Nrga unschliissig. Zuletzt entschied er sich, erst die Folgen
seiner unfrommen Handlungen zu erleiden und danach die Ergebnisse seiner frommen
Werke zu genief3en, und so verwandelte Yamaraja ihn auf der Stelle in eine Eidechse.

Lange Zeit hatte Konig Nrga als grofde Eidechse in dem Brunnen gelebt, und nun erzéhlte
er Sri Krsna: »Obwohl ich in diese gefallene Lebenslage versetzt wurde, dachte ich nur an
Dich, mein Herr, und mein Erinnerungsvermogen wurde mir nie genommen.« Aus diesen
Worten Konig Nrgas geht hervor, da Menschen, die den Prinzipien gewinnbringender
Handlungen folgen und einige materielle Gewinne erlangen, nicht sehr intelligent sind. Als
Yamaraja, der Herr des Todes, Konig Nrga sein Schicksal selbst wihlen liel3, hétte dieser erst
die Ergebnisse seiner frommen Handlungen bekommen konnen. Statt dessen hielt er es fiir
kliiger, erst die Folgen seiner unfrommen Handlungen zu empfangen und dann die
Auswirkungen seiner frommen Handlungen ungestort zu genieBen. Offensichtlich hatte er
alles in allem noch kein Krsna-Bewultsein entwickelt. Wer Krsna-bewul3t ist, entwickelt
Liebe zu Gott, nicht aber Liebe zu frommen oder unfrommen Handlungen; deshalb ist er
auch nicht den Folgen solcher Handlungen unterworfen. Wie in der Brahma-sambhita gesagt
wird, ist ein Gottgeweihter durch die Gnade des Herrn nicht den auf seine
gewinnbringenden Handlungen folgenden Reaktionen ausgesetzt.

Aus irgendwelchen Griinden jedoch, wohl als Folge seiner frommen Werke, war in Konig
Nrga der Wunsch entstanden, den Herrn zu sehen. Er fuhr also fort: »Mein lieber Herr, ich
hegte ein starkes Verlangen, Dich eines Tages personlich sehen zu diirfen, und so glaubte
ich, dal} es mir wegen meiner Neigung zu Riten und wohltidtigen Handlungen, verbunden
mit diesem starken Verlangen, Dich personlich zu sehen, moglich sei, die Erinnerung an
mein vorheriges Leben wiederzuerlangen, obwohl ich eine Eidechse geworden war [*
Jemanden, der sich an sein vorheriges Leben erinnern kann, bezeichnet man als jati-
smara.*]. Mein lieber Herr, Du bist die Uberseele im Herzen jedes Lebewesens. Es gibt viele
grofde mystische yogis, die die Augen haben, Dich durch die Veden und Upanisaden zu sehen.
Um die hohe Stufe zu erreichen, Dir an Qualitit gleich zu sein, meditieren sie sténdig iiber
Dich in ihren Herzen. Obwohl solche vortrefflichen Heiligen Dich stets in ihren Herzen
wahrnehmen moégen, konnen sie Dich dennoch nicht von Angesicht zu Angesicht sehen;
deshalb iiberrascht es mich um so mehr, daf} ich Dich personlich sehen darf. Ich weil3, da®
ich frither, besonders in meiner Stellung als Konig, mit so vielen weltlichen Dingen
beschiiftigt war. Obgleich ich inmitten von Uberflu@ und Prunk lebte und so sehr den
Freuden und Leiden des materiellen Daseins ausgesetzt war, habe ich nun das Gliick, Dich
personlich zu sehen. Soviel ich weif3, kann eigentlich nur jemand, der vom materiellen
Dasein befreit ist, Dich so sehen.«

Als sich Konig Nrga entschlof3, die Folgen seiner unfrommen Handlungen zu empfangen,
wurde ihm wegen seines Fehlers bei seinen frommen Werken der Korper einer Eidechse
gegeben; daher konnte er nicht direkt auf eine hohere Lebensstufe wie die eines Halbgottes
gelangen. Wahrend seiner frommen Handlungen hatte er jedoch an Krsna gedacht, und
deshalb wurde er bald von seinem Tierkorper befreit und erhielt den Korper eines



Halbgottes. Wenn diejenigen, die materielle Giiter begehren, den Hochsten Herrn verehren,
bekommen sie die Korper maéachtiger Halbgotter. Einige dieser Halbgotter erhalten
Gelegenheit, den Hochsten Personlichen Gott von Angesicht zu Angesicht zu sehen, aber das
bedeutet noch nicht, daf sie imstande sind, in das spirituelle Konigreich, auf einen der
Vaikuntha-Planeten zu gelangen. Nur wenn diese Halbgotter weiterhin versuchen, Geweihte
des Herrn zu werden, gelangen sie bei der ndchsten Gelegenheit, die sich ihnen bietet, nach
Vaikuntha.

Als Konig Nrga nun den Korper eines Halbgottes erlangt hatte, konnte er sich immer noch
an alles erinnern; er sagte zu Krsna: »Mein lieber Herr, Du bist der Hochste Meister, und Du
wirst von allen Halbgottern verehrt. Du bist nicht irgendeines der Lebewesen, sondern die
Hochste Person, Purusottama. Du bist die Quelle allen Gliicks fiir alle Lebewesen; daher bist
Du auch als Govinda bekannt. Du bist der Herr aller Lebewesen, sowohl derer, die bereits
einen materiellen Korper angenommen haben, als auch derer, die noch keinen materiellen
Korper angenommen haben [* Zu den Lebewesen, die noch keinen materiellen Korper
angenommen haben, gehoren auch jene, die in der materiellen Welt als iible Geister
umbherirren und in der feinstofflichen Geisteratmosphére leben. Diejenigen jedoch, die im
spirituellen Konigreich, auf einem der Vaikuntha-Planeten leben, haben Korper, die nicht
aus materiellen Elementen bestehen.*]. O Herr, Du bist unfehlbar; Du bist der Hochste, der
Reinste aller Lebewesen. Du weilst im Herzen eines jeden. Du bist Narayana, die Zuflucht
aller Lebewesen. Du, der Du Dich in den Herzen aller Lebewesen befindest, bist der hochste
Kontrollierende ihrer Sinnentétigkeiten; deshalb wirst Du auch Hrsike$a genannt.

Mein lieber Hochster Herr, Sri Krsna, weil Du mir den Koérper eines Halbgottes gabst,
werde ich mich zu einem der himmlischen Planeten begeben miissen; doch zuvor méchte ich
die Gelegenheit wahrnehmen, Dich um Deine Gnade zu bitten: Gewdhre mir die Segnung,
daf} ich niemals Deine Lotosfiie vergessen werde, ganz gleich, in welche Lebensform und
auf welchen Planeten ich auch versetzt werden mag. Du bist alldurchdringend und iiberall
als Ursache und Wirkung gegenwdrtig. Du bist die Ursache aller Ursachen, und Deine Macht
und Kraft sind grenzenlos. Du bist die Absolute Wahrheit, der Hochste Personliche Gott und
das Hochste Brahman. Ich bringe Dir deshalb wieder und wieder meine achtungsvollen
Ehrerbietungen dar. Mein lieber Herr, Dein Korper ist voll transzendentaler Gliickseligkeit
und transzendentalen Wissens, und Du bist ewig. Du bist der Gebieter {iber alle mystischen
Krifte; deshalb bist Du auch als YogesSvara bekannt. Setze mich bitte giitigerweise als
unbedeutendes Staubkornchen an Deine Lotosfiil3e.«

Ehe sich Konig Nrga zu den himmlischen Planeten aufmachte, umkreiste er den Herrn und
beriihrte schlie3lich, als er sich vor Ihm verneigte, mit dem Helm Seine Lotosfiille. Dann sah
er auch schon ein Luftfahrzeug von den himmlischen Planeten vor sich, das er mit Erlaubnis
des Herrn bestieg.

Nachdem sich K6nig Nrga entfernt hatte, brachte Sri Krsna zum Ausdruck, daf Er die
Hingabe des Konigs an die brahmanas wie auch dessen Mildtitigkeit und Ernsthaftigkeit bei
der Durchfiihrung vedischer Rituale schitze. Es wird namlich empfohlen, wenn jemand
nicht direkt ein Geweihter des Herrn werden kann, da® er den vedischen Lebensprinzipien
folgt. Das wird es ihm zu guter Letzt ermdglichen, den Herrn zu sehen, indem er entweder
direkt ins spirituelle Konigreich erhoben wird oder vorerst ins himmlische Konigreich
gelangt, von wo sich ihm gute Moglichkeiten bieten, die spirituelle Welt zu erreichen.

Sri Krsna sagte daraufhin zu Seinen anwesenden Verwandten, die dem ksatriya-Stand
angehorten, um sie anhand von Konig Nrgas Beispiel zu belehren: »Selbst wenn ein ksatriya-
Konig so machtig wie das Feuer ist, darf er sich unter keinen Umstidnden das Eigentum eines
brahmana aneignen und es fiir seine eigenen Zwecke benutzen. Wie diirfen dann erst
gewoOhnliche Konige, die sich meistens filschlich fiir die machtigsten Wesen der materiellen
Welt halten, das Eigentum eines brahmana an sich nehmen? Ich halte es fiir nicht so
gefdhrlich, Gift zu nehmen, wie sich das Eigentum eines brahmana anzueignen, denn bei
gewoOhnlichem Gift kann man durch die geeignete Behandlung von der Wirkung befreit
werden, doch wenn man >Gift trinkt:, indem man das Eigentum eines brahmana nimmt, kann



kein Mittel diesen Fehler wiedergutmachen. Konig Nrga ist das beste Beispiel dafiir: Er war
zwar sehr méchtig und auch fromm, doch wegen eines kleinen Fehlers, weil er sich ndmlich
versehentlich die Kuh eines brahmana aneignete, wurde er dazu verdammt, das scheuf3liche
Leben einer Eidechse zu fithren. Gewohnliches Gift kann nur denen schaden, die es trinken,
und gewohnliches Feuer kann mit Wasser geloscht werden; doch das durch die spirituelle
Kraft eines brahmana entziindete arani-Feuer kann die ganze Familie dessen, der einen
solchen brahmana erziirnt, zu Asche verbrennen [*Friiher pflegten die brahmanas ihre
Opferfeuer nicht mit Streichholzern oder einem anderen Feuer zu entziinden, sondern durch
maéachtige mantras, die man als arani bezeichnet.*]. Wenn jemand das Eigentum eines
brahmana anriihrt, verfillt seine Familie drei Generationen lang dem Ruin, und wenn
jemand einem brahmana mit Gewalt das Eigentum wegnimmt, werden zehn Generationen
seiner Familie vor ihm und zehn Generationen nach ihm von Verderben heimgesucht. Wird
aber jemand ein Vaisnava oder Geweihter des Herrn, erlangen zehn Generationen seiner
Familie vor seiner Geburt und zehn Generationen nach ihm die Befreiung.«

Sri Krsna fuhr fort: sWenn ein torichter, durch Reichtum, Ansehen und Macht iiberheblich
gewordener Konig versucht, sich das Eigentum eines brahmana anzueignen, sollte man
wissen, dal} ein solcher Konig sich den Pfad zur Hoélle ebnet. Er kann sich nicht vorstellen,
wie sehr er fiir solch unkluge Handlungen leiden muf. Wenn z. B. jemand einem
grollmiitigen brahmana, der fiir eine kinderreiche, hilflose Familie zu sorgen hat, etwas
fortnimmt, wird ein solcher Verbrecher in die Holle versetzt, die als Kumbhipaka gefiirchtet
ist — und nicht nur er selbst, sondern auch seine Angehorigen werden in dieser Holle unter
den elendsten Lebensbedingungen ihr Dasein fristen miissen. Ein Mensch, der etwas an sich
nimmt, was entweder einem brahmana gegeben oder von einem brahmana weggegeben
wurde, ist dazu verdammt, mindestens 60 000 Jahre ein solch elendes Dasein zu fithren wie
ein Insekt im Kot. Deshalb lege Ich euch nahe, Meine Sohne und Verwandten: Nehmt
niemals, nicht einmal versehentlich, das Eigentum eines brahmana an euch, denn durch eine
solche Handlung wiirdet ihr eure ganze Familie ins Verderben stiirzen. Wenn jemand sich
auch nur wiinscht, solches Eigentum zu besitzen, verkiirzt sich sein Leben, selbst wenn er
gar nicht versucht, es an sich zu reien. Er wird von seinen Feinden geschlagen werden; er
wird, wenn er Konig ist, seinen Thron verlieren, und wenn er den Korper aufgibt, wird er
eine Schlange werden. Eine Schlange fiigt anderen Lebewesen nur Leid zu. Meine lieben
Prinzen und Anverwandten, Ich rate euch deshalb, dal3 selbst, wenn ein brahmana zornig auf
euch wird und euch beschimpft oder euch etwas antut, ihr euch nicht rdchen, sondern
vielmehr lacheln, duldsam sein und ihm eure Achtung erweisen solltet. Wie ihr sicher wil3t,
bringe auch Ich Selbst den brahmanas mit grofem Respekt dreimal am Tag Meine
Ehrerbietungen dar. Thr solltet daher Meiner Anweisung und Meinem Beispiel folgen. Ich
werde niemandem vergeben, der dies unterldf3t, sondern Ich werde ihn dafiir strafen. Ihr
solltet vom Beispiel Konig Nrgas lernen, dal} selbst wenn jemand versehentlich das
Eigentum eines brahmanas an sich nimmt, er in elendste Lebensumsténde versetzt wird.«

Damit gab Sri Krsna, der stets darum bemiiht ist, die bedingten Lebewesen zu ldutern,
eine Anweisung, die nicht nur fiir Seine Familienangehorigen und die Einwohner von
Dvaraka bestimmt war, sondern auch fiir alle Angehorigen der menschlichen Gesellschaft.
Dann begab Sich der Herr in Seinen Palast zuriick.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 63. Kapitel des Buches Krsna: »Die
Geschichte von Konig Nrgax.



64. KAPITEL

iy

Balarama besucht Vrndavana

$ri Balarama bekam groRe Sehnsucht danach, Seinen Vater Maharaja Nanda und Seine
Mutter Yasoda zu sehen. Deshalb fuhr Er eines Tages voller Eifer in einer Kutsche nach
Vrndavana. Die Einwohner von Vrndavana hatten sich schon seit langem danach gesehnt,
Krsna und Balarama wiederzusehen. Als Balarama nach Vrndavana kam, waren die
Kuhhirtenjungen und die gopis bereits erwachsen geworden; dennoch umarmten sie Ihn alle
bei Seiner Ankunft, und Balarama umarmte sie in Erwiderung. Dann ging Er zu Maharaja
Nanda und Ya$oda und erwies ihnen Seine achtungsvollen Ehrerbietungen. Mutter Yasoda
und Nanda Maharaja ihrerseits segneten Thn, Jagadisvara, den Herrn des Universums, der
jeden erhilt. Der Grund hierfiir war, da sowohl Krsna als auch Balarama alle Lebewesen
erhalten und dennoch Nanda und Yasoda ihrer Abwesenheit wegen in groller Not gewesen
waren. In diesen Gefiihlen umarmten sie Balarama, setzten Ihn auf ihren Schof3 und
begannen, endlos zu weinen, wobei sie Balarama mit ihren Trdnen benetzten. Danach erwies
Balarama den &lteren Kuhhirten Seine Ehrerbietungen und nahm die Ehrerbietungen der
jiingeren Kuhhirten entgegen. So tauschte Balarama mit jedem, je nach Alter und der
jeweiligen Beziehungen zu Ihm, Gefiihle der Freundschaft aus. Seinen gleichaltrigen
Freunden schiittelte Er die Hand und umarmte laut lachend jeden von ihnen.

Nachdem Thn also die Kuhhirten und Kuhhirtenjungen, die gopis, Konig Nanda und Mutter
Yasoda begriil3t hatten, setzte Sich Balarama voller Zufriedenheit nieder, worauf sie Thn alle
umringten. Zunichst erkundigte Sich Balarama nach ihrem Befinden, und dann begannen
sie, da sie ihn so lange Zeit nicht gesehen hatten, vielerlei Fragen zu stellen. Die Bewohner
Vrndavanas, die einfach von den Lotosaugen Krsnas gefangen waren, hatten alles fiir den
Herrn geopfert. Wegen ihres grofen Verlangens, Krsna zu lieben, begehrten sie niemals
danach, himmlische Planeten zu erreichen, in die Brahman-Ausstrahlung einzugehen oder
mit der Absoluten Wahrheit eins zu werden. Sie dachten nicht einmal daran, ein Leben im
UberfluB zu geniefRen, sondern waren mit ihrem einfachen Leben im Dorf als Kuhhirten
zufrieden. Stets in Gedanken bei Krsna, begehrten sie nichts zu ihrem eigenen Nutzen. Sie
liebten Thn so sehr, daR in Seiner Abwesenheit ihre Stimmen bebten, als sie an Balaramaji
ihre Fragen richteten.

Die ersten Fragen stellten Nanda Maharaja und Yasoda-mayi: »Lieber Balarama, geht es
unseren Freunden, wie Vasudeva und den anderen Familienangehorigen, gut? Nun seid Ihr
beiden, Du und Krsna, erwachsene Eheminner mit Kindern. Erinnert Thr Euch im Gliick
Eures Familienlebens zuweilen noch an Eure armen Eltern Nanda Maharaja und Yasoda-
devi? Es ist eine erfreuliche Nachricht, da der siindige Konig Kamsa von Euch getotet
worden ist und unsere Freunde, wie Vasudeva, denen er so viel Leid zufiigte, nun von ihm
erlost sind. Es freut uns auch zu horen, daf Ihr beiden Jarasandha und Kalayavana, der nun
tot ist, besiegt habt, und daf3 Thr in Dvaraka, einer Festungsstadt, lebt.«

Als schlief3lich auch die gopis kamen, sah Balarama sie mit liebevollen Augen an. Voller
Freude fragten die gopis, die solange wegen Krsnas und Balaramas Fortbleiben betriibt
gewesen waren, nach dem Wohlergehen der beiden. Sie wollten vor allem von Balarama
wissen, ob Krsna das Leben in der Gesellschaft der erleuchteten Frauen von Dvaraka Purl



genielRe. Sie fragten: »Denkt Er noch manchmal an Seinen Vater Nanda, Seine Mutter Yasoda
und Seine Freunde, denen Seine Gesellschaft so vertraut war, als Er in Vrndavana weilte?
Hat Krsna vielleicht Pline, wieder hierherzukommen und Seine Mutter Yasoda zu sehen,
und erinnert Er Sich manchmal an uns bedauernswerte gopis, die nun Seiner Gesellschaft
beraubt sind? Krsna mag uns vielleicht inmitten der vornehmen Damen von Dvaraka
vergessen haben, doch was uns betrifft, so denken wir immer noch an Thn, indem wir
Blumen pfliicken und sie zu Girlanden auffideln. Wenn Er dann nicht kommt, verbringen
wir unsere ganze Zeit mit Weinen. Wenn Er doch nur hierherkommen und die
Blumenketten, die wir fiir Thn gemacht haben, annehmen wiirde! Lieber Balarama,
Nachkomme Dasarhas, Du weil3t, dafy wir fiir Krsnas Freundschaft alles aufgeben wiirden.
Die meisten Menschen kénnen selbst in grof3ter Not nicht ihre Familienbindungen aufgeben.
Doch obgleich es anderen unmoglich ist, gaben wir unsere Viter, Miitter, Schwestern und
Verwandten auf, ohne irgendwelche Bedenken bei unserer Entsagung zu haben. Dann jedoch
verlie uns Krsna ganz plotzlich und ging fort. Ohne ernsthafte Uberlegung brach Er einfach
unsere innige Beziehung ab und fuhr in ein fremdes Land; doch war Er so listig und schlau,
kurz vor Seinem Fortgehen noch ein paar Worte des Trostes zu sprechen. Er sagte: sMeine
lieben gopis, bitte seid nicht traurig. Die Dienste, die ihr Mir erwiesen habt, werde Ich euch
niemals zuriickerstatten konnen!< Wie hitten wir, die wir schlief8lich nur Frauen sind, Thm
miftrauen konnen? Nun aber wissen wir, da3 Er uns mit Seinen siiffen Worten nur
hintergehen wollte.«

Eine andere gopi, die iiber Krsnas Fortbleiben von Vrndavana klagte, sagte: »Lieber
Balaramaji, wir sind natiirlich nur Dorfmddchen, und deshalb konnte Krsna uns in dieser
Weise irrefiihren, doch wie steht es mit den Damen in Dvaraka? Glaube nicht, da sie so
toricht sind wie wir. Uns Dorffrauen mag Krsna etwas vorgemacht haben, doch die Damen
in der Stadt Dvaraka sind sehr klug und intelligent. Es wiirde mich wundern, wenn auch sie
sich von Krsna tduschen liefen und Seinen Worten Glauben schenkten.«

Dann ergriff eine andere gopi das Wort: »Meine lieben Freundinnen,« sagte sie, »Krsna
weild Seine Worte sehr geschickt zu wahlen.

Niemand kann sich mit IThm in dieser Kunst messen. Er kann solch farbenprichtige Worte
von Sich geben und so honigsii} reden, dafd das Herz einer jeden Frau getduscht wird, die
IThm Gehor schenkt. Auflerdem beherrscht Er vollkommen die Kunst, iiberaus betérend zu
licheln, und Frauen, die Sein Licheln sehen, werden verriickt nach IThm und wollen sich Thm
riickhaltlos hingeben.«

Eine andere gopi sagte, als sie dies horte: »Liebe Freundinnen, was hat es fiir einen Sinn,
iiber Krsna zu reden? Wenn ihr unbedingt eure Zeit mit Reden verbringen wollt, so lal3t uns
iiber etwas anderes sprechen als iiber Thn. Wenn der grausame Krsna Seine Zeit ohne uns
zubringen kann, warum sollen dann nicht auch wir unsere Zeit ohne Krsna zubringen
konnen? Natiirlich verlebt Krsna Seine Tage sehr frohlich ohne uns, wahrend wir, und das
ist der Unterschied, unsere Tage ohne Ihn sicherlich nicht frohen Sinnes verleben kénnen.«

Als die gopis in dieser Weise miteinander sprachen, steigerten sich ihre Gefiihle fiir Krsna
mehr und mehr, und sie nahmen Krsnas Lacheln, Krsnas liebevolle Worte, Krsnas
anziehendes Aussehen, Krsnas Wesensmerkmale und Krsnas Umarmungen tatséchlich wahr.
Durch die Macht ihrer ekstatischen Gefiihle schien ihnen Krsna personlich anwesend zu sein
und vor ihnen zu tanzen. Als sie so siien Erinnerungen an Krsna nachhingen, konnten sie
ihre Tranen nicht zuriickhalten und begannen, lautlos zu weinen.

Balarama konnte natiirlich die ekstatischen Gefiihle der gopis verstehen, und deshalb
wollte Er sie trosten. Er verstand Sich sehr darauf, jemandes Vertrauen zu gewinnen, und so
begann Er, indem Er voll Achtung zu den gopis sprach, ihnen die Geschichte so einfiihlsam
zu erzdhlen, daf sie zufrieden wurden. Um den gopis auch weiterhin Zufriedenheit zu
schenken, verbrachte Balarama zwei ganze Monate in Vmdavana, ndmlich die Monate Caitra
(Mérz-April) und Vaisakha (April-Mai). Wahrend dieser Zeit blieb Er stindig mit den gopis
zusammen, und Er verbrachte jede Nacht mit ihnen im Wald von Vrndavana, um ihr
Begehren nach ehelicher Liebe zufriedenzustellen. So genof3 Balarama wéhrend der zwei



Monate auch den rasa-Tanz mit den gopis. Da es gerade Friihling war, wehten sanfte Winde
am Ufer der Yamuna, die den Duft verschiedener Blumen mit sich trugen, vor allem den der
kaumudi. Mondlicht erleuchtete den Himmel und strahlte {iberallhin, so daf$ die Ufer der
Yamuna einen sehr hellen, reizvollen Anblick boten, und dort erfreute Sich Balarama der
Gesellschaft der gopis.

Der Halbgott Varuna sandte seine Tochter Varuni in Form fliissigen Honigs, der aus den
Astlochern der Baume tropfte. Der ganze Wald duftete nach diesem Honig, und das siif3e
Aroma betorte Balaramaji. Balaramaji und die gopis verlockte der Geschmack des fliissigen
Varuni-Honigs sehr, und gemeinsam tranken sie von ihm. Wahrend sie diesen natiirlichen
Trank genossen, chanteten die gopis von der Herrlichkeit Balaramas. Balarama war in einer
sehr freudigen Stimmung, als wire Er durch den Varuni-Trank berauscht, und frohlich
rollten Seine Augen hin und her. Er war mit langen Girlanden aus Waldblumen geschmiickt,
und Sein Zusammensein mit den gopis erschien wegen der transzendentalen Gliickseligkeit
wie ein groRRes Freudenfest. Sri Balarama lichelte bezaubernd, und die Schweiperlen, die
Sein Antlitz schmiickten, glichen zartem Morgentau.

In dieser frohlichen Stimmung wiinschte Balarama, die Gesellschaft der gopis im Wasser
der Yamuna zu geniel3en. Er rief daher nach der Yamuna, sie solle zu Thm kommen, doch
Yamuna folgte dem Befehl Balaramajis nicht, da sie Ihn fiir berauscht hielt. Dariiber wurde
Balarama sehr ungehalten. Auf der Stelle wollte Er deshalb den Boden am Fluf3 mit Seiner
Pflugschar aufreillen. Balarama hat zwei Waffen, einen Pflug und eine Keule, und je nach
Notwendigkeit macht Er Gebrauch von ihnen. Diesmal wollte Er die Yamuna zwingen, zu
Ihm zu kommen, und so griff Er zu Seinem Pflug. Weil die Yamuna Seinem Befehl nicht
gehorchte, wollte Er sie bestrafen; Er rief ihr zu: »Du erbarmlicher Fluf3! Warum hast Du
nicht auf Meinen Befehl gehort? Nun werde ich Dir eine Lehre erteilen! Freiwillig bist Du
nicht zu Mir gekommen — nun gut, dann werde Ich dich mit Hilfe Meines Pfluges hierher
zwingen. Ich werde dich in Hunderte verstreuter Rinnsale zerteilen!«

Balarama begann also das Land zu zerfurchen, und als Yamuna derart bedroht wurde,
fiirchtete sie sich sehr vor Balaramas Stérke; sogleich erschien sie personlich vor Thm, fiel zu
Seinen LotosfiiBen nieder und betete: »Mein lieber Balarama, Du bist die méchtigste
Personlichkeit, und jeder hat Dich gern. Ungliicklicherweise vergafd ich Deine ruhmreiche
Stellung, doch nun bin ich zur Vernunft gekommen, und mir wird bewul3t, da® Du, nur
durch Deine Teil-Erweiterung als Sesa, alle Planetensysteme auf dem Haupt trigst. Du bist
die Stiitze des ganzen Universums. O lieber Hochster Personlicher Gott, Du besitzt in
Vollkommenheit sechs Fiillen. Weil ich Deine Allmacht vergaf3, beging ich den Fehler,
Deinen Befehl zu mif3achten, und so bin ich zu einer groRen Frevlerin geworden. Aber
wisse, mein lieber Herr, dal} ich dennoch eine Dir hingegebene Seele bin. Du bist Deinen
Geweihten sehr zugetan. Deshalb vergib mir bitte meine Unverschdmtheit und meine Fehler,
und laf mich in Deiner grundlosen Barmherzigkeit ungestraft.«

Als die Yamuna sich unterwiirfig zeigte, wurde ihr verziehen, und als sie ihren Lauf in
Balaramas Nidhe lenkte, beschlo® Balarama sogleich, die Freude zu genief3en, gemeinsam
mit den gopis in ihrem Wasser zu schwimmen — gerade so, wie sich ein Elefant mit seinen
vielen Elefantenkiihen vergniigt. Lange Zeit spéter, als Sich Balarama zu Seiner vollsten
Zufriedenheit erfreut hatte, stieg Er aus dem Wasser, worauf IThm sogleich eine Gliicksgottin
ein prachtiges blaues Gewand und eine kostbare Halskette aus Gold darbot. Nach dem Bad
in der Yamuna kleidete Sich Balarama in blaue Gewénder, und geschmiickt mit goldenen
Geschmeiden sah Er fiir jeden iiberaus anziehend aus. Balaramas Hauttonung ist weil3, und
als Er Sich vollstindig angezogen hatte, sah Er aus wie der weif3e Elefant Konig Indras auf
dessen himmlischen Planeten.

Noch heute hat der Flul} Yamuna viele Nebenarme, weil er von Balaramas Pflugschar
zerfurcht wurde. Und all diese Nebenfliisse der Yamuna preisen immer noch die Allmacht
Balaramas.

Balarama und die gopis erfreuten sich zwei Monate lang jede Nacht gemeinsamer
transzendentaler Spiele, und die Zeit verging ihnen so schnell, daf3 all jene Néachte ihnen wie



eine einzige Nacht vorkamen. In der Gegenwart Balaramas wurden alle gopis und die
anderen Bewohner von Vrndavana so gliicklich wie sie es zu der Zeit gewesen waren, als
beide Briider, Sri Krsna und Sri Balarama, bei ihnen weilten.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 64. Kapitel des Buches Krsna: »Balarama
besucht Vrndavanax.



65. KAPITEL

iy

Paundraka und der Konig von Kasi werden befreit

Die Geschichte von Konig Paundraka ist sehr lehrreich — es hat schon immer viele
Schurken und Dummkopfe gegeben, die sich einbildeten, Gott zu sein. Selbst als der Hochste
Personliche Gott, Krsna, personlich auf Erden zugegen war, gab es einen solchen Narren.
Sein Name war Paundraka, und er plante, sich selbst fiir Gott zu erkliren. Wihrend Sich Sri
Balarama in Vrndavana aufhielt, schickte dieser Paundraka, der Konig der Katwa-Provinz, in
seiner Dummbheit und Engstirnigkeit einen Boten zu Sri Krsna. Obwohl Sri Krsna als der
Hochste Personliche Gott anerkannt ist, forderte Konig Paundraka Krsna durch den Boten
direkt heraus, der verkiindete, Paundraka, und nicht Krsna, sei Vasudeva. In der heutigen
Zeit gibt es viele torichte Nachfolger solcher Dummkopfe. Und auch damals gab es viele
dumme Menschen, die Paundraka fiir den Hochsten Personlichen Gott hielten. Da Paundraka
nicht imstande war, seine Stellung richtig einzuschétzen, hielt er sich fiir Sri Vasudeva, und
so verkiindete der Bote vor Sri Krsna, Koénig Paundraka, der Hochste Personliche Gott, sei in
seiner grundlosen Barmherzigkeit auf die Erde gekommen, um alle Notleidenden zu erldsen.

Umgeben von vielen anderen Dummkopfen war Paundraka tatsdchlich zu dem Schluf3
gekommen, er sei Vasudeva, der Hochste Personliche Gott. Solche Art der Schluffolgerung
ist natiirlich kindisch. Wenn Kinder spielen, bestimmen sie eines aus ihrer Mitte manchmal
zum Konig, und das so gewéhlte Kind glaubt dann tatsichlich, es sei Konig. Ebenso wéhlen
viele Dummkopfe in ihrer Unwissenheit einen anderen Dummkopf als Gott, worauf sich ein
solch armer Esel dann tatsichlich einbildet, Gott zu sein — als ob Gott durch kindisches Spiel
oder durch die Wahl von Menschen geschaffen werden konnte. Unter diesem falschen
Eindruck, ndmlich in dem Glauben, selbst der Hochste Herr zu sein, schickte Paundraka
seinen Boten nach Dvaraka, um Krsna herauszufordern. Als der Bote in Krsnas koniglicher
Ratsversammlung eintraf, verlas er dort die Botschaft, die ihm sein Meister, Paundraka,
anvertraut hatte. Diese Botschaft hatte folgenden Wortlaut: »Ich bin der einzige Hochste
Personliche Gott Vasudeva. Es gibt keinen Menschen, der sich mit mir vergleichen kann. Ich
bin als Konig Paundraka erschienen, da ich in meiner grundlosen Barmherzigkeit mit den
leidenden bedingten Seelen Erbarmen habe. Du Krsna, hast unberechtigt und unautorisiert
die Stellung Vasudevas eingenommen, doch solltest Du diese falsche Vorstellung nicht auch
noch verkiinden. Du muf3t Deine Stellung aufgeben. O Nachkomme der Yadu-Dynastie, lege
alle Symbole Vasudevas ab, die Du Dir zu Unrecht angeeignet hast. Komm, nachdem Du
diese Stellung aufgegeben hast, zu mir und ergib Dich mir. Solltest Du aber in Deiner
maflosen Unverschdmtheit meine Worte nicht beachten, fordere ich Dich hiermit zum
Kampf heraus. Ich lade Dich zu einer Schlacht ein, in der die endgiiltige Entscheidung fallen
wird.«

Als die Mitglieder der koniglichen Versammlung, unter denen sich auch Koénig Ugrasena
befand, die Botschaft Paundrakas vernahmen, lachten sie lange Zeit aus vollem Halse.
Nachdem Krsna ihr lautes Geldchter zur Geniige genossen hatte, entgegnete Er dem Boten:
»O Botschafter Paundrakas, du kannst deinem Meister folgendes ausrichten: Er ist ein
dummer Schurke. Ich nenne ihn ganz unverbliimt einen Schurken und lehne es ab, seinen
Anordnungen zu folgen. Ich werde niemals die Zeichen Vasudevas aufgeben, vor allen



Dingen nicht Mein Feuerrad. Mit diesem Feuerrad werde Ich nicht nur Kénig Paundraka
toten, sondern auch seine ganze Anhéngerschaft. Ich werde diesen Paundraka samt seinen
dummen Gefédhrten beseitigen, die nichts weiter sind als eine Gesellschaft von Betriigern und
Betrogenen. Wenn dies geschehen ist, verblendeter Konig, wirst du dein Gesicht aus
Schmach verbergen miissen, und wenn dir Mein Feuerrad den Kopf von den Schultern
getrennt hat, werden ihn aasfressende Vogel wie Geier, Falken und Adler umringen. Dann
wirst du, statt Meine Zuflucht zu werden, wie du es verlangt hast, der Gnade dieser
niedrigen Vogel ausgeliefert sein. Man wird deinen Korper den Hunden vorwerfen, die ihn
mit grofer Freude fressen werden.«

Mit dieser Botschaft verlie@ der Bote Dvaraka und iiberbrachte seinem Herrn Krsnas
Worte, der sich geduldig die Beleidigungen des Herrn anhorte.

Sri Krsna zog indessen unverziiglich auf Seinem Streitwagen los, um den Schurken
Paundraka zu bestrafen. Weil dieser gerade bei seinem Freund, dem Konig von Kasi, weilte,
umzingelte Sri Krsna mit Seinem Heer die Stadt Kasi.

Konig Paundraka war ein méachtiger Krieger, und so stiirmte er, als er von Krsnas Angriff
horte, mit zwei aksauhini Soldaten aus der Stadt. Der Konig von Kasi folgte ihm, da er ein
guter Freund Paundrakas war, mit drei weiteren aksauhini. Als die beiden Kénige vor Sri
Krsna erschienen, um mit Thm zu kdmpfen, sah Krsna Paundraka zum erstenmal von
Angesicht zu Angesicht. Krsna sah, dal} sich Paundraka mit dem Muschelhorn, dem
Feuerrad, der Lotosbliite und der Keule geschmiickt hatte. Dazu trug er den Sarnga-Bogen,
und auf seiner Brust war das Srivatsa-Zeichen zu sehen. Um seinen Hals hing ein falsches
Kaustubha-Juwel, und er trug eine Blumengirlande, die eine genaue Imitation der Vasudevas
war. Aullerdem hatte sich Paundraka in gelbfarbene seidene Gewénder gekleidet, und die
Flagge auf seinem Streitwagen, ebenfalls eine Nachbildung der Flagge Krsnas, trug das
Symbol Garudas. Auf dem Kopf trug er einen iiberaus kostbaren Helm, und die Ohrringe, die
Schwertfische dhnelten, glitzerten hell. Kurzum, sein Gewand und sein ganzes Aussehen
waren eine deutliche Nachahmung. Jeder, der ihn sah, konnte erkennen, da er, wie ein
Schauspieler auf der Biihne, in falschen Kleidern die Rolle Vasudevas spielte. Als Sri Krsna
sah, wie Paundraka Seine Haltung und Seine Kleidung imitierte, muldte Er unwillkiirlich
lachen, und so lachte Er mit groRer Zufriedenheit.

Gleich darauf begannen die Soldaten auf Paundrakas Seite, Krsna mit ihren
Wurfgeschossen zu iiberschiitten. Thre Dreizacke, Keulen, Lanzen, Spief3e, Schwerter und
Dolche kamen in Wellen auf Krsna zugeflogen, doch Krsna wehrte sie alle ab. Er vernichtete
nicht nur die Waffen Paundrakas, sondern auch seine Soldaten und Spief3gesellen, wie das
Feuer der Zerstorung, das zur Zeit der Vernichtung des Universums alles zu Asche verbrennt.
Die Elefanten, Streitwagen, Pferde und Fuf3soldaten der Gegenseite wurden durch Krsnas
Waffen iiberallhin verstreut. Das ganze Schlachtfeld wurde mit den Korpern der Tiere und
den Streitwagen {ibersit. Uberall lagen die gefallenen Pferde, Elefanten, Minner, Esel und
Kamele. Doch obwohl das verwiistete Schlachtfeld wie der Tanzplatz Sivas zur Zeit der
Vernichtung der Welt aussah, wurden die Krieger auf Krsnas Seite sehr ermutigt, als sie dies
sahen, und kdmpften mit noch groRerer Kraft.

Alsdann rief Krsna Paundraka zu: »Paundraka, du hast Mich gebeten, die Zeichen Visnus,
vor allem Mein Feuerrad, abzulegen. Nun gut, Ich werde sie dir geben. Doch sei vorsichtig!
Du behauptest zu Unrecht, Vasudeva zu sein, und imitierst Mich. Daher ist niemand ein
grollerer Dummkopf als du.« Aus diesen Worten Krsnas wird deutlich, daf} jeder Schurke,
der sich fiir Gott ausgibt, der grof3te Narr in der menschlichen Gesellschaft ist. Krsna fuhr
fort: »Nun, o Paundraka, werde Ich dich zwingen, deine falsche Rolle aufzugeben. Du hast
von Mir verlangt, Mich dir zu unterwerfen. Jetzt bietet sich dir die Gelegenheit, Mich dazu
zu zwingen. Wir werden miteinander kdampfen, und wenn du Mich besiegst, werde Ich Mich
dir gewil} ergeben.« Nachdem somit Krsna Paundraka streng zurechtgewiesen hatte,
zertrimmerte Er seinen Wagen mit einem Pfeil. Dann trennte Er mit Seinem Feuerrad
Paundrakas Kopf vom Rumpf wie Indra die Gipfel der Berge mit seinen Blitzen kappt. Er
totete auch den Konig von Kasi mit Seinen Pfeilen. Nach dessen Tod warf Krsna den Kopf



des Konigs in die Stadt Kasi, damit auch die Verwandten und Angehorigen ihn sehen
konnten. Krsna tat dies wie ein Wirbelsturm, der ein Lotosblatt fortweht. So vernichtete
Krsna Paundraka und Kasiraja auf dem Schlachtfeld und kehrte in Seine Hauptstadt Dvaraka
zuriick. Als Sri Krsna in Dvaraka ankam, priesen alle Siddhas von den himmlischen Planeten
Seinen Ruhm.

Weil Paundraka stindig an Sri Vasudeva dachte, z. B., indem er sich als Vasudeva
verkleidete, erlangte er nach seinem Tod saripya, eine der fiinf Arten der Befreiung, und
wurde somit zu den Vaikuntha-Planeten erhoben, auf denen die Gottgeweihten die gleichen
korperlichen Merkmale wie Sri Visnu besitzen, ndmlich vier Hinde, die die vier Zeichen Sri
Visnus halten. Paundraka meditierte in der Tat sténdig iiber die Visnu-Form, doch weil er
sich einbildete, selbst Visnu zu sein, machte er sich eines groen Vergehens schuldig. Als
Krsna ihn aber dann tétete, wurde auch dieses Vergehen abgeschwicht, und so erlangte er
die sariipya-Befreiung, d. h., er nahm die gleiche Gestalt wie der Herr an.

Als der Kopf des Konigs von Kasi durch das Stadttor geworfen wurde, liefen die Biirger
sofort zusammen. Sie waren erstaunt, ein solch »wunderliches Ding« zu sehen, doch als sie
bemerkten, das das »wunderliche Ding« Ohrringe trug, erkannten sie, dal} es der Kopf eines
Menschen war. Sie fragten sich, wem dieser Kopf wohl gehore. Einige dachten, es sei Krsnas
Kopf, denn, weil Er Kasirajas Feind war, vermuteten sie, der Konig habe Krsnas Kopf in die
Stadt geworfen, damit sich die Biirger freuen konnten, daf der Feind getotet sei. SchlieRlich
stellte sich jedoch heraus, dal} es nicht Krsnas Kopf war, sondern der Kasirajas. Als man sich
dessen sicher war, kamen die Koniginnen herbeigelaufen und begannen den Tod ihres
Gatten zu beklagen. »Lieber Herr«, schluchzten sie, »durch deinen Tod sind wir wie Tote
geworden.«

Der Konig von Kasi hatte einen Sohn mit Namen Sudaksina. Nachdem Sudaksina die
Bestattungszeremonien fiir seinen Vater der Sitte entsprechend vollzogen hatte, legte er das
Geliibde ab, Krsna, den Morder seines Vaters, zu toten und so die Schuld gegeniiber seinem
Vater zu begleichen. Er begann daher unter der Anleitung eines erfahrenen Priesters
Mahadeva, Siva zu verehren, denn Siva, der auch als Vis§vanatha bekannt ist, ist der Herr
iiber das Konigreich Kasi. Noch heute steht der Tempel Visvanathas in Varanasi, und es
versammeln sich dort tiglich viele Tausende von Pilgern. Siva war iiber die Verehrung
Sudaksinas sehr erfreut, und daher wollte er seinem Geweihten eine Segnung zuteil werden
lassen. Sudaksina hatte die Absicht, Krsna zu téten, und so bat er Siva um eine besondere
Kraft, durch die er Krsna toten konne. Siva riet ihm, unter der Anleitung einiger brahmanas
rituelle Zeremonien zur Beseitigung eines Feindes auszufiihren. Diese Zeremonie wird
ebenfalls in einigen der Tantras erwihnt. Siva erklirte Sudaksina weiter, daR bei richtiger
Durchfiihrung einer solchen schwarzen rituellen Zeremonie der bose Geist mit Namen
Daksinagni erscheinen werde, der bereit sei, jeden ihm erteilten Befehl auszufiihren. Er
miisse indessen beauftragt werden, jemand anderen als einen befdhigten brahmana zu toten.
Dann wiirde Daksinagni von Sivas geisterhaften Gefihrten begleitet werden, und so werde
der Wunsch Sudaksinas, seinen Feind zu t6ten, in Erfiillung gehen.

Als Sudaksina von Siva in dieser Weise ermutigt wurde, war er sich sicher, daR er Krsna
toten werde. Mit dem ernsten Geliibde, jedes Opfer auf sich zu nehmen, begann er mit Hilfe
der Priester schwarze mantras zu chanten. Bald darauf kam eine groe damonische Gestalt
aus dem Feuer, deren Haare und Bart von der Farbe rotgliihenden Kupfers waren. Die
Gestalt war gewaltig und furchterregend. Als der Didmon aus dem Feuer hervorkam,
sprithten Funken aus seinen Augen, und seine sich hin und her bewegenden Augenbrauen
lieBen ihn noch schrecklicher erscheinen. Er zeigte seine langen scharfen Zdhne und leckte
sich mit langer Zunge die Lippen. Er war ganz nackt und trug einen Dreizack, der wie Feuer
loderte. Nachdem er aus dem Opferfeuer erschienen war, blieb er, den Dreizack in einer
Hand drehend, zunidchst aufrecht stehen. Von Sudaksina angestachelt, begann er sodann mit
Hunderten von anderen Geistern nach der Hauptstadt Dvaraka zu marschieren, und es
schien, als wolle er das ganze Weltall in Asche legen. Der Erdboden erzitterte unter seinen



stampfenden Schritten, und als er schlief3lich in Dvaraka eindrang, wurden alle Einwohner,
wie Tiere bei einem Waldbrand, von Panik erfaft.

Zu jener Zeit spielte Krsna in Seiner koniglichen Beratungshalle gerade Schach. In ihrer
Angst liefen einige der Biirger zu Ihm und flehten den Herrn an: »Lieber Herr der drei
Welten, in der Stadt ist ein groRer Feuerddmon, der bereit ist, alles zu verbrennen. Bitte
rette uns.« So baten die Einwohner von Dvaraka den Herrn um Schutz vor dem Feuerdamon,
der in Dvaraka erschienen war, um die ganze Stadt zu verwiisten.

Sri Krsna, der besonders Seine Geweihten beschiitzt, sah, daf die Bevolkerung von
Dvaraka durch die Anwesenheit des groen Feuerdimons voller Entsetzen war; doch Er
lachelte nur und versicherte den Biirgern: »Habt keine Angst, Ich werde euch alle
beschiitzen.« Der Hochste Personliche Gott Sri Krsna ist alldurchdringend. Er weilt im
Herzen jedes Lebewesens, und Er befindet Sich zugleich aullerhalb in der Form der
kosmischen Manifestation. Er wulte daher, da der Feuerdimon ein Geschopf Sivas war,
und um ihn zu vernichten, rief Er Seinen Sudar$ana-cakra herbei und befahl ihm, alle
notwendigen Schritte zu unternehmen. Der Sudar$ana-cakra erschien mit der Ausstrahlung
von Millionen von Sonnen, und seine Hitze war so machtig wie das Feuer bei der
Vernichtung der kosmischen Manifestation. Der SudarS$ana-cakra erleuchtete mit seiner
Ausstrahlung das gesamte Universum, die Erdoberfliche sowie den Weltraum. Er liel3 den
Feuerdimon Sivas erstarren, der umkehrte, als er auf auf diese Weise durch den Sudar$ana-
cakra Sri Krsnas aufgehalten wurde und seinen Versuch, die Stadt Dvaraka zu verwiisten,
vereitelt sah.

Da es ihm nicht gelungen war, Dvaraka in Brand zu setzen, kehrte er nach Varanasi, dem
Konigreich Kasirajas zuriick. Als Folge seiner Riickkehr verbrannte er alle Priester, die
geholfen hatten, die mantras der schwarzen Kunst zu chanten, sowie ihren Auftraggeber
Sudaksina durch die gleil3ende Ausstrahlung zu Asche. Bei dem Chanten von mantras der
schwarzen Kunst, wie es im Tantra gelehrt wird, ist es Gesetz, da der mantra, da er irgend
jemanden téten muf3, seinen Urheber totet, wenn es ihm nicht gelingt, den Feind zu t6ten.
Sudaksina war der Urheber, und die Priester waren ihm dabei behilflich gewesen;
infolgedessen wurden sie alle zu Asche verbrannt. Das ist das Schicksal der Ddmonen: Sie
schaffen etwas, um Gott zu toten, doch die gleiche Waffe vernichtet sie selbst.

Der Sudar$ana-cakra folgte dem Damon auf den Fersen und drang ebenfalls in Varanasi
ein. Varanasi war lange Zeit sehr reich und bekannt gewesen. Selbst heute noch ist diese
Stadt sehr wohlhabend und beriihmt und gilt als eine der wichtigsten Stddte Indiens. Damals
gab es dort viele grolle Paldste, Versammlungshiuser, Marktpldtze und Tore. Bei den
Paldsten und Toren standen grofe Denkméler; an jeder Strafenkreuzung konnte man
erhohte Rednerpodeste finden, und es gab aufllerdem eine Schatzkammer, viele Elefanten
und Pferde, Wagen, Kornspeicher und mehrere Pldtze zur Nahrungsmittelverteilung. Die
Stadt Varanasi besal} diese materiellen Giiter schon von altersher, doch weil der Konig von
Kasi und sein Sohn Sudaksina Krsnas Feinde waren, zerstorte die Visnu-Waffe Sudarsana
(die Feuerrad-Waffe Sri Krsnas) die ganze Stadt, indem sie all diese bedeutenden Plitze
verbrannte. Die Verwiistung war grofer als nach einem Bombenangriff unserer Tage.
Nachdem der Sudar$ana-cakra seine Pflicht erfiillt hatte, kehrte er zu Sri Krsna nach
Dvaraka zuriick.

Die Geschichte der Verwiistung Varanasis durch Krsnas Feuerwaffe SudarSana-cakra ist
transzendental und gliickverheiBend. Jeder, der diese Begebenheit erzdhlt oder mit
Vertrauen und Aufmerksamkeit hort, wird von allen Reaktionen auf siindige Handlungen
befreit werden. Sukadeva Gosvami versicherte dies, als er die Geschichte Maharaja Pariksit
erzahlte.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 65. Kapitel des Buches Krsna: »Paundraka
und der Konig von Kasi werden befreit«.



66. KAPITEL

iy

Die Vernichtung des Gorillas Dvivida

Wihrend Sukadeva Gosvami von den transzendentalen Spielen und Merkmalen Sri Krsnas
erzdhlte, wurde Maharaja Pariksit, der ihm die ganze Zeit zuhorte, immer begeisterter und
bat darum, mehr zu horen. Sukadeva Gosvami erzihlte als nichstes die Geschichte des
Gorillas Dvivida, der von Sri Balarama getotet wurde.

Dieser Gorilla war ein enger Freund Baumasuras oder Narakasuras, der von Krsna getotet
wurde, weil er mehr als 16 000 Prinzessinnen aus allen Teilen der Welt entfiihrt hatte.
Dvivida war der Minister Konig Sugrivas. Sein Bruder, Mainda, war ebenfalls ein sehr
machtiger Gorillakonig. Als dem Gorilla Dvivida zu Ohren kam, wie sein Freund Baumasura
von Krsna getétet worden war, beschlof er, das gesamte Land mit Verwiistungen
heimzusuchen, um den Tod Baumasuras zu richen. Als erstes setzte er die Dorfer, Stadte,
Industriegebiete und Bergwerke in Brand und legte dann auch Feuer in den Siedlungen der
Gewerbetreibenden, die Milcherzeugnisse herstellten und die Kiihe beschiitzten. Zuweilen
ri er auch einen gewaltigen Berg aus der Erde und schmetterte ihn in Stiicke. Auf diese
Weise richtete er iiberall im Land, insbesondere in der Provinz Kathwar, grof3en Schaden an.
Die Stadt Dvaraka lag in der Provinz Kathwar, und weil Sri Krsna in dieser Stadt lebte,
machte Dvivida sie ganz besonders zum Ziel seiner Angriffe.

Dvivida war so méchtig wie 10 000 Elefanten. Manchmal ging er an den Meeresstrand
und erzeugte dort mit seinen michtigen Hdnden so hohe Wellen, da die umliegenden
Stadte und Dorfer iiberflutet wurden. Oft ging er auch zu den Einsiedeleien der grof3en
Weisen und Heiligen und richtete dort grof3en Schaden an, indem er ihre schonen Gérten
und Obstpflanzungen zerstorte. Manchmal suchte Dvivida sogar die heiligen Opferstitten
heim und lie dort Urin und Kot ab. So verunreinigte er die ganze Atmosphére dort. Er
entfiihrte auch Méanner und Frauen aus ihren Heimatorten und brachte sie in Berghohlen,
deren Eingénge er mit groBen Felsblocken verschlof3 — wie ein bhrrigi-Insekt, das Fliegen und
andere Insekten fingt und sie in die Baumlocher bringt, in denen es lebt. Somit verstiel3
Dvivida stindig gegen das Gesetz und die Ordnung des Landes. Doch er tat nicht nur das,
sondern er entehrte sogar die Frauen vieler adliger Familien, indem er sie vergewaltigte.

Wiéhrend er auf diese Weise im ganzen Land Schrecken verbreitete, drang zuweilen aus
den Raivataka-Bergen siiffe Musik an sein Ohr, und so besah er sich eines Tages die
Berggegend ein wenig niher. Er erblickte Sri Balarama, der Sich inmitten vieler lieblicher
junger Méadchen mit Singen und Tanzen vergniigte. Der Damon war von der korperlichen
Schonheit Sri Balaramas gefangen, dessen GliedmaRen in ihrem Ebenmaf herrlich
anzuschauen waren und dessen Korper eine Girlande aus Lotosbliiten schmiickte. Auch all
die jungen Madchen, die kostbar gekleidet und mit Blumen bekrénzt waren, entfalteten
grole Schonheit. Es hatte den Anschein, als sei Sri Balarama vom Varuni-Trank vollig
berauscht, und Seine Augen schienen vor Trunkenheit hin- und herzurollen. Er glich dem
Konig der Elefanten, der sich mit vielen Elefantenkiihen vergniigt.

Der Gorilla Dvivida konnte auf Bdume klettern und von Ast zu Ast springen. Manchmal
ril$ er an den Zweigen und machte dabei ein Gerdausch, das wie »kila, kila« klang und das Sri
Balarama aus Seiner friedlichen Stimmung brachte. Zuweilen stellte sich Dvivida



unvermittelt vor die Maddchen und schnitt allerlei Grimassen. Junge Frauen neigen von
Natur aus dazu, iiber alles zu lachen und zu scherzen, und so nahmen sie auch den Gorilla
nicht ernst, als er plotzlich vor ihnen erschien, sondern lachten ihn nur aus. Dvivida wurde
schlieRlich so unverschimt, dal} er den Madchen, trotz Balaramas Gegenwart, den unteren
Teil seines Korpers zeigte, und manchmal trat er unversehens ganz dicht an sie heran, zeigte
ihnen die Zdhne und bewegte dabei wild die Augenbrauen hin und her. Er verhielt sich, mit
einem Wort, sehr respektlos gegeniiber den jungen Mdidchen, obwohl auch Balarama
zugegen war. Sri Balaramas Name deutet an, daf Er nicht nur sehr méchtig ist, sondern daR
es Thm auch grofe Freude bereitet, von Seiner auBergewohnlichen Kraft Gebrauch zu
machen. Er nahm daher einen Stein vom Boden auf und warf ihn nach Dvivida. Der Gorilla
wich dem Wurf jedoch geschickt aus. Um Balarama zu beleidigen, nahm er den irdenen
Topf, in dem der Varuni-Honig aufbewahrt wurde. Nachdem er ihn leer getrunken hatte,
war er vollig betrunken und machte sich daran, mit seiner begrenzten Kraft den Madchen
und Balarama die kostbaren Kleider vom Korper zu reiflen. Er war so hochmiitig, daf} er
glaubte, Balarama konne nichts gegen ihn unternehmen, und so beleidigte er den Herrn und
Seine Begleiterinnen weiter.

Als Sri Balarama personlich sah, wie unglaublich der Gorilla sich benahm und hérte, daf
er bereits im ganzen Land Verwiistungen angerichtet hatte, wurde Er sehr zornig und
beschlof3, ihn zu téten. Sogleich nahm Er Seine Keule in beide Hinde. Der Gorilla erkannte,
dal} der Herr ihn angreifen wollte, und so entwurzelte er, um Balarama abzuwehren, eine
riesige Eiche, stiirzte auf Balarama zu und schlug sie Thm auf den Kopf. Sri Balarama
indessen packte den grof3en Baum sogleich und blieb unbewegt wie ein groBer Berg. Um
diesen Schlag zu vergelten, nahm Er Seine Keule mit Namen Sunanda und versetzte dem
Gorilla einige heftige Schldge. Dvividas Kopf wurde iibel zugerichtet. Stréme von Blut
quollen hervor, doch der Blutstrom vergrof3erte seine Schonheit nur noch, wie ein
Lavastrom, der aus einem Berg bricht. Die Keulenschldge Balaramas storten ihn nicht im
geringsten. Im Gegenteil, er entwurzelte sogleich eine zweite Eiche, und nachdem er rasch
alle Blatter abgestreift hatte, schlug er mit ihr wieder nach Balaramas Kopf; doch Balarama
zerschmetterte den Baum mit Seiner Keule in viele kleine Stiicke. Weil der Gorilla nun
wirklich sehr wiitend war, rif er erneut einen Baum aus und schlug nach Balarama; doch
wieder zersplitterte Balarama den Baum, und so ging der Kampf hin und her. Jedesmal,
wenn der Gorilla erneut einen Baum ausrif, um Balarama damit zu schlagen, zersplitterte
Balarama ihn mit einem Schlag Seiner Keule. Wieder und wieder entwurzelte Dvivida einen
Baum an einer anderen Stelle und griff Balarama immer wieder an. Als Folge des
ununterbrochenen Kampfes wurde der Wald allmihlich all seiner Biaume beraubt. Als
schlieflich keine Baumstimme mehr zur Verfiigung standen, wandte sich Dvivida den
Hiigeln zu und schleuderte grof3e Felsbrocken, so dicht wie Regen, gegen Balarama. Dieser,
der ebenfalls zum Spielen aufgelegt war, zerschlug die Felsblocke mit Seiner Keule in kleine
Kieselsteine. Als dem Gorilla schlief3lich alle Baume und Felsbrocken ausgegangen waren,
stellte er sich vor den Herrn und schwang seine starken Fduste in der Luft. Dann begann er
mit ihnen heftig gegen Balaramas Brust zu schlagen. Balarama erziirnte dies sehr, aber weil
Thn der Gorilla mit den bloen Féausten angriff, wollte Er nicht mit Seinen Waffen, der Keule
und der Pflugschar, gegen ihn kdmpfen. Deshalb schlug Er mit der bloBen Faust gegen das
Schliisselbein des Gorillas, und dieser Schlag besiegelte Dvividas Schicksal, der sofort Blut
spie und ohne Bewul3tsein zu Boden fiel. Als der Gorilla niederstiirzte, schienen Hiigel und
Wiélder zu erzittern.

Nach diesem schrecklichen Abenteuer iiberschiitteten die grofen Weisen, Heiligen und
Siddhas von den oberen Planeten S$ri Balarama mit Blumen, und dazu erklangen Gesinge,
die Sri Balaramas Sieg priesen. Sie alle chanteten: »Gepriesen sei Sri Balarama. Wir wollen
Deinen Lotosfiilen unsere achtungsvollen Ehrerbietungen darbringen. Dadurch, daf3 Du den
groflen Ddmon Dvivida getotet hast, hast Du fiir die ganze Welt ein gliickliches Zeitalter
eingeleitet.« Diese jubelnden Siegesgesdnge drangen aus dem Weltraum auf die Erde
herunter. Nachdem Balarama, wie beschrieben, den grof3en Ddmonen Dvivida getotet hatte



und mit Blumenregen und ruhmreichen Siegesgeséngen verehrt worden war, kehrte Er in
Seine Hauptstadt Dvaraka zuriick.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 66. Kapitel des Buches Krsna: »Die
Vernichtung des Gorillas Dvivida.



67. KAPITEL

Die Heirat Sambas

Duryodhana, der Sohn Dhrtarastras, hatte eine Tochter im heiratsfahigen Alter mit Namen
Laksmana. Sie besal vortreffliche Eigenschaften, und deshalb hatten viele Prinzen die
Absicht, sie zu heiraten. In solchen Fillen war es iiblich, eine svayamvara-Zeremonie
abzuhalten, in der sich das Madchen selbst ihren zukiinftigen Mann aussuchen kann. Bei
Laksmanas svayamvara-Zeremonie erschien in dem Moment, da das Madchen ihren Gatten
wahlen sollte, Samba. Er war der Sohn Krsnas, der von Jambavati, einer der Hauptfrauen
Krsnas, zur Welt gebracht worden war. Samba hatte seinen Namen deshalb erhalten, weil er
ein schlechtes Kind war und sich immer in der Ndhe seiner Mutter hielt. Samba bedeutet
namlich soviel wie »Muttersohnchen« (amba wird mit »Mutter« iibersetzt und sa bedeutet
»zusammen mit«). Samba hatte seinen Namen bekommen, weil er stets bei seiner Mutter
blieb. Aus dem gleichen Grund war er auch als Jambavatisuta bekannt. Wie bereits zuvor
erklart wurde, besallen alle Sohne Krsnas die gleichen Eigenschaften wie ihr beriihmter
Vater Sri Krsna.

Samba, nun, begehrte Laksmana, die Tochter Duryodhanas, zur Frau, obwohl sie sich
durchaus nicht zu ihm hingezogen fiihlte. Samba entfiihrte sie daher mit Gewalt aus der
svayamvara-Versammlung. Weil Samba Laksmana gewaltsam geraubt hatte, waren sich alle
Familienangehorigen der Kuru-Dynastie, wie Dhrtarastra, Bhisma, Vidura, Ujahan und
Arjuna, darin einig, dal} die Entfiihrung ihrer Tochter durch den Jungen Samba eine
Beleidigung der Familientradition darstelle. Sie alle wuldten, daf} Laksmana nicht geneigt
war, Samba zum Gatten zu wéhlen, und dal} sie nicht die Moglichkeit gehabt hatte, sich
ihren Ehemann selbst auszusuchen. Statt dessen war sie mit Gewalt von diesem Jiingling
davongetragen worden. Daher beschlossen sie, daf} er bestraft werden miisse. Sie erkldrten
einstimmig, daf® Sambas Unverschdmtheit die Familientradition der Kurus verletzt habe. Aus
diesem Grund faf3ten sie auf den Rat der Familienéltesten hin den Entschlul}, den Jungen
gefangenzunehmen, jedoch nicht zu téten. Thnen war bewufdt, dal} das Méadchen mit
niemand anderem als mit Samba verheiratet werden konne, da sie bereits von ihm beriihrt
worden war. Nach den vedischen Gesetzen kann ein Madchen, das schon einmal mit einem
Mann Umgang gehabt hat, mit keinem anderen als mit ihm verheiratet werden. Abgesehen
davon wire niemand bereit, ein Madchen zu heiraten, das bereits mit einem anderen Mann
zusammengewesen ist. Die Familiendltesten, wie Bhisma, wollten Samba ergreifen, und so
taten sich alle Angehorigen der Kuru-Dynastie, besonders die grof3en Kdmpfer, zusammen,
um ihm eine Lehre zu erteilen; Karna wurde zum Befehlshaber in der kleinen Schlacht
ernannt.

Wiéhrend sich die Kurus berieten, wie Samba am besten zu fangen sei, waren sie sich
durchaus bewul3t, da die Yadus iiber seine Gefangennahme sehr zornig auf sie werden
wiirden. Es war also, mit anderen Worten, sehr wohl moglich, dal} sie die Herausforderung
annahmen und mit ihnen kdmpften. Doch zugleich sagten sich die Kurus: »Wenn die Yadus
hierherkommen, um mit uns zu kampfen, was konnen sie uns schon anhaben? Die
Mitglieder der Yadu-Dynastie konnen den Mitgliedern der Kuru-Dynastie nicht
gleichkommen, denn die Konige der Kuru-Dynastie sind die Herrscher der Welt, wohingegen



sich die Konige der Yadu-Dynastie nur an ihrem Lindereien erfreuen konnen.« Die Kurus
dachten weiter: »Wenn sie hierherkommen und uns herausfordern, weil wir ihren Sohn
gefangen haben, werden wir den Kampf trotzdem annehmen. Wir werden ihnen eine Lehre
erteilen, daf} sie, wie die Sinne beim mystischen yoga-System (prandyama), mit Gewalt
unterdriickt werden [* Beim mechanischen mystischen yoga-System werden die Liifte
innerhalb des Korpers beherrscht und die Sinne unterdriickt und davon abgehalten, sich mit
etwas anderem als mit der Meditation iiber Sri Visnu zu beschiftigen.*].

Nach eingehender Beratung und nachdem sie die Altesten der Kuru-Dynastie, wie Bhisma
und Dhrtarastra, um Erlaubnis gebeten hatten, zogen sechs grol3e Kampfer aus, die alle
mahd-rathis waren — Karna, Sala, Bhuriérava, Yajfiaketu und Duryodhana, der Vater des
Madchens. Sie wollten unter der Leitung des gewaltigen Kdmpfers, Bhismadeva, versuchen,
den jungen Samba gefangenzunehmen. Es gab verschiedene Grade von Kdmpfern, und zwar
mahda-rathis, eka-rathis und rathis, die je nach ihrer Stirke im Kampf bestimmt werden. Die
maha-rathis z. B. waren so stark, dal sie allein gegen viele tausend Mann kdmpfen konnten.
Alle mahd-rathis der Kuru-Dynastie verbiindeten sich also, um Samba zu fangen. Samba war
zwar ebenfalls ein maha-rathi, doch war er allein und muf3te gegen sechs maha-rathis
kdmpfen. Trotzdem lief er sich nicht abschrecken, als er sah, daf alle gro3en Kampfer der
Kuru-Dynastie ihn verfolgten. Er wandte sich ihnen zu, und, seinen prédchtigen Bogen
ergreifend, sah er aus wie ein Lowe, der sich uniiberwindlich anderen Tieren in den Weg
stellt. Karna, der die Schar anfiihrte, forderte Samba heraus: »Warum laufst du davon? Stell
dich, damit wir dir eine Lektion erteilen konnen!« Wenn ein ksatriya von einem anderen
ksatriya zum Kampf herausgefordert wird, darf er nicht fliehen; er muf} kdmpfen. Daher
wurde Samba, sowie er die Herausforderung annahm und sich zum Kampf stellte, von all
den grof3en Kriegern mit einem Pfeilhagel iiberschiittet. Als Samba, der ruhmreiche Sohn
der Yadu-Dynastie, der als Sohn Sr1 Krsnas unvorstellbare Krifte besaf, sah, wie unritterlich
die Krieger der Kuru-Dynastie kimpften, da sie alle zugleich ihre Pfeile auf ihn abschossen,
wurde er zornig wie ein Lowe, der sich nicht im geringsten fiirchtet, wenn er von Wolfen
und Schakalen angegriffen wird. Samba bekdmpfte sie mit groBem Geschick. Als erstes
totete er jeden der sechs Wagenlenker mit je einem Pfeil. Mit vier weiteren Pfeilen totete er
die Pferde der Wagenlenker, von denen jeweils vier vor einen Wagen gespannt waren. Ein
Pfeil wurde gebraucht, um den Fahrer zu toten, und einen Pfeil schol3 er auf Karna sowie die
andern Krieger. Als Samba mit so groller Gewandheit allein gegen die sechs grof3en Helden
kdmpfte, konnten sie nicht umhin, die unbegreifliche Kraft des Jungen zu bewundern. Selbst
in der Mitte des Kampfes gaben sie offen zu, da Samba ein hervorragender Kampfer sei.
Doch der Kampf wurde im ksatriya-Geist ausgetragen, und so zwangen sie Samba schlieRlich
mit vereinten Kréften, von seinem mittlerweile zertriimmerten Wagen herunterzuspringen,
obwohl dies nicht den Regeln des Kampfes entsprach. Vier der sechs Krieger toteten Sambas
vier Pferde, und einem gelang es schliel3lich, Sambas Bogensehne zu zerschneiden, so daf er
nicht weiter kimpfen konnte. Unter grof3en Schwierigkeiten und erst nach einem erbitterten
Kampf war es ihnen moglich, Samba des Wagens zu berauben und ihn gefangenzunehmen.
Die Kampfer der Kuru-Dynastie waren stolz auf ihren grof3artigen Sieg und nahmen sogleich
ihre Tochter Laksmana in ihre Obhut. Danach zogen sie in grofem Triumph in die Stadt
Hastinapura ein.

Kurze Zeit darauf unterrichtete der groe Weise Narada Muni die Yadu-Dynastie iiber
Sambas Gefangennahme und erzidhlte ihnen die ganze Geschichte. Die Mitglieder der Yadu-
Dynastie wurden sehr zornig, als sie horten, daf Samba gefangengenommen worden war
und dazu noch unritterlicherweise von sechs Kdmpfern. Mit Erlaubnis ihres Fiihrers, Konig
Ugrasenas, bereiteten sie sich darauf vor, die Hauptstadt der Kuru-Dynastie anzugreifen.

Obwohl $ri Balarama wuflte, daf die Menschen im Kali-yuga schon bei der geringsten
Herausforderung bereit sind, miteinander zu kdmpfen, hielt Er nichts von dem Gedanken,
dal} die beiden grofen Dynastien, die Kuru- und die Yadu-Dynastie, sich bekdmpften,
obwohl auch sie schon vom Kali-yuga beeinfluf3t wurden. »Statt mit ihnen zu kdmpfenc,
sagte Er weise zu Sich Selbst, »werde Ich Mich zu ihnen begeben und die Lage erkunden;
vielleicht 1483t sich der Kampf durch ein gegenseitiges Abkommen vermeiden.« Balarama



dachte, daf3 es moglich sein miisse, die Schlacht mit den Kurus zu umgehen, wenn Er sie
dazu bringen konnte, Samba und Laksmana freizulassen. Er liel3 daher schnell einen schonen
Wagen anspannen, um mit mehreren kundigen Priestern und brahmanas sowie einigen
dlteren Familienmitgliedern der Yadu-Dynastie nach Hastinapura zu fahren. Er war
iiberzeugt, dal} die Angehorigen der Kuru-Dynastie mit Sambas und Laksmanas Heirat
einverstanden waren und so ein Bruderkrieg vermieden werden konnte. Als S$ri Balarama in
Begleitung der gelehrten brahmanas und Familieniltesten der Yadus auf Seinem Wagen nach
Hastinapura fuhr, sah Er aus wie der Mond, der am klaren Himmel inmitten vieler
glinzender Sterne leuchtet. Als Sri Balarama die Grenzen von Hastinapura erreichte, fuhr Er
nicht in die Stadt hinein, sondern bezog Quartier in einem kleinen Gartenhaus am Rande der
Stadt. Dann bat Er Uddhava, die Fiihrer der Kuru-Dynastie aufzusuchen und sie zu fragen,
ob sie mit den Yadus kimpfen wollten oder zu einer friedlichen Ubereinkunft bereit seien.
Als Uddhava zu den Fiihrern der Kuru-Dynastie kam, traf er alle bedeutenden
Personlichkeiten an wie Bhismadeva, Dhrtarastra, Dronacarya, Bali, Duryodhana und
Bahlika. Nachdem er ihnen gebiihrende Achtung erwiesen hatte, unterrichtete er sie
dariiber, da Sri Balarama in dem Garten vor dem Stadttor angekommen sei.

Die Fiihrer der Kuru-Dynastie, insbesondere Dhrtarastra und Duryodhana, freuten sich
sehr, denn sie wulten, daf} Sri Balarama ein wohlmeinender Freund ihrer Familie war. Ihre
Freude kannte keine Grenzen, als sie die Nachricht horten, und so hief3en sie Uddhava
herzlich willkommen. Um Sri Balarama wiirdig zu empfangen, nahmen sie allerlei
gliickverheil3ende Gaben und zogen vor das Stadttor, um Ihn willkommen zu heil3en.
Entsprechend ihrer jeweiligen Stellung begriiten sie Sri Balarama, indem sie Thm schone
Kiihe und argha [* argha — eine Zusammenstellung mehrerer Gegenstédnde, wie z. B. aratrika-
Wasser, siie Honigspeisen, Butter, Blumen und mit wohlriechenden Pasten bestrichene
Girlanden *] iiberreichten. Und weil sie alle Sri Balaramas hohe Stellung als der Hochste
Personliche Gott kannten, verneigten sie sich vor Thm mit grol3er Ehrfurcht. Auch tauschten
sie einige Begriilungsworte aus, indem sie sich gegenseitig nach dem Wohlergehen
erkundigten. Nachdem diese Formalititen beendet waren, gab ihnen Sri Balarama mit
achtunggebietender Stimme und sehr geduldig folgendes zu bedenken: »Meine lieben
Freunde, diesmal bin Ich als Bote mit dem Befehl des allméchtigen Konigs Ugrasena zu euch
gekommen. Hort Mir daher bitte aufmerksam und mit grof3er Sorgfalt zu. Bemiiht euch, den
Befehl unverziiglich auszufiithren. Konig Ugrasena weif3 sehr wohl, daf3 ihr Krieger der Kuru-
Dynastie unredlich mit dem frommen Samba gekdmpft habt, der allein war, und daf} ihr ihn
nur unter groen Schwierigkeiten und mit List gefangennahmt. Wir alle horten davon, doch
sind wir dariiber nicht sehr erziirnt, da uns eine sehr enge Verwandtschaft mit euch
verbindet. Ich halte es nicht fiir richtig, wenn unter einem solchen Vorfall unsere gute
Beziehung leidet. Wir sollten weiter gute Freunde bleiben und nicht unn6tig miteinander
kdmpfen. Lat also bitte Samba auf der Stelle frei und bringt ihn zusammen mit seiner Frau
Laksmana zu Mir.«

Die Fiihrer der Kuru-Dynastie schitzten es durchaus nicht, daf Sri Balarama in so
befehlendem Ton, voller Heldenmut, Erhabenheit und Tapferkeit zu ihnen sprach. Vielmehr
wurden sie sehr aufgebracht und riefen zornentbrannt: »Holla! Diese Worte erstaunen uns
sehr, doch passen sie sehr gut zum Zeitalter des Kali; wie sonst konnte Balarama so
schméhend sprechen? Die Worte und der Tonfall Balaramas sind eine einzige Beleidigung.
Durch den Einflu® des Zeitalters scheinen die Schuhe, die ihren Platz an den Fiilen haben,
zum Kopf emporsteigen zu wollen, auf dem der Helm sitzt. Wir sind mit der Yadu-Dynastie
durch Heirat verwandt, und so bot sich den Yadus die Gelegenheit, zu uns zu kommen, um
mit uns zu leben, zu tafeln und zu schlafen; nun aber nutzen sie die Vorrechte aus. Bevor
wir einen Teil unseres Konigreiches ihrer Herrschaft iibergaben, besaf3en sie so gut wie
keine Macht, und nun versuchen sie, uns zu befehlen. Wir erlaubten der Yadu-Dynastie
sogar, die koniglichen Insignien zu gebrauchen, wie den Wedel, den Féacher, das
Muschelhorn, den weifen Schirm, die Krone, den Thron, den Sitzplatz, die Bettstatt und
alles, was sonst noch zum koniglichen Stand gehort. Sie hétten diese koniglichen
Wiirdezeichen nicht in unserer Gegenwart verwenden sollen, doch weil wir so enge



familidre Beziehungen zueinander hatten, hinderten wir sie nicht daran. Nun aber erdreisten
sie sich, uns zu befehlen, was wir tun sollen. Jetzt ist es genug mit ihrer Unverschdmtheit!
Wir konnen ihnen nicht erlauben, sich noch mehr herauszunehmen, noch werden wir es
langer mitansehen, daf} sie die koniglichen Wiirdezeichen tragen. Es wére das beste, ihnen
diese Dinge fortzunehmen, denn es ist unklug, eine Schlange mit Milch zu fiittern, da solch
barmherzige Tatigkeit nur noch mehr Gift erzeugt. Die Yadu-Dynastie versucht nun, sich
gegen uns, die wir sie so gut erndhrt haben, aufzulehnen. Thr Wohlstand beruht ganz allein
auf unseren Gaben und unserer Gnade, und trotzdem sind sie so schamlos zu versuchen, uns
Befehle zu erteilen. Wie bedauerlich dies alles ist! Niemand auf der Welt kann irgendetwas
geniefen, solange nicht die Mitglieder der Kuru-Dynastie, wie Bhisma, Dronacarya und
Arjuna, ihre Erlaubnis gegeben haben. Ebenso wie sich ein Lamm in der Gegenwart des
Lowen nicht seines Lebens erfreuen kann, ist es nicht einmal den Halbgottern im Himmel,
samt ihrem Oberhaupt, Indra, moglich, ohne unseren Wunsch zu genief3en, von
gewoOhnlichen Sterblichen ganz zu schweigen!« Die Mitglieder der Kuru-Dynastie waren
durch ihren Reichtum, ihr Konigreich, ihre adlige Herkunft, ihre Familientradition, ihre
groBen Krieger, ihre Familienangehorigen und ihr weitausgedehntes Imperium sehr
hochmiitig geworden. Sie hielten sich nicht einmal mehr an die grundlegenden
Verhaltensregeln einer zivilisierten Gesellschaft und beleidigten die Yadu-Dynastie sogar in
Balaramas Gegenwart. Nachdem sie so ungehorig gesprochen hatten, kehrten sie nach
Hastinapura zuriick.

Obwohl Balarama die ganze Zeit ihre Beleidigungen angehort und ihr ungehoriges
Verhalten schweigend zur Kenntnis genommen hatte, konnte man doch an Seinem AuReren
erkennen, dal} Er vor Zorn brannte und Sich bereits iiberlegte, wie Er sie zur Rechenschaft
ziehen konne. Er sah so erregt aus, da® kaum jemand es wagte, ihn auch nur anzuschauen.
Er lachte sehr laut und sagte: »Es ist tatsdchlich wahr, wenn sich ein Mann zu viel auf seine
Familie, seinen Reichtum, seine Schonheit und seinen materiellen Fortschritt einbildet, will
er nicht ldnger in Frieden leben, sondern fingt mit jedem Streit an. Es ist sinnlos, einem
solchen Menschen zu erkldren, wie man sich gut benimmt und ein friedliches Leben fiihrt;
vielmehr sollte man Mittel und Wege finden, ihn zu bestrafen.«

Die meisten Menschen werden durch materiellen Reichtum zu Tieren und einem Tier
friedliche Anweisungen zu geben ist sinnlos. Das einzige, das hilft, ist ein argumentum
vaculum, oder anders gesagt: Das einzige Mittel, ein Tier zu zdhmen, ist ein Stock.

Balarama fuhr fort: »Seht nur, wie unverschamt die Angehorigen der Kuru-Dynastie sind!
Ich bin hierhergekommen, um ein friedliches Abkommen zu schlieRen, obwohl alle anderen
Mitglieder der Yadu-Dynastie, selbst Sri Krsna, sehr zornig sind. Sie wollten schon das
Konigreich der Kurus angreifen, doch Ich besinftigte sie und machte Mir die Miihe,
personlich hierherzukommen, um die ganze Angelegenheit friedlich beizulegen. Trotzdem
verhalten sich diese Halunken so! Offensichtlich wiinschen sie keine friedliche Losung; sie
sind also in Wirklichkeit Kriegstreiber. Hochmiitig haben sie Mich mehrmals beleidigt,
indem sie die Yadu-Dynastie grob beschimpften.

Selbst Indra, der Konig des Himmels, gehorcht dem Befehl der Yadu-Dynastie, und ihr
glaubt, Konig Ugrasena, das Oberhaupt der Vrsnis, Andhakas und Yadavas, verfiige nur iiber
ein kleines Heer! Eure Annahme ist einfach kostlich! Thr habt vor Konig Ugrasena keine
Achtung, obwohl sein Befehl selbst von Konig Indra befolgt wird. Erkennt endlich die hohe
Stellung der Yadu-Dynastie. Sie haben mit Gewalt das Versammlungshaus und den parijata-
Baum von den himmlischen Planeten geraubt, und trotzdem denkt ihr immer noch, sie
konnten euch keine Befehle erteilen? Seid ihr etwa auch der Meinung, Sri Krsna, der
Hochste Personliche Gott, diirfe nicht auf dem erhdhten Konigsthron sitzen und jedem
Befehle erteilen? Nun gut! Wenn ihr das glaubt, habt ihr eine griindliche Lektion verdient!
Ihr haltet es fiir falsch, da die Yadu-Dynastie die Konigszeichen, wie den Wedel, den
Facher, den weillen Schirm, den Konigsthron und anderes fiirstliches Zubehor, benutzt.
HeiRt das, daR selbst Sri Krsna, der Herr der gesamten Schopfung und der Gemahl der
Gliicksgottin, diese Wiirdezeichen nicht verwenden darf? Der Staub von Sri Krsnas



Lotosfiifsen wird von allen groBen Halbgottern verehrt. Und weil der Ganges, der durch das
ganze Universum flieBt, von Seinen LotosfiiBen ausgeht, haben sich seine Ufer in
vielbesuchte Pilgerstdtten verwandelt. Die fiihrenden Gottheiten aller Planeten beschéftigen
sich in Seinem Dienst und schétzen sich sehr gliicklich, den Staub von Seinen Lotosfiif3en auf
ihre Helme reiben zu diirfen. Grol3e Halbgotter, wie Brahma, Siva und die Gliicksgottin, ja,
sogar Ich Selbst, sind lediglich kleine Teile Seiner spirituellen Personlichkeit. Glaubt ihr
immer noch, Er sei es nicht wert, die koniglichen Wiirdezeichen zu verwenden oder auf dem
Konigsthron zu sitzen? O weh, wie bedauerlich es ist, daR diese Dummkopfe uns, die
Mitglieder der Yadu-Dynastie mit Schuhen vergleichen und sich selbst mit Helmen! Es ist
ganz klar, dal die Fiihrer der Kuru-Dynastie durch ihren weltlichen Besitz und ihren
Reichtum verriickt geworden sind. Alles, was sie vorbrachten, war voll verriickter Ideen. Ich
sollte sie auf der Stelle zur Rechenschaft ziehen und wieder zur Vernunft bringen. Wenn Ich
nichts gegen sie unternehme, wird dies ein grof3er Fehler Meinerseits sein. Ich werde daher
noch heute die gesamte Kuru-Dynastie vom Erdboden verschwinden lassen. Ich werde sie
kurzerhand ausrotten!« Wahrend er dies sagte, sah Balarama so zornig aus, als wiirde Er im
nédchsten Augenblick die gesamte kosmische Manifestation zu Asche verbrennen. Er straffte
Sich, nahm Seine Pflugschar zur Hand und schlug mit ihr wiederholt auf den Boden.
Dadurch 16ste sich ganz Hastinapura vom Erdboden, und Sri Balarama begann, die Stadt in
Richtung Ganges zu ziehen. Dabei lief ein Zittern wie bei einem Erdbeben durch
Hastinapura, das die ganze Stadt zu zerstoren drohte.

Als die Angehorigen der Kuru-Dynastie sahen, da® ihre Stadt nah daran war, ins Wasser
des Ganges zu stiirzen, und als sie das Angstgeheul der Biirger vernahmen, kamen sie zur
Vernunft und verstanden, was geschah. Ohne auch nur eine Sekunde zu verlieren, brachten
sie daher ihre Tochter Laksmana herbei. Sie brachten auch Samba, der Laksmana gewaltsam
entfiihrt hatte, und schritten, mit ihm und Laksmana an der Spitze, auf Balarama zu. Die
Mitglieder der Kuru-Dynastie erschienen mit gefalteten Hinden vor Sri Balarama, um Ihn,
den Hochsten Personlichen Gott, um Vergebung zu bitten. Diesmal waren sie verniinftiger
und sagten: »O Sri Balarama, Du bist der Quell aller Freude. Du bist der Erhalter und die
Stiitze der gesamten kosmischen Lage. Ungliicklicherweise waren wir uns Deiner
unvorstellbaren Kréfte nicht bewul3t. Lieber Herr, betrachte uns bitte als die gré3ten Narren.
Unsere Intelligenz war verwirrt. Wir sind daher zu Dir gekommen, um Dich um Verzeihung
zu bitten. Bitte vergib uns. Du bist der urspriingliche Schopfer, Erhalter und Vernichter der
gesamten kosmischen Manifestation, und dennoch bleibst Du stets transzendental. O
allméchtiger Herr, groe Weise sprechen iiber Dich. Du bist der urspriingliche
Puppenspieler, und alles in der Welt ist wie Dein Spielzeug. O Unbegrenzter, Du hast iiberall
Deine Hand im Spiel und trégst alle Planetensysteme auf dem Kopf, als sei es ein
Kinderspiel. Wenn die Zeit der Vernichtung kommt, nimmst Du die ganze materielle
Manifestation in Dich auf, und dann gibt es nur noch Dich allein, der Du als Maha-Visnu auf
dem Ozean der Ursachen ruhst. Lieber Herr, Du bist in Deinem transzendentalen Korper auf
der Erde erschienen, um die kosmische Situation zu erhalten. Du stehst iiber Zorn, Neid und
Feindschaft. Alles, was Du tust, selbst Deine Bestrafungen, ist fiir die ganze materielle
Schopfung gliickverheifend. Wir bringen Dir unsere achtungsvollen Ehrerbietungen dar,
denn Du bist der unvergingliche Hochste Personliche Gott, der Quell aller Fiillen und Kréifte.
O Schopfer unzihliger Universen, wir wollen vor Dir zu Boden fallen und Dir immer wieder
unsere respektvollen Ehrerbietungen erweisen. Wir sind Dir nun vollig ergeben. Hab bitte
Erbarmen mit uns und gewéhre uns Deinen Schutz.« Als die berithmten Mitglieder der Kuru-
Dynastie, angefangen mit Grol3vater Bhismadeva bis hin zu Arjuna und Duryodhana, ihre
ehrfiirchtigen Gebete beendet hatten, wurde der Hochste Personliche Gott Sri Balarama
sogleich milder und versicherte ihnen, dal} kein Anla zu Angst oder Sorge bestehe.

Bei den meisten ksatriya-Konigen war es iiblich, vor einer Heirat mit den Verwandten des
Brautigams bzw. der Braut zu kdmpfen. Als Samba Laksmana gewaltsam entfiihrte, freuten
sich die Altesten der Kuru-Dynastie, daf er ein wiirdiger Mann fiir ihre Tochter war, doch
weil sie sich von seiner Kraft {iberzeugen wollten, nahmen sie ihn, ohne jede Riicksicht auf
die Kampfregeln, gefangen. Als die Yadus dann beschlossen, Samba aus der Gewalt der



Kurus zu befreien, kam Balarama personlich, um die Angelegenheit zu regeln, und da er ein
méchtiger ksatriya-Konig war, befahl er den Kurus, Samba unverziiglich freizulassen. Die
Kauravas stellten sich, als fiihlten sie sich durch diesen Befehl verletzt, und forderten
Balaramas Macht heraus. Sie wollten im Grunde jedoch nur sehen, wie Balarama Seine
unfaBbare Stidrke zeigen wiirde. Somit iibergaben sie Samba sehr erfreut die Hand ihrer
Tochter, wodurch die ganze Angelegenheit geregelt war. Und da Duryodhana seine Tochter
sehr liebte, liel3 er sie mit grof3em Prunk mit Samba verheiraten. Als Mitgift gab er ihr zuerst
1 200 Elefanten, von denen jeder mindestens sechzig Jahre alt war; dazu gab er 10 000
préachtige Pferde, 6 000 wie die Sonne strahlende Streitwagen und 1 000 Dienerinnen, die
mit goldenem Geschmeide geschmiickt waren. $ri Balarama, das beriihmteste Mitglied der
Yadu-Dynastie, wirkte als Sambas Wachter und nahm mit gro8er Zufriedenheit die Mitgift
an. Balarama freute Sich sehr iiber den Empfang, den Thm die Kurus bereitet hatten, und
fuhr schlief3lich mit dem frischgetrauten Paar nach Seiner Hauptstadt Dvaraka zuriick.

Im Triumph erreichte Er Dvaraka, wo Er mit vielen Biirgern zusammentraf, die alle Seine
Geweihten und Freunde waren. Als sie sich alle um Ihn versammelt hatten, erzihlte Er ihnen
von Sambas Heirat, und als Er ihnen berichtete, wie Er Hastinapura erbeben lief3, staunten
sie sehr.

Sukadeva Gosvami bestitigt, da Hastinapura dort lag, wo sich heute Neu-Delhi befindet.
Der Fluf, der durch die Stadt flief3t, ist heute als Yamuna bekannt, obwohl er in jenen Tagen
als Ganges bekannt war. In diesem Zusammenhang weisen grof3e Autoritdten, wie Jiva
Gosvami, darauf hin, dal es sich bei dem Ganges und der Yamuna um den gleichen Fluf3
handelt, der lediglich verschiedenen Laufen folgt. Der Teil des Ganges, der durch
Hastinapura nach Vrndavana flie8t, ist als Yamuna bekannt, da er durch die
transzendentalen Spiele Sri Krsnas geheiligt ist. Wahrend der Regenzeit wird der Stadtteil
Hastinapuras, der am Ufer der Yamuna liegt, iiberflutet und erinnert jeden an Sri Balaramas
Drohung, die Stadt in den Ganges zu stiirzen.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 67. Kapitel des Buches Krsna: »Die Heirat
Sambas«.



68. KAPITEL

iy

Der grof3e Weise Narada besucht Krsnas Palaste

Als der grol3e Weise Narada Muni erfuhr, da® Krsna 16 100 Frauen geheiratet hatte,
nachdem Er den Damon Narakasura getotet hatte, der manchmal auch Bhaumasura genannt
wird, wunderte es ihn sehr, da Sich Krsna in 16 100 Gestalten erweitert und alle Frauen
zur gleichen Zeit in verschiedenen Palédsten geheiratet hatte. Und weil er wissen wollte, wie
Krsna es einrichtete, mit so vielen Frauen zugleich zusammenzuleben, beschlof3 er, den
Herrn bei diesem transzendentalen Spiel zu beobachten, und machte sich deshalb auf, die
verschiedenen Palédste Krsnas zu besuchen. Als Narada in Dvaraka eintraf, sah er, daf} die
Géarten und Parks voll waren mit allerlei Blumen der unterschiedlichsten Farben und daf}
auch die Bdume in den zahlreichen Obstgérten voll der verschiedenartigsten Friichte hingen.
Farbenprachtige Vogel zwitscherten, und Pfauen jubilierten zu jedermanns Freude. Es gab
dort Teiche und Seen, die mit blauen und roten Lotosbliiten iibersdt waren, und manche
waren voll mit vielerlei Lilien. Auf den Seen schwammen zahllose Schwine und Kraniche,
deren Stimmen iiberall zu horen waren. In der Stadt gab es rund 900 000 groRe, aus
feinstem Marmor erbaute Paldste, deren Tiiren und Tore aus Silber gefertigt waren. Die
Décher der Hauser und Paldste waren mit Juwelen, wie dem Stein der Weisen, Saphir und
Smaragd, bedeckt, und die FuRboden erstrahlten in wunderbarem Glanz. Auch die Straf3en,
Gassen, Kreuzungen und Marktplitze waren sehr schén geschmiickt worden. Uberall standen
reiche Wohn- und Versammlungshéuser und Tempel, alle von unterschiedlicher Architektur.
All dies machte Dvaraka zu einer strahlenden Stadt. Die Alleen, Kreuzungen, Gachen und
Stralen wie auch die Schwellen der Wohnh&duser waren sehr sauber. Biische sdumten die
Straf3en, und an den Seiten der Alleen waren in regelméigen Abstdnden Badume gepflanzt,
die den Voriibergehenden Schatten spendeten, so da sie nicht von der heiflen Sonne
belastigt wurden.

In dieser herrlichen Stadt Dvaraka besaR Sri Krsna, der Hochste Personliche Gott, viele
Paliste. Die grof3en Konige und Fiirsten der Welt pflegten diese Paléste zu besuchen, um Thn
zu verehren. Vi§vakarma, der Architekt der Halbgotter, hatte die Bauplédne selbst entworfen
und dabei alle seine Talente und seine ganze Erfindungsgabe angewandt. Die Zahl dieser
Wohnsitze belief sich auf mehr als 16 000, und in jedem wohnte eine andere Konigin Sri
Krsnas. Als der gro3e Weise Narada einen dieser Paléste betrat, sah er, daf die Saulen aus
Korallen geschnitzt und die Decken mit Juwelen verziert waren. Die Wiande und Bogen
zwischen den Saulen leuchteten von den verschiedenartigsten Saphiren, die als Schmuck
dienten. Im ganzen Palast gab es viele von Vivaskarma entworfene Baldachine, an denen
kostbare Perlenschniire hingen. Die Sessel und anderen Mobelstiicke waren aus Elfenbein
geschnitzt und mit Gold und Edelsteinen verziert, und die mit Juwelen besetzten Leuchter
vertrieben alle Dunkelheit aus den Ridumen. Es wurden so viel Raucherwerk und
wohlriechender Kautschuk abgebrannt, daf der Rauch in Schwaden aus den Fenstern wehte.
Die Pfauen, die auf den Treppenstufen saen, verwechselten die Duftwolken mit
Regenwolken und begannen jubelnd zu tanzen. Es gab viele Dienerinnen, die alle goldene
Halsketten, Armreifen und kostbare saris trugen, und die vielen méannlichen Diener trugen
Umhénge, Turbane und mit Juwelen verzierte Ohrringe. Sie alle waren sehr schon
anzuschauen, und sie alle gingen ihren jeweiligen Pflichten im Haushalt nach.



Als Narada Krsna fand, sah er Thn mit Rukmini-devi, der Herrin jenes Palastes,
zusammensitzen. Rukmini hielt gerade einen camara-Wedel in der Hand, und obwohl sie
von vielen Tausenden von Dienerinnen umgeben wurde, die ebensoschon und begabt wie sie
und die im gleichen Alter mit ihr waren, lief3 sie es sich nicht nehmen, Sri Krsna persénlich
Kiihlung zuzuféacheln.

Krsna ist der Hochste Personliche Gott und wird selbst von Narada Muni verehrt, doch als
Er Narada kommen sah, erhob Er Sich sogleich von Rukminis Bettstatt, um den grol3en
Weisen gebiihrend zu empfangen. Sri Krsna ist der Lehrer der ganzen Welt, und um jedem
zu zeigen, wie man einem Heiligen wie Narada Muni Ehre erweist, verneigte Er Sich vor
dem Weisen, wobei Er mit Seinem Helm den Boden beriihrte. $ri Krsna verneigte Sich nicht
nur, sondern beriihrte auch Naradas Fiile und bat ihn mit gefalteten Hinden, auf Seinem
Sitz Platz zu nehmen. Sri Krsna ist die hochste Personlichkeit, die von allen Gottgeweihten
verehrt wird. Er ist der am meisten verehrte geistige Meister aller Lebewesen. Das Wasser
des Ganges, das von Seinen Lotosfiillen fliel3t, heiligt alle drei Welten. Alle weisen
brahmanas verehren Ihn, und daher wird Er auch brahmanya-deva genannt.

Brahmanya bedeutet »jemand, der alle brahmanischen Eigenschaften besitzt«, und zwar
Wahrhaftigkeit, Selbstbeherrschung, Reinheit, Beherrschung der Sinne, Einfachheit,
vollkommenes Wissen durch praktische Anwendung und Beschéftigtsein im
hingebungsvollen Dienst. Sri Krsna besitzt personlich all diese Eigenschaften, und Er wird
von Menschen verehrt, die ebenfalls diese Eigenschaften haben. Es gibt Tausende und
Abertausende von Namen Sri Krsnas — Visnu-sahasra-nama —, und sie alle wurden Thm wegen
Seiner transzendentalen Eigenschaften gegeben.

Sri Krsna spielte in Dvaraka mit groBem Vergniigen die Rolle eines vollkommenen
Menschen. Daher hatte der Weise Narada nichts dagegen, als Krsna ihm die Fiif3e wusch und
Sich das Wasser iiber den Kopf sprengte, denn er wuldte sehr wohl, daf3 der Herr dies tat, um
jeden zu lehren, wie ein Heiliger zu achten ist. Der Hochste Personliche Gott, der der
urspriingliche Narayana und der ewige Freund aller Lebewesen ist, verehrte also den Weisen
Narada nach den vedischen regulierenden Prinzipien. Er hiel} den Weisen mit sii8en,
nektargleichen Worten willkommen und sprach ihn mit bhagavan an; bhagavan bedeutet
»jemand, der sich selbst geniigt, da er alles Wissen, alle Entsagung, alle Macht, allen Ruhm,
alle Schonheit und viele andere dhnliche Fiillen besitzt«. $ri Krsna fragte Narada: »Wie kann
Ich dir dienen?« Und Narada erwiderte: »Mein lieber Herr, Dein Gebaren versetzt mich nicht
im geringsten in Erstaunen, denn Du bist der Hochste Personliche Gott, der Herr aller Arten
von Lebewesen; Du bist der hochste Freund eines jeden, doch zugleich bestrafst Du die
Schurken und die Neidischen. Ich weild, dal3 Deine Herrlichkeit auf diese Welt
herabgekommen ist, um das ganze Universum in rechter Weise zu erhalten. Dein Erscheinen
wird durch keine duflere Ursache erzwungen; vielmehr erscheinst und verschwindest Du
nach Deinem freien Willen. Ich schédtze mich deshalb sehr gliicklich, daR ich heute Deine
Lotosfiile sehen durfte. Jeder, der Anhaftung an Deine Lotosfiile gewinnt, wird zur
hochsten Stufe der Neutralitit erhoben und ist unbeeinflult von den materiellen
Erscheinungsweisen der Natur. O Herr, Du bist unbegrenzt, Deine Fiillen kennen keine
Grenzen. Grol3e Halbgotter, wie Brahma und Siva, sind stets bemiiht, Dich in ihre Herzen zu
pflanzen und {iiber Dich zu meditieren. Die bedingten Seelen, die in den dunklen Brunnen
des materiellen Daseins gestofen worden sind, konnen dieser ewigen Gefangenschaft nur
entkommen, wenn sie sich Deinen Lotosfiif3en zuwenden. Du bist daher die einzige Zuflucht
fiir die bedingten Seelen. Mein lieber Herr, Du hast mich in Deiner Giite gefragt, was Du fiir
mich tun kannst. Als Antwort darauf mochte ich Dich bitten, mich niemals Deine Lotosfiilse
vergessen zu lassen. Mir ist ganz gleich, wo ich bin; ich bete nur, dal} es mir gestattet sein
moge, mich stindig an Deine Lotosfiil3e zu erinnern.«

Die Segnung, die Narada Muni vom Herrn erbat, ist das ideale Gebet fiir alle reinen
Gottgeweihten. Ein reiner Gottgeweihter bittet den Herrn niemals um eine materielle oder
spirituelle Segnung; sein einziges Gebet lautet, da er unter keinen Umstdnden die
Lotosfiife des Herrn vergessen moge. Einen reinen Gottgeweihten kiimmert es nicht, ob er



in den Himmel oder in die Holle geschickt wird; er ist iiberall zufrieden, wenn er sich nur
fortwihrend an die Lotosfiifle des Herrn erinnern kann.

Sri Caitanya lehrte das gleiche Gebet in Seinem Siksdstaka, in dem Er deutlich sagt, da® es
Sein einziger Wunsch ist, Geburt fiir Geburt im hingebungsvollen Dienst beschiftigt zu sein.
Ein reiner Gottgeweihter hegt nicht einmal das Verlangen, den Kreislauf von Geburt und
Tod zu beenden. Einem reinen Gottgeweihten macht es nichts aus, wieder in einer der
vielfachen Lebensformen geboren zu werden. Sein einziges Bestreben ist es, unter keinen
Umstdnden die Lotosfiie des Herrn zu vergessen.

Nachdem Narada den Palast Rukminis verlassen hatte, wollte er die Wirkungsweise der
inneren Kraft Sri Krsnas, der yoga-mdyd, sehen, und so betrat er den Palast einer anderen
Konigin. Dort sah er Sri Krsna mit Seiner geliebten Frau und Uddhava Schach spielen. Der
Herr erhob Sich sogleich und bot Narada Muni Seinen Platz an. Darauf verehrte Er ihn in
derselben Weise wie im Palast Rukminis. Nachdem Er ihn gebiihrend verehrt hatte, tat Sri
Krsna, als wisse Er nicht, was im Palast Rukminis geschehen war. Er sagte zu Narada: »Mein
lieber Weiser, wenn deine Heiligkeit hierherkommt, bist du in dir selbst vollkommen.
Obwohl wir Haushélter sind, denen stdndig irgend etwas fehlt, ben6tigst du niemals Hilfe,
da du in dir selbst zufrieden bist. Welchen Empfang konnen wir dir also unter diesen
Umstédnden bereiten, und was konnen wir schon fiir dich tun? Nichtsdestoweniger ist es
unsere Pflicht, da deine Heiligkeit ein brahmana ist, dir, soweit es uns moglich ist, etwas
anzubieten. Ich bitte dich daher, so freundlich zu sein, Mir zu befehlen. Was kann Ich fiir
dich tun?«

Naradaji wuf3te iiber die Spiele des Herrn genau Bescheid, und so verliely er ohne weitere
Diskussion, stillschweigend und voller Verwunderung iiber das Verhalten des Herrn, den
Palast. Er betrat alsdann den ndchsten Palast. Diesmal sah er Krsna als liebevollen Vater mit
Seinen kleinen Kindern spielen. Als er darauf ein weiteres Gebdude betrat, sah er, wie Sich
Krsna gerade fiir Sein Bad vorbereitete. Nach und nach besuchte Naradaji jeden der 16 108
Paldste der Koniginnen Sri Krsnas, und in jedem einzelnen fand er den Herrn in anderer
Weise beschiftigt. Einmal sah er, wie der Herr gerade Gaben in ein Opferfeuer legte und die
rituellen Zeremonien durchfiihrte, die den Haushéltern in den Veden vorgeschrieben sind.
Sodann fand er Krsna, als Er gerade das pafica-yajiia-Opfer darbrachte, das fiir jeden
Haushalter unerldRlich ist.

Dieser yajfia ist auch als pafica-§iina bekannt. Wissentlich oder unwissentlich begeht jeder,
besonders der Haushilter, fiinf Siinden. Wenn wir Wasser aus einem Krug trinken, toten wir
viele im Wasser lebende Bakterien. Auch wenn wir mit einem Morser Korn zermahlen oder
Nahrung zu uns nehmen, téten wir viele Bakterien, und wenn wir {iber die Stral3e gehen,
toten wir viele Ameisen und andere Insekten. Wir toten bewuf3t oder unbewufit bei allem,
was wir tun. Es ist daher die Pflicht eines jeden Haushélters, das pafica-siina-Opfer
darzubringen, um sich so von den Reaktionen auf diese Siinden zu befreien.

In einem anderen Palast sah Narada, wie Krsna gerade die brahmanas speiste, nachdem Er
rituelle yajfias dargebracht hatte. Dann sah er Krsna schweigend den Gayatri-mantra chanten
und Sich in Kampf mit Schwert und Schild iiben. In einigen der Palaste ritt Krsna auf
Pferden und Elefanten, fuhr auf Streitwagen oder wanderte einfach auf und ab. Anderswo
ruhte Er Sich gerade auf einem Bett aus, und wieder an anderem Ort sa3 Er auf Seinem
Thron, wiahrend Thn verschiedenene Geweihte mit Gebeten priesen. In einem der Paldste
beriet Er Sich mit Ministern, wie Uddhava und anderen, iiber wichtige Geschifte, wiahrend
Er Sich in einem anderen, umringt von vielen bezaubernden Gesellschaftsmédchen, in einem
Schwimmbecken vergniigte. Dann sah Narada, wie Krsna den brahmanas reichgeschmiickte
Kiihe spendete, und an einem anderen Ort, wie Er gerade Geschichten aus den Puranas oder
Geschichtsbiichern, wie dem Mahabharata, anhorte. Diese Schriften ergianzen die Veden und
haben die Aufgabe, gewohnlichen Menschen vedisches Wissen zu vermitteln, indem sie von
wichtigen Ereignissen in der Geschichte des Universums berichten. In einem Palast fand
Narada Sri Krsna, wie Er Sich der Gesellschaft einer bestimmten Seiner Ehefrauen erfreute,
indem Er scherzende Worte mit ihr wechselte. Anderwirts fand er Thn, wie Er mit einer



Seiner Gemahlinnen religiose Rituale vollzog. Da es fiir Haushdlter notwendig ist, die
finanziellen Mittel zu vermehren, um die vielen Ausgaben zu decken, bemiihte Sich Krsna in
einem der Paldste sogar um wirtschaftlichen Fortschritt. In einem anderen Palast sah
Narada, wie Sich der Herr nach den regulierenden Prinzipien der sastras des Familienlebens
erfreute.

An wiederum einem anderen Ort sal} Krsna in tiefer Meditation, als konzentriere Er
Seinen Geist auf den Hochsten Personlichen Gott, der Sich jenseits der materiellen Universen
befindet. Meditation, die in den maf3geblichen Schriften empfohlen wird, ist dazu bestimmt,
den Geist auf den Hochsten Personlichen Gott Sri Visnu zu richten. Sri Krsna ist zwar Selbst
der urspriingliche Visnu, doch weil Er die Rolle eines Menschen spielte, lehrte Er uns durch
Sein personliches Beispiel unmif3verstdndlich, was Meditation eigentlich bedeutet. In einem
anderen Palast erfreute Krsna gerade hohergestellte Personlichkeiten, indem Er ihnen
allerlei Gegenstinde schenkte, die sie benotigten. Anderswo fand Naradaji Sri Krsna, wie Er
gerade iiber Kampfhandlungen sprach, und in einem anderen Palast, wie Er mit Seinen
Feinden Frieden schloB. Irgendwo sprach Sri Krsna gerade mit Seinem é&lteren Bruder
Balarama iiber die Tétigkeit, die sich zum endgiiltigen Wohl der gesamten Menschheit
auswirkt. Narada sah auch, wie Sri Krsna Seine Sohne und Téchter mit passenden Briuten
und Brdutigamen in prachtvollen Hochzeiten verméhlte. In einem anderen Palast
verabschiedete Sich Krsna gerade von Seinen Tochtern, und in wieder einem andern
empfing Er gerade eine Schwiegertochter. Die Bewohner der Stadt sahen jedesmal mit
Erstaunen solchen prunkvollen Festen zu.

In einem weiteren Palast brachte der Herr Opfer dar, um die Halbgotter
zufriedenzustellen, die lediglich Seine qualitativen Erweiterungen sind; dann wieder sah
man, wie Er zum Wohl der Allgemeinheit titig war, indem Er tiefe Brunnen zur
Wasserversorgung baute, Rasthduser und Gérten fiir Fremde anlegte und grof3e Kloster und
Tempel fiir die Heiligen griindete. Dies sind einige der Pflichten, die den Haushéiltern in den
Veden vorgeschrieben werden, damit ihre materiellen Wiinsche in Erfiillung gehen. Ein
anderes Mal sah der Weise Krsna als ksatriya-Konig im Wald jagen oder auf prachtigen
sindhi-Pferden reiten. Nach den vedischen Regulierungen war es den ksatriyas gestattet, bei
besonderen Anlidssen bestimmte Tiere zu toten, um nimlich entweder den Frieden im Wald
aufrechtzuerhalten oder die Tiere im Opferfeuer darzubringen. Ksatriyas diirfen sich in der
Kunst des Totens iiben, weil sie ihre Feinde erbarmungslos toten miissen, um fiir Frieden in
der Gesellschaft zu sorgen. Einmal sah Narada sogar, wie Sich Sri Krsna, der Hochste
Personliche Gott, als Spion verkleidete, um die Absichten gewisser Biirger in der Stadt und
Bewohner innerhalb des Palastes zu erkunden.

Der Heilige Narada beobachtete auf diese Weise alles Tun des Herrn, der, obwohl Er die
Uberseele in allen Lebewesen ist, die Rolle eines gewohnlichen Menschen spielte, um die
Spiele Seiner inneren Kraft zu manifestieren. Er lachelte innerlich und sagte zu Krsna: »Mein
lieber Herr aller mystischen Kréfte, der Du das Objekt der Meditation groer Mystiker bist,
das AusmaR Deiner mystischen Kraft ist selbst fiir Mystiker wie Brahma und Siva unfaRbar.
Doch weil ich stidndig im transzendentalen liebevollen Dienst Deiner Lotosfiie beschiftigt
bin, warst Du in Deiner Barmherzigkeit so giitig, mir die Handlungen Deiner inneren Kraft
zu offenbaren. Mein lieber Herr, Du bist fiir alle verehrenswert, und die Halbgotter und
herrschenden Gottheiten aller vierzehn Planetensysteme sind sich Deines transzendentalen
Ruhms bewuf3t. Gib mir bitte Deinen Segen, damit ich in der Lage bin, durch alle Universen
zu reisen und von Deinen ruhmvollen Spielen zu singen.«

Darauf entgegnete der Hochste Personliche Gott Sri Krsna: »Mein lieber Narada, o Weiser
unter den Halbgottern, du weildt, dal Ich der hochste Lehrer aller religiosen Prinzipien bin,
dafd Ich Mich vollkommen nach ihnen richte und daf} Ich sie gegebenenfalls mit Gewalt
durchsetze. Ich befolge diese religiosen Prinzipien Selber, um so die gesamte Welt zu lehren,
richtig zu handeln. Mein lieber Sohn, la} dich durch die Wirkungsweise Meiner inneren
Energie nicht verwirren.«



Der Hochste Personliche Gott fiihrte ein sogenanntes Haushélterleben, um den Menschen
zu zeigen, wie sie ihr eigenes Haushélterleben ldutern konnen, obwohl sie an der
Gefangenschaft des materiellen Daseins hingen mégen. Normalerweise ist man durch ein
Leben als Haushilter verpflichtet, das materielle Dasein fortzusetzen; doch weil der Herr zu
den Haushéltern sehr giitig ist, lehrte Er, wie man das gewohnliche Haushélterleben heiligen
kann. Weil Krsna in einem Krsna-bewuldten Haushélterleben den Mittelpunkt aller
Tatigkeiten bildet, ist ein solches Leben transzendental zu allen vedischen Anweisungen und
in sich selbst heilig.

Narada sah also einen Krsna durch Seine vollstindigen Erweiterungen in 16 108 Palésten
wohnen. Durch Seine unfal3bare Energie war Er in dem Palast jeder einzelnen, individuellen
Konigin gegenwirtig. Sri Krsna verfiigt iiber unbegrenzte Macht, und Naradas Erstaunen
kannte keine Grenzen, als er immer wieder neue Offenbarungen der inneren Energie Sri
Krsnas sah. Sri Krsna handelte, als seien die vier Prinzipien des zivilisierten Lebens, namlich
Religiositéit, wirtschaftlicher Fortschritt, Befriedigung der Sinne und Befreiung, auch fiir Thn
von grofler Wichtigkeit. Diese vier Prinzipien des materiellen Daseins sind fiir den
spirituellen Fortschritt der menschlichen Gesellschaft erforderlich, und deshalb fiihrte Sri
Krsna, obwohl Er es eigentlich nicht notig hatte, ein vorbildliches Haushélterleben, so daf3
die Menschen in ihrem eigenen Interesse Seinem Beispiel folgen konnten.

Sri Krsna stellte den Weisen Narada in jeder Hinsicht zufrieden und nachdem sich Narada
mit grof3er Freude Sri Krsnas Spiele in Dvaraka angesehen hatte, zog er weiter.

Als Sukadeva Gosvami Konig Pariksit von den Spielen Sri Krsnas in Dvaraka erzihlte,
erklirte er ihm auch, wie Sri Krsna, der Hochste Personliche Gott, mit Hilfe Seiner inneren
Kraft in das materielle Universum herabsteigt und Prinzipien festlegt, durch die man, wenn
man sie befolgt, das endgiiltige Ziel des Lebens erreichen kann. Alle Koniginnen in Dvaraka
— es waren mehr als 16 000 - stellten ihre weiblichen Reize in den transzendentalen Dienst
des Herrn, indem sie Thm zuldchelten und Thn bedienten. Dem Herrn Seinerseits gefiel es,
Sich am Haushilterleben zu erfreuen. Man sollte sich ohne Zweifel bewuf3t werden, daf3
solche Spiele von niemandem aufer Sri Krsna ausgefiihrt werden kénnen. Sri Krsna ist die
urspriingliche Ursache der Schopfung, Erhaltung und Vernichtung der gesamten kosmischen
Manifestation. Jeder, der die Erzdihlungen von den transzendentalen Spielen Sri Krsnas in
Dvaraka aufmerksam hort oder einen Prediger der Bewegung fiir Krsna-Bewul3tsein
unterstiitzt, wird es sehr leicht finden, den Pfad der Befreiung zu beschreiten und den
Nektar der LotosfiiRe Sri Krsnas zu kosten. Und so wird er im hingebungsvollen Dienst des
Herrn beschiftigt werden.

Hiermit endet die Erlduterung Bhaktivedantas zum 68. Kapitel des Buches Krsna: »Der grofse
Weise Narada besucht die Paldste Krsnas«.



His Divine Grace
A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada
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fir Krishna BewuBtsein
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