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Im vorigen Kapitel hat Srikrishna eine konzise Beschreibung seiner Herrlichkeiten gegeben, und
Arjuna bekommt den Eindruck, als hétte er alles in Einzelheiten vernommen. Er sagt: “Durch
diese Deine Lehre ist meine Verblendung gewichen, ich bin erleuchtet, aber ich méchte alles an
meiner Person erfahren, mit meinen Augen sehen.”

Der Unterschied zwischen dem Gehorten und dem Gesehenen ist genauso gross, wie die
Entfernung zwischen dem Nord- und Sudpol. Dieser Unterschied wird aber mit eigener Erfahrung
noch deutlicher. Beim Erblicken Seiner erhabenen Gestalt zittert Arjuna vor Angst und bittet Ihn
um Verzeihung. Wieso ist ein Wissender so beéngstigt? Gibt es noch etwas zu wissen ubrig? -
Eigentlich nicht. Aber das geistige Wissen liegt noch im Dunst. Es dient nur dazu, dass der
Mensch dadurch zum wahren Wissen ermutigt wird. Also sagt Arjuna:
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yat tvayo’ktarii vacas tena
moho’yam vigato mama (1)

“O Herr! Die geheimnisvolle, zum Adhyatm fuhrende Lehre, die Du mir gnadigerweise vermittelt
hast, hat meine Unwissenheit total ausgeldscht. Ich bin ein Weiser geworden.
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“Denn, o Lotosdugiger Krishna! Von Dir habe ich die Beschreibung aller Wesen und der
Auflésung in Einzelteile erhalten. Ich habe auch gehért, wie sie auf uns wirken.
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“Zweifelsohne bist Du genau so, wie Du Dich beschreibst. Aber dies habe ich nur gehért. Also, o
Bester unter den Menschen, nun begehre ich nach dem Erblicken Deiner echten, erhabenen
Gestalt.
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yogesvara tato me tvam
darsaya’tmanam avyayam (4)



“O Herr! Glaubst Du, dass ich zur Wahrnehmung Deiner Gestalt fahig bin, so génne mir, o
Yogeshwar, das Erblicken Deiner ewigen Gestalt.”

Srikrishna hat keinen Einwand dagegen, denn Er hat ihn 6fters als Seinen unerschitterlichen
Glaubigen und Seinen innigsten Freund erklart. Also enthllt Er ihm Seine kosmische Form.
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Srikrishna spricht :
“O Partha! Schau nun meine hundertartige, tausendféltige, verschiedenfarbige und -férmige
gottliche Gestalt.
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pasya scaryani bharata (6)

“O Bharat Nachfahr! Erblicke nun die zwdlf S6hne Aditis, acht Vasu, elf Rudra, die zwei Jungen
Ashvini, 49 Maruti und viele andere, wunderbare Gestalten, die du vorher nie gesehen und von
denen du nie gehort hast.
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“O Arjuna! Siehe nun in diesem einen Korper von mir alle belebten und unbelebten Welten.
Ausserdem kannst du auch sehen, wonach du in diesem Augenblick begehrst.”

Auf diese Weise versucht Er dem Arjuna seine mannigfaltigen Erscheinungen, eine nach der
anderen zu enthillen. Aber Arjuna kann nichts sehen. Er steht da seine Augen reibend. Deshalb
halt Er sich eine Weile zuriick und sagt dann:
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“O Arjuna! Diese deine menschlichen Augen besitzen nicht die Kraft (hier heisst es - den
menschlichen Verstand), mich zu erblicken. Deshalb génne ich dir die géttliche, Uberirdische
Sehkraft, durch die du befahigt werden wirst, meine Wirkung und meine Yogakraft zu sehen.”

So erhaben ist die Gottesgnade, dass zusammen mit Arjuna auch Sanjay diese Sehkraft gewinnt
und sieht. Mit anderen Worten beteiligt sich Sanjay am Erlebnis Arjunas und kann nur deshalb
davon erzahlen - dank Yogeshwar Srikrishna, dem grossen Weisen.
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Sanjay sprach:

“O Konig! Mit diesen Worten enthillt Mahayogi Srikrishna fiir Arjuna Seine erhabenste goéttliche
Form.”

“Yogeshwar” bedeutet ein Yogi hdchsten Ranges, einer, der auch die anderen zum Yogapfad
weisen kann. “Hari” ist der, der uns von allem” befreit, nicht nur von den Leiden, sondern auch
von den Freuden, denn die Freuden ziehen Leiden nach sich. Also ist “Hari” die uns von allem
befreiende und mit Ihm vereinigende hochste Kraft. Srikrishna zeigt Seine mystische Form.
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“Das Grenzenlose mit unzéhligen Mindern und Augen; zahllosen wunderbaren Gesichtern;
ungezahlten goéttlichen Schmuckstiicken; zahllosen erhobenen géttlichen Waffen; und
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“himmlischen Girlanden und Gewandern, géttlich duftenden Salben; mit allen Wundern
geschmiuckt; strahlend. Diese grenzenlose, Uber allen Massen schone Gestalt Gottes sieht
Arjuna.”
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Wie schon zu Beginn des ersten Kapitels erklart, sprach die verkérperte Enthaltsamkeit Sanjay
zu der verkdrperten Verblendung, d.h. Dhritrashtra:

“Wenn tausende Sonnen auf einmal den Himmel erhellen sollten, auch dann kdnnte das Licht
diesem Glanz nicht gleich gesetzt

werden.”

Srikrishna, in der Tat Yogeshwar, wirkt hier zunachst als ein grosser Weiser.
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apasyad devadevasya
Sarire pandavas tada (13)

Inbegriff Tugend - Pandu, der Erzeuger der Liebe, d.h. der Erzeuger (Vater) von Arjuna! Also:
“Der Pandusohn Arjuna sah dann das mannigfaltig geteilte Universum in der mysteridsen,
vollstandigen Riesengestalt des Hochsten.
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“Von grosster Verwunderung Uberwaltigt erfasst ihn ein frommer Schauer. Arjuna bringt dem
Héchsten mit gefalteten Handen und vorgebeugtem Kopf seine Ehrerbietung dar.”
Selbstverstandlich hat Arjuna Thm gegenliber immer eine hohe Verehrung gezeigt, aber diesmal



erweist er lhm eine von tiefstem Herzen kommende Ehrerbietung und sagt:
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“O Herr! In Deiner Gestalt sehe ich alle Gotter und zahllose Scharen von Lebewesen, den auf
dem Lotusthron sitzenden Brahma, Mahadev, die gesamten Weisen und géttliche Schlangen.”
Dies soll nicht als Ubertreibung oder Phantasie gelten. Das lasst sich schon verwirklichen, aber
nur kraft der Yoga-Sadhana und der Gottesgnade.
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“O Herr des Weltalls! Ich nehme Dich mit vielen Armen, Bauchen, Mindern, Augen und allerseits
in schillernden, facettenreichen Formen wahr. O Herr des Universums! Es scheint keinen Anfang,
keine Mitte und kein Ende von Dir zu geben”, d.h. ich kann mich nicht entscheiden, wo Deine
Gestalt anfangt, wo die Mitte ist und wo sie aufhort.
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“Ich sehe Dich wie einen mit Kronen, Keulen, Feuerradern geschmiickten, von allen Seiten
erleuchteten, gliihenden, mit den Augen schwer zu ertragenden Himmelskérper.”, d.h. schwer
ertragbar oder schwer erfassbar. Du bist ohne Grenzen, von keiner Seite durchdringbar, Du bist
undurchlassig. Was wiederum bedeutet, dass Er kraft des Verstandes unerfassbar ist. Also
begann Arjuna beim Anblick Seiner mysteriésen Form lhm seine Ehrerbietung zu erweisen.
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“O Herr! Du bist der Erkennenswiirdigste Ewige,” d.h. der unvergéngliche Erhabene, “Du bist die
einzige Zuflucht des ganzen Weltalls. Du bist der Beschiitzer der Ur-Religion, und Du bist der
immerwahrende, ewige Purush. Dies ist meine Meinung.”

Was fir eine Manifestation von Srikrishna kommt hier zum Vorschein? - Dieselbe Manifestation,
die dem Urzustand der Schopfung gleicht, d.h. ein Vollkommener steht in demselben
immerwadhrenden Seinszustand fest. Deshalb haben der Erhabene und die Seele die gleichen
Merkmale.
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“O Allerhochster! Du bist ohne Anfang, Mitte und Ende. Du besitzt zahllose Fertigkeiten,
ungezahlte (kurz zuvor waren es tausende!) Arme, zwei Augen - Sonne und Mond,” in dem Fall
soll Er auf einem Auge blind sein - gemass der abnehmenden Phase des Mondes, und auf dem
anderen Augen glanzvoll, d.h. von Ubermassiger Sehkraft! Lasst euch nicht verwirren! Gott ist
eine alles erhellende und alles kihlende Kraft, d.h. Er besitzt eine glanzvolle, brennende, die
Welt erhellende Schéarfe und auch eine kuhle, d.h. kiihne, heilende Besonnenheit. Sonne und
Mond werden hier nur als Symbole verwendet.
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“O Erhabener! Der ganze Raum zwischen dem Horizont und der Erde, zusammen mit allen
Himmelsrichtungen sind von Dir erfiillt. Beim Anblick dieser Deiner gottlichen, aber Schrecken
erregenden Gestalt erzittern die drei Welten.
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“Scharen von Gottern gehen in Dich ein, und noch andere besingen furchtvoll, mit gefalteten
Héanden Deine Loblieder. In grossen Mengen bringen Dir die wahren Weisen und Vollkommenen
ihre Huldigungen dar, indem sie zum Wohl und Heil aller die Hymnen (Svasti Lieder) singen.
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“Rudra, Aditi, Vasu, Sadhya, die zwei Ashvini Jungen, die Maruti und die Ahnen, Gandharvas,
Yakshas und die Damonen, Asuras und Siddhas - alle sehen Dich an und sind erstaunt,” denn
sie besitzen nicht die “gewisse” Sehkraft und kénnen nichts sehen, sie verstehen also nichts. Wie
von Srikrishna friiher schon erwahnt, nennen und halten Ihn die Menschen mit dem damonischen
Vermogen (Eigenschaften) fiir einen gemeinen Menschen. Sie wissen nicht, dass trotz Seiner
menschlichen Gestalt Er und das Absolute eins ist.
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“O Langarmiger!” Srikrishna und Arjuna sind beide langarmig, d.h. sie wirken Uber die Prakriti
hinaus - ihr Wirkungsbereich ist (jenseits aller Welten) ausgedehnt. Der einzige Unterschied ist
der, dass Srikrishna schon vollkommen und Arjuna ein Lehrling ist. Aber ist das Ziel nicht der
Endpunkt, das andere Ende einer Strecke? Also:

“O Langarmiger, Yogeshwar! Erbebend sehen sie, sowie ich, Deine Schrecken erregende,
ungeheure Gestalt mit vielen Mindern und Augen, verschiedenartigen, unzéhlbaren Armen,



Schenkeln und Fissen, zahllosen Bauchen und firchterlichen Fangzahnen. So erschiittert bin ich
nun, dass ich meinen Geist und Verstand verloren habe.
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pravyathitantaratma, dhrtim
na vindami samam ca visno (24)
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“Beim Anblick Deines Mundes mit riesigen Fangzahnen und des Todesfeuers, verliere ich den
Orientierungssinn”, - ich verliere meinen Halt, “denn berall gibt es gleissendes Licht. Erfreut bin
ich selbst nicht, wenn ich Dich so sehe. O Gott aller Gotter! O Zuflucht aller Welten! Sei
barmherzig!

ami ca tvam dhrtarastrasya putrah
sarve sahai’va’vanipalasamghaih,
bhismo dronah sitaputras
tatha’sau, saha’smadiyair api
yodhamukhyaih (26)
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“Alle S6hne Dhritrashtras mit allen ihren verbindeten Kdnigen gehen in Dich ein. Grossvater
Bhishma, der grosse Lehrer Dron und Karna (Arjunas starker Gegner, vor dem sich Arjuna immer
behiiten musste) sowie alle unsere leitenden Krieger

vaktrani te tvaramanda visanti
damstrakaralani bhayanakani,
kecid vilagna dasanantaresu
samdrsyante ciirnitair
uttamangaih (27)
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“stlirzen sich mit grosser Geschwindigkeit in Deine ungeheuer grossen Minder mit Fangzéhnen,
und ich sehe einige zwischen den Zahnen zermalmt.” Von welcher Geschwindigkeit spricht

Arjuna?

yatha nadinarii bahavo’mbuvegah

samudram eva’bhimukha dravanti,
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visanti vaktrany abhivijvalanti (28)
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“Wie die vielen Wasserstrome trotz ihrer gewaltigen Grosse zum Meer eilen und sich ins Meer
ergiessen, ebenso stiirzen sich die Scharen der méachtigen Krieger in Deine Minder.”
Fraglos sind sie alle méachtig, aber ihnen gegeniber bist Du wie ein alles umfassendes Meer.
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“Angelockt durch den Lichtschein schwirren die Motten zu ihrer Zerrittung ins Feuer, und mit
genauso grosser Eile stlirzen alle Menschen zu ihrer Zerstérung in Deine Minder.
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“Ich sehe Dich die Welten von allen Seiten mit Deinen lodernden Miindern verschlingen und sie
verkosten und lecken. O Du Alldurchdringlichster! Mit ihrem Glanz erhitzen Deine stlirmischen
Strahlen das ganze Universum.”

Gemeint ist, dass die Damonie ihre Existenz, ihre Rolle verliert, und in diesem Feuer ausgeldscht
wird. Danach nutzt uns das gottliche Vermdgen auch nicht mehr, denn nach der Vernichtung der
Damonie verliert auch dies an Wichtigkeit. Arjuna sieht die Kauravas und sogar die Krieger aus
seinem Heer in Ihn eingehen. Er bittet flehentlich:

akhyahi me ko bhavan ugrariipo
namo’stu te devavara prasida,
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adyari, na hi prajanam ava pravrttim (31)
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“Sag mir, bitte, wer bist Du in dieser schrecklichen Gestalt? O der Beste unter den Géttern! Ich
bin dir unterwiirfig. Zeig Erbarmen, sei mir gnadig! O Ewiger! Ich modchte Dich naher
kennenlernen. Wer bist Du und was hast Du vor? Denn Deine Vorhaben kann ich nicht erraten.”
Darauf sagt Srikrishna:

sribhagavan uvaca

kalo’smi lokaksayakri pravrddho
lokan samd artum tha pravrttah,
rte’pi tvam na bhavisyanti sarve
ve’vasthitah pratyanikesu yodhah (32)
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“Die uralte, alles zerstérende Zeit bin ich, zur Vernichtung der Welt entschlossen. Auch ohne dich
werden deine im Kriegsfeld aufgestellten Gegner zunichte gemacht. Dies habe ich im Sinn.

tasmat tvam uttistha yaso labhasva
Jjitva Satritn bhunksva rajyam
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mayai’vai’te nihatah pirvam eva
nimittamtram bhava sauvasacin (33)
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“Also, o Arjuna, stelle dich zum Kampf bereit, erwirb dir den Ruhm! Besiege deine Feinde und



geniesse die Herrschaft tber den trefflichen, wohlhabenden Reichtum! O Savyasachi! Werde das
Mittel zu einem zum Wohl fihrenden Zweck!”

Bis jetzt haben wir Srikrishna fast Uberall Seine Rolle oder sein Anteil am Betéatigen ablehnen
hoéren. Er sagt: “Ich handle nicht und zwinge auch nicht zum Handeln, noch bereite ich Zufélle.
Aufgrund ihres verblendeten Verstandes behaupten die Menschen, ich tate und veranlasse alles.”
Und hier bringt Er genau das Gegenteil ans Licht. Er sagt: “O Arjuna, ich bin der Tater! Diese
Menschen sind schon (von mir) vernichtet (worden). Werde du das Mittel zum Zweck und

geniesse den Ruhm. 1 ®dd WA= f&d @i’ Im Grunde genommen hat Arjunas Liebe
Srikrishna zu dieser Aussage gezwungen, denn Seinen Anhangern steht Er wie ein Wagenlenker
bei.

Friher hat Er gesagt: “Bei der Niederlage erhaltst du die Géttlichkeit und beim Sieg die
Herrschaft aller Welten.” Aber Arjuna stellt sich als Kriegsverweigerer dar. Er sagt: “Die friedvolle
Weltherrschaft mit allem prunkvollen Zubehér die Herrschaft Uber Gétter und das Reich der drei
Welten - all diese kdnnen mich von dieser Schmerzen zufligenden Qual nicht erlésen. Wenn die
Qual bestehen wird, wozu dient denn dies alles. Nein, ich brauche keine

Herrschaft.” Arjuna fahrt zusammen. Will Srikrishna ihm gegen seinen Willen die Weltherrschaft
geben? Nein. In der Gita ist an dieser Stelle zum dritten Mal der Begriff “Reich” aufgetaucht.
Eigentlich will Srikrishna uns darauf hinweisen, dass sich das wahre Vermdgen mit dem Ende
der damonischen Eigenschaften heraus-kristallisiert. Dieses Vermdgen, das Ergebnis des Raj-
Yogas, bleibt fir immer bestehen.
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“Hab keine Angst! Erschlage diese Dron, Bhishma, Jayadrath Karna und die so vielen anderen,
von mir schon vernichteten machtigen Krieger. Im Krieg wirst du deine Feinde sicherlich
besiegen, deshalb kdmpfe.”
Hier erklart Yogeshwar nochmals, dass sie schon von Ihm erschlagen worden sind: “Erschlage
die schon Erschlagenen.” Natirlich beweist das, dass der eigentliche Tater Er ist. Dahingegen
hat Er im 5. Kapitel, in den Shloka 13-15 gesagt: “Gott beteiligt sich an nichts.” Im 18. Kapitel sagt
Er: “Es gibt finf Anlédsse zu Gutem und zu Bésem -

1. “Adhishthan” - der (Tat)Ort

2. "Karta” - der Tater, der Ausfuhrende

3. “Karan” - das Mittel

4. “Cheshta” - die Bemihung

5. “Dev” - der Hochste
Unverniunftig sind die, die meinen, der Erhabene tue alles.” Das heisst, dass der Hochste an
unserem Versagen kein Anteil hat. Warum dieses Paradox?
Im eigentlichen Sinne gibt es eine Grenzlinie zwischen dem erhabenen Hochsten und der Natur,
d.h. Purush und Prakriti. Solange die Elemente der Natur in der Uberzahl sind, wird sie uns zu
der Maya verfuhren. Sobald sich aber der Meditierende Uber diese Elemente stellt, folgt er dem
“Einen”, wie schon gesagt, wir mégen lhn Gott, unser Ideal oder Sadguru nennen, aber im Prinzip
steht Er uns wie ein Wagenlenker bei, d.h. Er lenkt uns in unserem Innern sitzend auf den
rechtschaffenden Pfad.
Mein verehrter Guru sagte: “Alles verlauft nach dem Wunsch und dem Plan des Héchsten. Bis Er
zu uns auf unsere niedere Stufe hinuntersteigt und uns durch unsere Seele zum Handeln
anspornt, werden wir mit nichts anfangen kdnnen. Seht also, dass eure Leistung Seine Gabe ist.
Euer Erfolg ist Sein Geschenk an euch. Seid nur von Ihm getrieben. Werdet nur ein von |hm
getriebenes, zum Zweck filhrendes Mittel, das seine Zuversicht auf lhn setzend Seine Plane



vollzieht. Dies ist Seine wahre Lehre. Er sagt: “Ich bin da, hab keine Angst. Erschlage deine von
mir schon erschlagenen Feinde. Du wirst garantiert siegen.”

sarhjaya uvica T 39T
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Sanjay sah, was Arjuna sah. Der blinde Dhritrashtra - vom Dunst des Unwissens umhdllt - nahm
auch mittels Sanjay alles wahr.
Sanjay sprach :

“Beim Anhoren der oben erwahnten Worte Srikrishnas beginnt der mit einer Krone geschmuickte
Arjuna zu erbeben. Vor Angst Uberwdltigt und mit gefalteten H&nden bringt er lhm seine
Ehrerbietung dar.” Arjuna sagt:

arjuna uvaca :qﬂ-.[ 3T
sthane hrstkesa tava prakirtya ToT TR AF TRt

jagat prahrsyaty anurajyate ca,
raksarisi bhitani diso dravanti o 'ng TEATEAA A |
sarve namasyanti ca siddhasamghah (36) ity sftart+ fewn saf=
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“O Du, der Du meine innigsten Gedanken kennst, es gehdort sich, dass die Uber Deine
Herrlichkeiten erfreute Welt Dich verehrt. Wahrend die Damonen, von Deinen Herrlichkeiten
beangstigt ratlos nach allen Richtungen fliehen, huldigen Dir die Scharen der Siddhas.

kasmac ca te na nameran mahatman W%}qm

gariyase brahmano’py adikartre, TR TR ST |

ananta devesa jagannivasa

tvam aksaram sad asat tatparm yat (37) ST E T Iiii‘iiiii
FAHER GeaTcqe aq 1130 1

“O Erhabener! Du bist auch vor Brahma der Ur-Tater, wie sollen sie Dich denn nicht verehren.
Denn, o Endloser, o Gott aller Gétter, o die wahre Zuflucht der Welt! Du bist nicht nur das Sein
und das Nicht-Sein, sondern auch der dariiber hinaus wirkende Ewige.”

Das unvergangliche Sein erwerben wir nicht durch das “Hérensagen”, sondern nur dadurch, dass
wir selbst die Strecke zuriicklegen. Arjuna hat alles an seinem eigenen Leib erfahren. Sich vor
Ihm verbeugend sagt er:

tvam adidevah purusah puranas e &N gUUT-
tvam asya visvasya pararir nidhanam, P T fr |
vetta’si vedyam ca param ca dhama . .
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tvayda tatam visvam anantariipa (38)
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“Du bist der urspriinglichste Ewige. Du bist die Zuflucht und der Kenner des Universums. Du bist
der Erkennenswiirdigste und das letzte Ziel aller. O Du, der Grenzenlose! Das ganze Universum
ist von Dir durchdrungen. Du bhist allgegenwaértig.



vayur yamo’gnir varunah ‘errg'q‘qﬁsﬁé'sm M N

sasdf-ztk_ah, Zrtf]dpatts tvam Srer o)
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“Du bist der Wind, der Zerstorer, das Feuer, die Gewdasser, der Mond und der Herr aller
Geschdpfe, Du bist der Brahma und auch der Erzeuger Brahmas. Sei tausendmal gehuldigt.”

Vor Ubermassiger Hingabe kann sich Arjuna mit diesen von ihm dargebrachten Ehrerbietungen
nicht zufriedenstellen. Er sagt:

namah purastad atha prsthatas te TH: AT Tsead AHISE] F Tad U |4 |
namo’stu te sarvata eva sarva, st At de Ty adts w6 1o |

anantaviryamitavikramas tvari
sarvam samapnosi tato’si sarvah (40)

“O Du, der Du von unermesslicher Macht bist! Von vorne und von hinten, von allen Seiten
durchdringst Du das Universum. Du bist die allgegenwartigste Ur-Gestalt. Du bist das All.”
Voller Furcht bittet Ihn Arjuna flehentlich immerzu um Erbarmen:

sakhe ti matva prasabharm yad uktarn T@fa wear Tay Ige 2 FHOT E ATEd ¢ TR |
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ajanatd mahimanam tave’dam
mayda pramadat pranayena va’pi (41)

“Ohne dass ich mir dieser Deiner Grdsse bewusst war, habe ich Dich immer fur einen Freund und
“Sakha” gehalten. Eigensinnig habe ich Dich aus Torheit und Liebe allzuoft mit “Krishna”, “o
Yadav”, “o Freund” angeredet, und

yac ca ,vahtZSdratham. asatkrto si RECICHEIPLEERINERCHINERIRERISER ]
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eko’thava’py acyuta tatsamaksari
tat ksamaye tvam aham aprameyam (42)

“O Du, der Du ohne Falsch bist! Was ich Dir alles im Scherz an Beleidigungen angetan habe,
mal allein, mal in Anwesenheit anderer, mal beim Ausruhen, oder beim Schlafen, beim Sitzen
oder beim Essen, vergib mir bitte diese Ubeltaten.”

Und wie soll Er uns alles vergeben?

pita si lokasya caracarasya Tuanfar Srerea eRTeE e qwael TERET |

tvam asya piijyas ca gurur gariyan, T T SEA S eh: FelsAl G IR ST 114311
na tvatsamo’sty abhyadhikah kuto’nyo,

lokatraye’py apratimaprabhava (43)

“Du bist der Erzeuger des Belebten und des Unbelebten. Du bist der Guru aller Gurus. Du bist
der Hochstverehrte. Du bist der Unvergleichbare, denn Deine Wirkung kann mit nichts verglichen
werden, keinen anderen wie Dich gibt es in der ganzen Welt, der Dir ahnlich und grésser als Du
sein kann.”

Wie kénnen wir Ihn also unseren Freund nennen, denn ein Freund steht auf derselben Ebene?
Du bist unser Vater.






der vielen Anreden Srikrishnas ist und keine zum “Japa” geeignete heilige Formel. Arjuna
bevorzugt “Krishna”. Die Wiederholung einer Anrede, sei es Krishna oder Guru, ist ein Zeichen
reiner Sentimentalitat.

Nun bittet Ihn Arjuna wieder in seiner normalen menschlichen Gestalt zu erscheinen. Er bittet Ihn
um Vergebung, die er auch erhalt. Bis zu diesem Zeitpunkt befindet sich Srikrishna in seiner
kosmischen Form, also sagt er: “Beim Anblick dieser Deiner wunderbaren Riesengestalt bin ich
erfreut, aber ich schwebe auch in tausend Angsten.” Bis vor kurzem ist fir Arjuna Srikrishna
immer ein lieber Freund gewesen, in der Bogenschiesskunst hélt er sich im Vergleich zu Krishna
vielleicht schon besser. Aber nun ist er bestirzt. Warum soll ein Weiser bestirzt sein? Hat er sich
nicht selbst im letzten Kapitel nach dem Anhodren Srikrishnas Herrlichkeiten als “Weiser”,
“Erleuchteter” erklart? Eigentlich genigen Ho6ren und theoretisches Wissen nicht. Das
“Zuschauen” bleibt noch zu tun, d.h., wir sind noch nicht soweit. Also sagt er:

adrstapiirvam hysitosmi drstva AU EIUAlsTeT g waa a YAt wA
bhayena ca pravyathitah mano me, T
tad eva me darsaya deva riiparn g & i 2 R & .

prasida devesa jagannivasa (45)

“Uber den Anblick dieser Deiner, vorher nie gesehenen Form, bin ich einerseits begliickt,
andrerseits ist mein Herz von Angsten ergriffen worden. Sei barmherzig, o Herr! O Gott aller
Gotter! O Du, die Zuflucht des Weltalls! Zeige mir Deine, friihere Gestalt!”

Welche Gestalt?

kiritinam gadinam cakrahastam TRafed e wsrsreta - TheeTia @t g-gq-g adT |
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tenai’va riipena caturbhujena
sahasrabaho bhava visvamiirte (46)

“Ich mochte Dich genauso wie friher erblicken - mit der Krone auf Deinem Kopf, mit der Keule
und dem Feuerrad in Deinen Handen. Also, o Allgegenwartiger, o Tausendarmiger, trete wieder
in Deiner vierarmigen Gestalt auf.”

Welche Gestalt mdchte Arjuna wiedersehen? - Die vierarmige. Sehen wir nun, was er mit
“vierarmig” meint.

sribhagavan uvica serraTgaT:
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tejomayam visvam anantam adyam,
yan me tvadanyena na drstapiiravam (47)

Auf Arjunas Bitte sagt Srikrishna:

“O Arjuna! Durch meine Gnade, kraft meines Yogas habe ich dir meine glanzvolle, uralte und
grenzenlose Form gezeigt, die ausser dir bis jetzt kein anderer gesehen hat.

na vedayajnadhyayanair na T IEIFTEATA ST o ToraTiid aafersd: |
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drastum tvadanyena kurupravira (48)

“Arjunal Es ist ausser dir keinem anderen gegdnnt, diese kosmische Form von mir



wahrzunehmen, weder durch das Studium der Veden, noch durch den Yajna, noch durch die
Einibung, noch durch das Handeln, oder sogar durch strenge Askese.”

Diese Aussage von Srikrishna verzweifelt uns. Wenn dieser gottliche Anblick nur dem Arjuna
zugedacht ist, sind alle unsere Bestrebungen denn vergeblich? Ist die Gita denn nicht flr uns
bestimmt? Hat Er nicht schon gesagt: “O Arjuna! Diejenigen, die von Lust, Wut und Angsten
befreit sind und sich hingebungsvoll mir unterwerfen, gelangen, gereinigt kraft ihrer durch Yoga
erworbenen Erkenntnis, zu mir.?” Und nun sagt Er: “Ausser dir hat diese Gestalt von mir keiner
gesehen. Noch wird sie in der Zukunft von den anderen gesehen.” Was ist also Arjuna? Ein
Gespenst? Oder ein Wesen, das eine leibliche Gestalt angenommen hat? Nein, in der Tat ist
Arjuna Inbegriff Liebe, und kraft seiner Liebe erreicht er sein erstrebtes Ziel. Ein liebloser Mensch
kann diese Form nie sehen, weder jetzt noch in der Zukunft. Wir haben nur die eine Aufgabe:
unsere Liebe mittels unseres gebotenen Verhaltens unserem Ideal wirdig zu machen.

ma te uyatha ma ca vimiidhab- TS STATHT ﬁ'llgmsﬁ geean wq Eﬁ'{:ﬁgq ﬁa'l:{ |
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tvarh, tad eva me riipam idam prapasya (49)

“Lass dich, beim Erblicken meiner Riesengestalt, nicht so bestlirzen und verwirren, dass du vom
Wege abkommst. Siehe nun, ohne Furcht aber mit liebevollem, erfreutem Geist, meine frihere
vierarmige Gestalt, nach der du begehrst.”

samjaya uvaca O 39T
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Sanjay sprach:

“So sprach der allgegenwartige Herr - Vasudev - zu Arjuna und zeigte ihm seine friihere Form,
und somit beruhigt der grosse Weise, der Barmherzige, den angstvollen Arjuna. Arjuna sagt:

arjuna uvaca aﬁj'-.r I
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“O Janardan! Da ich nun Deine urspringliche, geduldige Form erblickt habe, bin ich hoéchst
erfreut und ich bin wieder mein altes selbst.”
Auf Arjunas Bitte erscheint ihm der Barmherzige in Seiner alten vierarmigen Gestalt wieder. Und
was sieht er? Seine menschliche Erscheinung. Nach der Vervollkommnung wirken die
Mahapurush vierfach, d.h. mit vier Armen. Das bedeutet, dass wir ihre Gestalt mit zwei Handen
oder Armen vor uns sitzen sehen, aber wenn ein anderer Glaubiger von ihnen irgendwo auf der
Welt ihre Hilfe bendtigt, dann stehen sie auch ihm bei, wie ein Wagenlenker, ein Wegweisender.
Der “Arm” symbolisiert das Tun, das Handeln. Der Wirkungsbereich eines Mahapurush ist sowohl
innerlich als auch &usserlich. Die Schmuckstucke ihrer Hande - die Muschel, das Feuerrad, die
Keule und der Lotus sind :

1. die Muschel - die Verkiindung des Zieles

2. das Feuerrad - der Anfang des Meditationszykluses
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