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Die Welt - die Erscheinungswelt - ist seit eh und je ein verwirrendes Réatsel gewesen. Viele
kenntnisreiche Mahapurush haben versucht, sie anhand belehrender, orakelhafter Beispiele und
Gleichnisse zu verbildlichen. Einige nennenswerte Gleichnisse sind z.B.: “die Fallstricke dieser
Welt”, das “Weltmeer”, der “Weltenstrom” oder der “Schachtbrunnen”. Von einigen wird sie sogar

mit dem “Kuhhuf” verglichen. Sant Tulsidas nennt sie auch “Meer” 9™ @ wa fa=] @ , aber
“kraft Seines Namens trocknet dieses Meer aus.”

Auch Srikrishna verwendet Metaphern wie “Weltmeer” und “Baum”. Im 12. Kapitel sagt Er: “Wer
unerschtterlich an mich glaubt, der, mein Glaubiger, gelangt bald ans andere Ende des Ozeans
namens Welt, d.h. der wird bald soweit sein.”

In diesem Kapitel vergleicht er die Welt mit einem mittels Yoga zu “fallenden” Baum. Danach
erreicht der Yogi sein Ziel.

sribhagavan uvaca sfvrraTgaT:
ardhvamiilam adhahsSakham WWT' STEHaee
asvattham prahur avyayam, R EREI' 3 ER;I‘ afq E:| Nz

chandarnsi yasya parnani
yas tam veda sa vedavit (1)

Sri Bhagwan spricht :

“O Arjuna! . .Dessen Wurzeln nach oben und dessen Zweige . nach unten gerichtet sind, der
Banyanbaum namens Welt wahrt immer.”

Ein Baum, d.h. A-shva: etwas, was nicht einmal mit dem nachsten Tag rechnen kann. Ein Baum,
der jederzeit gefallt werden kann, ist aber ewig, endlos. Ewig ist, laut Srikrishna, die Welt und der
héchste Unvergangliche. Nun versuchen wir diese Bestatigung zu analysieren.

Die Veden entsprechen den Bléattern dieses Weltenbaumes. Wer also mit Hilfe der Blatter diesen
Baum kennenlernt, der ist ein Kenner der Veden. Mit anderen Worten: wer die Welt kennt, der
kennt auch die Veden. Aber Vorsicht! Das Lesen der Veden ist nicht unser Ziel. Unser Ziel ist es,
durch die zum Wohl fiihrenden vedischen Spriiche angespornt, den Bewusstseinszustand zu
erlangen, der uns von den Fesseln der Welt loslost.

adhas co’rdhvari prasrtas tasya IS THATEAEIVIIET Ul faraasareT: 1|
sakha, gunapravrddha T JETATHAATI ST Tsrerers 1R 1|
visayapravalah,

adhas ca milany anusamtatani
karmanubandhini manusyaloke (2)

“Die von den drei Guna genahrten Uberall verzweigten, die Sprossen der Sinnesobjekte und
Geniisse tragenden Aste dieses Baumes breiten sich nach oben und nach unten aus.” Unten,
bis zu den Gestalten der Ungeziefer und oben, bis zum Brahma. Nur in der Menschenwelt
fesseln uns die Zweige gemass unserer Keime, d.h. Handlungen.



Die anderen Wesen, zu ihrem Daseinszustand verdammt, leben halt. Aber dem Menschen wird
ein freier Spielraum gegeben, d.h. es liegt an dem Menschen selbst, sich zu verbessern oder
zu verschlechtern.

na riipam asye’ha tatho’ T EUHRE TG ATAT T AT o T |
palabhyate, na’nto na ca’dir na AT IR EETIET g2 fswar 13

ca sampratisthd,
asavattham enam suvirid-
hamiilam, asarigasastrena
drdhena chittva (3)

“Die beschriebene Form dieses Baumes ist auf der Welt nirgends zu finden, denn er hat weder
Anfang noch Ende noch eine gute Lage, und er ist sehr veranderlich. Doch muss dieser tief

verwurzelte Baum mit der Waffe namens * sHerawr Gelassenheit gefallt werden.”

Gemeint ist hier selbstverstandlich nicht der Banyanbaum, in dessen Wurzeln man den
Erhabenen und in dessen Blattern man die Veden sehen mdchte und ihn anbetet.

Im Ursprung der Welt weilt der Hochste als Samen - also ist Er die urspriingliche Wurzel, von der
alles ausgeht. Nattrlich heisst “fallen” nicht “den Erhabenen entwurzeln”, sondern sich von den
Verstrickungen der Welt befreien.
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nivartanti bhiiyah,

tam eva ca’dyam purusam
prapadye, yatah pravrttih
prasrta purant (4)

“Und nachdem der Baum mit der Waffe der Ausgeglichenheit geféllt worden ist, soll man sich auf
die Suche nach dem Hoéchsten machen, denn die in Inm Aufgegangenen kehren nie wieder
zurlick”, d.h. sie werden erldst. Wie sucht man nach Ihm? Srikrishna sagt: “Daflr ist die Hingabe
unentbehrlich. Ich suche Zuflucht bei dem Erhabenen, von dem aus sich dieser ewige
Weltenbaum ausgebreitet hat.” - Denn ohne dies ist das Fallen dieses Baumes nicht moglich.

Wie soll der Mensch feststellen, ob der “Baum” gefallt worden ist oder nicht?

nirmanamoha jitasangadosa FratareT Rraager srearenfaea frfgeesm: |
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dvandvair vimuktah
sukhaduhkhasam, jnair gacchanty
amiidhah padam avyayam tat (5)

“Wessen Verblendung und das Ichgefiihl kraft seiner Ergebenheit vereitelt sind, wer das Ubel der

Anhanglichkeit an seinen N&achsten besiegt hat, ‘sEam@f@r  wer unaufhorlich Seiner gedenkt,
wessen Begierden und Verlangen ruhen, wer von den hinreissenden Freuden und Trauer
entfesselt ist, der Erkennende gelangt zu dem héchsten, ewigen Zustand.”

Bis man am Ziel ist, besteht der Bedarf am Uben. Die Distanz von unserem Ziel beweist unsere
Unvollstandigkeit, d.h. die Schwachen haben uns noch im Griff, denn nur mittels Nicht-
Anhanglichkeit kann der Weltenbaum entwurzelt werden.

na tad bhasayate siiryo T AEATHIA FAT T ISR T UTah: |
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yad gatva na nivartante

tad dhama paramam mama (6)



“Weder die Sonne noch der Mond noch das Feuer besitzen die Kraft, die hochste Gottesstéatte zu
be- und erleuchten. Meine erhabene Stétte ist die, zu der gelangt, der Mensch nie wieder zu der
Welt zuriickkehrt, d.h. er wird nie wiedergeboren. Freilich ist jeder zu dieser Stéatte willkommen.”
Srikrishna sagt:

mamai’va’mso jivaloke THATIN ATk HTTd: T7TEH: |
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manahsasthani’ndriyani

prakrtisthani karsati (7)

“Stiaetia In diesem Korper befindet sich ein ewiger, zur Seele gewordener Bruchteil von mir. Es
ist dieser mein Teil, der die in der dreifachen Maya bestehenden finf Sinne und den Geist zu sich
zieht.” Und wie tut er das?

Sariram yad avapnoti IR FSATAT T ToAT R THA9aR: |

yac ca’py utkramati Svarah, W TaThr Wmm Nen
grhitvai’tani samyati ‘

vayur gandhan iva sayat (8)

“Wie der Wind von den duftenden Objekten den Duft entzieht, genauso tragt der Herr des
Korpers, d.h. die Seele, beim Hinscheiden die durch die Wahrnehmungsorgane und den Geist
verrichteten Taten mit sich und geht zum neuen Korper tber.” Was erzielt die Seele dann? Von
welchen Wahrnehmungsorganen spricht Er?

Eine andere Frage entsteht hier; Wenn also die nachste Geburt sofort zustande kommen kdnnte
und sollte, welchen Verstorbenen wollen wir dann das Totenmahl opfern? Und wer nimmt es an?
Deshalb hat Srikrishna gefragt: “O Arjuna! Woher kommt dir dieser Gedanke, dass die
Zeremonie des Totenmahl verschwinden wird?

srotrari caksuh sparsanam ca o o] TOYT T T FT0THE = |
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adhisthaya manas ca’yam

visayan upasevate (9)

“Die im Korper hausende Seele geniesst alle Sinnesobjekte mit Hilfe der Ohren, Augen, Haut,
Zunge, Nase und dem Geist. Aber sie kann nicht gesehen werden.” Nicht alle kdnnen dies
wahrnehmen. Srikrishna sagt:

utkramantam sthitarh va’pi IeshTH eI ATy =T & TqunTfeaae |
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vimiadha na’nupasyanti
pasyanti jnanacaksusah (10)

“Sie zeigt sich doch, in der Stunde des Hinscheidens, und auch dann, wenn der Kdrper aufgrund
der drei Guna die Sinnesobjekte geniesst, aber erkannt wird die Seele von den unwissenden
Tdrichten nicht. Wahrlich, es erkennen sie aber nur die, die die besondere, kenntnisreiche
Sehkraft besitzen.”

Wie verschafft man sich diese Sehkraft?

Yyatanto yoginas cai’nari FAAT AT TTIATHS (6
pasyanty atmany avasthitam, ?:I?l-_rﬁ‘sm S oS 122 1)

yatanto’py akrtatmano
nai’nar pasyanty acetasah (11)



“Die Yogin erleben die sich bemihende Seele, wenn sie dabei sind, ihren Geist zu bezahmen.
Aber die “unfertigen” Seelen, d.h. die mit einem unreinen Innern, kdnnen sie trotz ihrer
Bemihungen nicht erkennen, “denn sie sind noch mit den weltlichen Dingen verstrickt. Dieses
Anblickes sind nur die Reinen beméachtigt.”

Erkennt also, dass die innerliche Wiederholung der heiligen Silbe unerlasslich ist. Srikrishna
kommt nochmals auf die Merkmale eines Mahapurush zurick.

yad adityagatam tejo gt a=ir WTRW%I'S?@W |
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yac candramasi yac ca’gnau
tat tejo viddhi mamakam (12)

“Das in der Sonne pulsierende Glanzlicht, das das ganze Universum erhellt und das im Mond und
im Feuer existiert, erkenne das als von mir kommend.

gam avisya ca bhiitani TTHTTRIYe o T SRETEEa eTEr |
dharayamy aham ojasa, qeunTfr sitweft: wat: AT STET T 1123 1

pusnami cau’sadhth sarvah
somo bhiitva rasatmakah (13)

“Ich bin es, der ich in die Erde hineingehe und mit meiner Macht und Kraft alle Wesen auf mir
trage. Im Mond werde ich der alle Krauter erndhrende Saft.

aham vaisvanaro bhiitva 3T STATRY e TV gATEe: |
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pranapanasamdayuktah

pacamy annar caturvidham (14)

“Und ich verdaue die vierartigen, mit den Atemiibungen gediehenen Nahrungen, indem ich im
Korper aller Lebewesen als das Lebensfeuer wirke.”
Die Erkenntnis lasst sich auch mit dem Feuer vergleichen. Im 4. Kapitel hat Srikrishna von
ungefahr 13 bis 14 verschiedenen Feuerarten gesprochen - das Feuer der Enthaltsamkeit, des
Yoga, des Ein- und Aushauchs, von dem Brahma u.a., durch die wir die wahre Erkenntnis
erhalten. Die in dieses Feuer zum Zweck der Opfergabe dienende Mittel, d.h. die beim Japa und
Tapa unentbehrlichen vier Stufen der Atemibungen, namlich Baikhari, Madhyama, Pashayanti
und Para, nimmt Er an. Er sagt: “Die verdaue ich.”
Dieselben Yogatufen heissen bei einigen Mahapurush :

1. “Nam” - Wiederholung der heiligen Silbe

2. “Rup” - die gottliche Gestalt

3. “Lila” - das gottliche Spiel in der Erscheinungswelt (nicht die auf der Bihne
dargestellte Ramlila oder ahnliches)

4, “Dham” - die Wahrnehmung der héchsten Gottesstatte und des hdchsten Zustands,

durch die man mit Ihm eins wird
Bei “Para’ oder andersgenannt “Dham” erlangt nicht nur der Yoga, sondern auch der
Meditierende die fur die Vollkommenheit unersetzliche Reife.

Es tat also Not, hier nochmals auf die von Srikrishna im 4. Kapitel erwahnten vier Arten der
Atemibungen einzugehen, die den Yoga verstarken und vollziehen. Er nennt sie Nahrungen,
denn sie dienen als kraftspendende Mittel bei der Yogatibung. Fir Srikrishna gilt der Brahma als
die einzige wahre, die Seele sattigende Nahrung. Einmal diese Nahrung zu sich genommen,
erleidet die Seele nie wieder Hunger. Die anderen, flr den Korper erforderlichen Esswaren
werden Lebensmittel genannt. Also -

“die des Feuers Nahrungen nehme ich an und verdaue sie auch.



sarvasya ca’ham hrdi samnivisto HE ATE I HITSET HeT: T gt A e o |
mattah smrtir jnanam apohanam ca Yy aiEdT o ém-—dﬁ?d%lé%r AT QY I

vedais ca sarvair aham eva vedyo
vedantakrd vedavid eva ca’ham (15)

“Als Alleswisser weile ich im Herzen aller Wesen. Wegen mir wird der Mensch sich meiner
bewusst.Durch mich werden die Hindernisse beseitigt. Ich bin der durch die Veden

Erkennenswirdige. .9€w 3@ ¥ d9rd. Ich bin der Urheber der endgiltigen Form der Vedanta
und auch der Kenner der Veden.”

Noch einmal versucht Srikrishna uns zu vermitteln, dass Er und die Vedanta eine Zweiheit bilden.
Erst nach dem Niederschreiben der Vedanta gibt es nur das Eine ohne das Zweite. Also ist auch
Er ein weiser Mahapurush, der héchste Yogi.

Dies ist also die umfangreiche, Parallelen ziehende Beschreibung des “Weltenbaums” und
dessen, der ihn niederzwingen sollte.

dvay imau purusau loke FUGEL 3’6@‘ @Teh SITTETRR LERC |
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ksarah sarvani bhitani
kitastho’ksara ucyate (16)

“O Arjuna! Vergéanglich und unvergéanglich sind die zwei Menschenarten. Zu den Vergéanglichen
zahlen die zum Tode verurteilten Lebewesen. Und unverganglich ist nur der Unveranderliche.”

Wer also kraft seines bezahmten Geistes und der gebandigten Sinne derselbe bleibt, nur der ist
unverganglich. Dieser gehdrt dennoch zu den Menschensorten. Dariiber hinaus gibt es noch
einen :

uttamah purusas tv anyah S JeuEd: Wﬁw: |
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yo lokatrayam avisya
bibharty avyaya i$varah (17)

“Besser als die beiden ist aber noch einer - der Beste, der die drei Welten durchdringt, sie erhalt
und ernahrt. Der ist der unvergangliche Erhabene; der ist Gott.”

Der Unvergangliche, der Erhabene, Gott - lauter Synonyme, koénnen Ihn nicht beschreiben. Uber
das Belebte und das Unbelebte herrscht der unumstéssliche, unbeschreibbare Mahapurush. In
diesem Zusammenhang stellt Er uns Sein Wesen vor:

yasmdt k,sat:am atito’ham JTTCRRAA AT S SRRSO == |
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ato’smi loke vede ca
prathitah purusottamah (18)

“Uber diesem verganglichen, veranderlichen Bereich des Kosmos bin ich der unvergéngliche,
ewige Purush, von der Welt und den Veden “Purushottam” - der Beste Purush - genannt.

yo mam evam asarhmiidho a1 ATHAHEYET AATTT JHuay |
Janati purusottamanm, o g fergurtier o @aaraT TRe 188 1

sa sarvavid bhajati mam
sarvabhavena bharata (19)



“O Bharatnachfahr! Wer auf diese, oben angewiesene Weise mich, den Hdchsten erkannt hat,
der alles wissende Mensch, der seine Ehrerbietungen nur mir widmet, der ist von mir nicht
getrennt.

iti guhyatamanm Sastram 3t Teraw sty T |

idam uktarh maya’nagha, TASIEAT AT TR g eay T WA 1130 ||
etad buddhva buddhiman syat

krtakrtyas ca bharata (20)

“O sundloser Arjuna! In solchem Umfang habe ich dir diese Geheimlehre enthillt. Wer die
Prinzipien des Hochsten am Ansatz erkennt, dem wird die Vollkommenheit gegénnt.”

Diese Kundgebung von Srikrishna ist an sich eine lickenlose (Geheim)Lehre, die nicht fir jeden
beliebigen bestimmt ist, sondern nur fir die privilegierten, wirdigen, liebevollen Glaubigen wie
Arjuna, denn fur die anderen gelten Srikrishna, sowie auch viele andere Mahapurush als
normale, ihre weltlichen Aufgaben und Pflichten erfillende Menschen. Hier ein anderes Beispiel:
Ramkrishna Paramhansdev, ein Mahapurush hohen Ranges, lieferte einmal auch einen Beweis
daftir, dass Gott zu Seinen Glaubigen ohne Abstand steht. Eines Tages war er ausgezeichneter
Laune, so fragten ihn seine Schiler nach dem Grund. Er gab bekannt: “Heute bin ich der
Parmahans geworden.” Damit wollte er auf einen Ihm vorangegangenen Mahapurush hinweisen.
Nach einer kurzen Weile mahnte er seine ihm hingebungsvoll folgenden Anhénger: “Hegt nun
kein Misstrauen mehr, ich bin, firwahr, derselbe Ram aus dem Treta-Yuga. Ich bin der Krishna
aus dem Dvapar-Yuga. Ich bin die lautere Seele. Ich bin Seine Erscheinung. Wollt ihr auch dies,
so erblickt mich.”

Wie Jesus, verkiindete mein verehrter Gurumaharaj den Wurdigen: “Ich bin Gottesgesandte. Ein
wahrer Gottgeweihter, ein Sant, sein Verkinder. Durch mich offenbart Er sich. Seid nicht
verzweifelt.” Sogar den Zweifelnden brachte er auf den frommen Weg, mal ermahnend, mal
bestrafend.

Jesus sagte: “Ich bin der Sohn Gottes. Kommt zu mir, und auch ihr werdet Seine Séhne.”
Mohammed sagte: “Ich bin Sein Bote, Sein Vermittler.”

Uber den Sadhna-Pfad kann also jeder Sein Sohn werden.

ZUSAMMENFASSUNG UND SCHLUSSFOLGERUNG

In den ersten Shloka dieses Kapitels gibt uns Srikrishna einen belehrenden Vergleich. Er stellt die
Welt als einen Banyanbaum dar, dessen Wurzeln nach oben gerichtet sind und dessen Zweige
und Aste sich nach unten ausbreiten. Als Blatter dieses Baumes sollen die Veden verstanden
werden, wer diesen Baum (Welt) also mit Hilfe der Blatter (Veden) kennenlernt, der ist ein
Vedenkenner. In diesem Weltenbaum breiten sich die Zweige, die die Trager der Sinnesobjekte
und Gendisse sind, nach allen Seiten aus, als Wurzel ist der Erhabene zu erkennen, denn Er weilt
als der Ur-Sprung - die Seele - in allen Geschopfen der Welt.

In den Puran bekommen wir die folgende mythische Legende:

Dem auf dem Lotosthron sitzenden Brahma kam es auf einmal in den Sinn, seinen Ursprung
herauszufinden. Also begann er durch den Lotosstengel riickwérts zu gehen, denn das soll sein
Urstamm sein. Aber der “Weg” wollte kein Ende nehmen. Erschopft kam er zuriick und setzte
sich wieder auf seinen Thron. Nun Ubte er strenge Askese und erlebte den in seinem Innern
weilenden, erhabenen Ur-Sprung. Dabei erhielt er auch die Belehrung: “Ich bin allgegenwartig”,
sagte der Erhabene, “aber finden kannst du mich nur in deinem Herzen. Wer dort nach mir sucht,
wabhrlich, der findet mich.”

Brahma ist hier als Symbolfigur zu verstehen. In dem ausgereiften Zustand der Meditation wird
man an diesem Ursprungsort erwachen. Zu Ihm aufschauend wird der vollkommene Weise mit
dem Brahma vereint. So wie die Lotosblume im Wasser wéchst, aber rein und fleckenlos bleibt.
Wir kénnen Ihn nur durch aufrichtig in unserem eigenen Herzen finden, nicht durch ein irriges
Herumsuchen hier und dort.

Der sich also, wie von Srikrishna verglichene, mit den Asten nach allen Richtungen ausbreitende



Weltenbaum, fesselt uns gemass unseren Anlagen an sich, es liegt also an uns selbst, ob wir uns
verbessern oder verschlechtern, d.h. auf- oder absteigen. Denn mit unaufhérlicher strenger
Askese (den heiligen Schriften gemass) kdnnen wir diesen weltahnlichen Baum féllen und
Erlésung erreichen, und nachdem dies vollbracht ist, muss der Maharishi keine Geburten mehr
befurchten.

Wie aber sollen wir feststellen, ob der Weltenbaum bereits geféllt worden ist oder nicht? Er
beantwortet diese Frage folgendermassen: “Nur derjenige von euch hat die Erlésung erlangt, der
von Leidenschaft und Lust befreit ist, der sich von dem Bdsen losgelést hat und der, der die
Zuneigung seinen Nachsten gegentuber aufgegeben hat.”

Weder die Sonne noch der Mond noch das Feuer kdnnen diese Gottesstatte erleuchten. Er ist
selbst die Gestalt des Lichtes.” Wer hierher gelangt ist, der muss also nicht zurtick; der ist in
meinem Paradies, in das jedem freudig Eintritt gewahrt wird, denn in jedem liegt ein kleiner,
reiner Bruchteil von mir.”

Wenn sich nun die Seele von einem Korper trennt, dann geht sie mit den Anlagen behaftet in den
neuen Kdorper ein. Die Einflisse von den friiheren Geburten sind schwerwiegend, denn durch sie
wird die Stufe bestimmt, auf der man wiedergeboren wird. Tragt man tUberwiegend Rajasik in
sich, dann wird man auf der mittleren Stufe geboren; bestimmt die Tamasik die Seele, dann wird
man auf einer der untersten Stufen zur Wiedergeburt verbannt. Diese Sichtweise kann nicht
erreicht werden, da hierzu die Erkenntnis als erkennender Blick vonnéten ist. Erinnert euch,
dass die Erkenntnis (Jnana) nicht bloss das Auswendiglernen ist. Die Yogin, die in ihrem Herzen
aufrichtige Kontemplation ausiiben, werden Ihn erblicken und die Erldsung erlangen. Die
Zweifelnden und Untatigen werden Ihn jedoch trotz aller Anstrengungen nie erblicken kénnen.
Nun gibt uns Srikrishna die Beschreibung der wahren Gottesstatte. Fir diesen Ort ist ein
glanzender Lichtfluss charakteristisch, Uber diesen Glanz sagt Er: “Ich selbst bin das gleissende
Licht der Sonne und des Mondes, und der Schein des Feuers. Ich bin auch das machtige Feuer,
das die Getreidekorner bei jeder der vier Zeremonien verzehrt und verdaut.” In dieser Metapher
bezeichnet Srikrishna Brahma als Weizenkdrner, nachdem dies vollzogen ist, wird die Seele
vollstandig begliickt sein. Danach wird auch der Behéalter Uberfliissig. Also, bis der Sadguru uns
wie ein Wagenlenker leitet, kbnnen wir das Ziel nie erreichen.

Nun legt Srikrishna noch einmal einen Schwerpunkt auf die Tatsache, dass Er die Offenbarung
veranlasst hat, da sie vor langer Zeit vergessen wurde und alle Lebewesen deshalb verwirrt sind.
“Die mit der Offenbarung eintretende Erinnerung ist die Erkenntnis von mir. Den auf die Erlésung
Zuschreitenden werde ich die Hindernisse aus dem Weg raumen. Ich bin der durch die Veden zu
Erkennende, ich bin der Vedenkenner.” Am Beginn des Kapitels sagt Srikrishna: “Der ist der
Vedenkenner, der den Weltenbaum erkannt hat und die Wurzel erreicht hat, von diesem soll der
Baum gefallt werden.”

In den letzten Shloka dieses Kapitels werden von Ihm die drei verschiedenen Arten von Wesen
genannt und beschrieben: Die einen, die Verganglichen, deren Koérper sich auflésen wird und die
anderen, die Unverganglichen, deren Korper ewig ist. Neben diesen beiden gibt es noch einen
dritten, den Erhabenen, den Ewigen. Dieser ist von den ersten Beiden verschieden. Er steht Uber
den Beiden in der géttlicher Welt, von allen der Beste Purush “Purushottam” gerufen.

“Der Mensch, der mich in dieser Form erkannt hat, der seine Hingabe nur mir widmet, der ist
nicht von mir getrennt.” Srikrishna sagt: “O Arjuna! Nun habe ich dir somit in grossem Umfang
diese Geheimlehre enthillt, die nicht fiir jeden bestimmt ist,” d.h. nicht fir normale Mahapurush
und Heuchler.

In diesem Kapitel erlautert uns Srikrishna die drei Arten von Menschen - die veranderlichen sowie
die unveranderlichen. Und Er zeigt uns die wahre Gestalt des hdchsten Mahapurush, da dies in
den vorangegangenen Kapiteln noch unklar blieb.

‘gOEIE AR A YGRS | 15



Hiermit endet dies “das Kapitel Uber den Yoga des Hdchsten”, das zwischen Srikrishna und
Arjuna gefiihrte 15. Kapitel der Upanishad Srimadbhagvadgita, der Wissenschaft tber den
Hochsten, der Schrift Gber den Yoga.
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Hiermit endet auch das 15. Kapitel namens “der Zoga des Héchsten” von “Yatharthgita”,
zusammengestellt und verfasst von Svami Adgadanand, dem Schiler Srimaan Paramhans
Paramanands.
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