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Einleitung

Vor etwas mehr als funftausend Jahren, am Ende des
Dvapara-Zeitalters, ereignete sich in Kuruksetra (Nordindien)
eine grof’e Schlacht, bei der Millionen von heldenhaften
Kriegern, angefiihrt von den méachtigsten Ksatriya-Konigen der
Welt, ihr Leben lieflen. Kurz bevor die Schlacht begann
unterwies Krsna, der Hochste Herr, der die Rolle des
Wagenlenkers vom Bharata-Helden Arjuna angenommen hatte,
seinen Freund und Schiiler in der Wissenschaft der Selbst- und
Gotteserkenntnis. Dieses beriihmte Gesprich zwischen Krsna
und Arjuna ist als Bhagavad-Gita bekannt. Die Schlacht selbst,
wie es dazu kam und was danach geschah, wird von Dvaipayana
Vyasa in seinem tuber einhunderttausend Doppelverse
umfassenden Werk Mahabharata geschildert.

Das Mahabharata ist unterteilt in 18 Blicher oder Abschnitte:
Adi-, Sabha-, Aranyaka-, Virata-, Udyoga-, Bhisma-, Drona-,
Karna-, Salya-, Sauptika-, Stri-, Santi-, Anusdsana-,
ASvamedhika-, ASramavasika-, Mausala-, Mahaprasthanika- und
Svargarohana-parvan. In einem philosophisch-spirituellen
Sinne ist es »tief wie der Ozeang; allein die Bhagavad-Gita, die
nur 700 Verse umfasst und aus den Kapiteln 25-42 des Bhisma-
parvan besteht, ist unauslotbar. Man kann sie immer wieder
studieren und wird jedesmal neue Erkenntnisse erhalten. Die
Weisheit des Mahabharata lasst sich kaum vermitteln in ihrer
ganzen Tiefe in der Form eines Taschenbuchs oder
Fernsehspiels oder Kinofilms jener Geschichte der fiinf S6hne
Konig Pandus, die allgemein als das Mahabharata bekannt ist.

Wir horen im Mahabharata von den grofden Helden der
Bharata-Dynastie, den Pandavas, den fiinf Sohnen Konig
Pandus. Der rechtschaffene und gerechte Yudhistira, Pandus
altester Sohn, wurde sein Thronfolger und Herrscher tiber die
Welt. Aber er konnte nicht lange regieren, denn er wurde von



seinen neidischen Vettern, den Kauravas, angefiihrt von
Duryodhana, dem altesten Sohn Dhrtarastras, durch List und
Tiicke seiner Herrschaft beraubt und musste mit seinen
Bridern und ihrer gemeinsamen Gemahlin Draupadi dreizehn
Jahre in der Verbannung leben. Das Mahabharata erziahlt wie
ihnen von den Sohnen ihres Onkels Dhrtarastra und deren
Verbiindeten, immer wieder Schwierigkeiten bereitet wurden;
wie sie fiir die gerechte Sache kimpften und mit Sri Krsnas
Hilfe schlief’lich aller Feinde ledig wurden und dann die Welt in
vollkommener Weise regierten. Zu jener Zeit war Hastinapura
die Hauptstadt der zivilisierten Welt. Hastinapura (»die Stadt
der Elefanten«) lag ungefiahr dort, wo heute Neu-Delhi liegt. Es
gab damals zwar viele Konigreiche, aber die Konige waren
einem Herrscher, namlich Maharaja Yudhistira, dem &ltesten
Sohn Konig Pandus, tributpflichtig. Yudhistira war ein rajarsi,
ein Heiliger in der Rolle eines Herrschers tiber die Erde.

Wir horen weiter von den Devas, den grofden Halbgottern,
und anderen Lebewesen auf anderen Planeten; von Yogis, die
mit ihren mystischen Kriften ganze Planeten erschaffen oder
andere fiir Menschen unserer Zeit unglaubliche Dinge tun
konnten und von Asketen in den Waldern, die durch die Kraft
ihrer Askese fihig waren, jemanden zu verfluchen oder zu
segnen. Im Mahabharata wird von den heiligen Konigen der
Vergangenheit erzidhlt, von ihrer Tapferkeit und ihrem
Heldentum; von der Dynastie, in der Konig Pandu erschien; von
Rsis (heilige Seher); von Apsaras (himmlische
Gesellschaftsmadchen), die mit ihrer Schonheit, Anmut,
Gesang und Tanz jeden Mann betoren konnten; und von
wunderschonen Prinzessinen, um deren Gunst viele starke
Konige warben und fiir die mancher sein Leben lassen musste.

Im Mahabharata wird das Bild einer vergangenen Kultur
gezeichnet, die ganzlich auf die ewigen Werte der Vedas
ausgerichtet war. Und wir begegnen dem unvergianglichen
Krsna, Herr der Welten und Ursprung und Ziel aller vedischen
Schriften. Er erschien aus seinem ewigen Reich auf der Erde,



um sie von der Last zahlloser machtiger, gottloser Konige zu
befreien, die Rechtschaffenen zu beschiitzen und die Prinzipien
der ewigen Religion (sandtana-dharma) wieder einzufiihren.
Nur wenigen grofen Seelen war es durch ihre Reinheit
vergonnt, durch den Schleier seiner maya zu schauen und ihn
als den groflen Lenker hinter der Weltbithne und den
verehrenswerten Herrn eines jeden Individuums zu erkennen.

Die Geschichte der Welt vom Anfang der Schopfung bis zur
Vernichtung des Universums ist im Mahabharata enthalten.
Seit Ewigkeiten werden Universen immer wieder erschaffen
und vernichtet. Welchen Sinn hat dies alles? Was ist der Plan
dahinter? Die Vedas lehren uns, dass es nicht moglich ist, durch
mentale Spekulation die Geheimnisse des Lebens zu liiften, weil
wir unvollkommen sind. Wir haben unvollkommene Sinne,
einen unvollkommenen Verstand; wir unterliegen der
Tauschung; wir begehen Fehler, und wir haben die Neigung zu
betrigen. Deshalb ist es notwendig, Wissen aus hoheren
Quellen zu empfangen.

Wissen, das keinen hoheren Zweck verfolgt als die
Befriedigung der Sinne, wird in den Vedas als Unwissenheit
bezeichnet. Die vier Grundbediirfnisse der Lebewesen (essen,
schlafen, sich schiitzen, verteidigen und sich paaren), werden in
allen Lebensformen befriedigt. Die Vedas lehren uns, uns nicht
mit der blof3en Verfeinerung dieser vier Grundbediirfnisse zu
verstricken, sondern das Beste aus einem »schlechten
Geschaft«, dem verkorperten Dasein, zu machen. Wenn jemand
einen grofden Schatz besitzt und ihn einfach nur irgendwo in
einer Truhe auf dem Speicher stehen liasst, ohne jemals etwas
damit anzufangen, wird er als ein Geizhals bezeichnet. In
ahnlicher Weise bezeichnen die Schriften einen Menschen als
Geizhals, der nur fiir die Befriedigung seiner Sinne arbeitet,
anstatt den wertvollen Schatz der menschlichen Lebensform
fiir spirituelle Entwicklung, fiir Selbst- und Gotteserkenntnis zu
nutzen.



Athato brahma-jijinasa heifdt es im Vedanta-siitra — »nun, da du
die menschliche Lebensform erreicht hast, ist es an der Zeit,
nach Erkenntnis der Absoluten Wahrheit zu streben«. Wie diese
Erkenntnis erreicht werden kann, worin sie besteht und was
immer es sonst noch zu wissen gibt liber diese Welt und ihre
Gesetze, ist in den Vedas enthalten. Das Mahabharata wird als
der finfte Veda bezeichnet und ist die am leichtesten
verstandliche Schrift, die solches Wissen enthalt. Deshalb ist
das Mahabharata besonders fiir die Menschen dieses Zeitalters
gedacht, die zwar im materiellen Wissen sehr fortgeschritten
sind, spirituelles Wissen aber nur schwer begreifen konnen.
Und den weniger intelligenten Menschen, die sehr angehaftet
sind ans materielle Dasein, zeigt das Mahabharata viele
Methoden, wie man sich wirtschaftlich entwickeln kann, ohne
dabei sich selbst und anderen zu schaden und den Lebensraum
zu zerstoren, wie man auf rechtschaffene Weise seine
materiellen Wiinsche erfiillen und wie man nach dem Tod sogar
auf himmlische Planeten, auf denen der Standard des Genusses
grofder und die Lebensdauer langer ist als auf der Erde, erhoben
werden kann.

Srila Vyasadeva, der grofite Schriftsteller aller Zeiten, dessen
Intelligenz unermesslich ist und von dem es heifdt, dass er
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft kennt, verfasste das
Vedanta-sutra, das Mahabharata und andere vedische Schriften
und zuletzt das Srimad-Bhagavatam in Sanskrit, um den Ruhm
der Hochsten Personlichkeit Gottes, Sri Krsna, und seiner
reinen Geweihten zu verbreiten und mit der letztlichen Absicht,
die gefallenen Seelen, die in der materiellen Welt im Kreislauf
der Geburten immer wieder von einem Korper zum nachsten
wandern und endlos leiden, zu befreien und sie auf die Ebene
reiner glickseliger Existenz jenseits der Dualitaten dieser Welt
zu erheben.

Srila Vyasadeva verfasste das Mahabharata im Geist und lief2
es vom Halbgott Gane$a niederschreiben. Er lehrte das Bharata
seinem  Schiiler VaiSampayana, der es in einer



einhunderttausend Verse umfassenden Form nach dem
Schlangenopfer Konig Janamejayas den versammelten Weisen,
Brahmanen und KoOnigen vortrug. Narada Muni sprach das
Mahabharata zu den Devas. Der Weise Devala trug es den Pitrs
(Vorviter der Menschheit) vor, und Sukadeva Gosvami brachte
das Bharata zu den Gandharvas, Yaksas und Raksasas. Die Pitrs,
Devas, Gandharvas, Yaksas und Raksasas leben auf anderen
Planeten, in anderen Sphiren. Von ihnen wird spater noch zu
horen sein.

Ich mochte diese kurze Einfiihrung in die Geschichte und
Thematik des Mahabharata mit ein paar Worten tber die
Entstehung des vorliegenden Buches abschliefien. Beim Lesen
von Srila Vyasadevas Mahabharata in der englischen
Ubersetzung von Mohan Ganguli, machte ich mir gelegentlich
Notizen. Mit der Zeit wurden die Notizen immer
umfangreicher, und ich begann sie nach Themen zu ordnen, um
einen besseren Uberblick zu haben. Als ich das Werk zu Ende
gelesen hatte, entschloss ich mich, die Essenz des tber
einhunderttausend Verse umfassenden dltesten Epos der Welt
in einem Buch zu veroffentlichen. Das Mahabharata ist ein
Schatzhaus gelebter Weisheit und ein Juwel, das den Geist der
Poeten schon immer beflligelt hat und seine essenzielle Lehre
und zeitlose Botschaft sollten niemandem vorenthalten
werden. Getragen von dieser Uberzeugung entstand zuerst Teil
2 des Buches »Mahabharata - Juwel der Poeten«. Da ich dieses
Werk des groféen Dvaipayana Vyasa nicht mit der Absicht las,
eine Studie dariber zu verfassen, sind manche Themen
vielleicht etwas zu kurz gekommen. Um den Leser zu einem
klareren Verstindnis der Zitate zu verhelfen, sind den
verschiedenen Themen kurze Einfiihrungen vorangestellt.
Einzelne Zitate sollten immer im Gesamtzusammenhang
verstanden werden, um die Dinge im rechten Licht zu sehen
und nicht zu einem falschen Verstindnis zu gelangen.

Das Mahabharata ist ein vielschichtiges literarisches
Kunstwerk. Die spannende historische Erzahlung des Lebens



der fiinf groféen Bharata-Prinzen, der Pandavas, stellt seine
oberste Ebene oder den Rahmen der zu vermittelnden Weisheit
dar. Die Geschichte der Pandavas wird im ersten Teil des
vorliegenden Buches stark komprimiert erzidhlt.

Der dritte Teil besteht aus einer kleinen Auswahl von
historischen und fabelhaften Geschichten, die von
verschiedenen grofden Personlichkeiten zu verschiedenen
Gelegenheiten im Mahabharata erzahlt werden. Sie beinhalten
philosophische Themen, moralische Fragen usw. und geben
Richtlinien fiir rechtes Verhalten und Beispiele fiir praktisch
angewandte Weisheit. Sie wurden von den Rsis (Weisen) erzahlt
und von Vyasadeva aufgezeichnet, um den Horer bzw. Leser bei
der Bildung eines guten Charakters und bei der Reinigung
seiner Existenz zu unterstitzen oder ihn Uberhaupt erst dazu
anzuregen. Sinn und Bedeutung mancher Geschichten richtig
zu begreifen, ist schwierig oder unmoglich, wenn man den
kulturellen und spirituellen Hintergrund nicht kennt. Deshalb
ist es empfehlenswert, sich durch aufmerksames Lesen der
Zitate und Dialoge des zweiten Teiles ein Bild zu verschaffen von
der vedischen Zivilisation, ihren Mafdstaben und Zielen.
Andernfalls mag man geneigt sein, die Geschichten einfach nur
als skurile Marchen aufzufassen und ihnen keinen weiteren
Wert beizumessen, als den blofser Unterhaltung.
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om namo bhagavate vasudevaya

narayanam namaskrtya naram caiva narottamam

devim sarasvatim vyasam tato jayam udirayet



l. Die Geschichte der
Pandavas

Der erste Teil dieses Buches beinhaltet eine Zusammenfassung
der Hauptgeschichte des Mahabharata, die in der Schlacht von
Kuru-ksetra gipfelt. Stta Gosvami erzahlt einer Gruppe von
Weisen, die irgendwo im Wald von Naimisaranya ein
langjahriges Opfer ausfithren, das Mahabharata. Er selbst horte
das grofée Bharata von VaiSampayana, einem Schiiler des
erhabenen Dvaipayana Vyasa, am Hofe KOnig Janamejayas, dem
letzten grofden vedischen Herrscher der Kuru-Dynastie.

»Duryodhana ist ein grofer Baum iibler Leidenschaften. Karna
ist sein Stamm, Sakuni seine Aste, DuhSasana seine Bliiten und
Friichte und Dhrtarastra seine Wurzel.

Yudhistira ist ein grof3er Baum der Rechtschaffenheit. Arjuna
ist sein Stamm, Bhima seine Aste, die Sohne Madris seine Bliiten
und Friichte, und Krsna und Religion und alle Brahmanas sind
seine Wurzel.«

~Adi-parvan, Kap. 1, Vers 65-66



1 Vorgeschichte

Im Wald von Naimisaranya

Suta Gosvami, der Sohn des Weisen Romaharsana, war
weithin beriihmt fiir sein Wissen von den heiligen Geschichten
der Welt, den Puranas. Einst wanderte er zum heiligen Wald
von Naimisdaranya, wo der gelehrte Saunaka mit Hilfe von
machtigen selbstbeherrschten Weisen ein zwolfjahriges Opfer
vollfiihrte. Suta ndherte sich den Heiligen, die in der
Opferarena safden, und mit geneigtem Kopf und mit gefalteten
Handen erkundigte er sich nach ihrem Wohl und dem
Fortschritt ihrer Entsagungen. Die Asketen des Waldes hiefden
ihn in ihrer Mitte willkommen, begierig die fesselnden
Geschichten zu horen, die der Sohn Romahar$anas so gut
kannte und boten ihm einen erhohten Sitzplatz an. Als er Platz
genommen hatte, reichten sie ihm Frichte des Waldes und
einen Becher voll frischen Wassers. Dann sprach Saunaka Rsi:
»O lotosaugiger Stuta, diirfen wir erfahren, welche heiligen Orte
in Bharatavarsa du mit deiner Gegenwart gesegnet und welche
heiligen Personen du auf deiner Reise getroffen hast? Bitte
unterrichte uns tiber alles, was dir widerfahren ist.«

Das Schlangenopfer

Suta Gosvami erwiderte: »O ihr Rsis, kiirzlich vollfiihrte
Konig Janamejaya, der eine grofde Seele unter den irdischen
Herrschern und der wiirdigste Sohn Maharaja Pariksits ist, ein
grofdes Schlangenopfer mit der Absicht, alle Schlangen der Welt
im Feuer zu vernichten. Wahrend der Opferzeremonie erzihlte
der grofde Muni VaiSampayana viele bedeutende Geschichten,
die alle zusammen als das Mahabharata bekannt sind, das er von
seinem spirituellen Meister, dem erhabenen Dvaipayana Vyasa,
gehort hatte. Ich war einer der Zuhorer in der Versammlung.



Danach besuchte ich verschiedene tirthas und kam schliefdlich
nach Samantapancaka, wo viele befahigte Brahmanas leben. An
diesem Ort fand vor nicht allzu langer Zeit die grofde Schlacht
zwischen den Kurus und den Pandavas und allen Konigen der
Erde statt. Dann begab ich mich nach Naimisaranya, um euch zu
sehen, die ihr alle selbstverwirklichte Seelen seid.«

Die Weisen waren sehr begierig von Suta Gosvami tiber das
Schlangenopfer und iber das Mahabharata zu horen und so
fragte Saunaka Rsi, der Sohn Romaharéanas, den weisen Siita:
»Wie kam es zu diesem Schlangenopfer? Was war der Anlass
und mit welcher Absicht vollzog der Enkel Abhimanyus dieses
Opfer?«

Suta Gosvami erzidhlte, dass KOonig Janamejaya vom Rsi
Uttanka angeregt worden war, ein Schlangenopfer zu
vollziehen. Uttanka wollte Rache nehmen an einer Naga!
namens Taksaka, weil er von Taksaka einmal in arge
Schwierigkeiten gebracht worden war. Doch dies ist eine lange
Geschichte und wir wollen hier nicht weiter darauf eingehen.
So viel sei jedenfalls gesagt: Uttankas Rachegedanken stellten
eine Ursache dar fiir das Schlangenopfer. Eine andere Ursache
war Janamejayas Hass gegen Schlangen, der sich manifestierte,
als er von Uttanka erfuhr, wie sein Vater, Maharaja Pariksit,
getotet worden war.

Pariksit war einst wihrend einer Jagd miide und durstig am
asrama des Weisen Samika vorbeigekommen. Der Weise saf? in
Meditation versunken vor seiner Hiitte und rithrte sich nicht,
um seinen koniglichen Gast gebiihrend zu empfangen oder ihm
wenigstens etwas Wasser anzubieten, wie es in der vedischen
Kultur Sitte ist. Veriargert tiber das Verhalten des Rsis, hangte
der Konig ihm mit dem Ende seines Bogens eine tote Schlange
um den Hals und verliefl den Ort. Wenig spiter kam Srngi, der
Sohn des Weisen, nach Hause und sah seinen Vater mit der
Schlange um den Hals auf seinem Hirschfell sitzen. Srngi war
noch ein Knabe, aber er besafd schon mystische Krifte, die man



durch Bufden und Entsagungen erlangt. Dadurch war es ihm
moglich zu erkennen, wer seinem Vater diese Beleidigung
zugefiigt hatte. Und weil er noch sehr unreif war, wurde er
zornig und verfluchte den Konig fiir diese Tat, innerhalb von
sieben Tagen von dem Schlangenkonig Taksaka gebissen zu
werden. Als Samika seine Meditation beendet hatte und erfuhr,
was Srngi getan hatte, war er sehr betriibt {iber die fatale
Handlungsweise seines Sohnes. Pariksit war ein guter Konig,
der die Welt im Einklang mit dharma, den gottlichen Gesetzen,
regierte, und einen solchen Herrscher wegen eines
geringfligigen Vergehens mit dem Tod zu bestrafen, war ein
unwiirdiger Akt fiir einen Brahmana. Deshalb unterwies der
Weise seinen Sohn iiber den wahren Reichtum der Brahmanas,
namlich Vergebung.

Eine weitere Ursache des Schlangenopfers war ein Fluch,
den Kadru, die ursprungliche Mutter aller Schlangen, gegen
ihre eigenen Kinder verhangt hatte, weil sie sich geweigert
hatten, ihr bei einer betriigerischen Aktion behilflich zu sein.
Verbunden mit dieser Geschichte aus alter Zeit erzahlte
VaiSampayana von der Geburt und der Herrlichkeit des
michtigen Garuda, des Kénigs unter den Végeln, der Sri Visnu
als Reittier dient, und er erzahlte die Geschichte des Brahmana
Astika, der das Schlangenopfer beendete und so Taksaka und
andere Schlangen vor dem Feuertod rettete. Bei dem
Schlangenopfer wurden alle Arten von Schlangen - und zwar
nicht nur von diesem Planeten — von erfahrenen Opferpriestern
durch mantras gezwungen, in ein grofses Opferfeuer zu fallen
und ihr Leben zu lassen. Taksaka hatte allerdings Glick. Als er
schon tiber dem Feuer schwebte, erschien der Brahmana Astika
auf der Szene und bat den Konig, ihm einen Wunsch zu erfiillen.
Janamejaya willigte ein, und Astika wunschte sich, dass der
Konig das Schlangenopfer einstellen moge.

Saunaka Rsi, der beste unter den versammelten Weisen von
Naimisaranya, bat Stuta Gosvami von dem Gesprach zwischen
Konig Janamejaya und VaiSampayana Muni zu erzihlen. Sita



Gosvami gab eine kurze Zusammenfassung vom Mahabharata,
der Geschichte der Pandavas. Weil die Rsis sich nicht ganz
zufriedengestellt fithlten, sagte Saunaka: »O Stta, wir sind nicht
zufrieden damit, das Bharata in einer Nussschale zu horen. Bitte
berichte ausfiihrlich liber alles, was du gehort hast. Bitte erzihle
diese heilige und siindenreinigende Geschichte ganz und im
Detail.«

Die Geburt Satyavatis

Suta Gosvami erzahlte dann als erstes — nicht zuletzt um dem
Autor des Bharata geblihrenden Respekt zu erweisen — von der
ungewohnlichen Geburt Satyavatis und der ebenso
ungewohnlichen Geburt ihres Sohnes Vyasa, den sie auf einer
Insel in der Yamuna gebar und der deshalb den Beinamen
Dvaipayana (»Insel-geborenc) erhielt.

An jenem Tag, als der fromme Konig Uparicara, ein
Nachkomme in der Linie Kurus, sich mit seiner jungen schonen
Frau Girika vereinigen wollte, um einen guten Sohn zu
erhalten, erschienen seine Pitrs (Ahnen) vor ihm und baten ihn,
fiir sie eine Opferung durchzufiihren, mit einem Tier, das er im
Wald erlegen sollte. Der Konig dachte sich, »das kommt mir
zwar sehr ungelegen, aber was kann ich tun? Den Pitrs sollte
man gehorchen«. Wahrend der Jagd dachte er nur an Girika,
und als er sich etwas miide geworden unter einen ASoka-Baum
setzte, waren seine sehnsiichtigen Gedanken an das schone
Madchen so grof}, dass er ungewollt Samen abgab. Er fing ihn
auf einem Blatt des Baumes auf und iiberlegte, wie dieser Samen
zu Girika gelangen konnte, bevor er sein Werk fiir die Pitrs
ausgefiihrt haben wiirde. Dieser Same trug die Erbmasse einer
groflen Dynastie hochqualifizierter Ksatriya-Konige und sollte
in seiner guten Frau eine Frucht hervorbringen. Auf dem Baum
saf$ ein Falke, und da der Konig ein guter Falkner war und auch
die Sprache der Falken verstand, trug er ihm auf, diesen Samen
zu Girika zu bringen.



Auf dem Weg zur Konigin jedoch wurde der Vogel iiber der
Yamuna von einem anderen Falken angegriffen, der das, was
Uparicaras Falke im Schnabel trug, fiir eine Beute hielt. Sie
kampften in der Luft gegeneinander und dabei fiel der Same in
den Fluss. Ein Fisch afd ihn auf. Dieser Fisch war eine Apsara
(himmlisches Gesellschaftsmiddchen), die verflucht worden
war, als ein Fisch zu leben. Nach neun Monaten geschah es, dass
sie ein paar Fischern ins Netz ging, die ganz erstaunt waren, als
sie das Tier aufschnitten und aus dem Bauch zwei Kinder, ein
Junge und ein Madchen, herauskamen. Sie brachten die Kinder
zu Konig Uparicara und der Konig behielt den Jungen und gab
das Madchen dem Konig der Fischer, weil von ihr ein starker
Fischgeruch ausging. Der Fischerkonig nannte das Kind
Satyavati.

Die Geburt Dvaipayana Vyasas

Als Satyavati etwas herangewachsen war, tibernahm sie die
Aufgabe, Personen in einem Boot von einem Ufer der Yamuna
zum anderen zu bringen. Eines Tages zog der junge Rsi Parasara
an der Yamuna entlang. Er war eine unter allen Heiligen
hochgeachtete Personlichkeit und ihm war aufgetragen
worden, einen gottlichen Sohn zu zeugen, der den einen Veda
vierfach unterteilen wiirde, damit zukiinftige Generationen
menschlicher Rassen auf der Erde und auf anderen Planeten
einen leichteren Zugang zur spirituellen Wissenschaft haben
wiurden, durch die man die Bande materieller Natur
transzendiert und Unsterblichkeit erlangen kann. Als er das
Maiadchen sah, wusste er, dass nur sie die geeignete Mutter fir
diesen Sohn sein konnte. Er konnte auch sehen, wer ihre
wirklichen Eltern waren. Parasara bestieg Satyavatis Boot und
wahrend sie ruderte, offenbarte er ihr seine Mission und bat sie
darum, von ihm einen gottlichen Sohn zu empfangen.

Satyavati erwiderte besorgt um ihre Ehre und in Furcht vom
Rsi verflucht zu werden, wenn sie seinem Willen nicht



gehorchte: »O Ehrwiirdiger, ich bin eine Jungfrau und stehe
unter dem Schutz meines Vaters. Wie kann ich auf3erdem deine
Umarmungen annehmen, da jene Rsis, die dort am anderen
Ufer des Flusses stehen, uns sehen kénnen?« Daraufhin schuf
Parasara Muni durch seine mystische Kraft einen dicken Nebel.
Immer noch in Furcht vor den Konsequenzen einer Vereinigung
mit dem Muni, sagte Satyavati: »Was wird mein Vater sagen,
und wer wird mich dann noch zur Frau nehmen, wenn ich
deinem Willen gehorche?«

Parasara antwortete: »Mach dir keine Sorgen, du wirst
wieder eine Jungfrau sein!« Er gewidhrte ihr auch eine Segnung
und Satyavatl wiinschte sich, einen wohlduftenden Korper zu
besitzen. Dann lief er sie zu einer Insel in der Yamuna rudern
und zeugte mit ihr Vyasadeva. Vyasa wurde wie die Devas kurz
nach der Empfiangnis geboren und wuchs in wenigen
Augenblicken zu jugendlicher Grofse heran. Sogleich setzte er
sein Herz an die Ausiibung von tapasya (Entsagung) und verlief3
seine Mutter. Im Gehen erklarte er ihr, dass sie an ihn denken
solle, wenn sie seine Hilfe brauchte; er wiirde dann sofort zur
Stelle sein. An einem heiligen Ort im Himavat nahm er lange
Zeit Harten und Entsagungen auf sich und stellte die Vedas
zusammen und als flinften Veda das Mahabharata.

Die S6hne Ditis und Aditis

Als nachstes berichtete Suta Gosvami, was er von der Geburt
der grofden Helden im Mahabharata von VaiSampayana gehort
hatte. Er erzidhlte von ParaSurama, der Kriegerinkarnation
Visnus, und dann von der Zeit, als die Daityas (Ddmonenrasse)
von den Adityds (Halbgotter; Sohne Aditis) von den
himmlischen Planeten vertrieben worden waren und sich auf
der Erde inkarniert hatten.

Suta Gosvami erzahlte von den S6hnen des aus dem Nabel
Visnus geborenen vierkdpfigen Brahma und wie das Universum
mit Lebewesen gefiillt worden war. Wenn nach einer Auflésung



der materiellen Welten die Universen aufs neue durch den
Willen des Hochsten entstehen, geht der Hochste Herr in seiner
Visnu-Form in jedes Universum ein. Jedes Universum ist zur
Halfte mit Wasser gefiillt und auf diesem Ozean legt Visnu sich
nieder. Dann lasst er aus seinem Nabel einen goldenen Lotos
spriefden und aus der Bliite wird Brahma geboren, der dann, von
Visnu ermaiachtigt, die weitere Schopfung vornimmt, die
Planeten erschafft usw. und das Universum mit Lebewesen
bevolkert. Sri Visnu offenbart Brahma das vedische Wissen im
Herzen und der Grofdvater des Universums unterrichtet dann
seine Sohne darin, die es wiederum an ihre Sohne und Schiiler
weitergeben. Auf diese Weise werden die Vedas den Lebewesen
schon vom Anfang der Schopfung zu ihrem Nutzen mitgegeben.

Die Vedas sind eine Art gottliches Gesetzbuch, das die
Richtlinien fir zivilisiertes menschliches Leben festsetzt und
ihren Befolgern glickliche Lebensumstande garantiert.
Letztlich zielen die Vedas aber darauf ab, den ewigen Lebewesen
Wissen zu geben, durch welches Unwissenheit zerstort wird
und durch das sie aus dem Kreislauf von Geburt und Tod befreit
werden konnen. Aufgrund der bezaubernden Kraft der
materiellen Natur (maya) identifizieren sich die ewigen
Lebewesen mit ihren jeweiligen zeitweiligen Korpern. Sie
vergessen ihre wahre spirituelle Natur und versuchen
stattdessen unter dem Zauberbanne mayas die Reichtimer der
Natur auszubeuten und die materielle Natur zu beherrschen.
Wegen dieser Neigung leiden die Lebewesen immer wieder die
Qualen von Geburt, Alter, Krankheit und Tod. Die Vedas sind
ein Ausdruck der Barmherzigkeit des Hochsten Herrn, weil
durch ihre spirituellen Unterweisungen die bedingten Seelen
von diesem  unnatirlichen Zustand fortwahrender
Wiedergeburt befreit werden konnen.

Diejenigen, die den Anweisungen der Vedas folgen und die
Oberhoheit Visnus anerkennen, werden als suras oder Devas,
Halbgotter oder Gottgeweihte bezeichnet, und diejenigen, die
diese Weisungen missachten und nach ihren eigenen Launen



handeln und sich ihre eigenen Go6tter und Gesetze fabrizieren,
werden als Asuras oder Dimonen bezeichnet. Ein Halbgott kann
durchaus in die Mentalitidt eines Damons verfallen, wahrend ein
Diamon durch Gemeinschaft mit reinen Gottgeweihten
ebenfalls ein Gottgeweihter werden kann.

Brahma erschuf die ersten Lebewesen aus seinem Geist.
Einer seiner ersten Sohne war Marici. Marici hatte einen Sohn
namens KaSyapa. KaSyapa heiratete Diti und Aditi. Aditi
brachte zwolf S6hne zur Welt, die als Adityas bezeichnet werden
und zu denen auch Surya, der Sonnengott und Indra, der
Himmelskonig, gehéren. Die Adityds und ihre Nachkommen
sind Halbgotter, wahrend die Daityas, die Sohne Ditis, und die
Nachkommen der Daityas in der Regel atheistische Damonen
sind. Es gibt aber auch Ausnahmen. Die Damonen bevolkerten
die unteren Planetensysteme und die Halbgotter die hoheren
Planeten. Manchmal ziehen die Asuras gegen die Devas in den
Krieg, und manchmal gelingt es ihnen dabei, das himmlische
Konigreich zu erobern und die Devas zu vertreiben. Den letzten
Sieg uber die Halbgotter erlangten die Daityas unter der
Fiihrung von Bali Maharaja. Bali wurde aber seiner Herrschaft
Uber die drei Welten (hohere, mittlere und untere
Planetensysteme) durch einen Trick Visnus (Sri Vamanadeva)
beraubt, damit Indra seinen Posten als Himmelskonig wieder
einnehmen konnte.

Devas und Asuras inkarnieren sich auf der Erde

Nach Balis Sturz flohen die Asuras und suchten - sich in
grofder Zahl unter Menschen und Tieren inkarnierend - auf der
Erde Zuflucht und machten sie zu ihrer Basis fiir eine neue
Attacke gegen die Devas. Mit der Zeit wurden die Asuras eine
untragbare Biirde fiir Mutter Erde, und so begab sie sich in Form
einer Kuh zu Brahma und bat ihn mit Trianen in den Augen um
Hilfe. Brahma konnte Mutter Erde zwar nicht direkt helfen,
aber er wandte sich an Sri Visnu, und die Gottheit versprach, zu



gegebener Zeit in der Vrsni-Dynastie zu erscheinen und die Erde
von ihrer Last zu befreien.2 So nahm der Hochste Herr, Krsna,
in seiner urspringlichen Gestalt in Mathura als der Sohn
Devakis und Vasudevas Geburt, um die Frommen vor den
gottlosen Asuras zu beschiitzen, die Asuras zu toten und um die
in Vergessenheit geratenen Prinzipien wahrer Religion wieder
zu verkiinden. Der Herr vollfiihrte seine Kindheitsspiele in dem
Kuhhirtendorf Vrndavana3 und lief spiter die Stadt Dvaraka
erbauen, wo er 16108 Koniginnen heiratete, sich in genauso viele
Formen erweiterte und mit jeder KOnigin in einem grofsen
Palast lebte. In Dvaraka spielte Krsna die Rolle eines
vollkommenen Ksatriya-Konigs. Zu der Zeit als Krsna erschien,
inkarnierten sich auch viele Devas, um am lila, den
transzendentalen Spielen des Herrn, teilzunehmen.

VaiSampayana erziahlte dann, als was die groféen Devas und
Daityas sich auf der Erde inkarniert hatten. Um ein paar
Beispiele zu nennen: Drona war eine Teilerweiterung
Brhaspatis, des Gurus der Halbgotter; Asvatthama war eine
Teilerweiterung Yamas, Kamas, Krodhas und Mahadevas. Krpa
war eine Teilerweiterung der Rudras (elf Erweiterungen Sivas);
Sakuni war Dvapara (Herr des dvdpara-yuga); Satyaki war eine
Teilerweiterung der Maruts, ebenfalls Drupada, Krtavarman
und Virata. Duryodhana war Kali (Herr des kali-yuga), und
Duryodhanas Bruder waren SOhne Pulastyas. Varcas, der Sohn
Somas (Halbgott des Mondes), wurde Abhimanyu, der Sohn
Arjunas. Der aus dem Feuer geborene Dhrstadyumna war eine
Teilerweiterung Agnis (Halbgott des Feuers). Pradyumna, einer
der Sohne Krsnas, war der beruhmte himmlische Rsi Sanat-
kumara. Draupadi war eine Erweiterung Laksmis (die
Gliicksgottin) und Sacis (Gemahlin des Himmelskonigs). Der
danava Vipracitti inkarnierte sich als Jarasandha und Ajaka,
der jiingere Bruder Vrsaparvans, als Salva. Ekacakra hatte als
Prativindhya, Sohn Yudhistiras, Geburt genommen, Samhrada,
der jiingere Bruder Prahradas, als Salya und Anuhrada als
Dhrstaketu. Der asura Baskala wurde der machtige Bhagadatta,



der in der groflen Schlacht ein Verbilindeter Duryodhanas war
und auf einem riesigen weifden Elefanten reitend, die Reihen
der Kurus dezimierte. Kamsa und Siéupala, die beide noch vor
der Schlacht von Kuruksetra von Krsna getotet wurden und so
Befreiung erlangten, waren der danava Kalanemi und
HiranyakaSipu.4

Die Dynastie der Kurus

VaiSampayana sprach hiernach von der Dynastie der Kurus,
angefangen mit dem grofden Herrscher Yayati. Yayati lebte vor
langer Zeit, als die Menschen noch sehr viel alter wurden als
heutzutage und war der Sohn des machtigen Weltherrschers
Nahusa. Nahus$a hatte sogar eine lange Zeit die Position Indras
inne, bis er aufgrund seiner Selbstherrlichkeit, seines Stolzes
und seiner Vergehen gegen Brahmanas diese Position wieder
verlor.5 Zwischen Brahma und Nahu$a liegen nur sieben
Generationen. Man muss dabei allerdings bedenken, dass jede
Generation Millionen von Jahren wahrte. Zuruick zu Yayati. Er
hatte fiinf Sohne. Als dieser Herrscher durch einen Fluch
Sukracaryas von Gebrechlichkeit iiberwiltigt wurde, bat er
seine SOhne einen nach dem anderen, ihm ihre Jugend im
Austausch mit seiner Gebrechlichkeit zu geben, da sein
Verlangen nach weltichen Geniissen noch nicht gesattigt war.

Aber nur Puru, Yayatis juingster Sohn, erklarte sich dazu
bereit, seine Jugend zu opfern. Und als Yayati nach tausend
Jahren erkannte, dass es kein Ende der Verlangen gibt, d.h. dass
der Hunger nach Sinnengenuss niemals gestillt werden kann,
indem man die Begierden zu befriedigen sucht, gab er seinem
jungsten Sohn die Jugend zuriick und sagte zu ihm: »O
Bezwinger deiner Feinde, mit deiner Jugend habe ich die
Freuden des Lebens genossen bis zum vollen Mafd meiner
Begierden, bis zu den Grenzen meiner Krafte. Begierden werden
jedoch niemals befriedigt durch entsprechende Handlungen.
Im Gegenteil - wenn man Schritte unternimmt, um Begierden



zu befriedigen, flammen sie nur noch mehr auf, wie ein
Opferfeuer, auf das Butterfett gegossen wird. Wenn ein einziger
Mann alles auf Erden besitzen wiirde — ihre Kornfelder, ihr Gold
und Silber und ihre Edelsteine, ihre Tiere und Frauen - er ware
immer noch nicht zufrieden. Der Durst nach Genuss sollte
deshalb aufgegeben werden.« Dann ging Yayati in den Wald, um
Buf’len und Entsagungen auf sich zu nehmen. Puru wurde
Thronerbe. Normalerweise wurde in der vedischen Zivilisation
der alteste Sohn eines KoOnigs dessen Nachfolger. Mehrere
Generationen spiter wurde Dusyanta in dieser Dynastie
geboren. Dusyanta zeugte mit Sakuntala Maharaja Bharata.6

Einige Generationen nach Bharata wurde der machtige
tugendhafte Kaiser Samvarana geboren, der Tapati, eine
Tochter des Sonnengottes Vivasvan zur Frau bekam und mit ihr
Kuru zeugte, nach welchem die Dynastie benannt wurde, in der
dann die Pandavas (Sohne Konig Pandus) und Dhartarastras
(S6hne Dhrtarastras) erschienen. Kuru hatte vier S6hne. In der
Linie seines Sohnes Jahnu erschien zehn Generationen spater
Pratipa und dessen Nachfolger war Santanu.

Maharaja Santanu heiratet die G6ttin Ganga

Maharaja Santanu traf eines Tages im Wald die Gottin Ganga
und bezaubert von ihrer Schonheit machte er ihr einen
Heiratsantrag. Ganga willigte ein, seine Frau zu werden unter
der Bedingung, dass Santanu niemals ein hartes Wort gegen sie
sagen dirfe, was immer sie auch tue und dass er sie niemals
nach dem Grund ihrer Handlungen fragen diirfe. Wenn er sie
auch nur einmal tadeln wiirde, ware seine Zeit mit ihr
abgelaufen. Maharaja Santanu zeugte mit Ganga acht Séhne,
von denen sie jeden — aufder den letzten — sofort nach der Geburt
in den Ganges warf mit den Worten: »Ich tue, was du wolltest«.
Santanu war jedesmal sehr bedriickt, wenn seine Frau ein
Neugeborenes in den Fluss warf, und als sie auch das achte Kind
in den Ganges werfen wollte, konnte er sich nicht mehr langer



zurickhalten und tadelte die GoOttin mit harten Worten.
Daraufhin sagte sie, dass gemafd ihrer Abmachung ihre Zeit mit
ihm nun abgelaufen sei. Ganga offenbarte dem Konig ihre
wahre Identitit und erziahlte ihm, dass die getoteten Kinder die
Vasus genannten Halbgotter waren, die von dem grofden Rsi
Vasistha verflucht worden waren, auf der Erde Geburt zu
nehmen und sie als ihre Mutter und ihn als ihren Vater erwahlt
hatten und dass es der Wille der Vasus war, gleich nach der
Geburt in den Ganges geworfen zu werden.

Die Vasus stehlen Vasisthas Kaimadhenu-Kuh

Santanu Maharaja wollte mehr dariiber wissen und Ganga
erzahlte folgende Geschichte: »Einst wanderten die acht Vasus
mit ihren Frauen durch einen bezaubernden Wald am Rande
des Berges Meru. In diesem Wald befand sich auch der dasrama
Vasisthas, der ein Sohn Varunas, des Halbgottes der Gewasser
war und dort grofde Entsagungen und Harten auf sich nahm, um
Reinheit der Seele zu erlangen. Als die Vasus an diesem dasrama
vorbeikamen, sahen sie die schone kamadhenu, die
wunscherfiillende Kuh des Weisen. Sie war eine Tochter
KaSyapa Munis und Surabhis, der bertihmten Tochter Daksas.
Die kamadhenu versorgte Vasistha Muni mit allem, was er
brauchte fiir seine Opferriten. Dyu, einer der Vasus, pries die
Fahigkeiten der Kamadhenu und hob besonders hervor, dass
ihre Milch Nektar sei, der dem Trinker ein langes Leben, frei
von Krankheit und Gebrechlichkeit, gewahre. Dyus Gemahlin
war sehr entzickt von der wundersamen Kuh. Und da ihr
Besitzer gerade nicht zuhause war, bat sie ihren Ehemann mit
geschickten schmeichelnden Worten, die kamadhenu einfach
mitzunehmen. Dyus Gattin hatte eine Freundin unter den
Irdischen, die die Tochter des grofsen Konigs USinara war. Ihr
wollte sie die Kuh schenken, damit die Konigstochter die Milch
trainke und ebenso langlebig werden wilirde wie die
Himmlischen, wie sie selbst. Dyu liefd sich von seiner Frau
bereden und stahl Vasisthas schone kamadhenu. Als der Weise



nach Hause kam, vermisste er seine Wunderkuh. Und obwohl
Vasistha sie tiberall im Wald suchte, fand er sie nicht. Dann
wurde ihm durch sein spirituelles Auge gewahr, was sich
zugetragen hatte und im Zorn verfluchte er die Vasus, auf der
Erde Geburt zu nehmen.

In der Zwischenzeit waren die Vasus in ihrem Haus
angelangt, und schon bald bemerkten sie, dass ein Fluch auf
ihnen lastete. So begaben sie sich wieder zum asrama Vasisthas
und brachten ihm seine kamadhenu zuruck. Sie erwiesen ihm
ihre Ehrerbietungen und baten ihn, seinen Fluch von ihnen zu
nehmen. Der Muni sagte: »Ich kann diesen Fluch nicht
zuricknehmen, denn meine Worte konnen sich niemals als
unwahr erweisen.« Da er aber Mitleid mit den Vasus hatte,
versicherte er ihnen, dass sie alle, aufder Dyu, schon innerhalb
eines Jahres zu den himmlischen Regionen zuruckkehren
wiirden. Dyu sollte lange auf der Erde leben und er sollte - Gliick
im Ungluck - als eine hochgeachtete Personlichkeit, die mit
allen Schriften vertraut und dem dharma hingegeben sein
wiurde, gelten. Er wirde auch um seines Vaters willen ehelos
bleiben. Auf ihrem Riickweg trafen die Vasus mich, Ganga, und
erzahlten mir von ihrem Ungliick. Sie baten mich, als ihre
Mutter auf der Erde zu erscheinen und jeden gleich nach der
Geburt in den Ganges zu werfen, um sofort wieder zur
himmlischen Region zuriickkehren zu konnen.« Nachdem die
Gottin diese Worte gesprochen hatte, verlieR sie Santanu
zusammen mit dem neugeborenen Jungen, den sie Devavrata?
nannte.

Devavrata studierte die Vedas bei Vasistha Muni. Als
Devavrata schon nach wenigen Jahren in allen Zweigen des
vedischen Wissens bewandert und ein grofer Krieger geworden
war, brachte seine Mutter ihn zuriick zu Santanu.

Devavratas Schwur



Einige Zeit spater heiratate der Konig Satyavati, die Mutter
Srila Vyasadevas. Als Santanu den Nisada-Koénig um ihre Hand
bat, machte er zur Bedingung, dass Satyavatis Sohne
Thronfolger werden sollten. Der Herrscher der Erde akzeptierte
die Bedingung nicht, da Bhisma rechtmaif’ig sein Nachfolger
war und begab sich betriibt wieder nach Hause. Um seinen Vater
zu helfen, ging Bhisma zum NiSada-Ko6nig und nahm vor ihm
den Schwur auf sich, auf sein Thronrecht als altester Sohn
Santanus zu verzichten und niemals in den grhastha-dasrama
(Haushalter-Lebensstand) einzutreten. D.h. mit anderen
Worten, er wiirde keine Sohne bekommen konnen, die
Satyavatis Sohn vielleicht den Thron streitig machen konnten.
Bei seinem Schwur lief}en die Halbgotter Blumen regnen und
riefen erfreut: »Bhisma, Bhisma soll er heifden!« Bhisma
bedeutet »jemand, der einen furchtbaren Eid geleistet hat.
Santanu gab Bhisma aus Dank die Segnung, seinen Tod selbst
bestimmen zu konnen.

Citrangada und Vicitravirya

Satyavatl gebar dem Kaiser zwei Sohne, Vicitravirya und
Citrangada. Als seine beiden Sohne erwachsen waren, nahm
Maharaja Santanu, nachdem er 36 Jahre lang die Welt regiert
hatte, vanaprastha an; er zog sich in den Wald zurick, um den
Rest seines Lebens Bufden und Entsagungen auf sich zu nehmen
und sich aufs niichste Leben vorzubereiten. Santanu war ein
idealer KoOnig, ein Heiliger unter den Herrschern. Wahrend
seiner Regierungszeit fiihrten die Menschen ein gliickliches
gesundes Dasein. Gleich ihrem erhabenen Konig, ihrem grofien
Vorbild, waren ihre Gedanken und ihr Trachten auf das eine
grofde Ziel der Zufriedenstellung und Verehrung des
kosmischen Erhalters, Sri Visnu, gerichtet, und sie erfiillten
ihre jeweiligen Pflichten in den varnas und asramas mit Freude.
Die Brahmanas leiteten die Konige auf dem Pfad des dharma und
lehrten das vedische Wissen; die Ksatriyas gehorchten den
Brahmanas und beschiitzten die Biirger, einschlief’lich der



Tiere, Vogel und anderer Lebewesen; die VaiSyas beschiitzten
insbesondere  die Kithe wund erzeugten genligend
Nahrungsmittel fiir die ganze Gesellschaft, und die Sudras
assistierten mit ihrer Arbeit den anderen Klassen. Santanu war
so miachtig und so voller guter Eigenschaften, dass ihn alle
anderen KoOnige ganz von selbst als den KoOnig der Konige
akzeptierten.

Nachdem Santanu sich zuriickgezogen hatte, iibernahm
Citrangada die Position seines Vaters. Aber seine Herrschaft
wahrte nicht lange, denn er wurde von einem Gandharva
gleichen Namens zu einem Wettkampf herausgefordert. Sie
kampften vier Jahre lang gegeneinander, und am Ende siegte
der Gandharva durch seine grofderen mystischen Krafte liber
den seinerzeit maiachtigsten Ksatriya der Erde. Danach lief}
Bhisma den noch minderjahrigen Vicitravirya als Thronfolger
einweihen.

Bhisma raubt die Prinzessinen von Ko$ala

Einige Jahre spater, als der Knabe zu einem stattlichen
Jungling herangewachsen war, kiimmerte sich der Sohn
Gangas personlich um die Vermahlung Vicitraviryas. Als
Bhisma erfuhr, dass die drei Apsaragleichen Prinzessinnen von
Kos$ala - Ambha, Ambika und Ambalika - bei einer svayamvara®
ihren Brautigam wiahlen wiirden, entschloss er sich, sie fiir
Vicitravirya zu rauben. Zu der svayamvara hatten sich tausende
von Ksatriya-Konigen eingefunden. Und noch bevor all ihre
Namen verlesen worden waren, entfithrte Bhisma die jungen
Prinzessinnen vor den Augen der machtigen Ksatriyas. Sie
verfolgten ihn und liefden ihre Pfeile auf ihn herabregnen, aber
dem Meister der Waffenkunst waren sie nicht gewachsen.
Schliefslich kehrten sie um, und Bhisma brachte die schonen
Konigstochter ungehindert nach Hastinapura.

Eine der Prinzessinnen, namlich Ambha, war nicht damit
einverstanden, die Gemahlin Vicitraviryas zu werden, denn sie



hatte ihren Gemahl bereits gewihlt. Sie wollte Salya, den K6nig
von Madras, heiraten. Bhisma brachte sie deshalb zu Salya, der
Ambha jedoch zuriickwies, weil sie schon von einem anderen
(Bhisma) beriihrt worden war. Daraufhin bat Ambha Bhisma,
sie zu heiraten. Bhisma konnte ihrem Wunsch jedoch nicht
nachkommen, weil er durch das Geliibde, lebenslinglich das
Zolibat einzuhalten, gebunden war.

Die Prinzessin war dariber sehr verstort und begab sich in
den Wald. Dort traf sie Parasurama, der der Waffenlehrer
Bhismas war. Sie klagte ihm ihr Leid und er versprach, ihr zu
helfen. Parasurama forderte Bhisma auf, Ambha zur Frau zu
nehmen. Bhisma weigerte sich strikt. Das machte Parasurama
so zornig, dass er Bhisma téten wollte. Sri Parasurama ist die
Kriegerinkarnation des Hochsten Herrn, die erschien, um die
gesamte Ksatriya-Rasse der Erde viele Male hintereinander zu
vernichten, weil die Ksatriyas ihre Macht missbrauchten und
sich schwer gegen die Brdhmanas vergingen. Bhisma und
ParaSurama kampften dreiundzwanzig Tage gegeneinander,
doch konnte keiner den anderen besiegen. Ambha fasste dann
den Entschluf$, harte Entsagungen auf sich zu nehmen, um von
Siva die Segnung zu bekommen, Bhisma téten zu kdnnen. Als
der michtige Siva mit der Ausfiihrung ihrer harten Askese
zufrieden war, gewahrte er ihr die Segnung, in ihrem nichsten
Leben die Ursache von Bhismas Tod zu werden.

Vyasadeva zeugt Pandu, Dhrtarastra und Vidura

Konig Vicitravirya ist das Beispiel fiir einen Menschen, der
sich das Leben durch exzessiven Genuss verkirzt. Er vergnugte
sich sieben Jahre lang ununterbrochen mit seinen beiden
Frauen und starb als Folge davon schlief’lich an Schwindsucht.

Um die Kuru-Dynastie fortzufithren, zeugte Vyasadeva, der
Bruder Citrangadas und Vicitraviryas, auf Bitten seiner Mutter
mit Ambika einen Sohn. In der vedischen Kultur war es erlaubt,
dass der Bruder eines Mannes mit dessen Ehefrau ein Kind



