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Geleitwort

Als Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu vor fiinfhundert Jahren erschien, um den Weg aus der
Gottesleere und Gottferne der Menschen zur Gottesnihe zu weisen, hatte das Zeitalter, das die Veden als
das Kali-yuga bezeichnen, die materielle Welt schon lange in seinem Bann gehalten. Auch wir Heutigen
befinden uns in dieser Ara des Haders und der Heuchelei, deren Ende als das eines Schopfungszyklus
den vedischen Schriften zwar wohlbekannt ist, jedoch noch in unendlich weiter, Jahrtausende ferner
Zukunft liegt.

Aus der apokalyptischen Tiefe und Vielfalt der vedischen Sicht steigt die Lehre SiT Caitanyas als ein
kindhaft Leichtes und FaBbares. Sti Krsna Caitanya, der nach der maBgeblichen Aussage des
Srimad-Bhagavatam die Inkarnation Gottes im gegenwirtigen Zeitalter ist, lehrte durch Sein
personliches Beispiel die Unterweisung der uralten Offenbarungsurkunden:

harer nama harer nama harer namaiva kevalam
kalau ndsty eva nasty eva nasty eva gatir anyatha.

»Chantet den heiligen Namen, chantet den heiligen Namen, chantet den heiligen Namen, denn im
Kali-yuga gibt es keinen anderen Weg zur Selbstverwirklichung.« (Brhan-Naradiya Purana)

In der Gestalt des Gottgeweihten lebte der Meister tdglich und stiindlich das Vorbild der
Gottergebenheit, die heiligen Namen des Herrn stets auf den Lippen: ,,Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna,
Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.” Der moderne Mensch ist leicht
geneigt, Gott als ein imaginidres Wesen abzulehnen, ohne auch nur das geringste von IThm zu wissen. So
erscheint ihm auch die dem Chanten des maha-mantras innewohnende Kraft nur in der Einbildung
einiger ,,sentimentaler Phantasten* zu existieren. Das Leben und Wirken Si Caitanyas, wie es in dem
vorliegenden Werk beschrieben wird, beweist jedoch in eindringlicher Klarheit die universale
Anwendbarkeit und Wirksamkeit dieser erhabenen und zugleich einfachen Methode der
Gotteserkenntnis. Somit weist Er uns allen den Weg zuriick nach Hause, zuriick zu Gott.

Prof. Dr. W. H. Wolf-Rottkay



Vorwort

Zwischen den Lehren Sii Krsna Caitanyas, die in diesem Buch dargelegt werden, und den Lehren, die
Sii Krsna in der Bhagavad-gita offenbart, besteht kein Unterschied, denn die Lehren S Caitanyas
bilden eine konkrete Veranschaulichung der Anweisungen Sii Krsnas. In einem der letzen Verse der
Bhagavad-gita fordert St Krsna jeden auf, sich einfach Thm hinzugeben, und Er verspricht, Sich jeder
Thm hingegebenen Seele besonders anzunchmen. Sri Krsna kiimmert Sich zwar schon in Seiner
vollstindigen Erweiterung als Ksirodakasaytr Visnu um die Erhaltung der gesamten Schopfung, doch
diese Erhaltung ist nur allgemeiner Natur. Krsnas Versprechen, daf Er eine Ihm ergebene Seele in Seine
Obhut nehmen werde, bezieht sich insbesondere auf den reinen Gottgeweihten. Unter einem reinen
Gottgeweihten versteht man eine dem Hochsten Herrn auf ewig hingegebene Seele. Er ist wie ein Kind,
das sich seinem Vater bedingungslos anvertraut hat. Diese Hingabe &dullert sich in sechs
Verhaltensmerkmalen: 1) alles anzunehmen, was fiir die Ausiibung des hingebungsvollen Dienens von
Vorteil ist, 2) alles abzulehnen, was fiir die Ausiibung des hingebungsvollen Dienens nachteilig ist, 3)
fest darauf zu vertrauen, daf3 der Herr Seinen Geweihten stets beschiitzen wird, 4) sich ganz und gar von
der Barmherzigkeit des Hochsten Herrn abhingig zu wissen, 5) kein anderes Interesse auller dem
Interesse des Herrn zu kennen und 6) immer demiitig und bescheiden zu sein.

Sri Krsna forderte jeden auf, sich Thm durch das Befolgen der oben genannten sechs Vorginge
hinzugeben, doch weniger intelligente Menschen und sogenannte Gelehrte miB3verstanden Seine
Aufforderung und verleiteten die Allgemeinheit genau zum Gegenteil. In der Bhagavad-gita gibt uns
Krsna am Ende des Neunten Kapitels die direkte Anweisung, stindig an Thn zu denken, sich Thm zu
weihen, nur Thn zu verehren und IThm allein Ehrerbietungen zu erweisen, und Er versichert uns, daf3 wir
durch solche spirituellen Bemiihungen in Sein transzendentales Reich gelangen kdnnen. Sogenannte
Gelehrte indessen, die in Wirklichkeit nichts weiter als Halunken sind, wollen den Menschen
weismachen, dal sie sich nicht dem Hochsten Personlichen Gott hinzugeben brauchen, sondern der
»unpersonlichen, nicht manifestierten, ewigen, ungeborenen Wahrheit« in Krsna. Die Mayavadis, die
Anhiénger der Unpersonlichkeitslehre, wollen nidmlich nicht anerkennen, dafl die Erkenntnis des
Hochsten Personlichen Gottes die hochste Verwirklichung der Absoluten Wahrheit darstellt. Die
Absolute Wahrheit wird in drei Aspekten erkannt: als Brahman, als Paramatma und als Bhagavan. Unter
»Brahman« versteht man die unendliche Lichtfiille, die vom transzendentalen Korper des Hochsten
Gottes ausgeht; »Paramatma« ist der lokalisierte, alldurchdringende Uberseelen—Aspekt der Absoluten
Wahrheit, und »Bhagavan« bezeichnet den Hochsten Personlichen Gott Selbst, den Ursprung des
Brahman und des Paramatma. Die Mayavadis befinden sich auf einer unteren Stufe der Erkenntnis, denn
sie sind vom gleienden Licht des Brahman geblendet und halten es fiir die Absolute Wahrheit; doch die
Upanisaden bestitigen, da3 man die Strahlen des Brahman durchdringen muf}, wenn man das wirkliche
Wesen der Absoluten Wahrheit erkennen will, und dal man danach das transzendentale Antlitz des
Hochsten Personlichen Gottes sehen wird.

S Caitanya lehrt uns daher, direkt Sii Krsna zu verehren, der als Sohn Nanda Maharajas erschien,
und Er erklirt auch, dal z. B. das transzendentale Land von Vrndavana ebensogut ist wie der Herr
Selbst, da Krsna die Absolute Wahrheit ist, der Hochste Personliche Gott, und somit kein Unterschied
besteht zwischen Thm und Seinem Namen, Seinen FEigenschaften, Seiner Gestalt, Seinen
transzendentalen Spielen, Seiner Umgebung und allem, was sonst noch direkt zu Thm in Beziehung steht.
Der Herr lehrt auch, da3 sich das hingebungsvolle Dienen der gopis, der Mddchen von Vrndavana, auf
der hochsten Stufe der Gottesliebe befindet, da sie Krsna ohne irgendein Verlangen nach materiellem
oder spirituellem Gewinn licben. Weiter verkiindet Er, daB das Srimad Bhagavatam transzendentales
Wissen in reinster Form offenbart, und daf3 der groffte Gewinn im menschlichen Leben darin besteht,
reine Liebe zu SiT Krsna, den Hochsten Personlichen Gott, zu entwickeln.

Sri Caitanyas Lehren unterscheiden sich im Grunde nicht von denen Sri Kapilas, dem Begriinder des
sankhya-yoga. Die Grundlage des sankhya-yoga bildet die Meditation {iber die transzendentale Gestalt
des Herrn. Sri Kapila empfahl niemals, iiber etwas Leeres oder Unpersonliches zu meditieren. Wenn
man schlieBlich die Stufe erreicht hat, auf der man immer und iiberall - auch ohne in einer bestimmten
Sitzstellung zu verharren - {iber die transzendentale Gestalt Visnus meditiert, hat man die
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Vollkommenheit, d. h. samadhi erreicht. In der Gita wird diese Stufe am Ende des Sechsten Kapitels
beschrieben; Sri Krsna sagt dort: »Wer stdndig im Innersten seines Herzens mit Liebe und Hingabe an
Mich denkt, ist der groBte aller yogis.« Sii Caitanya lehrte die Philosophie des sarnkhya, die auch bekannt
ist als »acintya-bhedabheda tattva« (die Absolute Wahrheit ist unfaB3bar gleichzeitig eins mit und
verschieden von der gesamten Schopfung), anhand einer fiir jeden anwendbaren Methode, indem Er
nimlich das Chanten der heiligen Namen Gottes verbreitete. Er erklirte dazu: »Der heilige Name des
Herrn ist Seine Klang-Gestalt. Da Krsna das Absolute Ganze ist, besteht kein Unterschied zwischen
Seinem transzendentalen Namen und Seiner transzendentalen Gestalt, und wenn man daher Seinen
Namen chantet, kann man mit Ihm durch diese Klangschwingung zusammensein.« Beim Chanten gibt es
drei Stufen: 1) die Stufe der Vergehen, 2) die Stufe der Lauterung und 3) die transzendentale Stufe. Auf
der ersten Stufe ist man noch um materielles Gliick und Leid besorgt; auf der zweiten Stufe wird man
allmihlich von aller materieller Verunreinigung befreit, und auf der transzendentalen Stufe erreicht man
die hochste Vollkommenbheit - Liebe zu Gott. Sr Caitanya erklirte, dafl diese Stufe die hochste Voll-
kommenheit sei, die ein Mensch erreichen konne.

Das eigentliche Ziel des yoga ist die Beherrschung der Sinne. Da die Sinne unter der Kontrolle des
Geistes stehen, muf3 man als erstes lernen, die Gedanken zu beherrschen. Dies ist am einfachsten und
wirksamsten zu verwirklichen, indem man sie in Krsnas Dienst stellt. Die Wirkungsweise des Geistes
zeigt sich einmal in groben Aktivititen, d. h. durch die Sinne, die entweder rein mechanisch Eindriicke
aufnehmen und Wissen sammeln oder zielgerichtet unter der Direktive des Willens titig sind, und zum
anderen in feinen Aktivititen, d. h. in Denken, Fiihlen und Wollen, das vom jeweiligen
BewulBtseinszustand abhingt. Das BewuBtsein ist entweder getriibt oder klar. Wenn der Geist auf Krsna
gerichtet ist - auf Seinen Namen, Seine Eigenschaften, Seine Gestalt, Seine Spiele, Sein transzendentales
Reich usw., wirken sich seine groben wie auch feinen Aktivitdten vorteilhaft fiir uns aus und helfen uns,
von der materiellen Bedingtheit befreit zu werden. Zur Liduterung des BewulBtseins empfiehlt das
Srimad—Bhdgavatam, den Geist auf Krsna zu richten, indem man iiber Seine transzendentalen Taten
spricht, Seinen Tempel reinigt, Seinen Tempel besucht, Seine prachtvoll geschmiickte transzendentale
Gestalt betrachtet, von Seinen transzendentalen Herrlichkeiten hort, von den zu IThm geopferten Speisen
kostet, den Duft der Blumen und rulasi-Blitter riecht, die Ihm dargebracht wurden, die Gesellschaft von
Gottgeweihten aufsucht, sich im Interesse des Herrn beschiftigt und zornig auf diejenigen wird, die den
Gottgeweihten iibelwollen. Niemand kann den Tétigkeiten des Geistes und der Sinne Einhalt gebieten,
doch man kann sie ldutern, indem man das Bewufltsein, mit dem man sie ausfiihrt, verindert. Wie dies
geschehen kann, wird in der Bhagavad-gita beschrieben: »O Sohn Kuntis, alles, was du tust, alles, was
du iBt, alles, was du opferst und fortgibst, sowie alle BuBlen, die du dir auferlegst, sollen Mir als Opfer
dargebracht werden.« (Bg. 9.27)

Weniger intelligente Menschen wissen nicht, wie sie Geist und Sinne positiv beherrschen koénnen,
und wollen deshalb entweder die Aktivitdt beider ginzlich beenden oder sich von den Wogen der
Sinnenfreude davontragen lassen.

Die acht Methoden im yoga-System, ndmlich das Befolgen bestimmter Regeln und regulierender
Prinzipien, die Ubung verschiedener Sitzstellungen, Atemiibungen usw., durch die man lernt, die Sinne
von ihren Objekten zuriickzuziehen, sind nur fiir Menschen bestimmt, die zu sehr dem korperlichen
BewuBtsein verhaftet sind. Intelligente Menschen sollten nicht versuchen, die Sinne gewaltsam zu
unterdriicken, sondern sie im Dienste Krsna gebrauchen. Die Sinne werden oft mit einem lebhaften Kind
verglichen: Man kann ein solches Kind auf die Dauer nicht von unsinnigen Spielen zuriickhalten, indem
man es untitig herumsitzen 146t, sondern nur, indem man ihm eine sinnvolle Beschiftigung gibt. Die
kiinstliche Ziigelung der Sinne durch bestimmte yoga-Ubungen wird also nur Menschen empfohlen, die
sich auf einer unteren BewulBtseinsebene befinden. Die Intelligenteren sollten hoheren Tétigkeiten im
Krsna-Bewuftsein nachgehen - auf diese Weise verlieren sie ganz von selbst den Geschmack an
materiellem Sinnengenul3.

Sri Krsna Caitanya lehrt uns anhand dieser Grundsitze die absolute Wissenschaft des
Krsna-Bewultseins. Die intellektuellen Spekulanten versuchen zwar, sich vor der Anhaftung an die

" chanten - singen oder sprechen
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materielle Welt durch trockene Zuriickhaltung zu bewahren, doch sie werden in den meisten Fillen von
ihren Gedanken, iiber die sie nicht Herr zu werden vermdgen, wieder in den Sumpf der Sinnenfreude
heruntergezogen. Fiir einen Krsna-bewuliten Gottgeweihten besteht diese Gefahr nicht, und deshalb
sollte man unbedingt Geist und Sinne in den Dienst Krsnas stellen. Wie dies praktisch getan werden
kann, wird uns vom Herrn Selbst in Seiner Erscheinung als Sri Krsna Caitanya gezeigt. Bevor Sii
Caitanya sannyasa annahm und damit in die Lebensstufe der Entsagung eintrat, wurde Er ViSvambhara
genannt. »ViSvambhara« bedeutet soviel wie »der Fiihrer aller Lebewesen, der das gesamte Universum
erhilt.« Dieser hochste Erhalter und Fiihrer erschien als Sri Krsna Caitanya und lehrte, wie man den
eigentlichen Sinn und Zweck des Lebens erfiillen kann. Er verschenkt reine Liebe zu Krsna, weshalb Er
auch die groBmiitigste Inkarnation Gottes genannt wird, und Er ist der Ozean aller Barmherzigkeit und
allen Gliicks. Obwohl Er, wie im Sn‘mad-th‘zgavatam, im Mahabharata und in den Upanisaden
bestétigt wird, der Hochste Personliche Gott Sii Krsna ist, erschien Er im Zeitalter der Uneinigkeit in
einer Form, in der Er von jedem verehrt werden kann. Jeder kann sich, ohne besonders qualifiziert zu
sein, Seiner sankirtana-Bewegung anschlieBen und durch das Befolgen Seiner Lehren die
Vollkommenheit erlangen. Wenn man so gliicklich ist, von Seiner Erscheinung angezogen zu sein, wird
man gewil} das Ziel des menschlichen Lebens erreichen. Kurz gesagt: Wer daran interessiert ist, ein
spirituelles Leben zu fiihren, kann durch die Gnade Sii Caitanyas sehr leicht aus der Gewalt mayas
befreit werden. Aus diesem Grund stellen wir Sri Caitanya nun in Form dieses Buches vor, das nicht von
Ihm verschieden ist.

Weil die bedingte Seele von ihrem materiellen Korper in Anspruch genommen wird, geht sie
selbstvergessen materiellen, zeitweiligen Titigkeiten nach; doch die Lehren Sri Caitanyas konnen ihr
helfen, solchem unsinnigen Tun ein Ende zu bereiten und sich zur hochsten Ebene der spirituellen
Aktivitit zu erheben, die nach der Befreiung von der materiellen Bedingtheit beginnt. Im
Krsna-Bewuftsein zur Freude Krsnas titig zu sein stellt das Ziel allen menschlichen Strebens nach
Vollkommenheit dar. Der Wunsch nach Herrschaft iiber die materielle Natur ist Illusion; doch durch die
Lehren Sri Caitanyas kann man mit wirklichem Wissen erleuchtet werden und somit im spirituellen
Leben fortschreiten.

Die bedingte Seele ist gezwungen, die Folgen ihres Tuns zu genielen oder zu erleiden. Niemand kann
dieses Gesetz der materiellen Natur umgehen. Solange man materialistischen, gewinnbringenden
Tatigkeiten nachgeht, wird man bei dem Versuch, das endgiiltige Ziel des Lebens zu erreichen,
scheitern. Ich hoffe daher aufrichtig, daB die menschliche Gesellschaft durch die Lehren Sri Caitanyas
ein neues Verstindnis vom spirituellen Leben gewinnt, das ihr den Aktivititsbereich der reinen Seele
erschlief3t.

Qe tat sat

(ki

A. C. Bhaktivedanta Swami

14. Mirz 1968
Am Erscheinungstag Sr1 Krsna Caitanya Mahaprabhus
Sr1 Sr1 Radha-Krsna Tempel, New York
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Prolog

Das Leben Sri Krsna Caitanya Mahaprabhus
von Srila Bhaktivinoda Thakura

Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu erschien in Mayapura im Stadtteil Nadia (Navadvipa) am 18. Februar
des Jahres 1486 kurz nach Sonnenuntergang. Bei Seinem Erscheinen herrschte eine Mondfinsternis,
wihrend der die Einwohner des Ortes, wie es bei solchen Anlissen iiblich ist, unter lauten Rufen von
»Hari bol! Hari bol!« im Bhagiratht badeten. Sein Vater, Jagannatha Misra, ein armer brahmana von
vaidischem Stand, und Seine Mutter Saci-devi, eine vorbildliche Mutter und Ehefrau, stammten beide
aus brahmana-Familien, die urspriinglich in Sylhet beheimatet waren.

Sri Caitanya war ein bildschones Kind und wurde hiufig von den Frauen der Stadt besucht, die nur
kamen, um Ihn anzuschauen, und IThm bei diesen Gelegenheiten die verschiedensten Geschenke
mitbrachten. Der Vater Seiner Mutter, Pandita Nilambara Cakravarti, ein beriihmter Astrologe,
prophezeite, daB3 das Kind eine groe Personlichkeit werden wiirde, und gab IThm daher den Namen
Vis§vambhara. Die Nachbarsfrauen nannten Ihn wegen Seiner goldenen Hautfarbe »Gaura Hari« und
Seine Mutter rief Thn »Nimai«, da Er unter einem nim-Baum geboren wurde. Weil Caitanya so
aullergewohnlich schon war, freute sich jeder, der Thn sah, und bald entwickelte Er Sich zu einem
vergniigten, immer zu Streichen aufgelegten Knaben. Er war iiberaus intelligent und wurde schon mit
fiinf Jahren in die Schule aufgenommen, wo Er in erstaunlich kurzer Zeit Bengali lernte. Seine
zeitgenOssischen Biographen berichten von vielen wundersamen Begebenheiten und Wundertaten, die in
Seine frithe Kindheit fallen. So wird z. B. gesagt, dal Er als kleines Kind in den Armen Seiner Mutter
unauthorlich weinte und Sich erst wieder beruhigte, wenn die Nachbarsfrauen und Seine Mutter »Hari
bol! Hari bol!« riefen. Daher war im Hause von Jagannatha Misra stindig das Chanten von »Hari bol«
zu horen, - ein friihes Vorzeichen auf die Botschaft des Herrn. Als Er einmal Tonerde statt Siiligkeiten
a3, fragte Ihn Seine Mutter nach dem Grund Seines Verhaltens, worauf Er antwortete, dal} jede SiiBigkeit
in Wirklichkeit nichts anderes sei als umgewandelte Erde, und dall Er daher ebensogut gleich Erde essen
konne. Daraufhin erklidrte [hm Seine Mutter, die als Frau eines Pandita, eines Gelehrten, recht verstindig
war, daB} jeder Gegenstand in Seinem jeweiligen Zustand einem ganz bestimmten Zweck diene. »Wenn
Tonerde zu einem Wassertopf geformt ist,« so sagte sie, »kann sie zum Kochen verwendet werden, doch
in der Form eines Ziegelsteins ist dies nicht moglich. Somit kann Erde in Form von Siiligkeiten als
Nahrung verwendet werden, aber nicht in anderen Zustandsformen.« Der Junge lie} Sich durch dieses
Argument iiberzeugen und gestand Seine » Dummbheit« ein.

Als einmal ein brahmana, der auf seiner Pilgerfahrt im Hause von Caitanyas Eltern eingekehrt war, in
stiller Meditation sein Essen Krsna opferte, kam Sii Caitanya herbei und aB die Speisen noch wihrend
der Opferung auf. Der brahmana war hieriiber nicht wenig erstaunt, doch kochte er auf Bitten
Jagannatha MisSras hin noch einmal. Aber auch bei der zweiten Opferung erschien plétzlich der Junge
und verzehrte die noch ungeopferten Speisen. Als der brahmana schlieBlich ein drittes Mal sein Essen
opferte, nachdem sich bereits alle Bewohner des Hauses zur Ruhe gelegt hatten, offenbarte Sich ihm Sii
Caitanya als Krsna und gab ihm Seinen Segen. Sowie der brahmana erkannte, daf}3 der Personliche Gott,
der Empfinger seiner Opferungen, vor ihm erschienen war, fiel er in Ekstase.

Als der kleine Caitanya einmal vor der Tiir Seines Elternhauses spielte, entfiihrten Ihn zwei Diebe,
um Seinen Juwelenschmuck zu rauben; doch der Herr entfaltete Seine illusionierende Energie, so daf} die
beiden Diebe in Verwirrung gerieten und Ihn, ohne es zu merken, wieder nach Hause zuriickbrachten.
Aus Furcht vor Entdeckung lie3en sie sogleich von IThm ab und entflohen.

Mit acht Jahren wurde Caitanya Mahaprabhu in die fol von Ganga dasa Pandita aufgenommen, der in
Ganganara, einem Ort in der Ndhe von Mayapura, lebte. Innerhalb von nur zwei Jahren wurde Er ein
ausgezeichneter Schiiler in der Grammatik und Rhetorik des Sanskrit. Danach bildete Er Sich allein
zuhause weiter, wo Er alle wichtigen Biicher fand, da Sein Vater selbst ein groler Gelehrter war. Er
studierte damals nicht nur die smrti, sondern auch die nyaya im Wettbewerb mit Seinen Freunden, die
von dem beriihmten Gelehrten Raghunatha Siromani unterrichtet wurden.
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Mit zehn Jahren beherrschte St Caitanya die Grammatik und Rhetorik des Sanskrit vollkommen und
war ein Meister der smrti und der nyaya. Zu dieser Zeit verlie} Sein élterer Bruder Vi$variipa das Eltern-
haus und trat die Lebensstufe der Entsagung an, woriiber seine Eltern sehr bekiimmert waren. Sri
Caitanya, der noch recht jung war, trostete sie, indem Er ihnen versprach, ihnen weiter zur Freude Gottes
zu dienen. Kurze Zeit spiter verschied Sein Vater, und Seine Mutter setzte ihre ganze Hoffnung in Thn.
Im Alter von fiinfzehn Jahren wurde Sri Caitanya mit Laksmi-devi, der Tochter von Vallabhacarya,
vermdhlt. Zu diesem Zeitpunkt galt Caitanya bereits als einer der besten Gelehrten von ganz Nadia, dem
berithmten Sitz der nyaya-Philosophie und der Sanskrit-Wissenschaft. Alle nyayaika-Panditas, ganz zu
schweigen von den smarta-Panditas, fiirchteten sich, Ihm in Diskussionen iiber die Schriften
gegeniiberzutreten.

Da Er nun verheiratet war, reiste Er eines Tages nach Ost-Bengalen, um dort Reichtum zu erwerben,
und Seine Gelehrtheit verhalf Thm schon nach kurzer Zeit zu einer ansehnlichen Summe Geldes. Zu
jener Zeit begann der Herr auch, bei Gelegenheit Vaisnava-Philosophie zu predigen. Nachdem Er
Tapana Misra, einen Seiner ersten Schiiler, in den Grundsitzen der Vaisnava-Lehre unterwiesen hatte,
sandte Er ihn nach Benares mit dem Auftrag, dort zu predigen.

Als Sri Caitanya nach Nadia zuriickkehrte, fand Er Seine Mutter in tiefer Trauer. - Laksmi-devi war
an den Folgen eines Schlangenbisses gestorben. Kurze Zeit spiter heiratete Er auf Dringen Seiner
Mutter Visnu-priya, die Tochter des Raja Panditas Sanatana MiSra, und da Er nun wieder in Nadia lebte,
schlossen sich Ihm Seine alten Gefédhrten wieder an. Caitanya Mahaprabhu galt nun als der beste Pandita
der Stadt.

Eines Tages kam der beriihmte Gelehrte Kesava Misra Kasmiri, der sich selbst »der grofle Digvijayi«
nannte, nach Nadia, um sich mit den Panditas der Stadt in Diskussionen iiber die Schriften zu messen.
Doch die tol-Professoren von Nadia befiirchteten, vor dem sogenannten »siegreichen Pandita« ihren
guten Ruf zu verlieren, und verlieBen daher die Stadt unter dem Vorwand, unaufschiebbaren
Einladungen nachkommen zu miissen. So fand Kesava Misra also nur Sri Caitanya vor, den er bei einem
Spaziergang am Barokonaghata in Mayapura traf. Bereits nach kurzer Diskussion mufite er sich
geschlagen geben, und da er diese Demiitigung nicht ertragen konnte, sah er sich gezwungen, das Feld
zu raumen. Damit war Nimai Pandita der grofte Gelehrte Seiner Zeit.

Mit siebzehn Jahren begab Er Sich mit einigen ausgewihlten Schiilern nach Gaya und lie§ Sich dort
von dem groBen Vaisnava ISvara Purt die spirituelle Einweihung geben. Nach der Riickkehr in Seine
Heimatstadt fand eine wundersame Verdnderung in Nimai Panditas Wesen statt. Er wurde zu einem
religiosen Prediger, und seine Religiositiit trat so stark hervor, daB sich Advaita Prabhu, Srivasa und
viele andere, die schon vor Caitanyas Geburt Vaisnavas gewesen waren, zu dem jungen Mann
hingezogen fiihlten. Er war nicht langer ein selbstzufriedener nyayaika, ein zankischer smarta oder ein
kritisierender Rhetoriker. Sowie Er den heiligen Namen »Krsna« horte, wurde Er ohnmichtig, und Er
verhielt Sich wie ein Erleuchteter unter dem EinfluB religioser Empfindungen. Murari Gupta, ein
Augenzeuge, berichtet in seinen Aufzeichnungen, daB Sii Caitanya Seine gottlichen Krifte in Srivasa
Panditas Haus in Anwesenheit von Hunderten Seiner Anhinger offenbarte, die groftenteils bedeutende
Gelehrte waren.

Zu jener Zeit erdffnete Er auch zusammen mit den ernsthaftesten Seiner Schiiler eine néchtliche
Kirtanschule. Dort predigte, sang und tanzte Er und zeigte dabei die verschiedensten Symptome
religioser Ekstase. Nityananda Prabhu, ein Vaisnava-Prediger, der gerade von weiten Reisen durch ganz
Indien nach Nadia zuriickgekehrt war, und viele andere ernsthafte Vaisnavas aus verschiedenen Teilen
Bengalens schlossen sich Ihm ebenfalls an. Somit wurde Nadia bald zur stindigen Residenz der groften
Vaisnava-acaryas (heilige Lehrer), deren einziges Ziel es war, die gesamte Menschheit durch
hingebungsvolles Dienen zu spiritualisieren.

Der erste Auftrag, den Sii Caitanya Seinen beiden engsten Gefihrten, Nityananda Prabhu und
Haridasa Thakura, gab, lautete: »Geht durch die Stralen der Stadt, klopft an jede Tiir, und bittet jeden,
den heiligen Namen Haris zu singen und ein gottesbewufites Leben zu filhren. Kommt dann am Abend
wieder und berichtet Mir, wie es euch ergangen ist.« Gleich beim ersten Mal trafen Nityananda Prabhu
und Haridasa Thakura auf Jagai und Madhai, die beiden iibelsten Trunkenbolde und Frauenhelden der
Stadt. Sowie diese die beiden Prediger kommen sahen und ihre Bitte horten, begannen sie zu fluchen und
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zu schimpfen und sogar handgreiflich zu werden, doch Si Caitanyas bhakti (Liebe zu Gott) war so stark,
daf auch sie schlieBlich durch Seine Macht bekehrt wurden.

Die Einwohner von Nadia waren iiber diese Ereignisse in hochstem Malle erstaunt, und so sagten sie:
»Nimai Pandita ist nicht nur ein Genie, sondern auch ein Heiliger - der Allméchtige Selbst muf3 Thn
geschickt haben.«

Bis zu Seinem dreiundzwanzigsten Lebensjahr predigte Sri Caitanya die Prinzipien der bhakti in
Nadia und den umliegenden Dérfern und Stiddten. In den Hiusern Seiner Anhiinger tat Er Wunder, hielt
Vortriage tiiber die esoterischen Lehren der bhakti und sang zusammen mit anderen bhaktas
(Gottgeweihten) die heiligen Namen Gottes. Als Seine Anhinger begannen, die heiligen Namen Haris
auch auf den Straen und Bazaren von Nadia zu singen, wurde die sankirtana-Bewegung zu einem
offentlichen Diskussionsgegenstand. Die bhaktas begriiiten das Singen auf den Stralen, doch die
smartas, die kastenbewuBten brahmanas beneideten SrT Caitanya um Seine Erfolge und beklagten sich
beim Kazi dariiber, da} Seine Lehre nicht hinduistisch sei. Somit erschien der Kazi eines Tages im
Hause von Srivasa Pandita, zerbrach dort eine mrdanga (Trommel, die beim sankirtana gespielt wird)
und erklérte, er werde Caitanya Mahaprabhu und Seine Anhinger zwingen, zum Islam iiberzutreten,
wenn diese nicht aufhérten, mit ihrer »wunderlichen Religion« Unruhe zu stiften. Als SrT Caitanya von
dem Vorfall horte, ordnete Er an, da} sich noch am gleichen Abend alle Einwohner von Nadia mit einer
Fackel in der Hand vor der Stadt versammeln sollten. Dies geschah, und so begab Er Sich gefolgt von
einer hunderttausend Mann starken sankirtana-Prozession zum Hause des Kazi. In einem langen
Gesprich setzte Er ihm die Prinzipien der bhakti auseinander, und als Er schlieBlich den Korper des
Mohammedaners beriihrte und so in dessen Herz die Liebe zu Gott eingab, wurde der Kazi von Ekstase
ergriffen. Weinend bekannte er, dall er einen starken spirituellen Einfluf} fiihle, der alle Seine Zweifel
beseitige und in ihm ein religioses Gefiihl hervorrufe, das ihn in hochste Ekstase versetze. Er fiel dem
Herrn zu Fiien und versprach, Ihm in Zukunft jede Unterstiitzung zu gewihren; danach nahm auch er an
der Prozession teil. Jeden erfiillte die spirituelle Macht des Herrn mit Erstaunen, und viele vormals
unglidubige und neidische Menschen schlossen sich Seiner sankirtana-Bewegung an.

Nur einige der starrsinnigen und mifgiinstigen brahmanas aus Kulia verhielten sich weiter feindselig
gegeniiber Sri Caitanya und sammelten eine Schar Gleichgesinnter um sich, mit der Absicht, gegen Thn
Zu opponieren.

Nimai Pandita war von Natur aus weichherzig, doch strikt, wenn es um Prinzipien ging. Er erklirte,
daB} Parteidenken und Sektierertum die beiden grofiten Feinde des spirituellen Lebens seien, und daf}
Seine Mission nicht vollig erfolgreich sein konne, solange Er Einwohner einer bestimmten Stadt und
Angehoriger einer bestimmten Familie bliebe. Entschlossen 10ste Er daher alle Bindungen an Familie,
Kaste und Konfession und fafite im Alter von vierundzwanzig Jahren den EntschluB}, sannyasa
anzunehmen und damit die Lebensstufe der Entsagung anzutreten. Seine Mutter und Seine Frau
versuchten weinend, IThn von Seinem Vorhaben abzubringen, doch Nimai Pandita blieb fest und verliel3
bald darauf die kleine Welt von Nadia, um Sich der unbegrenzten spirituellen Welt Krsnas und damit
zugleich der gesamten Menschheit zuzuwenden.

Nachdem Nimai Pandita von KeSava Bharati in Katwa zum sannyast geweiht geworden war (bei
diesem AnlaB erhielt Er den Namen »Caitanya«), wurde Er von Advaita Prabhu nach Santipura
eingeladen. Advaita hatte alle Freunde und Bewunderer des Herrn aus Nadia wie auch Seine Mutter
Saci-devi kommen lassen. Als Saci-devi ihren Sohn im Gewand des sannyast sah, war ihr Herz von
Freude und Schmerz zugleich erfiillt. Sii Krsna Caitanya trug nichts weiter als ein kaupin und ein
bagirbas (Tuch, mit dem sich die sannydasts bekleiden); Sein Kopf war kahlrasiert, und in den Hénden
hielt er einen danda (Stab) und einen kamandalu (Wassertopf der Einsiedler).

Sowie der Herr Seine geliebte Mutter sah, fiel Er ihr zu Fiilen und sagte: »Liebe Mutter, Mein Korper
gehort dir, und was immer du mochtest, werde Ich tun. Bitte erlaube Mir, nach Vrndavana zu gehen,
denn die heilige Atmosphire dort eignet sich ganz besonders gut fiir ein spirituelles Leben.« Nachdem
sich Saci-devi mit Advaita Prabhu und einigen anderen beraten hatte, bat sie ihren Sohn, Seinen
Wohnsitz in Puri, der Stadt Sri Jagannﬁthas* aufzuschlagen, so dal} sie hin und wieder von Ihm horen

" S Jagannatha - die Bildgestalt des Herrn in Seinem Aspekt als der Herr des Universums.
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konnte. Mahaprabhu erkldrte Sich mit Threm Vorschlag einverstanden und machte Sich wenige Tage
spiter nach Orissa auf.

Biographen haben die Reise St Caitanyas von Santipura nach Jagannatha Puri in allen Einzelheiten
festgehalten: Der Herr wanderte am Ufer des Bhagirathi entlang, bis Er Chatrabhog erreichte, setzte dann
Seine Reise mit einem Boot fort und fuhr bis Prayaga-Ghat im Distrikt von Midnapura. Von dort ging Er
zu Ful} weiter bis Er schlieBlich iiber Balasore und Cuttack nach Puri kam. Gleich nach Seiner Ankunft
besuchte Er den Tempel von Jagannatha, wo Er dem Hochsten Herrn sogleich Seine Ehrerbietungen
erwies. Dort traf Er auch Sarvabhauma Bhattacarya, der Ihn einlud, bei sich zu wohnen.

Sarvabhauma war ein iiberragender Pandita; Seine Belesenheit kannte keine Grenzen; er war der beste
nyayaika seiner Zeit und stand in dem Ruf, der kundigste Gelehrte der Vedanta-Philosophie zu sein, wie
sie von Sankaracarya gelehrt wurde. Er stammte ebenfalls aus Nadia, wo er in seiner dortigen fol
zahllose Schiiler in der nydya-Philosophie unterwiesen hatte; doch war er schon lange Zeit vor Sii
Caitanyas Erscheinen nach Puri gegangen. Sein Schwiegerbruder Gopinatha Misra stellte ihm den neuen
sannyast vor, und Sarvabhauma, den die aullergewohnliche Schonheit des Herrn erstaunte, bemerkte,
daf} es fiir den jungen Mann nicht leicht sein wiirde, das ganze Leben hindurch sannydst zu bleiben.
Doch Gopinitha Misra, der SrT Krsna Caitanya schon aus Nadia kannte und Thn sehr verehrte, tadelte
seinen Schwager sogleich und wies ihn darauf hin, daB3 Caitanya Mahaprabhu kein gewohnlicher
Sterblicher sei. Sarvabhauma Bhattacarya konnte diese Auffassung nicht teilen, und so entspann sich
eine hitzige Diskussion zwischen den beiden.

Nach diesem Vorfall bat Sarvabhauma den Herrn, Thm seine Interpretation des Vedanta-sitra
vortragen zu diirfen, womit Sich Si1 Caitanya taktvoll einverstanden erklérte.

Sieben Tage lang sprach Bhattacarya ununterbrochen und mit groem Ernst iiber den Vedanta; dann
sagte er: »Krsna Caitanya, Du scheinst die Vedanta-Philosophie nicht zu verstehen, denn Du hast bisher
noch kein Wort zu meinen Ausfiihrungen und Erkldrungen gesagt.« Der Herr entgegnete: »Ich verstehe
die sitras sehr gut, doch die Kommentare Sankardcayas sind Mir unverstindlich.« Sarvabhauma
verbliiffte diese Antwort, und so sprach er &rgerlich: »Wie kannst Du die Bedeutung der sitras
verstehen, wenn du nicht die Kommentare begreifst, die sie erklaren? Nun gut, wenn Du tatsédchlich die
suitras verstehst, dann sei bitte so freundlich und la3 mich Deine Interpretationen horen! «

Sri Krsna Caitanya erklirte daraufhin alle sitras auf Seine eigene Weise, ohne dabei den
pantheistischen Kommentar Sankaracaryas auch nur zu streifen. Sarvabhauma Bhattacarya konnte sofort
mit seinem scharfen Intellekt die Wahrheit, Schonheit und Harmonie der Erkldrungen Caitanyas
erkennen und mufte deshalb gestehen, dal} dies das erste Mal sei, daf} er jemanden gefunden habe, der
die Vedanta-siutras auf solch natiirliche Weise erklidren konnte. Er sagte auch, dal die Kommentare
Sankaracaryas in keiner Weise mit denen von Caitanya an Klarheit zu vergleichen seien. Sarvabhauma
Bhattacarya wurde nach diesem Gesprich zu einem treuen Anhinger des Herrn und wandelte sich
innerhalb weniger Tage zu einem der groften Vaisnavas seiner Zeit. Die Nachricht seiner Bekehrung
verbreitete sich wie ein Lauffeuer, was zur Folge hatte, daB bald darauf ganz Orissa St Caitanyas Ruhm
pries und Tausende von Menschen zu Ihm kamen, um Seine Anhiinger zu werden. Wihrenddessen falite
der Herr den Plan, Siidindien zu besuchen, und so machte Er Sich eines Tages in Begleitung des
brahmana Krsna dasa auf die Reise.

Er ging zuerst nach Kurmaksetra, wo Er das Wunder vollbrachte, den Aussitzigen Vasudeva zu
heilen. Am Ufer der Godavari traf Er Sich mit Ramananda Raya, dem Gouverneur von Vidyanagara, und
fiihrte lange philosophische Gesprich mit ihm iiber prema-bhakti - reine hingebungsvolle Liebe zu Gott.
Kurz danach offenbarte Er ein weiteres Wunder, als Er die sieben ral-Biume beriihrte und damit
augenblicklich zum Verschwinden brachte, durch die Ramacandra, der Sohn Maharaja Dasarthas, vor
langer Zeit einen Pfeil geschossen hatte, der den gro3en Bali Raja totete. Die ganze Zeit iiber predigte
Er, wo immer Sich Thm eine Gelegenheit bot, Vaisnava-Philosophie und nama-sarnkirtana, das Singen
der heiligen Namen Gottes.

Als die Regenzeit heranriickte, begab Er Sich nach Rangaksetra zu einem gewissen Venkata Bhatta
und bekehrte wihrend der vier Monate Seines Aufenthalts die ganze Familie vom
Ramanuja-Vaisnava-Kult zur Krsna-bhakti. Unter den Familienmitgliedern befand sich auch Gopala, ein
Junge von zehn Jahren, der spiter nach Vrndavana ging und einer der sechs Gosvamis wurde. Gopala
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Bhatta, der von seinem Onkel Prabhodananda Sarasvati Sanskrit gelernt hatte, schrieb mehrere Biicher
tiber Vaisnava-Philosophie in dieser Sprache. Nachdem die Regenzeit voriiber war, setzte Caitanya
Mahaprabhu Seine Reise fort, die Ihn bis hinunter zum heutigen Kap Komorin fiihrte. Er besuchte viele
heilige Orte und kehrte dann nach zwei Jahren iiber Panderpura nach Purt zuriick. In Panderpura gab Er
dem Heiligen Tukarama die spirituelle Einweihung, der daraufhin zu einem der groften Prediger der
bhakti-Lehre wurde. Tukarama beschreibt das transzendentale Treffen mit dem Herrn ausfiihrlich in
seinen Abhangas, die spiter von Satyandra Nath Tagore von der Zivilverwaltung in Bombay in einem
besonderen Band zusammengefalit wurden. Auf Seiner Reise fiihrte der Herr viele Diskussionen mit den
Bhuddisten, den Jainas und den Mayavadis, bei denen Er alle Seine Gegner zum Vaisnavatum bekehren
konnte - zur Verehrung Gottes als Person.

Nachdem Er wieder nach Purl zuriickgekehrt war, schlossen sich der Konig von Orissa, Maharaja
Prataparudra Deva, und mehrere gelehrte brahmanas Seiner Bewegung an. Caitanya Mahaprabhu war
inzwischen siebenundzwanzig Jahre alt.

Ein Jahr spiter ging Er wieder nach Bengalen, diesmal nach Maldah in Gauda, wo Er mit Dabir Khas
und Sakara Mallik zusammentraf, zwei Ministern der Regierung Nawab Hussain Schahs. Die beiden
Briider, die urspriinglich aus brahmana-Familien stammten, waren durch die lange Verbindung mit
Hussain Schah, dem damaligen Herrscher von Gauda, zu Halb-Mohammedanern geworden. Der Schah
hatte ihre Namen in Dabir Khas und Sakara Mallik geédndert und liebte die beiden sehr, da sie persisch,
arabisch und Sanskrit beherrschten und iiberdies treue Diener des Staates waren. Dabir Khas und Sakara
Mallik, die spiter als Rupa und Sanatana Gosvami bekannt wurden, hatten keine Moglichkeit gefunden,
wieder in die Hindu-Gemeinschaft zuriickzukehren, und hatten daher Caitanya Mahaprabhu, wihrend
Sich dieser in Puri aufhielt, in einem Brief um spirituelle Hilfe gebeten. Sri Caitanya hatte ihnen
geantwortet, dal Er bald Selbst zu ihnen kommen wiirde, um ihnen aus ihrer schwierigen Lage zu
helfen, und nun, da Er endlich in Gauda war, suchten Thn die beiden Briider sofort auf und trugen Ihm
ihre langgehegten Sorgen vor. Der Herr wies sie an, nach Vrndavana zu gehen und dort auf Thn zu
warten.

AnschlieBend kehrte Er tiber §a‘1ntipura, wo Er Sich kurz mit Seiner geliebten Mutter traf, nach Puri
zuriick. Auch hier hielt Er Sich nur kurz auf, um dann in Begleitung von Balabhadra Bhattacarya nach
Vrndavana weiterzureisen. Von Vrndavana schlielich begab Er Sich nach Prayaga (dem heutigen
Allahabad) und bekehrte dort eine groe Anzahl von Mohammedanern durch Zitate aus dem Koran zur
Vaisnava-Lehre. Die Nachfahren dieser Mohammedaner sind heute als Pathan-Vaisnavas bekannt. In
Allahabad stiel auch Ripa Gosvami zu Ihm, den Er bei dieser Gelegenheit zehn Tage lang in
spirituellem Wissen unterwies. Danach gab Er ihm den Auftrag, nach Vrndavana zu gehen und dort
wissenschaftliche Abhandlungen iiber prema-bhakti (reine Gottesliebe) zu schreiben und die Orte
ausfindig zu machen, an denen Krsna am Ende des Dvapara-yuga Seine /ilas, Seine transzendentalen
Spiele, zum Segen der gesamten Menschheit offenbarte. Nachdem Riipa Gosvami nach Vrndavana
aufgebrochen war, reiste Caitanya Mahaprabhu nach Benares weiter, wo Er das Haus von Candrasekhara
als Quartier wihlte; Seine tdgliche biksa (Mahlzeit) nahm Er bei Tapana Misra zu Sich. In Benares stiel3
auch Sanatana Gosvami zu lhm, den Er darauthin zwei Monate lang in der Vaisnava-Philosophie
unterwies.

Die verschiedenen Biographen, insbesondere Krsnadasa Kaviraja Gosvami, haben uns die Lehren Sri
Caitanyas an Riipa und Sanatana Gosvami in allen Einzelheiten iiberliefert. Krsnadasa war zwar kein
Zeitgenosse Caitanyas, doch erhielt er alle Seine Informationen direkt von den Gosvamis, den engsten
Schiilern des Herrn.

Wihrend Seines Aufenthaltes in Benares wurde Caitanya Mahaprabhu eines Tages in das Haus eines
brahmana eingeladen, bei dem sich alle Mayavadi-sannydsis von Benares zu einem Treffen versammelt
hatten. Gleich zu Anfang der Versammlung, die von Prakasananda Sarasvati, dem Fiihrer der
Mayavadis, geleitet wurde, offenbarte der Herr ein Wunder, durch das Er alle Anwesenden fiir Sich
einnahm, und in dem darauffolgenden Gesprich iiberzeugte Er die sannyasis davon, daf sie sich von den
falschen Kommentaren Sankaracaryas hatten irrefiihren lassen. Nicht einmal den gebildetsten Gelehrten

" Dvapara-yuga - das dem gegenwiirtigen Kali-yuga vorangegangene Zeitalter.
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war es moglich, fiir lingere Zeit gegen Sii Caitanya standzuhalten, da von Ihm etwas Unerklirliches
ausging, das ihre Herzen beriihrte und in ihnen die Sehnsucht nach spirituellem Fortschritt weckte. Die
Mayavadi-sannydasis bildeten keine Ausnahme, sondern fielen Sri Caitanya schon nach kurzer Zeit zu
Fiilen und baten IThn um Seine Barmherzigkeit. In Erwiderung erklirte ihnen der Herr reine bhakti und
floBte ihren Herzen spirituelle Liebe zu Krsna ein, die sie alle sektiererischen Gefiihle vergessen lief3.
Als die Einwohner von Benares von der wunderbaren Bekehrung der Mayavadis horten, wurden sie
allesamt zu Vaisnavas, und die ganze Stadt hallte wider von gewaltigen sankirtanas, die zu St Caitanyas
Ehre stattfanden.

Nachdem der Herr auch Sanatana Gosvami nach Vrndavana gesandt hatte, kehrte Er durch den
Dschungel nach Puri zuriick. Sein Gefihrte Balabhadra, der ihn auch hier begleitete, berichtet, daf3
Mahaprabhu unterwegs viele Wunder vollbrachte. So habe Er z. B. Tiger und Elefanten dazu gebracht,
den heiligen Namen zu chanten und in Ekstase zu tanzen.

Von dieser Zeit an, d. h. von Seinem einunddreiBigsten Lebensjahr an, lebte Sri Caitanya bei Kasi
Misra in Puri, bis Er mit achtundvierzig Jahren wéhrend eines sankirtanas im Tempel von Tota
Gopinatha diese Welt verlie3. Die letzten achtzehn Jahre Seines Lebens, die Er in der Mitte Seiner
Anhinger verbrachte, waren von giitiger Liebe und Frommigkeit geprigt. Alle Seine Gefdhrten waren
bedeutende Vaisnavas, die sich von den anderen Menschen insbesondere durch ihren reinen Charakter,
durch groBe Gelehrtheit, feste religiose Prinzipien und spirituelle Liebe zu Radha und Krsna
unterschieden. Svariipa-damodara, der wihrend der Zeit, als Sr1 Caitanya noch in Nadia lebte, als
Purusottamacarya bekannt war, kam von Benares nach Puri und wurde Sein Sekretir. Alle
philosophischen und dichterischen Werke, die Sr1 Caitanya gebracht wurden, mufiten zuerst von ihm auf
Reinheit und Niitzlichkeit gepriift werden, bevor sie dem Herrn vorgelegt werden konnten. Zu jener Zeit
stiel auch Ramananda Raya, ein anderer groBBer Gottgeweihter aus Siidindien, zu dem Herrn; er und
Svariipa-damodara pflegten gemeinsam zu singen, wihrend Caitanya Mahaprabhu bei der Verehrung
Krsnas in Ekstase fiel. Paramananda Purm war Sein Sekretir fiir religiose Angelegenheiten. Von dieser
Zeit haben uns die Biographen des Herrn Hunderte von Anekdoten iiberliefert, die wir an dieser Stelle
natiirlich nicht wiedergeben konnen. Mahaprabhu schlief nur wenig. Er widmete Sich ganz der
Verehrung Krsnas, und Sein Streben trug Ihn von Tag zu Tag in immer hohere spirituelle Sphéren. Mit
Seinen vertrautesten Schiilern, den sechs Gosvamis in Vrndavana, hielt Er engen Kontakt und lief ihnen
so manche Unterweisung zukommen. Wihrend dieser Zeit empfing Er viele religiose Menschen, die Thn
besuchten, und sprach mit ihnen iiber Krsna-bhakti. Er sang und tanzte und verfiel oftmals in ekstatische
Gliickseligkeit. Alle, die Ihn sahen, erkannten in [hm den Ewigen Transzendentalen Gott, der zum Wohl
der gesamten gefallenen Menschheit erschienen war. Der Herr blieb Seiner Mutter das ganze Leben
hindurch in Liebe zugetan und lie ihr hin und wieder, wenn die Gottgeweihten nach Nadia gingen,
maha-prasada (spirituelle Speisen) bringen. Sii Caitanya wurde von allen geliebt, denn Er war die
verkorperte Demut. Niemals versdumte Er es, denen, die IThn darum baten, Unterweisungen zu geben,
und Sein giitiges Wesen richtete jeden auf, der Thn traf. Seine direkten Nachfolger sind Nityananda
Prabhu, den Er als Missionar fiir Bengalen einsetzte und die sechs Gosvamis von Vrndavana, die im
Inneren des Landes Liebe zu Gott predigten.



Abb. 1: Seine Gittliche Gnade A, C. Bhaktvedanta Swami Mzhardja Prabhupida, der
Griinder-Acirya der Internationaler Gesellschaft fir Krgna-BewuBtsein und bedeutend-
sie Vertreter des Krspa-BewuBtscins in der westlichen Welt,
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Abb. 2: Srila Bhaktisiddhanta Sarasvafi Gosvami Mahérija, der geistige Meister Seiner
Gottlichen Gnade A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupida: er war der hervorragendste
Gelehrte und Gottgeweilre Seiner Zeit.
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Abh. 3: $rila Gaurs Kigora Disa Babaji Mah&rija. der geistige Meister von Srila Bhakti-
siddhanta Szrasvan Gosvami und perséinliche Schiiler von Srila Thikura Bhektivinoda.
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Abb, 4: Srile Thikura Bhaktivinoda, der Pionier des Programms zur Segrung der gesam-
ten Welt mit Kisnz-Bewualisein.
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Abh. &: Der Hischste Perséaliche Gott erscheint in fiinf Aspekten als 817 Padica-tattva.
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Abb. 7: &ri Krspa Caitanya Oberflutet Prayaga mit der Woge der Liche zu Gort



Abb, 8: 817 Krsna Caitanya umarm: $rila Sanitana Goevémiin spiritueller Ekstase,
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Abb, 9: Brahma erschafft das Universum.
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Ahbb,

10 Der Hichste Personliche Gotr in Seinem Aspekt als Paramitma.
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Ahbb. 11: Als Prakiéinsnda sieht, daB Sri Caitanye an einem unreinen Ot sitzl, nimme er
lhr bei der Hand und [iilirt Thnin die Mitte der Versammluong.
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Abb. 12: Nachdem die Mayévidi-sannyisis die Erklirangen $6 Krspa Caitaryas zum
Vedinta-sira gehiirt heben, beginnen sie, den heiligen Namern Krspas zu chanren.
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Abb. 13: Badm Arklick 51 Jagannathas von transzendentzler Ekstase liberwiltigt verdizn
Sri Caitanya cas Bewulssin
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Abb. 14: Krsna und Balarama in Venddvana,
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Abb. 15: Kryps bezaubert die gopis durch Sein Flivenspiel.
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Einleitung

In der Zeit vom 10. bis zum 14. April des Jahres 1967 hielt Seine Gottliche Gnade A. C.
Bhaktivedanta Swami Prabhupada vor den Mitgliedern der Internationalen Gesellschaft fiir
Krsna-Bewultsein in New York fiinf Vorlesungen iiber das Caitanya-caritamrta, die von Krsnadasa
Kaviraja Gosvami verfaBte Biographie des Si Krsna Caitanya Mahaprabhu:

»Caitanya« bedeutet »Lebenskraft«. Wir konnen uns bewegen und Widerstand leisten gegen etwas
Unerwiinschtes, wohingegen ein Tisch z. B. nicht dazu imstande ist, da in ihm keine »Lebenskraft«
existiert. » Carita« wird mit »Charakter« oder »Eigenschaft« iibersetzt, und »amrta« meint »unsterblich,
ewig«. »Caitanya-caritamrta« bedeutet somit »der ewige Charakter der Lebenskraft.«

In uns wohnt also Lebenskraft - wie sonst konnten wir leben und aktiv sein -, doch mag man sich
fragen, wieso die Lebenskraft als »ewig« bezeichnet wird, wenn wir doch alle sterben miissen. Die
Antwort lautet: Wir sind Lebenskraft, und wir sind auch urspriinglich, vom Wesen her, unsterblich, doch
die materielle Atmosphére, in der wir uns gegenwirtig befinden, erlaubt es uns nicht, diese Eigenschaft
zu entfalten. In der Katha Upanisad wird gesagt, dal3 Ewigsein und Lebendigsein Eigenschaften der
Lebewesen wie auch Gottes sind, da3 aber dennoch ein grundsitzlicher Unterschied zwischen Gott und
den Lebewesen besteht: Die Lebewesen haben ndmlich die Neigung, in die materielle Welt
herabzufallen, wohingegen Gott frei von dieser Neigung ist. Gott ist allméchtig. Er gerit niemals unter
die Kontrolle der materiellen Natur, die nur eine Seiner unzidhligen Energien ist. Ein Beispiel mag dies
erlautern: Als ich von San Francisco hierher flog, befanden wir uns die ganze Zeit iiber der
Wolkendecke, wo alles vom Sonnenlicht erhellt wurde, und als wir dann auf dem New Yorker Flughafen
landeten, war die Sonne nicht mehr zu sehen, und es regnete. Bedeutet dies aber, dal die Sonne iiber den
Wolken nicht mehr schien? Natiirlich nicht. Die Wolken konnen die Sonne niemals bedecken, sondern
nur unsere Sicht. Ebensowenig kann maya, die illusionierende materielle Energie, Gott bedecken. Nur
wir, die winzigen Lebewesen, haben die Neigung, unter ihren Einflu} zu geraten. Die Mayavadis, die
Anhinger der Unpersonlichkeitslehre, behaupten, weil wir in der materiellen Welt von maya kontrolliert
wiirden, gerate auch Gott, wenn Er in dieser Welt erscheine, unter die Herrschaft mayas. Das zeigt die
Fehlerhaftigkeit ihrer Philosophie.

Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu ist kein gewdhnliches Lebewesen. Er ist Krsna Selbst, das Hochste
Wesen, und Er kann deshalb nicht von der Wolke mayas bedeckt werden. Krsna und Seine
Erweiterungen und auch Seine reinen Geweihten befinden sich niemals in der Gewalt der
illusionierenden Energie. S Caitanya erschien, um Krsna-bhakti zu predigen, d. h., Sri Krsna kam
Selbst, um uns zu lehren, wie wir uns Krsna nidhern konnen. Er gleicht einem Lehrer, der sieht, daf} sein
Schiiler nicht zurechtkommt, und deshalb den Federhalter selbst in die Hand nimmt, um ihm zu zeigen,
wie man richtig schreibt: »Sieh, so mufit du es machen - A, B, C, . . .« Der Lehrer schreibt zwar A, B, C .
.., doch es wire ein Fehler deshalb zu glauben, er selbst miisse das Alphabet lernen. St Krsna Caitanya
befindet Sich in einer dhnlichen Position. Er erschien, um uns zu lehren, wie wir Krsna-bewul3t werden
konnen, und mit diesem Verstidndnis sollten wir Ihn betrachten.

In der Bhagavad-gita sagt der Herr: »Gib all dein unsinniges Tun auf, und gib dich einfach Mir hin.«
Doch wir erwidern: »Hingabe? Alles aufgeben? Aber ich habe doch so viele Verpflichtungen.« Und
maya fliistert uns zu: »Gib dich nicht hin, denn dann entkommst du meinen Schlingen. Bleib in meiner
Gewalt, so dal} ich dich weiterhin treten kann.« Es ist tatsidchlich wahr, wir werden von maya getreten!
Und auf welche Weise? Hierzu gibt es einige anschauliche Beispiele: Wenn der Esel voller Lust zur
Eselin kommt und sie bespringen will, tritt sie ihm ins Gesicht. Und die Katzen fauchen sich an und
beiBen sich, wenn sie sich begegnen. Das sind Lektionen, die uns die Natur erteilt. Maya ist so gerissen.
Selbst ein so michtiges Tier wie der Elefant, kann auf sehr simple Weise gefangen werden: Man braucht
nur eine Elefantenkuh dazu abzurichten, den Elefantenbullen anzulocken und zu einer Fallgrube zu
fiihren; er wird ihr mit Sicherheit folgen und in die Grube stiirzen. Maya steckt voller List und Tiicke,
und ihre Hauptwaffe ist das weibliche Geschlecht. Natiirlich bezieht sich die Bezeichnung »ménnlich«
und »weiblich« nur auf die dullere Hiille, den Korper, denn von unserem Wesen her sind wir alle ewige
Diener Krsnas, doch solange wir uns in der materiellen Welt authalten, fesseln uns die Ketten mayas -
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schone Frauen. Jeder Mann ist von sexueller Begierde gefesselt, die man aus diesem Grunde beherrschen
und unter Kontrolle bringen muB. - Ungeziigelte Sexualitiit liefert uns vollig der Gewalt mayas aus. Sti
Caitanya entkam maya mit vierundzwanzig Jahren. Obwohl Seine Frau erst sechzehn Jahre alt war und
Seine Mutter siebzig und die beiden niemanden aufler [hm hatten, der fiir sie sorgte, nahm Er einfach
sannyasa an und trat in die Lebensstufe der Entsagung ein, ohne Sich weiter um maya in Form von Frau
und Mutter zu kiimmern.

Wenn man Krsna-bewulit werden will, mufl man mayas Ketten sprengen oder zumindest - wenn man
mit maya zusammenbleibt - in solcher Weise leben, dal man frei von Illusion ist. Unter den engsten
Gefihrten Caitanya Mahaprabhus befanden sich viele Familienviter, die vom Herrn ebenso anerkannt
und behandelt wurden wie z. B. die sannyasts. Einmal sogar, als Sii Caitanya erfuhr, daB die Frau eines
Seiner liebsten Haushilter-Geweihten schwanger war, bat Er diesen, dem Kind einen bestimmten,
gliickverheilenden Namen zu geben. Caitanya billigte also durchaus ein Leben als Haushilter, wenn
dieses, vor allem in bezug auf Sexualitit, reguliert und nach den Unterweisungen der Schriften gefiihrt
wurde. Aber Er war strikt und unnachgiebig gegeniiber den sannyasts, d. h. den in Entsagung Lebenden,
die sich und andere auf eine Weise betrogen, die man ironisch als »einen Schluck Wasser unter Wasser
trinken, wihrend man an einem Fasttag ein Bad nimmt« bezeichnet. Das beste Beispiel hierfiir ist Chota
Haridasa, einer der engsten Vertrauten Sri Caitanyas, der einmal einem jungen Midchen lustvolle Blicke
zuwarf. Caitanya Mahaprabhu bemerkte dies, und schlof8 ihn sogleich aus der Gemeinschaft Seiner
vertrauten Geweihten aus; zur Begriindung sagte Er: »Du lebst mit Mir als sannyast zusammen und
wagst es dennoch, eine Frau lustvoll anzuschauen. Aus Verzweiflung iiber Seine Trennung von dem
Herrn beging Chota Haridasa spiter Selbstmord. Einige seiner Gefidhrten hatten den Herrn zuvor mehr-
mals gebeten, Chota Haridasa zu vergeben, doch Sri Caitanya hatte erwidert: »Um Meinetwillen konnt
ihr zu ihm gehen und ihm vergeben; Ich bleibe hier - wenn es sein muf, allein.« Und als Er vom Tod des
gefallenen sannyast horte, sagte Er nur: »Sehr gut, das ist das beste fiir ihn.«

Aus dem Caitanya-caritamrta erfahren wir, dal3 Krsna als S Caitanya die Menschen lehrte, ihre
Unsterblichkeit wiederzuerlangen. Zu allen Zeiten verkiindet Er diese Wahrheit, weil er die Menschen
bemitleidet, die stets darum kdmpfen, ihr zeitweiliges Leben zu verldngern, statt zu versuchen, in ihr
urspriingliches ewiges Leben in der spirituellen Welt zuriickzukehren.

»Caitanya-caritamrta« bedeutet, wie wir schon wissen, »der unsterbliche Charakter der Lebenskraft.«
Die hochste Lebenskraft ist der Hochste Personliche Gott. Wir, die Lebewesen, sind ebenfalls Lebens-
kraft, doch sind wir nur winzige Teile des hochsten Lebewesens. Da wir individuelle Personen sind,
verschieden in Gedanken und Wiinschen, ist leicht einzusehen, dal unser Ursprung, die hochste
Lebenskraft, ebenfalls eine individuelle Person ist. - Doch im Unterschied zu uns ist Er der Hochste, der
Fiihrer aller anderen. Unter uns Menschen gibt es immer jemanden, der iiber dem anderen steht, doch
den Hochsten kann niemand iibertreffen, noch kommt Ihm jemand gleich.

Einer von Krsnas Namen ist »Acyuta« - »der Unfehlbare«. Sogar der méchtige Arjuna unterlag auf
dem Schlachtfeld von Kuruksetra einer Tduschung, doch Krsna war auch dort frei von aller Illusion. Gott
ist also unfehlbar. In der Bhagavad-gita sagt Er Selbst: »Ich erscheine in Meiner urspriinglichen
transzendentalen Gestalt.« Er gerdt demnach nicht unter den Einflufl der materiellen Natur, wenn Er in
der materiellen Welt erscheint; Krsna und Seine Erweiterungen werden niemals von der materiellen
Energie bedeckt - Sie sind ewiglich frei. Im Srimad-Bhagavatam findet man daher folgende Definition
der gottlichen Natur: »Wer in der gottlichen Natur verankert ist, bleibt immer unberiihrt von maya - -
selbst in der materiellen Welt.« Diese Ebene kann auch ein Gottgeweihter erreichen. Riipa Gosvami
erkldrte einmal, da man nur dann unbeeinflult von der materiellen Verunreinigung bleiben konne,
wenn man die Neigung entwickle, sich stindig im Dienste Krsnas zu beschiftigen. Und wie kann man
Krsna dienen? Es ist gewil} nicht allein mit Meditation getan, da dies nur eine Aktivitit des Geistes ist. -
Man muf} schon etwas Praktisches fiir Krsna tun; mit anderen Worten: Man muf} aktiv sein. Fiir Krsnas
Dienst sollte man alle Moglichkeiten ausschopfen. Wir konnen alles benutzen: Autos, Flugzeuge, ja
sogar die Atombombe. Was immer vorhanden ist, welche Fihigkeiten man auch besitzt, - alles sollte in
Krsnas Dienst gestellt werden. Wenn jemand zu anderen iiber Krsna-BewuBtsein spricht, so ist auch das
ein Dienst fiir Krsna. Wenn schlielich Geist, Sinne, Worte, Geld und Energie fiir den Hochsten
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verwandt werden, steht man nicht mehr unter dem Einflul der materiellen Natur. Krsna, Seine
Erweiterungen und auch Seine Geweihten sind unberiihrt von der materiellen Energie.
»Caitanya-caritamrta« bedeutet sowohl, daf} die spirituelle Seele unsterblich ist, als auch, daf} die
Tatigkeiten in der spirituellen Welt unvergénglich sind. Die Mayavadis, nach deren Ansicht die Absolute
Wahrheit unpersonlich und formlos ist, behaupten, die selbstverwirklichte Seele spreche nicht mehr. Die
Vaisnavas jedoch sagen: »Sprechen beginnt erst mit Selbstverwirklichung. Bisher war alles was wir
sagten, unsinnig und wertlos; lait uns nun endlich wirkliche Gespriche fiihren - Gespréche iiber Krsna.«
Die Mayavadis geben, um ihre Behauptung zu erhirten, folgendes Beispiel: »Wenn man gegen einen
leeren Wasserkrug schligt, klingt er hohl, doch der gleiche Krug gibt, wenn er mit Wasser gefiillt ist,
keinen Ton mehr von sich.« Aber bin ich etwa ein Wasserkrug? Kann man ein Lebewesen mit einem
Krug vergleichen? Der Sinn einer Analogie liegt darin, Gemeinsamkeiten aufzuzeigen, und je mehr
Parallelen zwischen zwei Objekten gezogen werden, desto besser die Analogie. Die Analogie der

sagen gibt, dal vierundzwanzig Stunden am Tag nicht dafiir ausreichen. Ein Tor bleibt so lange
unentdeckt, wie er nicht spricht, doch sobald er den Mund aufmacht, wird seine Unwissenheit offenbar.
Der Caitanya-caritamrta macht dagegen darauf aufmerksam, dal} es fiir uns noch so viele Dinge zu
entdecken gibt, mit denen man den Hochsten preisen kann.

Krsnadasa Kaviraja Gosvami, der Autor des Caitanya-caritamrta, schreibt zu Beginn seines grofen
Werkes: »Ich erweise allen geistigen Meistern meine respektvollen Ehrerbietungen.« Er gebraucht
absichtlich die Pluralform, um damit auszudriicken, daf} er die ganze Nachfolge der geistigen Meister
meint - nicht nur seinen eigenen. Danach bringt er allen Gottgeweihten seine Ehrerbietungen dar, dann
den Erweiterungen Gottes und schlieBlich der ersten Manifestation Seiner Energie. St Krsna Caitanya
vereinigt alle diese Aspekte in Sich: Er ist Gott, guru, Gottgeweihter und Erweiterung zugleich;
Nityananda ist Seine Manifestation als guru, Advaita Prabhu ist Seine erste Inkarnation; Gadadhara ist
Seine innere Energie und Srivasa ist das im Zwischenbereich liegende Lebewesen. Sii Krsna wird
niemals allein gesehen, sondern immer in Begleitung Seiner Erweiterungen, Energien usw.
Ramanujacarya erklirt hierzu: Die Suddhddvaita-Philosophie besagt, dal Gottes Energien,
Erweiterungen und Inkarnation gleichzeitig eins und verschieden sind. Alles zusammen ist in Gott.

Der Caitanya-caritamrta ist fiir die im spirituellen Wissen weiter Fortgeschrittenen bestimmt. Im
allgemeinen wird ndmlich empfohlen, zuerst die Bhagavad-gita zu studieren, dann das
Srimad-Bhagavatam und erst dann den Caitanya-caritamrta. Obwohl sich alle diese Schriften auf der
absoluten Ebene befinden, gibt es doch gewisse Abstufungen, und so 146t sich bei einem vergleichenden
Studium leicht feststellen, daB3 der Caitanya-caritamrta mit seinen vollendeten Versen auf der hochsten
Stufe steht.

Sii Krsna Caitanya und Nityananda Prabhu werden mit der Sonne und dem Mond verglichen, die in
diesem Falle zur gleichen Zeit aufgegangen sind und in ihrer Giite die Finsternis der Unwissenheit
lichten.

Doch wer ist Sri Krsna Caitanya nun eigentlich? In den Upanisaden wird die Absolute Wahrheit
meistenteils im unpersonlichen Aspekt beschrieben, aber in der ISopanisad finden wir im 18. mantra
folgendes Gebet: »O Herr, Deine wahre Gestalt ist verborgen hinter der leuchtenden Umhiillung des
brahmajyoti. Lal} mich dieses brahmajyoti durchdringen und mich Dir nihern.« Die Absolute Wahrheit
ist also letzten Endes Person, und das unpersonliche brahmajyoti ist die leuchtende Ausstrahlung, die
vom Korper dieser Hochsten Person ausgeht. Sri Krsna Caitanya ist mit dieser Hochsten Person
identisch; Er ist der Hochste Personliche Gott Krsna, der alle sechs transzendentalen Fiillen besitzt:
Reichtum, Ruhm, Stirke, Schonheit, Wissen und Entsagung. Niemand kommt Ihm gleich oder ist grof3er
als Er, und es gibt keine Wahrheit iiber [hm.

Srila Ripa Gosvami, einer der vertrautesten Geweihten Sri Caitanyas, verfaBte folgenden
wunderbaren Vers: »Sri Krsna ist in vielen Inkarnationen erschienen, doch Sri Caitanya iibertrifft sie
alle. Er gibt etwas, was keine Inkarnation vor IThm, nicht einmal Krsna Selbst, gab.«

Caitanya Mahaprabhus Lehren beginnen an dem Punkt, an dem das Lebewesen bereit ist, sich Gott
hinzugeben, und deshalb befinden sich Seine Unterweisungen von Anfang an auf der spirituellen Ebene.
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Auf dieser Stufe hat das Lebewesen sein materielles Dasein bereits beendet und jegliche materielle
Anhaftung aufgegeben. In der Bhagavad-gita beginnt Krsna mit dem Unterschied zwischen Seele und
Materie und endet mit Hingabe. Hier hort man jedoch nicht auf zu sprechen, wie es die Mayavadis
irrtimlich annehmen. - Ganz im Gegenteil, im befreiten Zustand beginnt erst wirkliches Sprechen. Im
Vedanta-siitra heillit es dazu: »Jetzt ist die Zeit zum Sprechen gekommen, denn jetzt endlich kdnnen wir
nach der Absoluten Wahrheit fragen.« Srila Riipa Gosvami schrieb weiter iiber Caitanya Mahaprabhu:
»Du bist die barmherzigste aller Inkarnationen, denn Du verschenkst an jeden reine Liebe zu Krsna
durch hingebungsvolles Dienen.«

Wenn jemand die Existenz des allméchtigen Gottes anerkennt, hat er den ersten Schritt auf dem Pfad
des hingebungsvollen Dienens getan, denn die Erkenntnis »Gott ist groB« ist immerhin etwas wert, -
wenn auch nicht sehr viel. Eine weitaus hohere Stufe ist die freundschaftliche Beziehung. Durch Sii
Caitanyas Barmherzigkeit kann man Krsnas Freund werden. Und nicht nur das - Er erméglicht es uns
sogar, eine elterliche Beziehung zum Hochsten Herrn aufzunehmen. Genaueres dariiber erfihrt man im
Srimad-Bhagavatam. Diese Schrift ist die einzige auf der Welt, die Gott als Sohn des Gottgeweihten
beschreibt. Gewohnlich wird Gott als der giitige Vater angesehen, der die Wiinsche Seiner Sohne erfiillt,
doch Sri Caitanya lehrt, da3 man Gott auch als Sohn behandeln kann. Wie ist dies moglich? Durch
Dienen! Gott wiinscht Sich etwas, und der Gottgeweihte erfiillt hm den Wunsch. Der Gottgeweihte 1403t
sich also in diesem Falle nicht von Gott versorgen, sondern sorgt vielmehr fiir Gott. So sagte Yasoda,
Krsnas Mutter, einmal, als sie den Herrn fiitterte: »Hier, i3 schon - sonst wirst Du noch verhungern.« Als
Sohn fiihlt Sich Krsna ganz von der Barmherzigkeit des Gottgeweihten abhingig. So erhaben und
wunderbar ist diese Beziehung zu Gott! Dariiber noch steht die Beziehung als Geliebte. In diesem
vertrauten Liebesverhiltnis konnen die Gottgeweihten eine solch tiefe Zuneigung fiir Krsna empfinden,
daB} der Herr Sich auflerstande fiihlt, ihre Liebe in entsprechendem Male zu erwidern. Die gopis z. B.
befinden sich auf dieser hochsten Stufe der Liebe zu Gott, und sie sind Krsna so hingegeben, daf3 Er
manchmal bekennen muf3: »Ich weil nicht, wie Ich eure Liebe erwidern soll; Ich besitze nichts
Vergleichbares, das Ich euch geben konnte.« Hingebungsvolles Dienen ist so einzigartig - und diesen
Vorgang lehrte Sri Krsna Caitanya. Keine Inkarnation und kein dcarya (geistiger Meister) vor IThm
lehrte, wie man diese innige Liebe zu Gott auf solch einfache Weise entwickeln kann. Deshalb betet
Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami: »O Sri Krsna Caitanya, hingebungsvolles Dienen stellt die hochste
Vollkommenheit des Lebens dar, und Du hast uns damit gesegnet. Du bist Krsna in Seiner goldenen
Erscheinung als Sacinandana, der Sohn Saci-devis. Mogen Dich die Leser des Caitanyacaritamrta
immer in ihren Herzen bewahren, denn so wird es ein leichtes fiir sie sein, Krsna durch Deine
Barmherzigkeit zu erkennen.« Srila Riipa Gosvami betete: »Du bist die groBmiitigste Personlichkeit
Gottes, denn Du verschenkst Krsna-prema reine Liebe zu Krsna, und deshalb bringe ich Dir meine
demiitigen Ehrerbietungen dar. «

Jeder kennt den Ausdruck »Liebe zu Gott«. Wie weit diese Liebe zu Gott entwickelt werden kann,
konnen wir nur durch die Vaisnava-Philosophie erfahren. Theoretisches Wissen von Gottesliebe findet
man in vielen Schriften, aber wie diese Liebe zu Gott konkret aussieht, und wie man sie erlangt - das
kann man nur aus den Schriften der Vaisnavas lernen.

Caitanya Mahaprabhu lehrt uns, wie wir die hochste Stufe der Gottesliebe erreichen konnen. Die
Liebe, die wir im materiellen Leben kennen, ist in ihrer urspriinglichen, reinen Form Liebe zu Gott.
Alles, was wir kennen - auch im bedingten Leben -, befindet sich im Hochsten Herrn, dem Ursprung
aller Dinge. In unserer wesenseigenen Beziehung zu Thm gibt es daher auch Liebe, doch im materiellen
Dasein wird diese reine Liebe verzerrt gespiegelt. Wirkliche Liebe ist ewig, ohne Unterbrechung,
wohingegen die pervertierte Liebe in der materiellen Welt schwankend und vergénglich ist. Wenn wir
uns daher nach wirklicher, transzendentaler Liebe sehnen, sollten wir unsere Zuneigung auf das Hochste
Liebenswerte Objekt richten - auf Krsna, den Hochsten Personlichen Gott. Das ist das grundlegende
Prinzip des Krsna-BewuBtseins. Im materiellen BewuBtsein versuchen wir, etwas zu lieben, was nicht im
geringsten unserer Liebe wert ist. Manche Menschen schenken z. B. ihre ganze Zuneigung Hunden und
Katzen - und laufen dabei Gefahr, zur Stunde des Todes an sie zu denken und deshalb in einer Familie
von Hunden oder Katzen wiedergeboren zu werden. Wenn unsere Liebe also nicht auf Krsna gerichtet
ist, fiihrt sie uns in niedere Bereiche des Daseins. In den Schriften der Hindus wird groer Wert auf die
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Keuschheit der Frau gelegt, denn eine Frau, die ihren Mann sehr liebt und in der Todesstunde an ihn
denkt, erhilt in ihrem nichsten Leben den Korper eines Mannes. Das Leben im Korper eines Mannes ist
wesentlich vorteilhafter als das im Korper einer Frau, da ein Mann bessere Moglichkeiten hat, die
spirituelle Wissenschaft zu verstehen. Im Krsna-BewulBtsein indessen wird kein Unterschied zwischen
Mann und Frau gemacht, denn es ist vollig transzendental. Krsna Selbst sagt in der Bhagavad-gita:
»Auch wenn jemand von niedriger Herkunft ist, wie eine Frau, ein vaisya oder ein Sidra, kann er Mich
erreichen, wenn er bei Mir Zuflucht sucht.« Das ist Sein Versprechen. Und Er sagt weiter: »Wenn schon
diese Menschen die hochste Vollkommenheit erlangen konnen, wieviel eher dann die brahmanas, die
Gottgeweihten und die heiligen Konige! Sie werden mit Sicherheit das hochste Ziel erreichen. «

Sri Caitanya Mahaprabhu erklirte, daB es in jedem Land und in jeder heiligen Schrift Hinweise auf
Gottesliebe gebe, dall aber dennoch niemand so recht wisse, was Liebe zu Gott eigentlich bedeute. In
diesem Punkt unterscheiden sich die Veden von allen anderen Schriften: In den Veden wird die Liebe zu
Gott wissenschaftlich genau beschrieben und analysiert, wohingegen in allen anderen heiligen Schriften
nur eine verschwommene Vorstellung von Gottesliebe gegeben wird. Wie diese Liebe aussieht und was
Gott ist - darauf wird nicht eingegangen. Es bleibt bei allgemeinen Aussagen. Sii Caitanya jedoch lehrt
an Seinem eigenen Beispiel, wie vertraute Liebe zu Gott beschaffen ist. Er spielt die Rolle Radharanis
und versucht, Krsna ebenso wie Radharani zu lieben. Krsna konnte ndmlich nicht begreifen, warum
Radharani Thn so sehr liebte, und so versetzte Er Sich in Thre Lage und versuchte, Sich Selbst zu
verstehen. Das ist das Geheimnis, das sich hinter dem Erscheinen Sri Caitanyas verbirgt. Krsnadasa
Kaviraja Gosvami betet daher als néchstes: »Ich erweise dem Hochsten Herrn, der in das Wesen
Radharanis versunken ist, meine respektvollen Ehrerbietungen.« Sii Krsna Caitanya ist Krsna Selbst, der
Radhas Wesen angenommen hat, um zu zeigen, wie man Krsna lieben soll. »Radha-Krsna« meint den
Austausch transzendentaler Liebe. Die Beziehung zwischen Radha und Krsna ist nicht mit einer
gewohnlichen Liebesbeziehung, wie wir sie kennen, zu vergleichen.

Krsna besitzt unermeBliche Energien, von denen drei primir sind: die innere, die mittlere und die
duBere Energie. Die innere Energie ist wieder dreifach unterteilt: in samvit, hladint und sandhini. Die
hladini-Energie ist die Freuden-Energie Krsnas. Auch wir besitzen diese Freuden-Energie, und deshalb
sucht jeder von uns stindig nach Freude - das ist die Natur des Lebewesens. Doch weil wir uns
gegenwirtig in der materiellen Welt befinden, versuchen wir, diese Freude auf der korperlichen Ebene
durch korperliche Beriihrung, d. h. mit Hilfe der materiellen Sinne, zu erfahren. Man muf} sich jedoch
vor der irrtiimlichen Annahme hiiten, da Krsna, der ganz und gar spirituell ist, ebenfalls auf der
materiellen Ebene nach Freude suche. Das ist eine vollig unsinnige Vorstellung. Krsna beschreibt diese
Welt als verginglich und voller Leiden. Warum sollte Er also in einem materiellen Korper nach Freude
suchen? Er ist die Uberseele, Er ist das Hochste Spirituelle Wesen; wie konnte Er nach Freude in der
materiellen Welt begehren?

Um zu verstehen, auf welche Weise Krsna Freude erfihrt, muf3 man zunichst einmal die ersten neun
Cantos des Srimad-Bhagavatam studieren. Im Zehnten Canto wird dann beschrieben, wie Krsna Seine
Freuden-Energie entfaltet, indem Er sich mit Radharant und den Médchen von Vraja in transzendentalen
Spielen vergniigt. Ungliicklicherweise befassen sich torichte Menschen ohne Vorbereitung direkt mit
diesem vertraulichsten Canto, ohne zuvor Krsna und Seine Energien studiert zu haben. Wenn solche
Menschen die Darstellungen von Krsna und Radharani, die sich liebevoll umarmen, oder die
Beschreibung des rasa-Tanzes erfahren, konnen sie natiirlich nichts damit anfangen, weil sie Krsna nicht
verstehen. In ihrer Dummheit halten sie den Hochsten Herrn fiir einen gewohnlichen Menschen und
denken, wenn Er die gopis umarme, sei dies das gleiche, wie wenn wir ein Midchen in den Arm
nehmen. Aufgrund solcher Irrtiimer glauben sie sogar, Krsna-BewuBtsein sei eine Religion, in der man
der Sexualitdt fronen und dabei ein religioser Mensch werden konne. Solchen Pseudo-Gottgeweihten
mangelt es an jeglicher Spiritualitiit. - Sie werden prakrta-sahajiya genannt - Menschen, die unter dem
Einfluf} materialistischer Sinnenlust stehen.

Wie aber ist nun die Beziehung zwischen Radha und Krsna richtig zu verstehen? Der liebevolle
Austausch zwischen Radha und Krsna ist eine Manifestation der Freudenkraft von Krsnas innerer
Energie. Diese Freudenkraft ist jedoch ein aulerordentlich schwieriges Thema, solange man nicht weil,
wer Krsna eigentlich ist. Daher ist eine kurze Erlduterung an dieser Stelle gewill angebracht: Wir miissen
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uns als erstes dariiber bewul3t werden, da3 Krsna niemals in der materiellen Welt nach Freude sucht. - Er
besitzt alle Freudenkraft in Sich Selbst. Als Seine Teile besitzen auch wir Freudenkraft, doch da wir
unter dem Einflufl von Unwissenheit stehen, versuchen wir, Freude durch den Genuf3 von Materie zu
erfahren. Krsnas Freude aber ist Radharani, d. h., Krsna entfaltet Seine Kraft oder Energie als Radharani
und tauscht dann mit Ihr liebevolle Empfindungen aus. Anders ausgedriickt: Krsna manifestiert Seine
innere Energie, Seine Freudenkraft, in der Gestalt von Radharani und erfreut Sich dann an Ihr. Das heif3t,
Krsna manifestiert Sich Selbst als Radha. Von Thm gehen so viele Erweiterungen, so viele
Manifestationen aus - und Radharani ist die Manifestation Seiner inneren Freudenkraft.

Radha ist Krsna. - Denn es besteht kein Unterschied zwischen der Energie und dem Energieursprung.
Ohne Energie kann es keinen Energieursprung geben und ohne Energieursprung keine Energie. Ebenso
kann es ohne Radha keinen Krsna geben und ohne Krsna keine Radha. Deshalb wenden sich die
Vaisnavas in ihren Gebeten immer zuerst an die innere Freudenkraft des Hochsten Herrn:
»Radha-Krsna«. Diejenigen unter ihnen, die Narayana verehren, wenden sich zuerst an Laksmi, und die
Geweihten Ramas rufen erst Sita an: »Sita-Rama«, »Laksmi-Narayana«, »Radha-Krsna«.

Radha und Krsna sind also eins. Und als Krsna Sich erfreuen wollte, manifestierte Er Sich als Radha.
Die transzendentalen Liebesspiele von Radha und Krsna sind eine Entfaltung der inneren Energie, d. h.
der Freudenkraft Krsnas. Wir sagen »als« Krsna Sich erfreuen wollte, obwohl man in Verbindung mit
Krsna eigentlich nicht von Zeit sprechen kann. Wir miissen uns jedoch so ausdriicken, weil im bedingten
Leben alles einen Anfang hat. Im absoluten, spirituellen Leben hingegen gibt es keinen Anfang und kein
Ende. Wenn wir also verstehen wollen, da3 Radha und Krsna eins sind, und daf3 Sie zu zwei wurden,
miissen wir fragen: »Wann?« - Die Antwort lautet: »Als Krsna Sich an Seiner Freudenkraft erfreuen
wollte, manifestierte Er Sich als Radharani.« Und dann, als Krsna Sich mit den Augen Radhas sehen und
Sich so verstehen wollte, vereinigten Sich beide wieder. - Diese Vereinigung ist St Krsna Caitanya.

Krsna hatte Sich gefragt: »Warum liebt Radharani Mich so unermeflich? Was ist nur der Grund, dal3
Sie Sich so stark zu Mir hingezogen fiihlt? Und welche Empfindungen hat Sie Mir gegeniiber?« Wir
mogen nun einwenden: » Krsna ist doch der Hochste; Er ist vollkommen in Sich Selbst - warum sollte
Er Sich zur Liebe Radharanis hingezogen fiihlen?« Wir sehnen uns nur deshalb danach, von einer Frau
geliebt zu werden, weil wir unvollkommen sind - die Liebe einer Frau, diese Kraft, diese Freude fehlt
uns; deshalb sehnen wir uns nach ihrer Gemeinschaft. Doch bei Krsna ist dies etwas anderes; Er ist
einfach tiberrascht: »Warum fiihlt Sich Radharani so sehr zu Mir hingezogen? Was ist so einzigartig an
Mir, daBl Radharant so an Mir hingt? Und was empfindet Sie, wenn Ich Ihre Zuneigung erwidere?« Um
daher den Geschmack, die Eigenschaft und die Essenz des liebevollen Austausches zwischen Radha und
Sich zu kosten, erschien Krsna wie der Mond aus dem Meer.

Gleich dem Mond, der aus dem schdaumenden Meer aufsteigt, ging Krsna als Caitanya Mahaprabhu,
dessen Gestalt wie der Mond glinzt, aus der aufschiumenden Liebe zwischen Radha und Krsna hervor.

Der Autor des Caitanya-caritamrta beschreibt als nichstes Nityananda und erweist Thm seine
Ehrerbietungen. Nityananda ist eine Manifestation Balaramas, der ersten Erweiterung Krsnas. Wenn wir
»Hare Krsna, Hare Rama« chanten, so ist mit diesem »Rama« Balarama, Nityananda gemeint. Krsna
erweitert Sich in unzihlige Formen - von Balarama zu Sankarsana, von Sankarsana zu Pradyumna, von
Pradyumna zu Aniruddha usw. Wie eine Kerze an einer anderen angeziindet wird, so geht eine
Erweiterung aus der anderen hervor. In der Brahmasarihita wird dazu erklért: »Der Hochste Herr,
Govinda (Krsna), ist »die urspriingliche Kerze«, und von dieser »urersten Kerze« gehen alle andern
»Kerzen« aus, die »Visnu-tattva« genannt werden.« Auch wir sind »Kerzen«, die Krsna »entziindete,
denn alles Existierende findet seinen Ursprung in Krsna. Doch sind wir im Vergleich zu Visnu, »der
groBBen Kerze«, winzig klein.

Um die materielle Welt zu erschaffen, erweitert Sich Krsna als Maha-Visnu und legt Sich in den
Karana-Ozean, den Ozean der Ursachen. Wenn Er ausatmet, gehen unzidhlige Universen aus IThm hervor
und schweben dann wie Luftblasen im Ozean der Ursachen. Als Vamanadeva, eine Inkarnation Krsnas,
einmal mit einem Schritt den gesamten Weltenraum durchmal} und dabei mit Seinem groflen Zeh die
Ummantelung des Universums durchstiel3, tropfte ein wenig Wasser aus dem Ozean der Ursachen durch
das Loch und bildete den Ganges. Der Ganges wird deshalb auch als »das heilige Wasser Visnus«
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bezeichnet, und noch heute verehren die Hindus diesen Flu} - vom Himalaya bis hinunter zum Golf von
Bengalen.

Der Verfasser des Caitanya-caritamrta beschreibt dann, was sich jenseits der kosmischen Schopfung
befindet. Die kosmische Schopfung, die materielle Welt, wird »maya« (Illusion) genannt, weil sie nicht
ewig ist. Sie ist manchmal manifestiert und manchmal unmanifestiert. Krsnadasa Kaviraja Gosvamit will
von dem sprechen, was jenseits von ihr ist. In der Bhagavad-gita wird im Achten Kapitel erklirt, daf} es
noch eine andere Natur gibt, die ewig ist, jenseits von vyakta und avyakta, von manifestiert und
unmanifestiert. Die materielle Welt befindet sich entweder im manifestierten oder im potentiellen, nicht
manifestierten Zustand; doch die andere, hohere Natur, die spirituelle Welt, ist nicht einem solchen
Wechsel unterworfen; sie ist unwandelbar und ewig. Wir konnen uns eine Vorstellung von der hoheren
Natur machen, wenn wir ithre Wirkungsweise in der materiellen Welt beobachten und verstehen. Die
hohere Natur ist in der materiellen Schopfung als Lebenskraft sichtbar. Unser Korper z. B. besteht aus
toter Materie und ist an sich leblos, doch bewegt er sich, weil die Lebenskraft, die Seele, in ihm
gegenwirtig ist. Die gesamte kosmische Manifestation ist im Grunde statisch, doch ist sie jetzt in
Bewegung, weil sie von der hoheren Natur, der spirituellen Energie, manipuliert wird. Das Symptom der
hoheren Natur ist BewuBtsein. In der spirituellen Welt, die ganz und gar von hoherer Natur ist, ist daher
alles bewuf3t. Wir konnen uns das nicht vorstellen, aber dort sind die Steine bewullt, das Land ist
bewuBt, die Bdume sind bewuB}t - alles in der transzendentalen Welt hat Bewuftsein.

Wir haben nicht einmal eine Vorstellung davon, wie grol das Universum ist, in dem wir leben. Es
ibersteigt unsere Berechnungen und Messungen, die nur mit unvollkommenen Mitteln vorgenommen
werden konnen und ohnehin auf Annahmen beruhen. Doch aus dem Caitanya-caritamrta erfahren wir
sogar von einer Welt, die jenseits der uns bereits unbegreiflichen materiellen Schopfung liegt.
Diejenigen, die an experimentelle Erkenntnis glauben, werden erstaunt fragen: »Wie ist das moglich?
Wir konnen nicht einmal die Grée des Universums ermessen oder die Anzahl der Planeten und Sterne
bestimmen, und ihr wollt von einer Welt Kenntnis haben, die jenseits des Universums liegt?« Unsere
Antwort lautet: »Ja. Das, was sich jenseits unseres Begriffsvermogens befindet, wird »acintya«
(unbegreiflich) genannt. Uber etwas Unbegreifliches 148t sich nicht argumentieren, denn wie konnte man
etwas durch Argumentation und Logik erfassen, das sich unserer begrenzten Sinnenwahrnehmung,
unserem begrenzten Verstandesvermogen entzieht? Das ist nicht moglich.« Aber wie kann man dann
etwas dariiber erfahren? - Indem man von denen, die die Wahrheit kennen, das Wissen hort und es
einfach annimmt! In der Bhagavad-gita wird erklart: »Transzendentales Wissen muf3 von der Nachfolge
der geistigen Meister empfangen werden.« Selbst Brahma, das erste Geschopf, erhielt auf diese Weise
Kenntnis von der spirituellen Welt. Er wurde von Krsna personlich unterwiesen und gab dann das, was
er gehort hatte, an seinen Schiiler Narada weiter, der wiederum Vyasadeva belehrte. Vyasadeva
erleuchtete Madhva; von Madhva kam das Wissen herunter zu Madhavendra Puri; Madhavendra Purl
gab es an I$vara PurT weiter, und ISvara Purl unterwies Caitanya Mahaprabhu darin. Man mag sich nun
fragen: Wenn Caitanya Mahaprabhu Krsna Selbst ist, warum brauchte Er dann einen geistigen Meister? -
Nun, natiirlich benétigte Er keinen geistigen Meister, doch weil Er die Rolle eines acarya spielte und als
solcher lehren wollte, wie man ein spirituelles Leben fiihrt, nahm auch Er einen geistigen Meister an.
Selbst Krsna »lernte« , als Er vor 5000 Jahren auf der Erde erschien, von einem geistigen Meister. Das
ist das autorisierte System, wirkliches Wissen zu empfangen. Wenn man etwas iiber das Unbegreifliche
wissen will, mufl man sich an einen geistigen Meister wenden, der einer anerkannten Nachfolge von
geistigen Meistern angehort. Weil das Wissen urspriinglich vom Hochsten offenbart und dann in einer
liickenlosen Folge von Meistern und Schiilern iiberliefert wurde, ist es vollkommen. Nehmen wir einmal
an, einer unserer Viter vertraute seinem Sohn ein Geheimnis an, das darauthin wortgetreu von Genera-
tion zu Generation iuberliefert wurde, bis es schlieBlich uns erreichte. - Sind wir dann nicht im Besitz der
gleichen Wahrheit, obwohl diese vor Hunderten von Jahren offenbart wurde und wir keine direkte
Verbindung mehr zum urspriinglichen Sprecher haben?

Auf welche Weise Brahma das vedische Wissen empfing, wird im Srimad-Bhagavatam berichtet:
Krsna, die Hochste Absolute Wahrheit, der Urspriingliche Personliche Gott, offenbarte Brahma
transzendentales Wissen durch dessen Herz. Es gibt zwei Wege, Wissen zu empfangen: einmal vom
Hochsten Personlichen Gott direkt, der als Uberseele im Herzen eines jeden Lebewesens gegenwiirtig ist,
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und zum anderen vom geistigen Meister, der als duBere Manifestation der Uberseele Unterweisungen
gibt.

Spirituelle Erkenntnis wird also sowohl von innen wie auch von auflen vermittelt. - Wir miissen
diesen Unterweisungen nur Gehor schenken und sie bereitwillig annehmen. Wenn wir auf diese Weise
Wissen empfangen, ist es ohne Bedeutung, daB es unbegreiflich ist. Im Srimad-Bhagavatam z. B. wird
eine ausfiihrliche Beschreibung der Vaikuntha-Planeten gegeben, die im spirituellen Himmel, weit
jenseits der materiellen Welt, schweben, und auch im Caitanya-caritamrta erfahren wir von so vielen
Dingen, die uns unfaBbar erscheinen. Das Wissen ist also bereits vorhanden, wir miissen es nur
annehmen. Aber es mull unbedingt durch das guru-parampara-System, durch die Nachfolge der
geistigen Meister, empfangen werden. Wir konnen uns nicht der Absoluten Wahrheit, die fiir uns
unbegreiflich ist, durch experimentelle Forschung ndhern. Wir wollen zwar alles am liebsten mit Hilfe
von Experimenten und direkter Beobachtung verstehen, doch das ist Torheit; es ist unmoglich.

Nach vedischem Verstindnis ist Klang der Triager von Wissen. In der vedischen Kultur galt es daher
als duBlerst wichtig, von einem autorisierten geistigen Meister zu horen, denn wenn der Klang rein ist,
vermittelt er wirkliches Wissen. In der materiellen Welt erfahren wir vieles durch Klangiibertragung:
Nachrichten z. B., die im Radio gesendet werden, oder das Telefon klingelt, und wir erhalten einen
Anruf von einem Freund, der Tausende von Kilometern entfernt wohnt. Sobald wir seine Stimme horen -
»Hallo, hier spricht so und so« -, wissen wir Bescheid. Obwohl unser Freund nicht vor uns steht, konnen
wir doch mit Hilfe der Klangschwingungen Verbindung mit ihm aufnehmen. Klang gilt als die
zuverldssigste Quelle der Erkenntnis, und so wird auch das vedische Wissen durch Héren empfangen.

Wie bereits erwihnt erfahren wir aus den Veden, daf3 es jenseits der materiellen Schopfung noch eine
andere Welt gibt, die die transzendentale Welt oder »Vaikuntha« genannt wird. Die materielle
Schopfung bildet insgesamt nur ungefihr ein Viertel der Gesamtschopfung. Um dies richtig verstehen zu
konnen, mufl man wissen, dall es nicht nur dieses eine Universum gibt, in dem wir jetzt leben, sondern
noch unzdhlige andere. Schon dieses eine Universum ist fiir unsere Begriffe unermeBlich, doch es gibt
unzihlige solcher Universen, und sie alle zusammen bilden nur ein Viertel der gesamten Schopfung. Die
anderen drei Viertel bilden Vaikuntha, die spirituelle Welt, und auf jedem der zahllosen
Vaikuntha-Planeten, die im spirituellen Himmel schweben, residiert Krsna in einer vierarmigen
Erweiterung als Narayana, Visnu.

Um die materielle Welt zu erschaffen, erweitert Sich Krsna als Maha-Visnu, und dhnlich wie sich
Mann und Frau verbinden, um Nachkommenschaft zu zeugen, verbindet Sich Maha-Visnu mit maya, der
materiellen Natur. In der Bhagavad-gita sagt Krsna: »Die materielle Natur ist die Mutter, von der alle
Lebewesen geboren werden, und Ich bin der samengebende Vater.« Und wie befruchtet Visnu die
materielle Natur? Auch das wird in der Gita erklért: »Er warf einen Blick iiber die materielle Natur und
schwingerte sie mit Lebewesen.« Natiirlich ist auch dies spirituell zu verstehen. Wir konnen nur mit
einem einzigen Teil unseres Korpers zeugen, doch Krsna oder Visnu kann mit jedem beliebigen Teil
Seines Korpers befruchten, ja sogar mit Seinem Blick. Die Erkldrung fiir diese transzendentale Fahigkeit
findet man in der Brahma-sarithita: »Der spirituelle Korper des Hochsten Herrn ist so michtig, dal3 jedes
Korperteil die Funktionen jedes anderen erfiillen kann.« Wir konnen nur mit unserer Hand etwas
anfassen, doch Krsna kann dies auch mit Seinen Augen tun. Wir konnen mit unseren Augen
ausschlieflich sehen; wir konnen mit ihnen nichts beriihren oder riechen, aber Krsna kann mit Seinen
Augen sowohl riechen als auch essen. Wenn wir IThm z. B. Speisen opfern, sehen wir nicht, da3 Er sie
iBt, denn er verspeist unsere Opferung, indem Er iiber sie blickt.

Weil wir mit dem Mund essen, denken wir, es gebe keine andere Moglichkeit, als auf diese Weise
Nahrung aufzunehmen. Doch wir haben vergessen, daf} alles spirituell ist. Wir mdgen zwar sagen »Ich
habe aber doch mit eigenen Augen gesehen, dal Krsna nichts gegessen hat«, doch konnen wir unsere
jetzigen, materiell verunreinigten Sinne als MafBstab setzen? Krsna iBt, aber Er it nicht wie wir. Wir
werden jedoch wie Er essen konnen, wenn wir die spirituelle Ebene erreicht haben. Dann kann auch bei
uns jedes Korperteil die Funktion jedes anderen {ibernehmen.

Auf einer unserer Illustrationen zum Srimad-Bhdagavatam ist GarbhodaksayT Visnu zu sehen. Aus
Seinem Nabel wichst eine Lotosblume, auf der Brahma geboren wird, und Seine Energie, Laksmi, die
Gliicksgottin, sitzt an Seiner Seite, immer bereit, [hm zu dienen. Doch Visnu benétigte Laksmi nicht, um
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Brahma zu zeugen. Wie kann man also glauben, in der spirituellen Welt gebe es Sexualitit, wie wir sie
kennen? In der materiellen Welt ist Sexualitdt notwendig, um Kinder zu zeugen, doch in der spirituellen
Welt kann man auch ohne die Hilfe einer Frau so viele Kinder erschaffen wie man will. Visnu z. B.
schuf Brahma ohne Seine Frau. Das ist das Wesen der unbegreiflichen spirituellen Energie, und nur weil
wir keine direkte Erfahrung von dieser Energie haben, halten wir solche Beschreibungen fiir Mythologie,
Legende oder symbolhafte Darstellung. Doch in Wirklichkeit mangelt es uns lediglich an Kenntnis und
Vorstellungsvermogen; die spirituelle Energie ist so méchtig, da3 ihr keine Grenzen gesetzt sind. Sie
besitzt vollige Unabhingigkeit. Wenn Maha-Visnu ausatmet, gehen aus jeder Pore Seines Korpers wie
auch aus Mund und Nasenlochern zahllose Universen hervor, die anfangs samengleich sind und sich
dann ausdehnen, und wenn Er einatmet, gehen sie wieder in Ihn ein. Etwas Vergleichbares kennen wir
auch in unserer Erfahrung. Im Atem eines Pockenkranken z. B. schweben zahllose Pockenviren. Das ist
wissenschaftlich erwiesen. Solche Dinge sind also durchaus moglich. Es bedarf lediglich ein wenig
intellektueller Aufnahmefihigkeit, das scheinbar Unmogliche zu verstehen.

Wenn Maha-Visnu ausatmet, gehen alle Universen aus IThm hervor, und wenn Er einatmet, kehren sie
in Thn zuriick. Versuchen wir nur einmal, uns das vorzustellen: Die Existenzdauer unseres Universums
wihrt, wie in der Brahma-samhita bestétigt wird, nur einen Atemzug Maha-Visnus. Wir kénnen zwar
Brahmas Lebensdauer berechnen, doch entzieht es sich vollig unserem Vorstellungsvermogen, wie lange
auch nur ein Tag Maha-Visnus dauert. Zwolf Stunden in Brahmas Leben bestehen aus nicht weniger als
4 300 000 000 unserer Sonnenjahre und Brahma lebt insgesamt 100 solcher Jahre - und zwar wihrend
eines Atemzuges von Maha-Visnu. Welch ungeheure Atemkraft der Hochste Herr also besitzt! Und
Maha-Visnu ist nur eine Teil-Reprisentation Krsnas.

Garbhodakasay1 Visnu, der Brahma zeugte, ist die Erweiterung Maha-Visnus, und Er erweitert Sich
in Ksirodaka$ay1 Visnu. Auf diese Weise gibt es in jedem Universum einen Garbhodakasay1 Visnu und
einen Ksirodaka$ay1 Visnu.

Ksirodakasayi Visnu residiert auf Svetadvipa, einem spirituellen Planeten innerhalb des Universums,
und Er kontrolliert und erhilt alles im Kosmos Existierende. Brahma ist der Schopfer, Visnu ist der
Erhalter und wenn die Zeit der Auflésung gekommen ist, erscheint Siva, um das Universum zu
vernichten.

Nachdem Krsnadasa Kaviraja Gosvami iiber Sii Krsna Caitanya und Nityananda Prabhu gesprochen
hat, geht er zu Advaitacarya iiber. Advaitacarya ist einer der Gefihrten Sri Caitanyas, deren Namen wir
in einem unserer Gebete singen:

Sri Krsna Caitanya, Prabhu Nityananda, SrT Advaita,
Gadadhara, Srivasadi gaura bhakta vrnda

All diese Personlichkeiten sind Erweiterungen des Hochsten Einen. Advaitacarya ist eine Inkarnation
Maha-Visnus. Sein Name bedeutet soviel wie »unteilbar«, denn Er ist nicht verschieden vom Ho6chsten
Herrn, und weil Er Krsna-BewuBtsein lehrt, wird Er »dcarya« genannt. In dieser Beziehung gleicht Er
Sri Krsna Caitanya, der, obwohl Er Sri Krsna Selbst ist, als Gottgeweihter erschien, um Liebe zu Gott zu
verkiinden.

Krsna manifestiert Sich also in fiinf Erweiterungen, und Er Selbst und alle Seine Gefihrten
erschienen als Geweihte des Hochsten Herrn. Sri Krsna Caitanya ist die Energiequelle fiir alle
Gottgeweihten. Wenn wir bei Thm Zuflucht suchen, wird es sehr einfach, Krsna-bewuflt zu werden. In
diesem Zusammenhang gibt es ein sehr schones Gebet eines grolen Gottgeweihten und dacaryas:

»O Sri Krsna Caitanya, bitte sei mir barmherzig. Niemand ist so barmherzig wie Du, denn Du bist nur
erschienen, um die gefallenen Seelen zu befreien. Doch Du wirst niemanden finden, der gefallener ist,
als ich, und daher flehe ich Dich an, mich als ersten zu befreien. Da Du gekommen bist, um die
gefallenen Seelen zu erlosen, und da niemand gefallener ist als ich, habe ich ein Vorrecht, befreit zu
werden.«

Als néchstes bringt der Verfasser Sii Krsna seine Ehrerbietungen dar. Krsnadasa Kaviraja Gosvami
war ein grofer Gottgeweihter und lebte, bevor er nach Vrndavana kam, lange Zeit im Kreise seiner
Familie in einem Dorf in Bardan, Bengalen. Als es unter den Familienmitgliedern, die ebenfalls Radha
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und Krsna verehrten, einige Miflverstindnisse gab - nicht {iber familidre Angelegenheiten, sondern in
bezug auf die Ausfiihrung des hingebungsvollen Dienens -, erschien ihm Nityananda Prabhu im Traum
und riet ihm, seine Familie zu verlassen und nach Vrndavana zu gehen. Obwohl Krsnadasa Kaviraja
schon sehr alt war, machte er sich noch in derselben Nacht auf den Weg in das heilige Dorf, wo er auch
mit einigen der sechs Gosvamis zusammentraf. Sein Grabmal befindet sich noch heute im
Radha-Damodara Tempel, in dem ich selbst lebe, wenn ich mich in Vrndavana authalte. Das
Caitanya-caritamrta entstand nur, weil er von den Gottgeweihten in Vrndavana darum gebeten wurde,
und obwohl er schon so alt war, war es ihm durch die Gnade Sri Caitanyas vergonnt, dieses wunderbare
und maBgebliche Buch iiber die Philosophie und das Leben Sii Krsna Caitanyas zu beenden.

In Vrndavana stehen drei bedeutende Tempel, die von allen Pilgern besucht werden, der
Madana-Mohana-Tempel, der Govinda-Tempel und der Gopinatha-Tempel. Die anderen Tempel, die
sich heute in Vrndavana befinden, wurden erst in neuerer Zeit errichtet, als das kleine Dorf zu einer Stadt
wuchs. Zur Zeit Krsnadasa Kavirajas gab es bis auf wenige andere nur die Haupttempel von
Madana-Mohana, Govinda und Gopinatha. Als Einwohner von Vrndavana erweist Krsnadasa Kaviraja
den Bildgestalten Gottes in diesen Tempeln seinen Respekt, und da er sich fiir sehr gefallen hilt und
glaubt, nur langsam Fortschritt im spirituellen Leben zu machen, bittet er den Herrn, ihm gnédig zu sein:
»O Herr, mein Fortschritt im spirituellen Leben geht nur duBlerst zogernd von statten, und so bitte ich
Dich um Beistand.«

Krsnadasa Kaviraja Gosvami bringt den Bildgestalten Krsnas seine Ehrerbietungen dar, weil sie uns
Krsna-bewulit machen konnen, indem sie uns im hingebungsvollen Dienen beschiftigen. Unsere erste
Pflicht ist es, Krsna und unsere Beziehung zu IThm zu erkennen. Wer Krsna kennt, weil3 zugleich auch,
welche Beziehung er zu Thm hat. Man kann seine Beziehung zu Krsna sehr schnell wiedererwecken,
indem man die Bildgestalt des Herrn im Tempel verehrt, und deshalb nimmt Krsnadasa Kaviraja als
erstes seine Beziehung zu Madana-Mohana auf. Wenn diese Beziehung heranreift, kann man mit
wirklichem hingebungsvollem Dienen beginnen, und dann wendet man sich Govinda zu.

Krsnadasa Kaviraja Gosvami erweist daher als nidchstes Govinda seine Ehrerbietungen. Govinda hélt
sich immer in Vrndavana auf, dem Ort der kalpa-vrksas (Wunschbdaume). In der Brahma-samhita wird
beschrieben, dafl das transzendentale Land von Vrndavana aus dem Stein der Weisen besteht, und daf3
die Bdume dort Wunschbiume sind. Krsna hiitet dort unzihlige surabhis, spirituelle Kiihe, und ist
umgeben von Hunderttausenden von gopis (Gliicksgottinnen) die Thm mit Liebe und Hingabe dienen.
Wenn Krsna erscheint, erscheint Vrndavana mit Thm. Hierin dhnelt Er einem Konig, der, wenn er
irgendwo hingeht, seinen ganzen Hofstaat mit Dienern, Sekretdren, Kochen usw. mitbringt. Deshalb
wird gesagt, daf} sich Vrndavana nicht in der materiellen Welt befindet, und aus diesem Grunde suchen
die Gottgeweihten Zuflucht in dem heiligen Dorf. Vrndavana in Indien wird als ein Abbild des
urspriinglichen Vrndavana angesehen, und daher sind auch die Baume dort als spirituelle Wunschbdume
zu betrachten. Viele Menschen werden nun fragen: »Oh, kann ich mir also alles, was ich will, von ihnen
wiinschen?« Die Antwort lautet: »Ja, doch man muf} zuerst ein Gottgeweihter werden. Nicht jeder kann
einfach nach Vrndavana gehen und die Wunschbdume ausprobieren.« Die sechs Gosvami z. B.
verbrachten jede Nacht unter einem anderen dieser Biume, und alle ihre Wiinsche wurden erfiillt. Sie
wurden mit allen Notwendigkeiten versorgt, obwohl sie lediglich unter diesen Bdumen lebten, und je
mehr Fortschritt wir im hingebungsvollen Dienen machen, desto mehr werden wir erkennen, daf} all dies
durchaus im Bereich des Moglichen liegt. Srila Narottama dasa Thakura, ein groBer Gottgeweihter und
acarya betete: »Wann werde ich endlich von allen unreinen Begehren nach materieller Sinnenfreude frei
sein und Vrndavana sehen konnen?« Vrndavana kann man also erst dann wirklich wahrnehmen, wenn
man jeglichen materiellen Genufl aufgegeben hat. Im Grunde ist alles spirituell. Doch diese Erkenntnis
mulf} uns enthiillt werden; wir konnen sie nicht erzwingen. In dem Malle, wie wir Krsna-bewuf3t werden,
d. h. wie wir Fortschritte machen, werden uns all diese Dinge offenbart werden.

Tatsédchlich ist Vrndavana in Indien nicht verschieden von Vrndavana in der spirituellen Welt, und
deshalb sagt Krsnadasa Kaviraja Gosvami, dall unter einem der Wunschbdume in Vrndavana ein mit
Gold und Edelsteinen verzierter Thron steht, auf dem Radha und Krsna sitzen und von Ihren
Freundinnen, den gopis, bedient werden: einige singen, wihrend andere tanzen; manche bringen dem
gottlichen Paar Betelniisse und Erfrischungen dar, und wieder andere ziehen Blumenkrinze auf. Es gibt
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insgesamt 108 solcher gopis, die auf diese Weise als stindige Gefihrtinnen im Dienst von SiT SrT Radha
und Krsna beschiftigt sind. Im Caitanya-caritamrta finden wir eine genaue Beschreibung dieser Szene.

Noch heute ist es in Indien Brauch, zur Erholung zu schaukeln. In jedem Haus héngt eine Schaukel,
und wenn der Mann nach einem arbeitsreichen Tag miide nach Hause kommt, schaukelt er eine zeitlang
und erfrischt sich so. Etwas dhnliches gibt es auch im hingebungsvollen Dienst fiir Radha und Krsna:
Wihrend des Monats sravana (Juli) werden in allen Hédusern, nicht nur in Vrndavana, sondern in ganz
Indien, schaukelnde Throne aufgehingt. Nachdem Radha und Krsna darauf gesetzt und mit Blumen
umkrinzt worden sind, werden sie hin- und hergeschaukelt, wihrend die Menschen Thnen zur Ehre
singen und tanzen. Dieses Fest wird Julun genannt, und hierzu werden alle Tempel geschmiickt. -
Tausende von Menschen kommen dorthin, um an den Festlichkeiten teilzunehmen.

Krsnadasa Kaviraja erweist als ndchstes Radha und Krsna seine Ehrerbietungen. Die Bildgestalten
von Radha und Krsna zeigen uns, wie wir Radha und Krsna dienen kénnen. Madana-Mohana ermdoglicht
es uns, die feste Uberzeugung zu gewinnen, Krsnas ewiger Diener zu sein, und Govinda nimmt unseren
Dienst dann tatsédchlich an.

Die nichste Form Krsnas in Vrndavana ist Gopinatha. Der Autor segnet den Leser im Namen von
Gopinatha, dem Meister der gopis, der die Kuhhirtenméddchen durch Sein Flotenspiel herbeilockte, weil
Er mit ihnen tanzen wollte. Im Zehnten Canto des Srimad-Bhagavatam finden wir dazu folgende
Beschreibung: »Einige der gopis schliefen gerade an der Seite ihrer Eheménner; andere melkten die
Kiihe, und wieder andere versorgten ihre Kinder - sie alle waren also geschiftige junge Médchen -, doch
sowie sie Krsnas Flote horten, lie3en sie alles stehen und liegen und eilten zu Thm.«

In Indien werden die Middchen mit zwolf und die Jungen mit achtzehn Jahren verheiratet. Krsna hatte
jedoch noch nicht geheiratet, denn Er war erst ein Knabe von fiinfzehn oder sechzehn Jahren. Trotzdem
rief Er Seine Freundinnen, die dazu noch verheiratet waren, durch Sein Flotenspiel zu sich, um mit Thnen
den »rasa-Tanz« zu tanzen. Als die gopis die transzendentalen Melodien horten, konnten sie nicht
umhin, sogleich zu der Stelle zu laufen, an der Krsna stand und Flote spielte. Dieser Ort wird
»vamsivata« genannt und ist noch heute in Vrndavana zu sehen. Er gilt als sehr heilig, und viele Pilger
kommen dorthin, um ihre Ehrerbietungen darzubringen. Die Bdume stammen noch aus der Zeit Krsnas;
daran ist durchaus nichts Unglaubwiirdiges, denn gibt es nicht auch im Redwood Forest in San Francisco
Mammutbdume, die iiber 7000 Jahre alt sind? Krsna erschien vor 5000 Jahren, und wenn einige der
damaligen Bdume noch existieren, so ist dies also nichts UngewoOhnliches. Der Baum jedenfalls, unter
dem Er stand, wenn Er die gopis herbeirief, um mit ihnen zu tanzen, ist noch immer vorhanden; das wird
im Caitanya-caritamrta bestitigt.

Krsnadasa Kaviraja Gosvami betet weiter: »Moge Gopinatha, der Herr der gopis, euch segnen.« Und
so wiinscht sich Krsnadasa Kaviraja, dal3 wir uns ebenso stark zu Krsna hingezogen fiihlen wie die gopis
zu den siiBen Tonen aus Gopinathas Flote.



42
Die Botschaft Sri Krsna Caitanyas

Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu gab Seinen Schiilern den Auftrag, Biicher iiber die Wissenschaft des
Krsna-Bewuftseins zu schreiben - eine Aufgabe, der sich noch heute viele Seiner Anhdnger widmen.
Auf diese Weise wuchsen die Ausarbeitungen und Erklirungen zur Philosophie Sri Caitanyas, vor allem
weil sie durch eine ununterbrochene Nachfolge von geistigen Meistern iiberliefert werden, zur
umfangreichsten, genauestens und stichhaltigsten Literatur aller religivsen Kulturen. Obwohl Sii
Caitanya in Seiner Jugend als Gelehrter weithin beriihmt war, hinterlie8 Er uns nur acht Verse - das Sri
Siksastaka -, in denen Er Seine Botschaft und Seine Grundsitze offenbart. Hier sind diese im hochsten
Male wertvollen Gebete, aus dem Sanskrit iibersetzt von Seiner Gottlichen Gnade A. C. Bhaktivedanta
Swami Prabhupada:

Sri Siksﬁstaka

ceto-darpana-marjanarin bhava-mahdadavagni-nirvapanari

sreyah kairava-candrika-vitaranam vidya-vadhi-jivanam
anandambudhi-vardhanam pratipadarm piarnamrtasvadanar
sarvatma-snapanam paramn vijayate Sri-krsna-sankirtanam

Hochster Ruhm dem Sri Krsna sarkirfana, der das Herz von allen seit undenkbaren Zeiten
angesammelten Unreinheiten befreit und das Feuer des bedingten Daseins, der sich wiederholenden
Geburten und Tode, 16scht. Sie sankirtana-Bewegung ist die grofite Segnung fiir die Menschheit, da sie
die Strahlen des segenspendenden Mondes verbreitet. Sie ist das Leben allen transzendentalen Wissens;
sie 148t den Ozean der transzendentalen Gliickseligkeit stindig anschwellen und befidhigt uns, den reinen
Nektar zu kosten, nach dem wir uns seit Ewigkeiten sehnen.

namnamakari bahudhda nija-sarva-Saktis
tatrarpita niyamitah smarane na kalah
etadrst tava krpa bhagavan mamapi
durdaivam idrsSam ichajani nanuragah

O mein Herr, Dein heiliger Name allein kann den Lebewesen allen Segen spenden, und deshalb hast
du Millionen und Abermillionen von Namen wie Krsna, Govinda und Vasudeva. In diese
transzendentalen Namen hast Du all Deine transzendentalen Energien eingehen lassen. Es gibt nicht
einmal starre Regeln fiir das Chanten dieser Namen. O mein Herr, in Deiner Giite hast Du es uns durch
Deinen heiligen Namen so leicht gemacht, Dir ndherzukommen, aber ungliickselig wie ich bin, verspiire
ich keine Anziehung zu ihnen.

trnad api sunicena

taror api sahisnunda

amanind manadena
kirtaniyah sada harih

Man soll den heiligen Namen des Herrn in aller Demut chanten, sich niedriger diinkend als das Stroh
in der Gasse, duldsamer als ein Baum, frei von allem falschen GeltungsbewuB3tsein und immer bereit,
anderen Ehre zu erweisen. In solcher Geisteshaltung kann man den Namen des Herrn ohne Unterlal}
chanten.

na dhanam na janar na sundarim
kavitam va jagadisa kamaye
mama janmani janmanisvare
bhavatad bhaktir ahaitukt tvayi
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O allméchtiger Herr, ich trachte nicht nach Reichtum, noch begehre ich schone Frauen, noch ersehne
ich eine grofle Anzahl Anhénger. Ich wiinsche mir nichts anderes als Dir grundlos und voller Hingabe -
Geburt auf Geburt - dienen zu diirfen.

ayi nandatanuja kifikaram
patitam mam visame bhavambudhau
krpaya tava pada-pankaja
sthita-dhulisadrsam vicintaya

O Sohn des Maharaja Nanda (Krsna), ich bin Dein ewiger Diener; aber dennoch bin ich auf
irgendeine Weise in den Ozean der Geburten und Tode gefallen. Bitte, hebe mich aus diesem Ozean des
Todes und gib mir als Staubkdrnchen einen Platz bei Deinen Lotosfii3en.

nayanam galadasrudharaya
vadanam gadgadaruddhaya gira

pulakair nicitari vapuh kada

tava namagrahane bhavisyati

O mein Herr, wann werden meine Augen mit Tridnen der Liebe geschmiickt sein, die unaufhaltsam
flieBen, wenn ich Deinen heiligen Namen chante? Wann wird mir die Stimme ersticken, wenn ich

Deinen heiligen Namen ausspreche, und wann werden sich beim Sprechen Deines Namens alle Hirchen
auf meinem Korper striuben?

yugayitarin nimesena

caksusa pravrsayitam
Sinyayitarm jagat-sarvam

govinda-virahena me

O Govinda, die Trennung von Dir 146t mir einen Augenblick wie zwolf Jahre und mehr erscheinen,

und Trinen stromen von meinen Augen wie Regengiisse. In Deiner Abwesenbheit fiihle ich mich in dieser
Welt verloren und leer.

aslisya va padaratam pinastu mam

adarsanan marmahatam karotu va

yatha tatha va vidadhatu lampato
mat-prana-nathas tu sa eva naparah

AuBer Krsna kenne ich keinen anderen Herrn, und Er wird es immer bleiben - auch wenn Seine
Umarmung rauh ist oder Er mir das Herz bricht, da Er nicht vor mir gegenwirtig ist. Ihm steht es

ginzlich frei zu tun, was Ihm beliebt, doch immer wird Er mein angebeteter Herr bleiben - geschehe,
was da will.
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Die Unterweisung Riipa Gosvamis

Als Srila Riipa Gosvami, der jiingere Bruder Sanatana Gosvamis, mit seinem Bruder Vallabha Bhatta
nach Prayaga, dem heutigen Allahabad, kam, erfuhren sie, daB Sich auch Sri Caitanya Mahaprabhu in
der Stadt aufhielt. Beide freuten sich bei dieser Nachricht sehr und machten sich sogleich auf, den Herrn
zu sehen. Sie fanden Ihn, als Er gerade auf dem Weg zum Bindu-madhava Tempel war. Wihrend Sii
Caitanya chantete und tanzte, folgten Ihm Tausende von Menschen - einige weinten, andere lachten, und
viele tanzten und sangen. Manche hatten sich langausgestreckt zu Boden geworfen und brachten dem
Herrn ihre Ehrerbietung dar, und aus allen Kehlen erhob sich der heilige Name »Krsna« wie eine
brausende Woge. Prayaga liegt am Zusammenfluf3 des Ganges und der Yamuna, und man sagt, die Stadt
sei niemals iiberflutet worden, obwohl sie an zwei Fliissen liege - bis Sri Caitanya erschienen sei. Da sei
Prayaga von der Woge der Liebe zu Krsna iiberflutet worden.

Die beiden Briider, Rupa Gosvami und Vallabha Bhatta, beobachteten die riesige Menschenmenge
und die wundervolle Szenerie von einem etwas abseits gelegenen, weniger belebten Platz aus. Der Herr
tanzte mit erhobenen Armen und rief mit lauter, weithin zu vernehmender Stimme »Hari bol, Hari bol!«.
Die Menschen waren gebannt vor Verwunderung, und viele blieben voller Staunen stehen, als sie Sri
Caitanya sahen; doch die tatsédchliche Situation zu beschreiben ist so gut wie unméglich.

Sri Caitanya besuchte regelmifig einen befreundeten brahmana, um bei ihm prasada zu sich zu
nehmen. Der Herr hielt Sich auch an diesem Tage im Hause des brahmana auf, und als Rupa Gosvami
und Vallabha dort ankamen, warfen sie sich schon in einiger Entfernung zu Boden, um dem Herrn ihre
Ehrerbietungen zu erweisen, und chanteten dabei Sanskritverse aus den Schriften. Der Herr war sehr
erfreut, als Er sah, dal Rupa Gosvami Ihm so demiitig seine Ehrerbietungen erwies, und sagte zu ihm:
»Mein lieber Ripa, steh bitte auf.« Dann erklérte Er ihm, er, Ripa, sei von Krsna gesegnet, da Krsna ihn
von der materialistischen Lebensweise erlost habe, die sich einzig auf Geld griinde.

Sri Caitanya nahm die beiden Briider als Seine Geweihten an und zitierte einen Vers aus den
Schriften, in dem es heiB3t: »Es ist nicht unbedingt sicher, da} ein brahmana, der die Veden studiert hat,
ein Geweihter Krsnas wird, doch Krsna nimmt sogar jemanden aus einer niedrigen Familie an, wenn
dieser ein reiner Geweihter ist.« Der Herr umarmte daraufhin die beiden Briider und beriihrte in Seiner
Barmherzigkeit ithre Kopfe mit Seinen LotosfiiBen. So gesegnet brachten Rupa Gosvami und Vallabha
Bhatta dem Herrn Gebete dar; sie sagten: »Du bist Krsna Selbst, der die golden strahlende Gestalt
Gaurangas angenommen hat. Du bist Krsnas groBmiitigste Inkarnation, da Du unbeschrinkt Liebe zu
Krsna verschenkst.«

Srila Riipa Gosvami trug bei dieser Gelegenheit einen Vers vor, der spiter auch in sein Buch
»Govinda-lilamrta« aufgenommen wurde, und der wie folgt lautet: »Ich will mich den Lotosfiien Sri
Krsna Caitanya Mahaprabhus hingeben, der die grofte und giitigste Personlichkeit Gottes ist; der jene
erlost, die in Unwissenheit versunken sind, und der ihnen das hochste Geschenk in der Form reiner Liebe
zu Krsna bringt, so daf3 sie nur noch den Wunsch haben, Krsna hingegeben zu dienen.«

Nach dieser Begebenheit wurde der Herr von Vallabha Bhatta eingeladen, der auf der anderen Seite
des Ganges wohnte, und so begab Sich Sri Caitanya dorthin. Riipa Gosvami folgte Thm von nun an
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tiberallhin und hielt sich stindig in seiner Nihe. Dem Herrn waren mit Menschen iiberfiillte Orte nicht
angenehm, und so bat Er Riipa Gosvami, Ihn zu einem Ort am Gangesufer, Dasa§vamedha Ghat genannt,
zu begleiten. Zehn Tage lang unterwies Er ihn dort in der Wissenschaft des Krsna-BewuBtseins, in den
Prinzipien des hingebungsvollen Dienens und in den transzendentalen rasas . Alles beschrieb Sri
Caitanya aufs Ausfiihrlichste, so dal Rupa Gosvami spiter imstande sein wiirde, die Wissenschaft von
Krsna in seinem Buch »Bhakti-rasamrta-sindhu« genau darzulegen. Im ersten Vers des
Bhakti-rasamrta-sindhu, wo von der motivlosen Barmherzigkeit gesprochen wird, mit welcher der Herr
Ripa Gosvami segnete, beschreibt dieser, wie er von Sri Krsna Caitanya unterwiesen wurde. Der
Hochste Personliche Gott ist allmichtig und allwissend und kann es jedem Lebewesen durch Seine
grundlose Gnade ermoglichen, Seine Barmherzigkeit bereitwillig zu empfangen. Im Banne des beding-
ten Lebens sind die meisten Menschen dem hingebungsvollen Dienen und dem Krsna-BewulBtsein
abgeneigt. Sie sind sich iiber den Sinn und Zweck des Krsna-BewuBtseins nicht im klaren, das
grundsitzlich aus drei Prinzipien besteht: 1) dem Erkennen unserer ewigen (jetzt schlummernden)
Beziehung zum Hochsten Personlichen Gott, 2) dem Erreichen des eigentlichen Lebenszieles, ndmlich
nach Hause, zu Gott, zuriickzukehren und 3) dem Verbreiten der Methode, durch die man in die
spirituelle Welt zuriickkehren kann. Von diesen Prinzipien weil} die bedingte Seele nicht das geringste.

In Seiner motivlosen Gnade unterwies Sri Caitanya nun Ripa Gosvami in den Prinzipien des
hingebungsvollen Dienens; spiter bot dieser dann die Wissenschaft von Krsna in einer fiir alle Menschen
zuginglichen Form dar. Srila Riapa Gosvami sagt iiber Sri Caitanya im Prolog zum
Bhakti-rasamrta-sindhu: »Ich bringe den Lotosfiilen des Personlichen Gottes, Si Caitanyadeva, meine
respektvollen Ehrerbietungen dar, denn, inspiriert durch Thn, verspiire ich in meinem Herzen den Drang,
etwas iiber das hingebungsvolle Dienen zu schreiben. Deshalb verfasse ich nun dieses bedeutungsvolle
Buch iiber die Wissenschaft der Hingabe, das den Titel ,,Bhakti-rasamrta-sindhu‘ tragt.«

Sri Caitanya Mahaprabhu unterwies Riipa Gosvami zehn Tage lang. Zu Beginn Seiner
Unterweisungen sagte Er: »Mein lieber Riipa, die Wissenschaft des hingebungsvollen Dienens ist wie
ein unermefBlicher Ozean, und es ist nicht moglich, dir diesen Ozean in seiner ganzen Fiille zu
beschreiben. Doch Ich werde versuchen, dir das Wesen des Ozeans zu erklidren, indem Ich einen Tropfen
daraus nehme; du kannst ihn probieren und auf diese Weise verstehen, wie der Ozean des
hingebungsvollen Dienens beschaffen ist.«

Innerhalb dieses brahmanda, dieses Universums, gibt es unzihlige Lebewesen, die, gezwungen durch
die Folgen ihres Tuns, von einer Art des Lebens zur anderen und von Planet zu Planet wandern miissen.
Auf diese Weise sind sie schon seit unvordenklichen Zeiten in der materiellen Welt gefangen. Die
Lebewesen sind winzige Teile des Hochsten Spirituellen Wesens, und ihre Grofle wird im Zehnten
Canto des Srimad-Bhagavatam im 36. Vers des 87. Kapitels wie folgt beschrieben: »Wenn man die
Spitze eines Haares in 100 Teile teilt und eines dieser Teile wiederum in 100 Teile, dann entspricht ein
solches 10000stel Teil einer Haarspitze der GroBe der Seele.« Dies wird auch in der Svetasvatara
Upanisad bestitigt.

Die Winzigkeit des individuellen Lebewesens, d. h. der Seele, wird im S‘rimad—Bhdgavatam auch im
Elften Canto, im 11. Vers des 16. Kapitels beschrieben. Sananda, einer der vier Kumaras, sagt dort in
seiner Ansprache bei einer groen Opferzeremonie: »O Hochste Wahrheit, wiren die Lebewesen nicht
winzig kleine Funken des Hochsten Spirituellen Lebens, dann wire jeder Funke alldurchdringend und
miifite nicht von einer hoheren Macht beherrscht werden. Wenn man aber anerkennt, dafl das Lebewesen
von seiner wesenseigenen Position her ein winziges Teil des Hochsten Herrn ist, dann muf3 man auch
einrdumen, da} es der hochsten Energie oder Macht untergeordnet ist. Das ist seine wesenseigene
Position. Wenn es daher in diesem natiirlichen Zustand bleibt, kann es vollige Freiheit erlangen. Wer
jedoch filschlich glaubt, seine wesenseigene Position sei mit der des hochsten Personlichen Gottes
identisch, verfillt der Lehre von der Nicht-Dualitdt, wodurch Bemiihen um Fortschritt im spirituellen
Leben erfolglos bleiben miissen.«

Der Herr fuhr in den Belehrungen fort und sprach von den zwei Arten von Lebewesen, nimlich den
fiir alle Zeit und Ewigkeit befreiten und den auf ewig bedingten. Bei den ewig bedingten Lebewesen

* das Sanskritwort »rasa« (Saft, Geschmack) bezeichnet in der Philosophie des Krsna-BewuBtseins die Art der
Beziehung zu Krsna, d.h. die Eigenschaft der Liebe, die der Gottgeweihte mit dem Hochsten Herrn austauscht.
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werden wiederum zwei Arten unterschieden, und zwar die sich bewegenden und die sich nicht
bewegenden Lebewesen. Diejenigen, die sich nicht vom Ort bewegen kénnen, wie z. B. die Biume,
bezeichnet man als »ortsgebundene Wesen.« Und diejenigen, die sich bewegen, wie Vogel und
Sdugetiere, heilen »jangama«, d. h. »sich bewegende Wesen«. Die Wesen, die sich bewegen koénnen,
sind erneut in drei Gruppen unterteilt: ndmlich in die Wassertiere und -pflanzen, die Landlebewesen und
die Vogel. Die tiryak (die Vogel) konnen in der Luft fliegen, auf dem Wasser schwimmen und sich auf
dem Land bewegen. Unter den Millionen und Abermillionen von Landlebewesen sind die Arten der
Menschen nur einige wenige. Von diesen wenigen Menschen gibt es viele, die auf dem Gebiet der
spirituellen Wissenschaft vollig unerfahren sind und in ihren Lebensgewohnheiten keine Reinlichkeit
kennen, die keinen Glauben an die Existenz des Hochsten Personlichen Gottes haben und somit wie
Tiere leben. Sie sind nicht zur menschlichen Gesellschaft, jedenfalls nicht zur zivilisierten menschlichen
Gesellschaft zu zdhlen. Wir werden nur sehr wenige Menschen finden, die an die Schriften und an die
Existenz Gottes glauben, oder daran, dal der Mensch sich rechtschaffen verhalten muf3. Wer dies tut,
wird als »Aryan« bezeichnet, als »jemand, der an den Fortschritt im spirituellen Leben glaubt«.

Unter denen, die an die Schriften und den Fortschritt der menschlichen Zivilisation glauben, gibt es
zwei Arten von Menschen: die Rechtschaffenen und die Siindvollen. Die Rechtschaffenen gehen
groBtenteils fruchtbringenden Tétigkeiten nach, d. h. sie handeln rechtschaffen, um auf diese Weise die
Befriedigung ihrer Sinne auf legitimem Wege zu erreichen. Von vielen solcher Menschen, die um der
Sinnenbefriedigung willen ein rechtschaffenes Leben fiihren, bemiihen sich einige wenige, etwas iiber
die Absolute Wahrheit zu erfahren. Sie werden »jiianis« genannt, was soviel bedeutet wie »diejenigen,
die nach der Absoluten Wahrheit suchen«. Sie sind grotenteils empirische Philosophen, und von vielen
Hunderttausenden solcher Philosophen werden nur einige wenige tatsdchlich zur Befreiung gelangen.
Befreiung bedeutet in diesem Sinne, daf} sie theoretisch verstehen, daf} ein Lebewesen nicht aus Materie
besteht, sondern von spiritueller Natur ist, die sich von der Materie unterscheidet. Wenn sie diese
Tatsache verstehen, sei es auch nur theoretisch, konnen sie als »mukta« (befreit) bezeichnet werden;
doch wirkliche muktas, d. h. wahrhaft befreite Seelen, sind diejenigen, die ihre wesenseigene Position als
Teile und ewige Diener Gottes erkennen. Wenn solche befreiten Seelen mit Glauben und Hingabe dem
Herrn dienen, werden sie »Krsna-bhaktas« oder »Gottgeweihte« genannt.

Krsna-bewulite Menschen sind frei von materialistischen Begierden. Wer nur theoretisch befreit ist,
hat lediglich verstanden, dal} das Lebewesen nicht aus Materie geschaffen ist. Obwohl solche Menschen
zu den befreiten Seelen zidhlen, hegen sie immer noch personliches Verlangen - sie wollen z. B. mit dem
Hochsten Personlichen Gott eins werden oder legen groBen Wert auf die Riten und Zeremonien, die in
den Veden dargelegt sind, und bemiihen sich, rechtschaffen zu leben, um dadurch materielles Gliick zu
erlangen. Und selbst wenn einige von ihnen das Streben nach materiellem Genuf3 aufgegeben haben, so
wollen sie doch immer noch in der spirituellen Welt genieBen und mit dem Hochsten Herrn eins werden.
Andere haben den Wunsch, Vollkommenheit in der Beherrschung mystischer Krifte zu erlangen.
Solange noch solche Wiinsche im Herzen eines Menschen brennen, kann er die Natur des reinen
hingebungsvollen Dienens nicht verstehen, und getrieben von seinen Begierden findet er keinen Frieden.
Solange das Verlangen nach materieller Vollkommenheit unser Denken und Handeln bestimmt, kénnen
wir nicht friedvoll werden. Die Geweihten Krsnas streben nicht nach materiellen Vorteilen, und daher
sind sie die einzigen wahrhaft friedvollen Menschen in der materiellen Welt. Das wird im Sechsten
Canto des Srimad-Bhagavatam im 4. Vers des 14. Kapitels bestitigt, wo es heifit: «Unter vielen
Millionen befreiter Menschen und solchen, die mystische yoga-Krifte entwickelt haben, findet man nur
selten einen, der dem Hochsten Personlichen Gott vollig hingegeben und deshalb friedvoll Ist.«

Sr1 Caitanya erkldrte weiter, dal Millionen und Trillionen von Lebewesen in der materiellen Welt
umherwandern und nur einige wenige durch die Gnade Krsnas und des geistigen Meisters den Samen
des hingebungsvollen Dienens empfangen koénnen. Der fromme, d. h. religiose Mensch neigt im
allgemeinen dazu, die Bildgestalten der Halbgotter in den verschiedenen Tempeln zu verehren, und
wenn er durch Zufall seine Ehrerbietungen Visnu, dem Hochsten Personlichen Gott, erweist und die
Gunst eines Vaisnavas, eines Gottgeweihten, erwirbt, so hilft ihm das, selbst wenn die Verehrung
unbewuf3t geschah, sich dem Hochsten Herrn zu nihern. Im Sn‘mad—th‘zgavatam finden wir in diesem
Zusammenhang das Beispiel des groBen Weisen Narada Muni. Narada hatte die Gelegenheit, Vaisnavas
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zu dienen, und erwarb sich so ihre Gunst, mit dem Ergebnis, da} er im nédchsten Leben selbst ein groB3er
Gottgeweihter wurde. Die Vaisnavas bzw. Gottgeweihten haben stets grofles Mitleid mit den bedingten
Seelen, und ein Gottgeweihter geht sogar, ohne von einer bedingten Seele darum gebeten zu werden, von
Tiir zu Tiir, um die Menschen, die im Dunkel der Unwissenheit leiden, mit dem Wissen um ihre
wesenseigene Position zu erleuchten, die darin besteht, in hingebungsvollem Dienen bzw.
Krsna-Bewulltsein zu leben. Solche Gottgeweihte sind vom Herrn ermichtigt und besonders dazu
befihigt, allen Arten von Menschen das Bewulitsein der Hingabe, Krsna-BewuBtsein, zu vermitteln. Sie
werden autorisierte geistige Meister genannt. Nur durch die Barmherzigkeit eines solchen geistigen
Meisters kann die bedingte Seele den Samen des hingebungsvollen Dienens empfangen. Man erfihrt die
motivlose Gnade des Hochsten Personlichen Gottes zum erstenmal, wenn man mit einem autorisierten
geistigen Meister in Beriihrung kommt, der die bedingte Seele erleuchten und somit zur hochsten Ebene
des hingebungsvollen Dienens erheben kann. Deshalb sagt SrT Caitanya, man kénne durch die Gnade des
geistigen Meisters die motivlose Barmherzigkeit des Herrn und durch die Barmherzigkeit des Hochsten
Personlichen Gottes die Gnade des geistigen Meisters erlangen.

Durch die Gnade des geistigen Meisters und die Gnade Krsnas wird einem der Samen des
hingebungsvollen Dienens zuteil, den man auf dem Felde des Herzens sden muf}, wie ein Gértner den
Samen eines edlen Baumes. Nachdem man den Samen gesit hat, mufl man ihn begie3en, indem man die
heiligen Namen des Hochsten Herrn singt und hort oder an den Gesprichen reiner Gottgeweihter iiber
hingebungsvolles Dienen teilnimmt. Sowie der Keimling des hingebungsvollen Dienens aus dem Samen
der Hingabe hervorbricht, beginnt er zu wachsen, und wenn die Pflanze ihre hochste Entwicklung
erreicht hat, durchdringt sie die Schale des Universums und geht in die transzendentale, spirituelle Welt
ein, in der alles von den Strahlen des brahmajyoti erleuchtet wird. Die Pflanze durchdringt sogar das
brahmajyoti und erreicht schlieBlich den Planeten, der als Goloka Vrndavana bekannt ist. Dort sucht sie
Zuflucht bei den LotosfiiBen Sri Krsnas. Das ist das endgiiltige Ziel des hingebungsvollen Dienens.
Nachdem die Pflanze zu Fiien Sii Krsnas zur Ruhe gekommen ist, bringt sie eine Frucht hervor, die
Liebe zu Gott genannt wird. Der Gottgeweihte, der transzendentale Gértner, muf3 die Pflanze durch den
Vorgang des Chantens und Horens tiglich und regelmiBig begiefen, denn wenn er nicht chantet und
hort, d. h. wenn er kein Wasser auf die Wurzeln der Pflanze gielt, kann diese leicht vertrocknen.

Der Herr erkldrte weiter, es gebe noch eine andere Gefahr, wihrend man die Pflanze begieB3e: Zum
Beispiel konne es geschehen, daf} ein Tier komme und sie auffresse oder niedertrete, wie es auch bei
einer gewohnlichen Pflanze manchmal der Fall sei. Und auch wenn ein Tier nur die Blitter einer Pflanze
fresse, verdorre diese gewohnlich. Man miisse also darauf achten, dal die Pflanze des hingebungsvollen
Dienens nicht von Tieren vernichtet werde. Der Begriff »Tier« wird in bezug auf Vergehen gegen die
reinen Gottgeweihten gebraucht; diese Vergehen nennt man Vaisnava-apardadha. Sie werden mit einem
tollwiitigen Elefanten verglichen: Wenn ein tollwiitiger Elefant in einen Garten einbricht, richtet er
unabsehbaren Schaden unter Pflanzen und Bidumen an. - Ebenso wirkt sich eine Blasphemie der
Lotosfiile eines reinen Gottgeweihten verheerend auf den Fortschritt im hingebungsvollen Dienen aus.
Man muf3 deshalb die Pflanze durch eine gute Umzdunung schiitzen, d. h., man muf} sich davor hiiten,
bei der Ausfiihrung hingebungsvoller Dienste die reinen Gottgeweihten zu krinken. Wenn man darauf
achtet, sich keinerlei Vergehen gegen die Gottgeweihten zu Schulden kommen zu lassen, ist die Pflanze
des hingebungsvollen Dienens geschiitzt. Es gibt zehn Vergehen, die auch Vergehen gegen den heiligen
Namen genannt werden. Der heilige Name Krsnas ist von Krsna nicht verschieden, und Sti Krsna duldet
daher solche Vergehen nicht.

Das erste Vergehen besteht darin, groe Gottgeweihte zu beleidigen oder zu beschimpfen, die
versucht haben oder versuchen, den Ruhm des heiligen Namens iiberall auf der Welt zu verbreiten.
Wenn jemand auf einen Gottgeweihten neidisch oder ihm millgiinstig gesinnt ist, wihrend dieser
versucht, der Anweisung seines geistigen Meisters nachzukommen und den heiligen Namen auf der
ganzen Welt zu verbreiten, stellt solcher Neid und solche Miflgunst das groBite Vergehen gegen den
heiligen Namen dar. Das zweite Vergehen besteht darin zu leugnen, daB Sri Visnu die Absolute
Wahrheit ist. Es gibt keinen Unterschied zwischen Seinem Namen, Seinen Eigenschaften, Seiner Gestalt,

" singen oder sprechen



48

Seinen Spielen und Seinen Taten; wer in diesen verschiedenen Wesensformen des Hochsten Herrn einen
Unterschied sieht, ist ebenfalls ein Siinder. Auch kommt niemand dem Hochsten Herrn gleich, und
niemand ist groBer als Er, denn der Herr ist der Hochste. Wenn also jemand glaubt, der Herr befinde
Sich auf der gleichen Ebene wie ein Halbgott, macht er sich eines grolen Vergehens schuldig. Das dritte
Vergehen begeht jemand, der die Auffassung hegt, der geistige Meister sei ein gewohnlicher Mensch.
Das vierte besteht darin, die vedischen Schriften herabzuwiirdigen. Das fiinfte Vergehen begeht jemand,
der glaubt, der Ruhm des heiligen Namens sei eine Ubertreibung. Das sechste Vergehen besteht darin,
dem heiligen Namen eine entstellte Bedeutung zu geben. Das siebte Vergehen ist das Begehen von
Stinden im Vertrauen auf die reinigende Kraft, die dem Chanten des heiligen Namens innewohnt. Es ist
bekannt, da man von allen siindhaften Reaktionen befreit wird, wenn man den heiligen Namen des
Herrn chantet, aber das bedeutet nicht, dal man im Vertrauen auf die reinigende Kraft des heiligen
Namens siindhaft handeln darf. Wer dies dennoch tut, macht sich des schwersten Vergehens schuldig.
Das achte Vergehen besteht darin zu denken, rituelle religiose Handlungen wie Buflen, Entsagungen
oder die Darbringung von Opfern seien dem Chanten des heiligen Namens ebenbiirtig. Das Chanten des
heiligen Namens ist der Hochsten Personlichkeit Gottes gleichgestellt. Andere fromme Titigkeiten
mogen zwar auch helfen, sich dem Hochsten Herrn zu nihern, doch wenn sie zur Erreichung eines
materiellen Ziels milbraucht werden, ist dies ein weiteres Vergehen. Das neunte Vergehen besteht darin,
gottlose Menschen iiber die Herrlichkeit des heiligen Namens zu unterrichten. Das zehnte und letzte
Vergehen ist das Haften an materiellen Dingen, obwohl man den heiligen Namen Gottes chantet. Wenn
man den heiligen Namen ohne jedes Vergehen chantet, kann man Befreiung erlangen. Befreiung be-
deutet in diesem Zusammenhang, von allen materiellen Anhaftungen frei zu werden; deshalb gilt es als
Vergehen, noch immer materielles Verlangen zu hegen, obwohl man den heiligen Namen chantet.

Wihrend die Pflanze des hingebungsvollen Dienens wichst, konnen jedoch noch andere Stérungen
auftreten. Zusammen mit der Pflanze des hingebungsvollen Dienens wichst ndmlich auch Unkraut, das
mit materiellen Wiinschen verglichen wird. Wenn der Gottgeweihte im hingebungsvollen Dienen
Fortschritte macht, ist es nur natiirlich, dal viele Menschen zu ihm kommen, die seine Schiiler werden
wollen, und die ihm materielle Bequemlichkeit bieten. Wenn er durch die wachsende Zahl seiner Schiiler
und die von ihnen angebotenen Annehmlichkeiten verblendet wird und seine Pflicht als geistiger Meister
vergifit, verursacht dies eine weitere Storung im Wachstum der Pflanze des hingebungsvollen Dienens.
Denn es kann wohl sein, da3 er dem Genull materieller Bequemlichkeiten zum Opfer fillt, wenn er
solche Angebote entgegennimmt.

Ein anderes Hindernis im hingebungsvollen Dienen ist das Streben nach Befreiung. Die
Einschrinkungen oder Verbote nicht einzuhalten wirkt sich ebenfalls nachteilig aus. Diese Verbote, die
in den autorisierten Schriften aufgefiihrt sind, lauten: Man soll sich nicht der Gesellschaft von Frauen
oder unzuléssiger geschlechtlicher Betédtigung hingeben; man soll sich nicht berauschen; man soll nichts
anderes essen als Krsna-prasada (Nahrung, die Krsna geopfert wurde), und man soll nicht an
Gliicksspielen teilnehmen. Dies sind die Einschrinkungen, die fiir wirkliches hingebungsvolles Dienen
erforderlich sind; wenn man diese Prinzipien nicht strikt befolgt, konnen bei der Ausfiihrung des
hingebungsvollen Dienens schwere Storungen auftreten.

Eine weitere Storung verursacht der Wunsch, durch die Ausiibung des hingebungsvollen Dienens
Ruhm zu ernten. Wenn man nicht achtsam ist, konnen, wie oben geschrieben, beim BegieB3en der
Pflanze des hingebungsvollen Dienens auch andere, unniitze Pflanzen wachsen und den Fortschritt des
hingebungsvollen Dienens hemmen. Das bedeutet, daB auch die unniitzen Pflanzen durch die
Bewisserung lippig wuchern, und dafl der unaufmerksame Gdértner iibersieht, wie solches Unkraut das
Wachstum der Pflanze des hingebungsvollen Dienens beeintrachtigt. Es ist die Pflicht des Neulings, alle
unniitzen Pflanzen auszujiten. Mit anderen Worten: Wenn man das Heranwachsen unniitzer Pflanzen
sorgsam verhindert, kann sich die Hauptpflanze frei entfalten und das hochste Ziel erreichen - den
Planeten Goloka Vrndavana. Es ist das Ergebnis des wirklichen hingebungsvollen Dienens - oder die
wahre Frucht der Pflanze des hingebungsvollen Dienens -, zu diesem Planeten Goloka Vrndavana zu
gelangen. Wenn das Lebewesen, das in liebender Hingabe dient, die Frucht der Liebe zu Gott kostet,
vergifit es alle rituellen Betidtigungen, alles religiose Denken und Handeln zur Verbesserung der
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wirtschaftlichen Verhiltnisse, die Befriedigung der Sinne und den Wunsch, mit dem Hochsten Herrn
eins zu werden und in seine unendliche Lichtfiille einzugehen.

Es gibt viele Vorstufen des spirituellen Wissens und der transzendentalen Gliickseligkeit wie etwa die
Ausfiihrung ritueller Opferungen, die in den Veden empfohlen werden, die Auferlegung strenger Buf3en,
die Ausiibung religioser Pflichten und die Praxis des mystischen yoga. Sie alle haben ihre eigenen,
unterschiedlichen Ergebnisse, deren sich der Ausfiihrende erfreuen kann; doch diese Ergebnisse behalten
ihren anziehenden Glanz nur so lange, bis man zum transzendentalen liebevollen Dienst fiir Gott erhoben
wird. Dazu gibt es einen treffenden Vergleich: Ein Mensch, der von einer Schlange gebissen wird, bleibt
so lange bewuBtlos, bis er ein bestimmtes Medikament riecht. Sobald er diesen besonderen Duft
einatmet, wird dem Gift die Wirkung genommen, und sein Bewultsein kehrt zuriick.

Unsere urspriingliche Liebe zu Gott kann durch die Ausiibung reinen hingebungsvollen Dienens aus
ihrem jetzigen Schlafzustand erweckt werden. Was aber ist das Wesen dieses hingebungsvollen
Dienens? Was sind seine Symptome? Sri Caitanya erklirte Riipa Gosvami, daB es im reinen
hingebungsvollen Dienen keinen anderen Wunsch gibt als den Willen, im Krsna-Bewulltsein
fortzuschreiten. In diesem BewuBtsein ist kein Raum fiir die Verehrung der Halbgotter oder anderer
Lebewesen, noch fiir spekulative, empirische Philosophie oder materiell-eintrigliche Betitigung. Man
sollte sich von all diesen materiellen Verunreinigungen fernhalten und nur das annehmen, was dazu
dient, Leib und Seele zusammenzuhalten, nichts jedoch, was die Anspriiche des Korpers zusitzlich
vermehrt. Man sollte lediglich die elementaren Bediirfnisse des Korpers befriedigen, denn das wichtigste
ist, da man durch das Chanten der heiligen Namen Gottes Krsna-Bewulitsein entwickelt. Reines
hingebungsvolles Dienen bedeutet, alle Sinne, die uns gegeben sind, in den Dienst des Herrn zu stellen.
Zur Zeit sind unsere Sinne verunreinigt, weil unser Korper im Materiellen gebunden ist und wir uns mit
ihm identifizieren. So glauben wir, unser Korper gehore zu einer bestimmten Gesellschaft, er gehore
einer bestimmten Nation oder einer bestimmten Familie an, und daher bezeichnen wir uns als Deutsche,
Amerikaner, Inder, Minner oder Frauen usw. Diese Vorstellungen sind das sichere Zeichen fiir ein
korperliches BewufBtsein. Die Sinne gehoren zum Korper, und wenn sie unter solch korperlicher
Lebensauffassung stehen, sei sie nun auf Familie, Gesellschaft oder Nation bezogen, kann Krsna-Be-
wuBltsein nicht entwickelt werden. Die Sinne miissen also geldutert werden. Wir sollten verstehen, daf}
wir selbst Krsna gehoren, da3 unser Leben Krsna gehort, und daB3 es unsere Identitit ist, Krsna auf
immer und ewig zu dienen. Reines hingebungsvolles Dienen bedeutet somit, alle Sinne in den Dienst des
Herrn zu stellen.

Ein reiner Gottgeweihter gibt sich dem transzendentalen liebevollen Dienst fiir den Hochsten
Personlichen Gott hin; Befreiung zu personlicher Sinnenfreude lehnt er ab. Im Dritten Canto des
Srimad-Bhagavatam erklirt Kapiladeva im 10.-12. Vers des 29. Kapitels die reine Natur des
hingebungsvollen Dienens wie folgt: »Sobald ein reiner Gottgeweihter von der Herrlichkeit und den
transzendentalen Eigenschaften des Hochsten Personlichen Gottes hort, der im Herzen jedes Lebewesens
weilt, strebt sein Geist sofort dem Herrn entgegen wie das Wasser des Ganges dem Meer
entgegenflieBt.« Diese spontane Hinwendung zum Hochsten Personlichen Gott ist ein Zeichen fiir reine
dienende Hingabe. Hingebungsvolles Dienen ohne jegliches Gewinnstreben und ohne Hindernisse
materieller Natur nennt man reine Hingabe. Der reine Gottgeweihte begehrt nicht danach, mit dem
Hochsten Herrn auf demselben Planeten zu leben; er hegt nicht den Wunsch, an der reichen Fiille der
Hochsten Gottlichen Personlichkeit teilzuhaben, und er verlangt auch nicht danach, die gleiche Form wie
der Hochste Personliche Gott zu erhalten. Er sehnt sich nicht danach, mit dem Herrn unmittelbar
zusammenzusein, und er mochte erst recht nicht mit der Hochsten Person verschmelzen - selbst wenn
Gott ihm all dies anbieten wiirde. Der Grund hierfiir liegt darin, daB3 ein Gottgeweihter so sehr darin
aufgeht, dem Herrn in transzendentaler Liebe zu dienen, da3 er gar nicht dazu kommt, iiber diese
Beschiftigung hinaus an seinen personlichen Vorteil zu denken. Wie ein materialistischer Unternehmer
fortwidhrend nur an sein Geschift denkt, so ist ein reiner Gottgeweihter, der dem Herrn in seiner Hingabe
dient, stindig in Gedanken an den Hochsten versunken.

Wer all diesen Gegebenheiten entspricht, hat die hochste Stufe des hingebungsvollen Dienens
erreicht. Und nur durch solch transzendentales liebevolles Dienen kann man den Einflul mayas
tiberwinden und reine Liebe zu Gott entwickeln. Solange man noch Verlangen nach materiellem Genuf3
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oder nach Befreiung - den beiden »Hexen der Verfiihrung« - hegt, kann man keinen Geschmack am
transzendentalen liebevollen Dienst finden.

Es gibt drei Stufen des hingebungsvollen Dienens: die erste wird die Stufe der Entwicklung genannt,
d. h. der Neuling beginnt, einen Geschmack fiir das transzendentale liebevolle Dienen zu entwickeln; auf
der zweiten Stufe verwirklicht er seinen Dienst, und auf der dritten, der hochsten Stufe, erlangt er Liebe
zu Gott. Es gibt neun Methoden, wie z. B. Chanten, Horen und Sich-Erinnern, mit deren Hilfe man
hingebungsvolles Dienen entwickeln kann. Diese Vorginge kennzeichnen das Anfangsstadium des
hingebungsvollen Dienens.

Wenn man mit Hingabe und Vertrauen hort und chantet, verschwinden allméhlich alle materiellen
Zweifel. Mit der Zeit verstirkt sich der Glaube an den hingebungsvollen Dienst, so da} der Schiiler
immer hohere Stufen erreicht. Er wird allméhlich gefestigt, entwickelt immer mehr Geschmack am
hingebungsvollen Dienen, erreicht die Stufe der Anhaftung und erlebt schlielich jene Ekstase, die das
Anfangsstadium der Liebe zu Gott genannt wird. Die Ekstase entsteht aus der Entwicklung des
hingebungsvollen Dienens. Wenn sie durch die Methode des Horens und Chantens weiter
vervollkommnet wird, konzentriert sie sich allméhlich und wird letzten Endes zur »Liebe zu Gott«.

Von dieser Stufe aus sind weitere Entwicklungsstadien moglich, die »transzendentale Zuneigungx,
»Emotion«, »Ekstase« und »duBerste, intensive Anhaftung« genannt werden. Im Sanskrit heilen diese
Stufen »raga«, »anuraga«, »bhava« und »mahabhava« oder »premd«. Dies sind die technischen
Bezeichnungen. Wie sich eine Stufe aus der anderen entwickelt, wird am Beispiel des Zuckersirups
deutlich: Zu Beginn ist der Zuckersirup fliissig; wenn dann etwas Wasser verdampft, verdickt er sich,
wird zu Melasse, dann zu Kristallzucker und schlieflich zu Kandis. Dies sind die verschiedenen Stadien,
die der Zuckersaft durchliduft, und dhnlich gibt es auch verschiedene Stufen in der Entwicklung der
transzendentalen Liebe zum Hochsten Personlichen Gott. Wenn man sich auf der transzendentalen
Ebene befindet, hat man die Stufe der Stetigkeit erlangt. Wer diese transzendentale Ebene noch nicht
erreicht hat, hat im hingebungsvollen Dienen oder der Liebe zu Gott noch keine Bestindigkeit erlangt
und lduft sehr leicht Gefahr, wieder zuriickzufallen. Befindet man sich jedoch auf der transzendentalen
Ebene, wird man stetig und braucht einen Riickfall ins materielle BewufBtsein nicht mehr zu befiirchten.
Diese Stufe der Selbstverwirklichung wird »sthayi-bhava« genannt.

Von der Stufe der »sthayi-bhava« kann man sich auf noch héhere Stufen erheben, die als »vibhava«,
»anubhava«, »satvik« und »vyabhicari-bhava« bekannt sind. Verbinden sich diese vier mit der
»Stetigkeit« des reinen transzendentalen Lebens findet ein Austausch von rasa oder transzendentalem
Wohlgeschmack statt. Dieses liebevolle Geben und Erwidern zwischen den Liebenden hei3t im
allgemeinen »Krsna-bhakti-rasa« oder »der transzendentale Geschmack des Austausches von
Liebesgefiihlen zwischen dem Gottgeweihten und dem Hochsten Personlichen Gott«. Wir sollten uns
jedoch daran erinnern, daf}, wie oben erklédrt wurde, solche Entwicklung des transzendentalen liebenden
Austausches von rasas auf der Stufe der »sthayi-bhava« beruht. Das Grundprinzip von »vibhava« ist
»sthayi-bhava«; die anderen Aktivitdten sollen lediglich dazu beitragen, transzendentale Liebe fiir Krsna
zu entwikkeln.

Die Ekstase der transzendentalen Liebe besteht aus zwei Komponenten: aus der Verbindung und der
Ursache der Ekstase. Die Verbindung 1d6t sich wiederum unterteilen, nimlich in Subjekt und Objekt. Im
hingebungsvollen Dienen findet ein liebevoller Austausch zwischen Krsna und dem Gottgeweihten statt,
und die transzendentalen Eigenschaften Krsnas sind die Ursache der Ekstase, die dabei entsteht. Das
bedeutet, da} ein Gottgeweihter sich dafiir begeistert, dem Hochsten Personlichen Gott, Krsna, zu
dienen, da er von den transzendentalen Eigenschaften Krsnas bezaubert ist. Die Mayavadi-Philosophen
behaupten, die Absolute Wahrheit sei eigenschaftslos, doch die Vaisnava-Philosophen wissen, daf}
nirguna (Eigenschaftslosigkeit) bedeutet, da3 die Absolute Wahrheit keine materiellen Qualitdten hat,
sondern spirituelle Eigenschaften, die so einzigartig und herrlich sind, da} sich selbst befreite Seelen
zum Hochsten Herrn hingezogen fiihlen. Diese Tatsache wird im atmarama-Vers des
Srimad-Bhagavatam sehr schon erklirt. Dort heifit es, daB selbst diejenigen, die selbstverwirklicht sind,
von Krsnas Eigenschaften angezogen werden. Das beweist, dal die Eigenschaften Krsnas nicht von
materieller Art sind - es sind rein transzendentale Eigenschaften.
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Die hochste Stufe der Ekstase 146t sich an folgenden dreizehn Symptomen erkennen: 1. Tanzen, 2.
sich auf dem Boden wilzen, 3. Singen, 4. in die Hidnde klatschen, 5. Striuben der Korperhaare, 6.
enormer Stimmaufwand, 7. Gihnen, 8. schweres Atmen, 9. Vergessen gesellschaftlicher Formen, 10.
Speichelausfluf3, 11. Lachen, 12. Kopfschmerzen und 13. Husten. Diese dreizehn Symptome treten nicht
alle gleichzeitig auf, sondern richten sich nach der Art des Austausches von transzendentalem
Wohlgeschmack. Manchmal machen sich einzelne Symptome besonders deutlich bemerkbar. Der
transzendentale Wohlgeschmack kann fiinffach unterteilt werden: die erste Stufe wird im allgemeinen
Santa-rati genannt. Auf dieser Ebene erkennt man die Grée des Hochsten Personlichen Gottes, da man
von der materiellen Verunreinigung befreit ist; doch man dient Ihm noch nicht in reiner transzendentaler
Liebe. Man befindet sich noch im Stadium der Neutralitdt, d. h. der noch inaktiven Zuneigung zum
Hochsten.

Die zweite Stufe beginnt, wenn man erkennt, da3 man fiir ewig dem Hochsten Personlichen Gott
untergeordnet und immer von Seiner Gnade abhiéngig ist. Zu diesem Zeitpunkt erwacht eine natiirliche
Zuneigung, dhnlich der, die ein erwachsener Sohn fiir seinen Vater empfindet, der ihn mit allem
versorgt. In diesem Stadium mochte das Lebewesen statt maya, der Illusion, dem Hochsten Personlichen
Gott dienen. Man nennt dieses Stadium ddasya-rati. Die ndchste Stufe der transzendentalen Liebe wird
sakhya-rati genannt. Hierbei hat man eine respektvolle und liebevolle Beziehung zum Herrn und
befindet sich auf der gleichen Ebene wie Er. Dieses Stadium entwickelt sich weiter im scherzenden
Umgang und im entspannten Austausch mit frohlichem Lachen und dergleichen. Dies wird Freundschaft
mit dem Personlichen Gott ohne dienende Zuriickhaltung genannt. Man vergif3t auf dieser Stufe gleich-
sam seine untergeordnete Stellung als Lebewesen, obwohl man der Hochsten Person immer noch den
groften Respekt entgegenbringt. Wenn sich der transzendentale rasa der Freundschaft weiterentwickelt,
nennt man ihn vatsalya-rati, elterliche Liebe. Auf dieser Stufe versucht das Lebewesen, Gottes Vater
oder Mutter zu sein, und statt den Herrn zu verehren, wird das Lebewesen als Vater oder Mutter des
Hochsten von diesem verehrt. Der Herr macht Sich in dieser Beziehung von der Gnade Seiner reinen
Geweihten abhingig. Er begibt Sich freiwillig in die Obhut Seines Geweihten, um von ihm liebevoll
aufgezogen zu werden.

Der Gottgeweihte erlangt eine Position, in der er den Hochsten Personlichen Gott umarmen oder
sogar Sein Haupt kiissen kann. Es sind solches Zeichen elterlicher Liebe zum Herrn. Die nédchste Stufe
ist madhurya-rati, der Austausch von Wohlgeschmack in vertrauter Liebe. Auf dieser Stufe des
transzendentalen liebevollen Dienstes kommt es zu einem Austausch von Blicken, zum Spiel der
Mienen, man sagt sich liebe Worte oder lichelt einander liebevoll zu. So tauschten Krsna und die
Midchen von Vraja zarte Blicke in vertrauter Liebeszugehorigkeit.

Neben den fiinf hauptsidchlichen rasas gibt es sieben Beziehungen zweiter Ordnung, und zwar in
Heiterkeit, in visiondrem Erleben, in ritterlichem Austausch, in Mitleiden, Zorn, Entsetzen und
Vernichtung. So tauschte Bhisma mit Krsna den transzendentalen rasa der ritterlich-kdmpfenden
Begegnung aus, und HiranyakaSipu erfuhr die Begegnung mit dem Hochsten in dessen
grauenvoll-vernichtenden Form.

Die fiinf hauptsédchlichen rasas bleiben stindig im Herzen des reinen Gottgeweihten, wohingegen die
sieben sekundiren durch ihr Erscheinen und Verschwinden die bereits vorhandenen rasas lediglich
bereichern. Beispiele fiir Santa-bhaktas, santa-Gottgeweihte, sind die neun yogis mit den Namen Kavi,
Havi, Antariksa, Prabuddha, Pippallayana, Havirhotra, Dravida bzw. Drumila, Chamasa und
Karabhajana sowie gro3e Weise wie die vier Kumaras Sanaka, Sanandana, Sanatkumara und Sanatana.
Beispiele fiir Gottgeweihte in der transzendentalen Beziehung als Diener sind Raktaka, Citrika und
Patraka, die Krsna in Goloka dienen, Daruka, der Ihm in Dvaraka dient, und Hanuman, der Ihm auf
einem der Vaikuntha-Planeten dient. Zu den Gottgeweihten, die eine freundschaftliche Beziehung zu
Krsna haben, zihlen Sridama in Vrndavana und Bhima und Arjuna in Dvaraka oder auf dem Schlacht-
feld von Kuruksetra. Beispiele von Gottgeweihten, die Krsna als Eltern lieben, sind Nanda und Yasoda
in Vrndavana, Sein Onkel und andere Verwandte. Eine Beziehung zum Herrn in vertrauter Liebe haben
die Midchen von Vraja, Vrndavana, von denen Radharant Krsna am néchsten steht, und die Koniginnen
und Gliicksgoéttinnen in Dvaraka, von denen Rukmint die Vortrefflichste ist.
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Die Zuneigung fiir Krsna ist von zweierlei Art. Die eine trigt die Merkmale der Scheu und Ehrfurcht;
solch scheue und ehrfiirchtig-liebevolle Beziehung, der es in gewisser Weise an Freiheit mangelt, findet
man in Mathura und auf den Vaikuntha-Planeten. Dort ist der Geschmack am transzendentalen
liebevollen Dienst nicht voll entfaltet. In Gokula oder in Vrndavana hingegen ist der liebende Austausch
vollig zwanglos, und die Kuhhirten von Vrndavana, Jungen sowie Midchen, zeigen keinerlei
Zuriickhaltung oder Scheu, denn ihre Beziehung zu Krsna ist sehr vertraulich und intim. Zuriickhaltung
oder Scheu sind manchmal sogar hinderlich, wenn es darum geht, die Grof3e des Herrn zu erkennen oder
Ihm vorbehaltlos zu dienen. Bei der freundschaftlichen, der elterlichen und der vertrauten Beziehung
machen sich diese Scheu oder Zuriickhaltung nur wenig bemerkbar. Als Krsna hingegen als der Sohn
Vasudevas und Devakis erschien, verehrten Ihn die beiden voller Scheu und Ehrfurcht, da sie wuf3ten,
daf3 der Hochste Herr, Krsna, Visnu, als ihr Kind erschienen war. Es wird dies im Zehnten Canto des
Srimad-Bhagavatam im 51. Vers des 44. Kapitels wie folgt beschrieben: «Als Devaki und Vasudeva
erkannten, dal der Hochste Personliche Gott vor ihnen stand, begannen sie, Thm ihre Gebete
darzubringen, obwohl Er als ihr Kind erschienen war.« Und als Arjuna die universale Form des Herrn
sah, iiberkam ihn groBe Furcht, und er bat Krsna um Verzeihung, da er sich Ihm gegeniiber als Freund
oftmals ungezwungen verhalten hatte. Im Elften Kapitel der Bhagavad-gita finden wir Arjunas Gebet:
»Lieber Krsna, ich habe Dich oftmals beleidigt, als ich Dich »meinen lieben Freund« nannte, ohne Deine
unvorstellbare Macht zu kennen. Bitte vergib mir, daf} ich so toricht war, Dich wie einen gewohnlichen
Freund oder einen gewoOhnlichen Menschen zu behandeln.« Und als Krspa mit Rukmini scherzte,
befiirchtete diese, Er konne sie verlassen und war darum verstort. Rukmini fichelte Krsna gerade
Kiihlung zu, und als sie die Furcht iiberkam, Krsna konne sie verlassen, fiel ihr der Ficher aus der Hand,
ihr Haar offnete sich, und sie stiirzte wie ein vom Sturm gefillter Bananenbaum ohnméchtig zu Boden.
Uber Yasoda, Krsnas Mutter in Vrndavana, wird im Zehnten Canto des Srimad-Bhagavatam im 36. Vers
des 8. Kapitels gesagt: »Der Personliche Gott, der in allen Veden und Upanisaden, in anderen auto-
risierten Schriften und im sankhya-System der Philosophie verehrt wird, erschien, als sei Er ihr leiblicher
Sohn.« Und im Zehnten Canto wird im 12. Vers des 9. Kapitels beschrieben, wie Mutter Yasoda den
kleinen Krsna mit einem Strick festband, damit Er nicht fortlaufen konnte, als sei Er ihr ungezogener
Sohn und ein gewohnliches Kind. Im 24. Vers des 18. Kapitels wird ein dhnliches Beispiel gegeben:
»Als Krsna von Seinen Freunden besiegt worden war, muBte Er Sridama auf den Schultern tragen.«

Krsnas Beziehungen zu den gopis in Vrndavana wird ebenfalls im Zehnten Canto des
S‘rimad—Bhdgavatam beschrieben: »Als Krsna Srimati Radhika beim rasa-Tanz aus der Mitte der
anderen Tinzerinnen mit Sich fortnahm, dachte Srimati Radhika, Sie sei der Grund dafiir, daB Krsna all
die anderen gopis verlassen habe. Obwohl alle von gleicher Schonheit waren, glaubte Sie, Krsna
bevorzuge Sie und wolle Ihr nun Seine Zuneigung zeigen. Voller Stolz dachte Sie: »Krsna hat all die
wunderschonen gopis verlassen, um mit Mir allein zu sein.« Laut sagte Sie dann: »Mein lieber Krsna,
Ich kann nicht mehr weiterlaufen, Meine Fiile schmerzen so sehr - nimm Mich doch bitte auf Deine
Schultern und trage Mich wohin Du willst.« Als Radhika dies sagte, erwiderte Krsna: »Komm nur zu
Mir«, und sowie Er dies sagte, verschwand Er und lief3 Srimati Radhika voller Reue zuriick.

Als Krsna den rasa-Tanz verlieB3, klagten die gopis verzweifelt: »Lieber Krsna, wir haben unsere
Gatten, Sohne, Verwandten, Briider und Freunde verlassen und sind trotz ihrer wohlgemeinten
Ratschlidge zu Dir gegkommen - Du Selbst weillt am besten warum. Du weit, da3 wir hierhergeeilt sind,
weil wir vom siilen Spiel Deiner Flote bezaubert wurden. Es ist sehr grausam von Dir, da3 Du uns
Midchen und Frauen mitten in tiefer Nacht hierher gelockt und dann einfach allein gelassen hast! Das ist
wirklich nicht schon von Dir.«

Das Wort »sama« bedeutet, die Gedanken nicht wahllos schweifen zu lassen, sondern auf den
Hochsten Personlichen Gott zu richten. Wer daher stindig an den Hochsten Personlichen Gott denkt,
befindet sich auf der Ebene des sama. Auf dieser Ebene versteht der Gottgeweihte, dal Krsna das
grundlegende Prinzip aller Dinge ist, die inner- und auBerhalb unseres Erfahrungsbereiches liegen. Das
gleiche wird in der Bhagavad-gita erklart; dort heifit es: »Wer nach vielen Geburten zu wahrer
Erkenntnis gekommen ist, gibt sich Vasudeva (Krsna) hin, da er versteht, da} Krsna allgegenwirtig ist
und die gesamte kosmische Manifestation durchdringt.« Alles Existierende ist vom Hochsten Herrn ge-
schaffen worden, und weil alles in Seiner Energie ruht, ist alles von Thm in Seiner personlichen Form
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verschieden. Dies geht auch aus dem Bhakti-rasamrtra-sindhu hervor, in welchem gesagt wird: »Wenn
der Geist auf Krsna gerichtet ist, hat man die Stufe des sama erreicht. Der Hochste Personliche Gott
sagt: samo mannisthata buddhi, was bedeutet, dal niemand, ohne auf die santa-rati-Ebene zu gelangen,
die GroBe Krsnas und die Ausbreitung Seiner verschiedenen Energien kennen kann, die die Ursache aller
Manifestationen sind. Das gleiche wird im Elften Canto des Srimad-Bhagavatam im 33. Vers des 19.
Kapitel noch ausfiihrlicher erklirt; dort heifit es: »Geistige Ausgeglichenheit (sama) kann nur von dem
erreicht werden, der davon iiberzeugt ist, daB3 der Hochste Personliche Gott der Ursprung aller Dinge ist,
und der seine Sinne beherrschen kann.« Wenn man bereit ist, alle nur erdenklichen Unannehmlichkeiten
auf sich zu nehmen, um die Sinne zu beherrschen und den Geist im Gleichgewicht zu halten, nennt man
dies »titiksa« oder »Duldsamkeit«. Und wenn man das Dridngen der Zunge und der Genitalien
beherrschen kann, wird dies »dhrti« genannt. Hat man die dhrti Stufe erreicht, wird man dhira, friedvoll.
Ein friedvoller Mensch wird durch den Drang der Zunge und der Genitalien nicht mehr beunruhigt.

Die unerschiitterliche Position im Krsna-Bewuftsein, in der man seinen Geist ohne abzuschweifen
auf Krsna konzentrieren kann, nennt man santa-rasa. Im santa-rasa treten zwei Dinge besonders hervor:
Unbeirrbares Vertrauen in Krsna und das Aufhoren aller materiellen Wiinsche. Diese spezifischen
Merkmale des santa-rasa, die jedoch noch nichts mit Krsna zu tun haben, gibt es auch in allen anderen
rasas. Ahnlich wie Klangschwingungen, die aus dem Ather entstehen, auch in allen anderen Elementen
wie Luft, Feuer, Wasser und Erde vorhanden sind, so sind die beiden Kennzeichen der Santa-rasa,
ndmlich unbeirrbarer Glaube an Krsna und Wunschlosigkeit allem gegeniiber, was nicht Krsna ist, auch
in den anderen tranzendentalen Beziehungen gegenwirtig wie dasya (Dienerschaft), sakhya
(Freundschaft), vatsalya (elterliche Zuneigung) und madhurya-rasa (innige Liebe).

Wenn wir von etwas sprechen, was nicht Krsna ist, so bedeutet das nicht, daf} irgend etwas auB3erhalb
von Krsna existiert. Es kann nichts geben, was nicht Krsna ist, weil alles ein Produkt der Energie Krsna
ist. Und da Krsna und Seine Energien miteinander identisch sind, ist indirekt alles Krsna. Ein Beispiel
mag dies verdeutlichen: Jedes Lebewesen hat ein Bewulltsein. Wenn dieses BewulBtsein vollstindig auf
Krsna gerichtet ist, dann ist es rein und wird Krsna-BewuBtsein genannt. Ein anderes Bewultsein als
Krsna-Bewultsein oder ein auf Sinnengenuf3 gerichtetes BewuBtsein wird »Nicht-Krsna-BewuBtsein«
genannt. In unreinem Zustand entsteht die Auffassung, es gebe etwas, das nicht Krsna ist. Im reinen
Zustand jedoch gibt es nichts auler Krsna-BewufBtsein. Das aktive Interesse an Krsna bei dem man
glaubt, »Krsna ist mein« oder »ich gehore Krsna, und es ist deshalb meine Aufgabe, Krsna zu erfreuen,
ist eine hohere Stufe als die des Santa-rasa. Die Stufe des santa-rasa zu erreichen, auf der das
unpersonliche Brahman oder der, Paramatma verehrt werden, bedeutet, die Grole Krsnas zu erkennen.
Die Verehrung des unpersonlichen Brahman und des Paramatma gehort zum Bereich der
philosophischen Spekulation und des mystischen yoga. Doch wenn man sein Krsna-Bewuftsein, d. h.
sein spirituelles Verstidndnis, weiterentwickelt, beginnt man den Paramatma, die Uberseele, als das ewig
verehrungswiirdige Objekt zu schitzen und gibt sich IThm hin: bahiinari janmanam ante. »Nach vielen,
vielen Geburten«. Wenn man sich nach vielen Geburten, die zur Verehrung des Brahman und des
Paramatma fiihrten, dem Vasudeva-Paramatma, dem Hochsten Herrn, hingibt und sich als den ewigen
Diener Vasudevas erkennt, erreicht man die transzendentale Ebene und ist damit eine selbstverwirklichte
Seele. Da so die vertraute, enge Beziehung zur Hochsten Absoluten Wahrheit wiederaufgenommen
wurde, beginnt man, dem Hochsten Personlichen Gott in transzendentaler Liebe zu dienen, und so
wandelt sich die Stufe des Santa-rasa, der neutralen Haltung, in dasya-rasa Dienen.

Auf der dasya-rasa-Stufe ist die Beziehung zum Hochsten Herrn von grofler Ehrfurcht und Scheu
gekennzeichnet. Die Grofle des Herrn wird auch auf der Ebene des dasya-rasa gewiirdigt. Es sei hier
vermerkt, dal im Zustand des Santa-rasa keine spirituelle Aktivitdt des Dienens ausgefiihrt wird, dafl
aber auf der Stufe des dasya-rasa dieser Dienst beginnt. Deshalb finden wir im dasya-rasa zwei
Merkmale: die Eigenschaft des santa-rasa und das BewuBtsein, der ewige Diener des Hochsten zu sein.

Santa-rasa und dasya-rasa sind zweifellos transzendentale Stufen der Liebe zu Gott, doch dariiber
hinaus gibt es noch die vertrauliche Zuneigung bzw. reine transzendentale Liebe. Dieses Vertrauen in die
Hochste Personlichkeit nennt man visrambha. Auf der Stufe des visrambha, der Briiderlichkeit, hat der
Gottgeweihte keine Ehrfurcht oder Scheu vor dem Hochsten Personlichen Gott. Somit gibt es in der
transzendentalen Beziehung des Sakhya-rasa drei transzendentale Eigenschaften: die Wiirdigung der
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GroBe, das Gefiihl der Verwandtschaft und die Beziehung der Vertrautheit ohne jede Ehrfurcht oder
Scheu. In der Beziehung als Freund gibt es also eine transzendentale Eigenschaft mehr als in der des
Dieners.

Die Stufe der elterlichen Zuneigung, vatsalya-rasa, ist von vier Eigenschaften gekennzeichnet; zu den
drei oben genannten kommt das Gefiihl des Gottgeweihten hinzu, da3 der Hochste Herr von seiner
Gnade abhingig ist. Als Vater oder Mutter des Hochsten Personlichen Gottes bestraft der Gottgeweihte
den Hochsten Herrn auch manchmal und glaubt, fiir Thn sorgen zu miissen. Dieses transzendentale
Gefiihl, der Erhalter des Hochsten Erhalters zu sein, bereitet sowohl dem Gottgeweihten als auch dem
Hochsten Personlichen Gott gro3e Freude.

Der Herr beauftragte also Srila Riipa Gosvami, die transzendentale Schrift Bhakti-rasamrta-sindhu
(die Wissenschaft des hingebungsvollen Dienens) zu verfassen und darin das Wesen der fiinf
transzendentalen Beziehungen zu beschreiben. Dort wird genau erklirt, wie sich die transzendentale
Eigenschaft des sSanta-rasa, der unbeirrbare Glaube an Krsna, zur Beziehung als Diener, dasya-rasa,
entwickelt, dann zum sakhya-rasa und damit zur unbeirrbaren Freundschaft wird und sich noch weiter
entfaltet zum transzendentalen Geschmack der elterlichen Liebe, in der der Gottgeweihte das Gefiihl hat,
fiir den Herrn sorgen zu miissen. Alle Beziehungen gipfeln schlieBlich im madhurya-rasa, in der innigen
Liebe, in der alle verschiedenen transzendentalen Beziehungen gleichzeitig existieren.



55
2. KAPITEL

Sanatana Gosvami

Ich bringe meine respektvollen Ehrerbietungen Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu dar, durch dessen
Barmherzigkeit selbst ein Mensch der niedrigsten Schichten zum transzendentalen hingebungsvollen
Dienen fiir den Herrn gelangen kann.

Nachdem Sri Caitanya Mahaprabhu in die Lebensstufe der Entsagung, sannydsa, eingetreten war,
reiste Er durch ganz Indien und kam eines Tages auch in das Dorf Ramakeli in Maldah, einem Bezirk in
Bengalen. Dort lebten die beiden Briider Dabir Khas und Sakara Mallik, die als Minister in der
Regierung Hussain Shahs tétig waren, und die spéter als Sanatana Gosvami und Riapa Gosvami bekannt
wurden. Thnen bot sich bei Caitanyas Besuch die Gelegenheit, mit dem Herrn personlich
zusammenzutreffen, der einen solch starken Eindruck in ihnen hinterlief3, daB3 sie sich nach dieser
Begegnung entschlossen, ihre Regierungsdmter niederzulegen und sich Seiner sankirtana-Bewegung
anzuschlieBen. Die beiden Briider unternahmen sofort alles Notwendige, um sich von ihren materiellen
Verpflichtungen zu 16sen und beauftragten zwei gelehrte brahmanas, verschiedene religiose vedische
Rituale zu vollziehen, um so vollstindige Freiheit fiir den hingebungsvollen Dienst fiir Krsna zu
gewinnen. Diese Vorbereitungen nennt man purascarya. Der rituelle Ablauf dieses Vorgangs besteht aus
einer dreimal tdglich ausgefiihrten Verehrung der Vorviiter, aus Feueropferungen und der Verteilung von
Speisen an gelehrte brahmanas. Im Hari-bhakti-vilasa, der mal3geblichen Schrift fiir vedische
Unterweisungen, werden diese Rituale niher erldutert.

Nach Beendigung der religiosen Rituale kehrte der jlingere der Briider, Sakara Mallik (Rapa
Gosvami), mit einer ansehnlichen Summe Geldes, die er im Regierungsdienst erworben hatte, nach
Hause zuriick. Die Silber- und Goldmiinzen fiillten ein groes Boot, und als Ripa Gosvami zu Hause
angekommen war, teilte er den gesamten Reichtum und gab die eine Hilfte den brahmanas und
Vaisnavas, die dem Hochsten Herrn stindig in Liebe und Hingabe dienen. Es ist die Aufgabe der
brahmanas, die Absolute Wahrheit zu verstehen, und wenn sie dann dem Herrn in tanszendentaler Liebe
dienen, werden sie als Vaisnavas bezeichnet. Sowohl die brahmanas als auch die Vaisnavas sollten vier-
undzwanzig Stunden am Tag im Dienst des Herrn beschiftigt sein, und weil sich Rupa Gosvami ihrer
wichtigen transzendentalen Stellung bewuf3t war, gab er ihnen fiinfzig Prozent seines Reichtums. Den
Rest teilte er noch einmal in zwei Hilften und gab den einen Teil seinen Verwandten und
Familienangehorigen; die andere Hilfte verwahrte er fiir eventuelle Notfille.

Diese Aufteilung ist beispielhaft fiir alle, die im spirituellen Wissen Fortschritte machen wollen.
Gewohnlich hinterlidBt ein Mensch seinen gesamten Besitz seinen Angehdrigen, wenn er sich von den
Familienangelegenheiten zuriickziehen und ein rein spirituelles Leben fiihren will. Doch Riupa Gosvamis
Verhalten soll fiir uns ma3gebend sein. Fiinfzig Prozent seines Vermdgens gab er fiir spirituelle Zwecke,
flinfundzwanzig Prozent lief er seiner Familie zukommen, und die fiinfundzwanzig Prozent, die er fiir
personliche Notfille behielt, hinterlegte er bei einer Handelsgesellschaft, da es in jenen Tagen noch
keine Banken gab. Weitere zehntausend Goldmiinzen wurden fiir eventuelle Ausgaben seines &lteren
Bruders Sanatana Gosvami zuriickgelegt.

Zu jener Zeit erhielt Riipa Gosvami Kenntnis davon, daB Sii Caitanya Mahaprabhu Vorbereitungen
traf, von Jagannatha Purt nach Vrndavana zu gehen. Er sandte sofort zwei Boten aus, die verlidBliche
Nachrichten iiber die Reisepldne des Herrn einholen sollten, und bereitete sich darauf vor, nach Mathura
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zu gehen, um den Herrn dort zu treffen. Soviel man weil}, erhielt Riipa Gosvami vom Nawab die Erlaub-
nis, sich Sri Caitanya anzuschlieBen, aber nicht so Sanatana Gosvami. Dieser iibergab deshalb die ihm
anvertrauten Regierungsgeschifte seinen engsten Mitarbeitern und blieb zu Hause, um das
Srimad-Bhagavatam zu studieren.

Er beschiftigte etwa zehn bis zwanzig gelehrte brahmanas und begann in ihrer Gesellschaft ein
intensives Studium des Srimad-Bhagavatam. Wihrend er in seine Studien vertieft war, lieB er sich beim
Nawab Hussain Schah wegen Krankheit entschuldigen. Der Herrscher legte jedoch auf Sanatanas
Ratschldge in Regierungsfragen groen Wert, und so erschien er eines Tages unvermittelt in Sanatana
Gosvamis Haus. Als der Nawab das Zimmer betrat, in dem sich Sanatana Gosvami und die brahmanas
zu versammeln pflegten, erhoben sich alle sofort respektvoll und boten ihm einen Sitz an, doch der
Nawab wandte sich sogleich an Sanatana und sprach: »Du hast mir geschrieben, du seist krank, doch
mein Arzt, den ich zu dir schickte, hat mir berichtet, da} es dir in Wirklichkeit gut geht. Es ist mir ein
Ritsel, warum du vorgibst, krank zu sein, und deinen Dienst nicht versiehst, wenn du doch offensichtlich
bei guter Gesundheit bist. Deshalb bin ich selbst gekommen, um nach dem Rechten zu sehen. Dein
Verhalten bereitet mir gro3e Sorge. Wie du weilit, habe ich mein ganzes Vertrauen in dich und deine
verantwortungsvolle Arbeit gesetzt, und da ich mich bisher auf dich verlassen konnte, war es mir
moglich, mich anderen Dingen zu widmen. Wenn du nun so unerwartet deinen Dienst quittierst, war
alles, was du in der Vergangenheit getan hast, vergebens. Lal} dir all dies durch den Kopf gehen und sage
mir dann bitte, was du zu tun gedenkst.«

Sanatana Gosvami erkldrte dem Nawab, daB3 es ithm nicht langer moglich sei, als Minister tétig zu
sein, und bat ihn, einen andern mit seinem Amt zu betrauen. Da wurde der Nawab sehr drgerlich und
sagte: »Dein Bruder lebt wie ein Jiger, und wenn auch du dich aus der Verwaltung zuriickziehst, ist alles
zu Ende.« Es wird gesagt, dal der Nawab Sanatana Gosvami wie seinen jiingeren Bruder behandelte.
Der Nawab war gerade dabei, verschiedene Landesteile zu erobern, und liebte es aulerdem, viel auf die
Jagd zu gehen. Deshalb hatte er die Verwaltung des Landes gewissermallen Sanatana Gosvami
tiberlassen, und so bedridngte er ihn: »Wenn auch du dich einfach vom Regierungsdienst zuriickziehst,
wie soll dann die Verwaltung weitergehen?« Sanatana Gosvami antwortete mit Ernst: »Du bist der
Herrscher von Bengalen, und du bestrafst verschiedene Verbrecher auf unterschiedliche Weise. Es steht
dir also frei, jeden nach seinem Verhalten zur Rechenschaft zu ziehen.« In dieser Antwort lag ein
mifBbilligender Hinweis auf des Herrschers Leidenschaft, Tiere zu jagen und Menschen zu téten, um sein
Reich zu vergroern. Der Nawab war intelligent genug, Sanatana Gosvamis Andeutung zu verstehen,
und verliel zornig das Haus. Kurz darauf machte er sich auf, Orissa zu erobern, doch ordnete er zuvor
an, Sanatana Gosvami bis zu seiner Riickkehr in den Kerker zu werfen.

Als Riipa Gosvami von der Festnahme seines dlteren Bruders erfuhr, sandte er durch einen Boten die
Nachricht, dal die zehntausend Goldmiinzen in der Verwahrung des Hiéndlers in Bengalen dazu
verwendet werden sollten, Sanatana aus dem Gefingnis des Nawab zu befreien. Dann machte er sich
zusammen mit seinem jiingeren Bruder Vallabha Bhatta auf den Weg nach Vrndavana, um dort Caitanya
Mahaprabhu zu treffen.

Sanatana bot dem Gefingniswirter fiir seine Freilassung fiinftausend Goldmiinzen und riet ihm, das
Geld ohne Zdgern zu nehmen; denn wenn er dieses Angebot annehme, werde er nicht nur sehr reich
werden, sondern gleichzeitig etwas Gutes tun, da er Sanatana fiir spirituelle Aktivititen befreie.

Der Wiichter antwortete: »Natiirlich mochte ich dich gehen lassen, denn du hast mir viele Dienste
erwiesen und bist zudem noch Regierungsbeamter; ich weill das, aber ich fiirchte mich vor dem Nawab.
Wenn er erfihrt, dal du frei bist, wird er mich zur Rechenschaft ziehen. Wie kann ich also deinen
Vorschlag annehmen?« Sanatana erlduterte dem Wirter daraufthin, wie dieser dem Nawab seine Flucht
erkldaren konne, und erhohte dann sein Angebot auf zehntausend Goldmiinzen. Bei soviel Geld konnte
der Wiirter nicht langer widerstehen, und so liel} er ihn frei.

Sanatana machte sich sogleich auf den Weg nach Benares, wo Sii Caitanya Mahaprabhu auf seiner
Reise nach Vrndavana Station machen wollte. Er benutzte nicht die offenen Straflen, sondern wanderte
vorsichtshalber durch die Dschungel, bis er in Pabda, einem Ort in Bihar, ankam, wo er die Herberge
aufsuchte, um zu iibernachten. Der Wirt, der von einem in der Herberge angestellten Astrologen dariiber
informiert worden war, da3 Sanatana Gosvami Goldmiinzen bei sich trage, plante, ihn des Geldes zu
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berauben, und sprach mit geheucheltem Respekt: »Leg dich nur zur Ruhe, o Herr, morgen friih werde ich
dafiir sorgen, da du wohlbehalten aus dieser ,,Dschungelfalle” herauskommst.« Die iibertriebene
Freundlichkeit des Wirtes machte Sanatana jedoch militrauisch, und so fragte er seinen Diener I$an, der
ihn begleitete, ob dieser Geld bei sich habe; ISan gestand, sieben Goldmiinzen mitgenommen zu haben.
Es gefiel Sanatana nicht, da der Diener soviel Geld bei sich trug, und so sagte er drgerlich: »Warum
trigst du dieses Grabgeldute mit dir herum?« Er nahm daher die sieben Goldmiinzen und gab sie dem
Wirt mit der Bitte, ihm den Weg durch den Dschungel zu zeigen. Er sei mit einer besonderen Mission
der Regierung betraut und konne daher nicht auf gewohnlichem Wege reisen; es wire deshalb sehr
freundlich, wenn der Wirt ihm hiilfe, das Dschungelgebirge zu iiberqueren. Dieser antwortete: »Ich
horte, dal du acht Goldmiinzen bei dir hast, und plante, dich deswegen zu téten. Aber ich sehe, dal du
ein guter Mensch bist und mochte deshalb das Geld nicht annehmen. Morgen werde ich dir den Weg
iber die Berge zeigen.« Sanatana aber entgegnete: »Wenn du die Miinzen nicht nimmst, wird jemand
anderes sie stehlen oder mich sogar dafiir ermorden. Deshalb ist es besser, wenn du sie an dich nimmst.
Ich bitte dich darum.« Der Gastwirt sicherte thm darauthin seine volle Unterstiitzung zu und half ihm
noch in derselben Nacht iiber die Berge.

Am nichsten Morgen bat Sanatana Gosvami seinen Diener, mit der achten Goldmiinze, die dieser
immer noch bei sich trug, umzukehren - er wolle allein weitergehen. Nachdem der Diener ihn verlassen
hatte, fiihlte Sanatana sich vollig frei. Mit zerrissener Kleidung und nur einem Wassertopf in der Hand
wanderte er weiter. Auf dem Weg traf er seinen reichen Schwager, der ebenfalls Regierungsbeamter war
und ihm eine kostbare Decke anbot. Sanatana nahm sie nur auf sein instdndiges Bitten hin an; dann
trennte er sich rasch von ihm und beeilte sich, nach Benares zu kommen, um endlich Caitanya
Mahaprabhu zu sehen.

Als er Benares erreichte, erfuhr er zu seiner Freude, dafl der Herr bereits eingetroffen war. Man sagte
ihm, Sii Caitanya Mahaprabhu halte sich im Hause von Candrasekhara Acarya auf, und so machte er
sich unverziiglich auf den Weg dorthin. Caitanya Mahaprabhu wufte, dal Sanatana gekommen war, und
bat daher Candrasekhara, den Mann hereinzurufen, der vor der Tiir sa: »Er ist ein Vaisnava, ein grofer
Gottgeweihter.« Candrasekhara ging nach drauBlen, aber er sah keinen Vaisnava, sondern nur eine
zerlumpte Gestalt, die ein Bettelmonch zu sein schien. Der Herr bat darauthin, den Bettelmdnch sehen
zu diirfen, und als Sanatana den Innenhof des Hauses betrat, lief ihm Sri Caitanya mit ausgebreiteten
Armen entgegen und umarmte ihn. Als der Herr ihn in Seine Arme schlofl, wurde Sanatana von
spiritueller Ekstase iiberwiltigt und stammelte: »Mein lieber Herr, bitte beriihre mich nicht.« Beide
umarmten sich jedoch wieder und weinten. Als Candrasekhara Sanatana und Sri Caitanya so sah, war er
hochst verwundert. St Caitanya bat Sanatana Gosvami, sich mit Ihm auf eine Bank zu setzen, und als Er
dabei den Korper Sanatanas wieder beriihrte, bat dieser Thn erneut: »O Herr, bitte beriihre mich nicht.«
Doch Sii Caitanya erwiderte: »Ich beriihre dich nur zu Meiner Liuterung, denn du bist ein groBer
Gottgeweihter. Durch dein hingebungsvolles Dienen kannst du das ganze Universum erlsen, so daf alle
Lebewesen zu Gott zuriickkehren konnen.«

Dann zitierte der Herr einen Vers aus dem Srimad-Bhagavatam, der besagt, daB ein Mensch, der sich
Krsna, dem Herrn, geweiht hat und vollig in seinem Dienst aufgeht, weitaus besser ist als ein mit allen
vedischen Schriften vertrauter brahmana, der dem Herrn nicht in Hingabe dient. Der Gottgeweihte kann
jeden Ort und jeden Gegenstand ldutern, weil er den Hochsten Herrn in seinem Herzen tréagt.

In den vedischen Schriften heil3t es, dafl der Hochste Personliche Gott Seine Aufmerksamkeit nicht so
sehr einem Menschen schenkt, der lediglich auf allen Gebieten der Veden bewandert ist, da3 Er aber
einem Thm Geweihten sehr zugetan ist - auch wenn dieser von niedriger Herkunft ist. Wenn man, statt
einem brahmana, der kein Gottgeweihter ist, einem Gottgeweihten ein Almosen gibt, nimmt der Herr
dieses Opfer an. Mit anderen Worten: Wenn man einem Gottgeweihten etwas gibt, opfert man es dem
Herrn. Caitanya Mahaprabhu zitierte weiter aus dem Srimad-Bhagavatam: »Ein brahmana, der kein
Geweihter des Hochsten Herrn ist, muf3 als noch geringer angesehen werden als ein Mensch des
niedrigsten Standes, auch wenn er die zwolf Merkmale eines brahmana besitzt und einer hochgestellten
Familie angehort.« Durch hingebungsvolles Dienen kann ein Gottgeweihter seine gesamte Familie 100
Generationen in die Vergangenheit und in die Zukunft ldutern, selbst wenn er aus einer
candala-(Hunde-Esser-)Familie stammt. Ein stolzer brahmana hingegen kann nicht einmal sich selbst
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lautern. Im Hari-bhakti-sudhodaya heilit es: »O Geweihter des Herrn, dich zu sehen ist die Vollendung
der Augen, deinen Korper zu beriihren ist die Vollkommenheit korperlicher Tétigkeiten, und deine
Eigenschaften zu preisen ist die Vervollkommnung der Zunge - denn einen reinen Gottgeweihten wie
dich findet man nur selten.«

Der Herr sagte dann zu Sanatana: »Krsna ist sehr giitig, denn er erlost die gefallenen Seelen. Er hat
auch dich aus der Holle, dem maha-raurava, errettet.« Diese Holle wird im Sn‘mad—th‘zgavatam be-
schrieben. Sie ist fiir Menschen bestimmt, die Tiere toten. Fleischer und auch Menschen, die Tiere nur
essen, verfallen dieser Holle. Sanatana antwortete: »Ich kenne die Gnade Krsnas nicht. Aber ich weil3,
da3 Deine Gnade ohne mein Verdienst iiber mich gekommen ist, denn Du hast mich aus der
Verstrickung des materiellen Lebens befreit.«

Der Herr sagte nichts dazu, sondern fragte: »Wie bist du aus dem Gefingnis entkommen? Ich horte,
daB man dich verhaftet hatte.« Sanatana erzihlte Ihm daraufhin die Geschichte seiner Befreiung, und Sii
Caitanya teilte ihm mit, dall Er seine beiden Briider getroffen und sie nach Vrndavana geschickt habe.

Si1 Caitanya stellte Sanatana nun Candrasekhara vor, der Sanatana freundlich einlud, mit ihm zu
Abend zu essen. Der Herr bat Candrasekhara jedoch, Sanatana erst einmal zu einem Barbier zu bringen,
um ihn wieder anstdndig herrichten zu lassen - Sanatana hatte sich ndmlich einen langen Bart wachsen
lassen, der Sri Caitanya Mahaprabhu wenig gefiel. Er ersuchte Candrasekhara auch, ihm neue Kleider zu
geben.

Nachdem Sanatana ein Bad genommen und sich rasiert und gereinigt hatte, bat er Candra$ekhara um
einige reine, gebrauchte Kleidungsstiicke. Als St Caitanya horte, da Sanatana keine neuen Kleider
angenommen hatte, sondern nur einige gebrauchte Stiicke, war Er sehr froh. Der Herr setzte Sich zu
Tisch und bat Candrasekhara, etwas fiir Sanatana aufzubewahren. Candrasekhara bot Sanatana jedoch
nicht sofort zu essen an, sondern wartete, bis der Herr Sein Mahl beendet hatte. Nach dem Essen legte
sich der Herr zur Ruhe, und die auf Seinem Teller iibriggebliebenen Reste wurden Sanatana gegeben.

Danach stellte SrT Caitanya Sanatana einem gewissen brahmana aus Maharastria vor, der einer Seiner
Anhénger war, und dieser brahmana lud Sanatana ein, fiir die Zeit, wihrend der er sich in Benares
aufhielt, tdglich in seinem Hause zu essen. Sanatana erwiderte jedoch: »Solange ich in Benares bin,
werde ich von Tiir zu Tiir betteln gehen; und der Herr wird die Giite besitzen, deine Einladung zum
taglichen Mittagessen anzunehmen.«

Das Verhalten Sanatanas freute Sri Caitanya sehr, doch Er bemerkte auch die wertvolle Decke, die
Sanatana von seinem Schwager auf dem Weg nach Benares geschenkt bekommen hatte. Und obwohl Sii
Caitanya Mahaprabhu die Decke iibersah, verstand Sanatana doch, dal der Herr nicht damit
einverstanden war, daf} er solch ein wertvolles Kleidungsstiick trug, und er nahm sich vor, die Decke
loszuwerden. Mit diesem Vorhaben begab er sich ans Ufer des Ganges, wo er einen Bettelmonch sah,
der gerade seinen zerschlissenen Umhang wusch. Sanatana bat ihn, den alten Umhang gegen seine
kostbare Decke zu tauschen, doch der arme Bettelmonch dachte, Sanatana spalle mit ihm und sagte
deshalb: »Was soll das heilen? Ich hielt dich fiir einen ehrenwerten Herrn und nun verh6éhnst du mich
auf so ungehorige Weise.«

Sanatana antwortete: »Ich spafle nicht mit dir. Wiirdest du bitte deinen alten Umhang gegen diese
Decke tauschen?« Also tauschten die beiden, und Sanatana kehrte zum Haus des Herrn zuriick. Als
dieser ihn nach der wertvollen Decke fragte, erzidhlte Sanatana von dem Tausch am Gangesufer. Der
Herr war sehr zufrieden mit ihm und lobte die Handlung: »Du bist sehr klug, dal du dich von allem
Haften an materiellem Reichtum frei gemacht hast.«

Diese Begebenheit lehrt uns, daB3 der Herr einem Menschen erst dann Eintritt in Seinen
hingebungsvollen Dienst gewidhrt, wenn dieser sich von allen materiellen Besitztlimern gelost hat. Der
Herr sagte zu Sanatana: »Es hitte nicht gut ausgesehen, wenn du als Bettelmonch von Tiir zu Tiir
gezogen wirest und hittest eine solch wertvolle Decke getragen. Das wiirde deinem Auftreten als Bettler
widersprochen haben, und die Leute hitten dies mit MiBtrauen bemerkt.« Sanatana erwiderte: »Alles,
was ich tun kann, um mich aus der materiellen Verstrickung zu befreien, verdanke ich Deiner Gnade.«
Als der Herr dies horte, war Er sehr zufrieden mit ihm, und lange noch sprachen beide iiber die Wege
und Moglichkeiten, Fortschritte im spirituellen Leben zu machen. Bevor St Caitanya Sanatana traf, war
Er einmal mit Ramananda Raya, einem Haushilter-Gottgeweihten, zusammengekommen. Bei jener
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Begegnung, die Gegenstand eines spiteren Kapitels sein wird, stellte Sri Caitanya Ramananda Raya
Fragen, die dieser beantwortete, als sei er der Lehrer des Herrn. Hier jedoch war es Sanatana, der die
Fragen stellte, und der Herr beantwortete sie ihm.

Die Unterweisungen und Lehren Sti Caitanyas sind fiir jeden von grofter Bedeutung. Er lehrt uns den
Vorgang des hingebungsvollen Dienens, die wesenseigene Aktivitit jedes Lebewesens. All diese The-
men wurden in den Gesprichen zwischen Sri Caitanya und Sanatana Gosvami eingehend behandelt, und
es ist die Pflicht jedes Menschen, in dieser spirituellen Wissenschaft Fortschritte zu machen. Durch die
Barmherzigkeit Sri Caitanyas war es Sanatana moglich, die richtigen Fragen zu stellen, die ihm der Herr
dann auch ausfiihrlich beantwortete.

Das Treffen zwischen Sanatana und Sii Caitanya lehrt uns, daB man sich einem geistigen Meister wie
Sri Caitanya Mahaprabhu nihern und ihm in demiitiger Haltung Fragen stellen muB, wenn man die
spirituelle Wissenschaft verstehen will. Dies wird auch im Vierten Kapitel der Bhagavad-gita bestitigt,
wo es im 34. Vers heil3t, dal sich jeder, der die Wahrheit erfahren will, an eine echte Autoritidt wenden
mul.
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Die Unterweisung Sanatana Gosvamis

Anhand der Unterweisungen, die Sanitana Gosvami von Sri Caitanya empfing, konnen wir die
Wissenschaft von Gott begreifen, besonders insofern, als es Seine transzendentale Form, Seine Fiille und
Seinen hingebungsvollen Dienst betrifft; denn alles wird Sanatana Gosvami vom Herrn Selbst
beschrieben.

Sanatana fiel dem Herrn zu Fiilen und fragte Thn mit groBer Demut nach seiner wahren Identitét. Er
sprach: »Ich bin von niedriger Herkunft, mein Umgang ist abscheulich, ich bin der Siinde verfallen und
der Elendste unter den Menschen. Ich litt im finsteren Abgrund materieller Freuden und wufte nichts
vom eigentlichen Ziel des Lebens. Ich wei3 nicht, was gut fiir mich ist. Obwohl ich nach weltlichen
Gesichtspunkten das bin, was man einen grof3en Gelehrten nennt, bin ich doch in Wirklichkeit solch ein
Narr, daB ich sogar selbst glaubte, gelehrt zu sein. In Deiner grundlosen Gnade hast Du mich als Deinen
Diener angenommen und aus der Verstrickung des materiellen Lebens befreit. Sage mir nun bitte, was in
diesem befreiten Zustand meine Pflicht ist.«

Diesen Worten kann man entnehmen, dall Befreiung nicht die hochste Stufe der Vollkommenheit ist.
Auch wenn man befreit ist, muf3 man aktiv sein. Sanatana fragte unmif3verstdandlich: »Du hast mich aus
der Verstrickung des materiellen Daseins errettet; doch was muf3 ich nun tun, was ist meine Pflicht?
Bitte erkldre mir dies alles.« Er fragte weiter: »Wer bin ich? Warum verursachen die dreifachen Leiden
mir stindig Schwierigkeiten? Und letztlich, sage mir bitte, wie ich aus der materiellen Verstrickung frei
werden kann. Ich weill nicht, welche Fragen ich stellen muf3, um Fortschritt im spirituellen Leben zu
machen, und daher bitte ich Dich, lal mich in Deiner barmherzigen Giite alles wissen, was ich wissen
mub.«

Dies ist die Haltung eines Schiilers gegeniiber seinem geistigen Meister. Er sollte sich dem geistigen
Meister in Demut nihern und ithm dann ernsthafte Fragen iiber den Fortschritt im spirituellen Leben stel-
len.

Der Herr freute sich sehr iiber Sanatanas Bescheidenheit und antwortete: »Du hast SiT Krsnas
Segnungen bereits erhalten, und deshalb weiit du alles und bist frei von den Leiden des materiellen
Daseins. Du bist Krsna-bewuf3t und daher ist dir durch Krsnas Gnade nichts mehr unbekannt; aber weil
du ein demiitiger Gottgeweihter bist, bittest du Mich, dir zu bestidtigen, was du bereits selbst erkannt
hast. Das ist ein Zeichen von Krsna-Bewufitsein.« Wir sehen hier die Merkmale eines wahren
Gottgeweihten. Im Narada-bhakti-siitra wird gesagt, da3 Krsna den Wunsch eines Menschen, dem es
damit ernst ist, den Herrn zu verstehen, sehr bald erfiillt. Der Herr fuhr fort: »Du bist geeignet, die Lehre
des hingebungsvollen Dienens zu verstehen und zu verbreiten; deshalb ist es Meine Pflicht, dich in der
Wissenschaft von Gott zu unterweisen, und so werde Ich dir alles, was du wissen muf}t, ausfiihrlich und
genau erklédren.«

Der Schiiler hat die Pflicht, Fragen iiber seine wesenseigene Position zu stellen, und Sanatana hatte
diese Notwendigkeit bereits erkannt, als er fragte: »Wer bin ich, und warum leide ich unter den
dreifachen materiellen Leiden?« Die dreifachen Leiden nennt man adhy-atmika, adhi-bhiitika und
adhi-daivika. »Adhy-atmika« bedeutet »durch den Korper und Geist verursacht«. Manchmal leidet ein
Lebewesen korperlich und manchmal geistig - beide Leiden sind adhy-atmika. Sogar im Leib unserer
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Mutter leiden wir. Es gibt viele Formen des Leids, die unseren empfindlichen Korper befallen und uns
Schmerzen bereiten.

Leiden, die uns von anderen Lebewesen zugefiigt werden, wie z. B. Ungeziefer oder auch
feinstofflichen Wesen von anderen Planeten, nennt man adhi-bhiitika.

Die adhi-daivika-Leiden werden von den Halbgéttern auf den hoheren Planeten verursacht. Zum
Beispiel leiden wir manchmal unter kaltem Wetter, unter Erdbeben, Stiirmen, Diirren und anderen
Naturkatastrophen. Stindig sind wir einer dieser drei Arten des Leidens ausgesetzt. Sanatana fragte:
»Was ist die Position der Lebewesen? Warum sind wir stindig diesen drei Arten des Leidens
unterworfen?« Er gab also seine Schwiche zu, denn obwohl er der Allgemeinheit als ein groer Gelehr-
ter bekannt war (und er war tatsidchlich ein iiberaus belesener Sanskritgelehrter), und obwohl er die
ehrende Bezeichnung »Gelehrter«, die ihm von den Menschen verliechen worden war, nicht ablehnte,
wullte er doch in Wirklichkeit nicht um seine urspriingliche Position, und warum er die dreifachen
Leiden ertragen mufte.

Das Aufsuchen eines geistigen Meisters sollte nicht aus einer Laune geschehen, sondern fiir den
bestimmt bleiben, der sich der materiellen Leiden ernstlich bewuf3t ist und von ihnen frei werden will. Es
ist die Pflicht eines solchen Menschen, sich an einen geistigen Meister zu wenden. Wir begegnen
dhnlichen Umstéinden in der Bhagavad-gita: Als Arjuna die vielen Probleme verwirrte, die die Frage mit
sich brachte, ob er kimpfen solle oder nicht, nahm er Sri Krsna als seinen geistigen Meister an. Auch
dort war es der Hochste Geistige Meister, der Arjuna iiber die wesenseigene Position des Lebewesens
unterrichtete.

In der Bhagavad-gita erfahren wir, da das individuelle Lebewesen vom Wesen her spirituelle Seele
ist - das Lebewesen besteht nicht aus Materie -, und daf} es daher ein Teil der Hochsten Seele ist, der
Absoluten Wahrheit, des Personlichen Gottes. Wir erfahren auBBerdem, daf} es die Pflicht der Seele ist,
sich der Hochsten Seele hinzugeben, denn nur dann kann sie gliicklich werden. Die letzte Unterweisung
der Bhagavad-gita besagt, dall die Seele sich der Hochsten Seele, Krsna, einfach hingeben soll, um so
transzendentale Gliickseligkeit zu erfahren.

Als Antwort auf die Fragen Sanatanas wiederholte St Caitanya dieselbe Wahrheit, ohne jedoch niher
auf die Seele einzugehen, die bereits ausfiihrlich in der Gita beschrieben ist. Er begann an der Stelle, an
der Krsna Seine Unterweisung beendet hatte. GroBe Gottgeweihte sind sich darin einig, daB Sii Caitanya
Krsna Selbst ist. Und an der Stelle, an der Er in der Gita Seine Unterweisung beendet hatte, fuhr Er nun
fort. Diesmal unterwies Er Sanatana. Der Herr sagte: »In deiner urspriinglichen, wesenseigenen Identitit
bist du eine reine, lebendige Seele. Der materielle Korper ist nicht deine wirkliche Identitét, und auch
nicht dein Geist oder deine Intelligenz oder dein falsches Ich sind es. Deine Identitét ist es, ewiger
Diener des Hochsten Herrn, Krsna, zu sein, und daher ist deine Position transzendental. Die hohere
Energie Krsnas ist von spiritueller Natur und die niedere, dullere Energie ist materiell. Du befindest dich
zwischen der materiellen und der spirituellen Energie, und deshalb liegt deine Position im
Zwischenbereich. Mit anderen Worten: Du gehorst zu Krsnas am Rande verlaufender bzw. mittlerer
Energie. Du bist gleichzeitig eins mit und verschieden von Krsna. Weil du von spiritueller Natur bist,
bist du vom Wesen her von Krsna nicht verschieden; aber weil du nur ein winziges Teilchen Krsnas bist,
unterscheidest du dich gleichzeitig.«

Das Lebewesen ist fiir ewige Zeiten gleichzeitig eins mit und verschieden von Krsna, denn es befindet
sich im Zwischenbereich. Es 148t sich mit einem Molekiil des Sonnenlichts vergleichen, wihrend Krsna
wie die leuchtende Sonne ist. Sri Caitanya verglich die Lebewesen mit aufflammenden Funken und den
Hochsten Herrn mit der lodernden Feuerglut der Sonne. In diesem Zusammenhang zitierte Er einen Vers
aus dem Visnu Purana, in welchem gesagt wird, daf3 alles in der kosmischen Welt nur eine Energie des
Hochsten Herrn ist. Wie ein Feuer Licht und Wirme in alle Richtungen ausstrahlt, so entfaltet auch der
Herr Seine verschiedenen Energien iiberall, obwohl Er Sich an einem Ort in der spirituellen Welt aufhilt.
Der gesamte Kosmos besteht nur aus verschiedenen Manifestationen Seiner Energie.

Die Energie des Herrn ist transzendental und spirituell, und die Lebewesen sind winzige Teile dieser
Energie. Aber es gibt noch eine andere Energie, die materielle; sie ist von der Wolke der Unwissenheit
bedeckt und in drei gunas (Erscheinungsweisen) unterteilt. S Caitanya zitierte aus dem Visnu Purana,
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daf} all die unvorstellbaren Energien ihren Ursprung in der Hochsten Personlichkeit des Herrn haben,
und dal} die gesamte kosmische Manifestation sich aus dieser herleitet.

Der Herr sagte, dal die Lebewesen auch ksetrajiia (die Kenner des Aktionsfeldes) genannt werden.
Im Dreizehnten Kapitel der Gita wird der Korper als das Aktionsfeld beschrieben und das Lebewesen als
ksetrajiia, der Kenner dieses Feldes. Obwohl das Lebewesen urspriinglich mit der spirituellen Energie
vertraut ist, oder zumindest die Fihigkeit zu ihrem Verstehen besitzt, ist es durch die materielle Energie
tiberlagert und hilt folglich den Korper fiir das Selbst. Das nennt man falsches Ich. Durch dieses falsche
Ich getiuscht wechselt das verwirrte Lebewesen im materiellen Dasein verschiedene Korper und muf3
verschiedene Arten von Leiden ertragen. Die verschiedenartigen Lebewesen sind sich in
unterschiedlichem Maf3e ihrer eigentlichen Identitit bewult.

Man sollte also erkennen, da3 man ein winziges Bestandteil der spirituellen Energie des Hochsten
Herrn ist. Die materielle Energie ist von niederer Natur, und deshalb kann sich der Mensch aus der
Materie befreien und die spirituelle Energie nutzen. In der Bhagavad-gita heilit es, da3 die hohere
Energie von der niederen Energie iiberlagert wird. Aufgrund dieser »Bedeckung« ist das Lebewesen
unterschiedlichen Graden des Leidens unterworfen, die es je nach dem Grade der Uberlagerung erdulden
mul}. Wer ein wenig Erleuchtung erfahren hat, leidet weniger, doch letzten Endes unterliegt jeder den
materiellen Leiden, da die hohere Energie des Lebewesens von der materiellen Energie ganz oder
teilweise liberdeckt ist.

Der Herr zitierte dann den vierten Vers aus dem Siebten Kapitel der Gita, in dem geschrieben steht,
daB Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather, Geist, Intelligenz und falsches Ich die niedere Energie des
Hochsten Herrn bilden. Die wirkliche Identitit des Lebewesens liegt jedoch in der hoheren Energie.
Durch diese Energie bewegt sich die gesamte materielle Welt. Die kosmische Manifestation, die aus
materiellen Elementen besteht, hat nicht selbst die Fihigkeit, aktiv zu sein, sondern muf3 von der
hoheren Energie manipuliert werden. Somit ist das bedingte Leben des Lebewesens im eigentlichen
Sinne ein Zustand des Vergessens, in welchem man sich an seine Beziehung zum Hdéchsten Herrn in der
hoheren Energie nicht mehr erinnern kann. Wenn diese Beziehung in Vergessenheit gerit, ist bedingtes
Leben die Folge. Nur wenn man seine wirkliche Identitét als ewiger Diener des Herrn wiedererweckt,
kann man befreit werden.
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Der Weise

Niemand kann zuriickverfolgen, wann und wie sich das Lebewesen in die materielle Energie
verstrickte. Deshalb sagte der Herr, der Zustand der Verstrickung kenne keinen Anfang. »Kein Anfang«
bedeutet, dal das bedingte Leben schon vor der Schopfung existierte. - Es manifestiert sich lediglich
wihrend und nach dieser. Weil das Lebewesen seine wahre Natur vergilit, muf3 es die vielen Leiden des
materiellen Daseins erdulden, obwohl es eigentlich von spiritueller Natur ist. Es gibt auch Lebewesen,
die nicht in die materielle Energie verstrickt sind; sie leben in der spirituellen Welt, und man nennt sie
»befreite Seelen«. Sie vergessen Krsna niemals und dienen Thm sténdig in hingebungsvoller Liebe.

Die Handlungen der Lebewesen, die dem Gesetz der materiellen Natur unterstehen, werden
registriert, und in ihrem néchsten Leben erhalten sie je nach ihren Taten entsprechende Korper. Im
bedingten Leben der materiellen Welt ist die Seele gezwungen, unterschiedliche Belohnungen und
Strafen entgegenzunehmen. Wenn sie belohnt wird, kommt sie dank eines rechtschaffenen Lebens zu
hoheren Planeten, wo sie zu einem der vielen Halbgotter wird, und wenn sie fiir ihre abscheulichen
Taten bestraft wird, kommt sie zu hollischen Planeten, wo sie noch heftigere Qualen des materiellen
Daseins erleiden muf3. Der Herr gab fiir diese Bestrafung ein treffendes Beispiel: In fritheren Zeiten
bestrafte der Konig einen Verbrecher gewohnlich, indem er ihn in einen Fluf} tauchen liel, um ihn dann
fiir einen Atemzug herauszuheben und daraufhin erneut ins Wasser zu tauchen. Ebenso straft und
belohnt auch die materielle Natur das individuelle Lebewesen. Wenn die Natur das Lebewesen bestraft,
taucht sie es ins Wasser der materiellen Leiden, und wenn sie es belohnt, hebt sie es fiir kurze Zeit
heraus. Die Erhebung des Lebewesens zu hoheren Planeten oder zu einer hoheren Lebensstufe ist
niemals von Dauer. Es muf} frither oder spiter wieder herunterkommen, um erneut ins Wasser der
Leiden getaucht zu werden. Das ist das Prinzip des materiellen Lebens. Manchmal wird man zu héheren
Planetensystemen erhoben, und manchmal wird man in hollische Lebensbedingungen versetzt.

In diesem Zusammenhang zitierte der Herr einen treffenden Vers aus dem Sn‘mad—Bhdgavatam, WO
gesagt wird, da3 das Vergessen unserer Beziehung zu Krsna »maya« genannt wird. »Maya« bedeutet
»das, was nicht ist«. Die Annahme, das Lebewesen habe mit dem Hochsten Herrn nichts zu tun, ist daher
falsch. Manche Menschen glauben nicht an die Existenz Gottes oder denken, sie hitten keine Beziehung
zu Gott; doch all das sind Illusionen - maya. Weil sie von dieser illusiondren Lebensauffassung vollig
gefangen sind, haben sie stindig Angste und Sorgen. Mit anderen Worten: Eine gottlose
Lebensauffassung ist maya, und deshalb gibt sich jemand, der die vedischen Schriften griindlich studiert
hat, dem Hochsten Herrn hin und erkennt Thn als das hochste Ziel. Wenn ein Lebewesen die wahre Natur
seiner Beziehung zu Gott vergifit, wird es augenblicklich von der duBeren Energie iiberwiltigt, und das
ist der Ursprung des falschen Ichs, d. h. der Identifizierung des Korpers mit dem Selbst. Die gesamte
Vorstellung, die sich der Mensch vom Universum macht, beruht auf der falschen Auffassung, er sei mit
dem Korper identisch, und deshalb haftet er an seinem Korper und den Nachkommen des Korpers. Um
aus dieser Verstrickung zu entkommen, braucht er nichts weiter als seine Pflicht zu tun, d. h. sich dem
Hochsten Herrn mit Intelligenz, Demut und ernsthaftem Krsna-BewulBtsein hinzugeben.

Die bedingte Seele wihnt sich gliicklich in der materiellen Welt, doch wenn sie mit der
Barmherzigkeit eines reinen Gottgeweihten gesegnet wird, indem sie die Gelegenheit erhilt, dessen
Unterweisungen zu horen, gibt sie den Wunsch nach materiellem Genufl3 auf und wird durch das
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Krsna-Bewuftsein erleuchtet. Sowie ein Mensch sich dem Krsna-BewuBtsein offnet, verliert er das
Verlangen nach materiellem Genuf3 und wird allméihlich frei von der materiellen Verstrickung. Dort, wo
Licht ist, kann es keine Dunkelheit geben, und ebenso kann dort, wo das Licht des Krsna-BewuBtseins
erstrahlt, die Dunkelheit der materiellen Sinnenfreude nicht standhalten.

Ein Krsna-bewuliter Mensch unterliegt niemals der falschen Vorstellung, er sei eins mit Gott, noch
glaubt er, er konne gliicklich werden, wenn er nur fiir sich selbst bzw. seinen Korper arbeite. Er stellt
vielmehr all seine Kraft in den Dienst des Hochsten Herrn und wird so aus den Klauen der
illusionierenden materiellen Energie befreit. In diesem Zusammenhang zitierte der Herr einen Vers aus
dem Siebten Kapitel der Bhagavad-gita, in welchem es heilit, da3 die materielle Energie, die aus drei
Erscheinungsweisen besteht, sehr méchtig ist. Es ist sehr schwierig, sich dem Einflul der materiellen
Energie zu entziehen, doch wer sich Krsna hingibt, kann mit Leichtigkeit den Klauen mayas
entkommen.

Der Herr fuhr mit Seinen Unterweisungen fort, indem Er sagte, dal die bedingte Seele in jedem
Moment, den sie mit einer materiell-eintriglichen Titigkeit vergeude, ihre wahre Identitdt vergesse.
Wenn sie dann erschopft ist, ermiidet vom materiellen Streben, sucht sie nach Befreiung und mochte
eins werden mit dem Hochsten. Dann wieder glaubt sie, das Gliick zu finden, indem sie hart arbeitet, um
durch die Sinne genielen zu konnen. In beiden Fillen ist sie von der materiellen Energie iiberschattet.
Um solche verwirrten Seelen, die nicht wissen, wer sie wirklich sind, in ihrem bedingten Zustand zu
erleuchten, hat der Herr uns viele vedische Schriften gegeben, wie die Veden selbst, die Puranas und das
Vedanta-siitra - sie alle sollen den Menschen zuriick zu Gott fiihren. In weiteren Unterweisungen
empfiehlt der Herr der bedingten Seele, deren sich ein geistiger Meister in Gnaden angenommen hat, und
die von der Uberseele geleitet wird, dal sie sich nach den verschiedenen vedischen Schriften richtet;
denn auf diese Weise findet sie Erleuchtung und vermag in der spirituellen Erkenntnis rasche Fort-
schritte zu machen. Es ist eine Tatsache, daf Sri Krsna Seinen Geweihten stets giitig gesinnt ist; deshalb
hat er uns die vedischen Schriften gegeben, durch die wir unsere Beziehung zu Krsna verstehen lernen
konnen. Wenn wir dann dieser Beziehung gemdll handeln, werden wir mit Sicherheit das hochste Ziel
des Lebens erreichen.

Tatsédchlich ist es die Bestimmung jedes Lebewesens, den Hochsten Herrn zu erreichen, und ein jeder
kann seine Beziehung zu Ihm verstehen. Die Ausfilhrung von Pflichten mit dem Ziel, die
Vollkommenheit zu erreichen, wird hingebungsvolles Dienen genannt, und im Reifezustand wird solch
hingebungsvolles Dienen zur Liebe zu Gott, die das wirkliche Lebensziel jedes Lebewesens ist. Das
Lebewesen ist nicht dazu bestimmt, in religiosen Ritualen, im Bemiihen um wirtschaftlichen Fortschritt,
im Sinnengenuf3 oder auch selbst in der Befreiung allein Vollkommenheit zu erreichen. Religiositit,
wirtschaftliche Entwicklung, Sinnengenuf3 und Befreiung sollte sich das Lebewesen eigentlich gar nicht
wiinschen. Das wirkliche Verlangen jedes Wesens sollte es sein, die Stufe des liebevollen
transzendentalen Gottdienens zu erreichen.

Die alles-anziehenden Eigenschaften Sii Krsnas helfen uns, Krsna-bewuBt zu werden, und jeder, der
sich um Krsna-Bewultsein bemiiht, kann seine Beziehung zu Krsna erkennen.

In diesem Zusammenhang erzédhlte der Herr Sanatana eine Geschichte aus dem Kommentar von
Madhva, die im Fiinften Canto des Srimad-Bhagavatam zu finden ist. Die Geschichte handelt von den
Unterweisungen, die Sarvajiia einem armen Mann gab, der zu ihm kam, um sich seine Zukunft
prophezeien zu lassen. Als Sarvajiia das Horoskop des Mannes sah, war er zuerst erstaunt, dal der Mann
so arm war, doch dann sprach er zu ihm: »Warum bist du nur so ungliicklich? Ich ersehe aus deinem
Horoskop, dal} dir dein Vater einen versteckten Schatz hinterlassen hat. Das Horoskop sagt jedoch auch,
daB3 dein Vater dir dies nicht mehr mitteilen konnte, weil er an einem fernen Ort verstarb. Doch nun
kannst du den Schatz deines Vaters suchen und gliicklich werden.« Der Herr zitierte diese Geschichte,
um zu zeigen, dal das Lebewesen wie ein Sohn ist, der leidet, weil er den verborgenen Schatz seines
Vaters nicht kennt. Der verborgene Schatz Krsnas, des Vaters, ist die Liebe zu Gott. In allen vedischen
Schriften wird der bedingten Seele der Rat erteilt, diesen Schatz, die Liebe zu Gott, zu finden. In der
Bhagavad-gita steht geschrieben, daf} die bedingte Seele nicht weil3, da sie in Wirklichkeit der Sohn
des Reichsten, ndmlich, des Personlichen Gottes, ist, und deshalb sind die vedischen Schriften dazu da,
ihr zu helfen, den Vater und das viterliche Eigentum zu finden.
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Sarvajiia riet dem armen Mann: »Versuch nicht, auf der Siidseite des Hauses zu graben, um den
versteckten Schatz zu finden, denn dort wirst du vergeblich suchen und schlieBlich wird dich ein giftiges
Insekt anfallen. Auf der Siidseite wirst du nur die Rituale der vedischen Schriften finden, auf der
Westseite spekulatives Wissen und auf der Nordseite das yoga-System, d. h. die Meditationsvorginge,
die zur Selbsterkenntnis fiihren sollen. Suche auf der Ostseite, denn dort ist dir der Erfolg gewif3 - dort
wirst du wirkliches Licht finden in der Gestalt des hingebungsvollen Dienens, des Krsna-BewuBtseins.«

Wenn jemand versucht, das hochste Ziel durch die Befolgung von Ritualen zu erreichen, wird er
vergeblich suchen. Bei einem solchen Unternehmen werden Rituale unter der Anleitung eines bezahlten
Priesters ausgefiihrt, und es ist ein grofer Irrtum zu glauben, man konne durch derlei Handlungen
gliicklich werden. Selbst wenn man daraus irgendeinen Nutzen zieht, ist dieser »Gewinn« doch nur
voriibergehend, und die materiellen Leiden setzen spiter wieder um so stirker ein. Durch solche rituellen
Opferhandlungen kann also niemand wirkliches Gliick erlangen; im Gegenteil: die materiellen Leiden
verschlimmern sich nur noch.

Das Graben auf der Nordseite wird mit dem Suchen nach Selbsterkenntnis durch verschiedene
Formen von Meditationspraktiken verglichen. Das Ergebnis solcher Praktiken ist, dal man sich eins mit
dem Hochsten Herrn wihnt. Fiir das erhoffte Einswerden des Lebewesens mit dem Hochsten wird oft
das Beispiel von der groBen Schlange gegeben, die eine kleinere Schlange verschluckt. Der nach
Vollkommenheit Suchende, der in die spirituelle Existenz des Hochsten eingehen will, ist wie die kleine
Schlange, die verschluckt wird.

Auf der Westseite trifft man auf Yakasa, einen bosen Geist, der den versteckten Schatz bewacht.
Niemand, der Yakasa um Hilfe bittet, wird den Schatz finden, sondern statt dessen nur getitet werden.
Das heiB3t also, da} der spekulative Vorgang zur Selbsterkenntnis, auch jiiana genannt, selbstmorderisch
ist, ebenso wie der Meditationsvorgang der yogis, die wie kleine Schlangen verschluckt werden wollen.
Man muB} auf der Ostseite, die mit dem hingebungsvollen Dienen im vollkommenen Krsna-Bewultsein
verglichen wird, nach dem Schatz suchen. Hingebungsvolles Dienen im Krsna-Bewultsein ist der
verborgene Schatz, und wer ihn findet, gewinnt ewigen Reichtum. Ein Mensch, dem es an dienender
Hingabe bzw. Krsna-BewuBtsein mangelt, ist dazu verurteilt, nach materiellem Gewinn zu suchen.
Manchmal erleidet er die Bisse giftiger Sinnesobjekte, dann wieder erleidet er Tduschungen und Ent-
tauschungen; manchmal folgt er der Philosophie des »Einsseinwollens mit Gott« und verliert seine
Identitit, indem er von »der grolen Schlange« verschluckt wird, und ein anderes Mal gibt er sich dem
tiblen Geist des Spekulierens hin. Wenn er jedoch all diese Dinge aufgibt und fest im Krsna-Bewultsein
bzw. im hingebungsvollen Dienen fiir den Herrn verankert ist, erreicht er die Vollkommenheit des
Lebens.
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Wie man Gott ndherkommt

Alle vedischen Schriften fiihren den Menschen letzten Endes zur vollkommenen Stufe der Hingabe.
Die Pfade der fruchtbringenden Arbeit, des spekulativen Wissens und der Meditation fiihren jedoch nicht
zur Vollkommenheit; nur durch hingebungsvolles Dienen ist es moglich, sich dem Herrn zu n#hern.
Deshalb wird in vielen vedischen Schriften immer wieder empfohlen, den Vorgang des
hingebungsvollen Dienens anzunehmen. In diesem Zusammenhang zitierte Sri Caitanya einen Vers aus
dem Srimad-Bhagavatam, aus dem 14. Kapitel des Elften Cantos, wo der Herr sagt: »Mein lieber
Uddhava, weder philosophische Spekulationen noch die Vollkommenheit im Beherrschen der yoga-
Krifte, noch Bullen erfreuen Mich so sehr wie das hingebungsvolle Dienen der Lebewesen.« Den Herrn
kann man nur durch hingebungsvolles Dienen erreichen, und die Gottgeweihten sind die einzigen, die
Ihn verehren. Selbst wenn ein Mensch in der niedrigsten Familie geboren wurde, kann er, wenn er ein
Gottgeweihter wird, von aller Verunreinigung befreit werden. Hingebungsvolles Dienen ist der einzige
Weg, den Hochsten Personlichen Gott zu erreichen.

Es ist der einzige Pfad, der zur Vollkommenheit fiihrt, und das wird von allen vedischen Schriften
bestitigt. Ein armer Mann, der einen Schatz findet, wird sogleich gliicklich. Ahnlich verschwinden die
Leiden des materiellen Daseins augenblicklich, wenn man sich im hingebungsvollen Dienen betitigt.
Wenn man dann im hingebungsvollen Dienen fortschreitet, erlangt man Liebe zu Gott, und wenn man in
der Liebe zum Hochsten Fortschritte macht, wird man von der materiellen Fessel befreit. Das Ende der
Armut bzw. die Befreiung aus der materiellen Bedingtheit sind freilich nicht die Endergebnisse der
Liebe zu Krsna. Die Liebe zu Krsna, die Liebe zu Gott, besteht aus der Freude, die im Austausch des
gegenseitigen hingebungsvollen Dienens empfunden wird. In allen vedischen Schriften wird bestitigt,
daf} es das Ziel des hingebungsvollen Dienens ist, diese liebevolle Beziehung zwischen dem Hochsten
Herrn und den Lebewesen wiederzuerwecken. Unsere eigentliche Aufgabe ist hingebungsvolles Dienen,
und das Ziel, das wir letztlich erreichen miissen, ist Liebe zu Gott. Deshalb ist Krsna der eigentliche
Mittelpunkt in allen vedischen Schriften. Besitzt man Wissen iiber Krsna, sind alle Probleme des Lebens
gelost.

In den Puranas wird unter anderem erklért, auf welche Weise die verschiedenen Halbgotter verehrt
werden sollen. Solche Informationen verwirren viele Menschen, die schlielich glauben, die Halbgétter
seien die hochsten Wesen. Nach einem sorgféltigen Studium der Puranas wird man jedoch erkennen,
daB Krsna, der Hochste Personliche Gott, als Einziger der Verehrung wiirdig ist. Zum Beispiel handelt
das Markandeya Purana von der Devi-Verehrung, besonders von der Verehrung der Gottin Durga oder
Kalt; in derselben Schrift wird jedoch auch gesagt, daf} alle Halbgotter - auch Durga oder Kali - nur
verschiedene Energien Visnus sind. Deshalb offenbart selbst das Studium der Puranas Visnu, den
Hochsten Personlichen Gott, als den allein Verehrungswiirdigen.

Die SchluB3folgerung lautet also, da3 alle Arten der Verehrung direkt oder indirekt eine Verehrung des
Hochsten Personlichen Gottes Krsnas darstellen. In der Bhagavad-gita wird bestitigt, dall jeder, der die
Halbgotter verehrt, in Wirklichkeit Krsna verehrt, denn die Halbgotter sind verschiedene Korperteile
Visnus bzw. Krsnas; doch es wird auch gesagt, da8 die Verehrung der Halbgdtter den intelligenten
Menschen nicht empfohlen wird.
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Das Srimad-Bhagavatam bestitigt dies durch die Frage: »Was ist der Zweck der
Halbgotterverehrung?« In den vedischen Schriften gibt es verschiedene Kapitel, die rituelle Handlungen
zum Thema haben. Eines heif3t karma-kdnda* und ein anderes upasc‘zna—kdnda**. Worin liegt nun der
Sinn der Rituale, die in den Veden empfohlen werden, und wozu dienen die verschiedenen Halbgotter?
Und was hat es fiir einen Sinn, philosophische Spekulationen iiber die Absolute Wahrheit anzustellen?
Das S‘rimad—Bhdgavatam antwortet, daf3 all diese Methoden, die in den vedischen Schriften erklért
werden, direkt oder indirekt eine Verehrung des Hochsten Herrn Visnu darstellen. Opferriten sollen den
Hochsten Herrn Visnu erfreuen, denn yajiias, Opfer, dienen eigentlich nur zur Zufriedenstellung Visnus.
Aus diesem Grund tridgt Visnu auch den Namen YajfieSvara (der Herr der Opferdarbringungen).

Die Neulinge befinden sich nicht alle sogleich auf der transzendentalen Ebene, und deshalb wird
ihnen geraten, je nach ihrer Position in den verschiedenen Erscheinungsweisen der materiellen Natur die
verschiedenen Halbgotter zu verehren, so dal} sie allmdhlich auf die transzendentale Ebene erhoben
werden und schlieBlich beginnen, Visnu, dem Hochsten Personlichen Gott, in Hingabe zu dienen. Es
kann z. B. sein, daf einige der Neulinge dem Fleischessen verhaftet sind; ihnen schreiben die Puranas
vor, Fleisch nur dann zu essen, wenn sie es zuvor der Gottin Kali geopfert haben.

Das Wissen, das in den philosophischen Teilen der vedischen Hymnen gegeben wird, soll es dem
Menschen ermoglichen, zwischen maya und dem Hochsten Personlichen Gott zu unterscheiden. Wenn
man die Position mayas erkannt hat, wendet man sich dem Hochsten Personlichen Gott in reiner
dienender Hingabe zu. Das ist der eigentliche Zweck der philosophischen Spekulationen. Im Siebten
Kapitel der Bhagavad-gita wird dies bestitigt: bahinam janmanam ante. »Nachdem die spekulierenden
und empirischen Philosophen viele, viele Leben hindurch ihre theoretischen Betrachtungen angestellt
haben, erkennen sie, dal der Hochste Herr, Krsna, Vasudeva, alles ist.« Deshalb ist letzten Endes Krsna
das Ziel aller vedischen Rituale, das Ziel der verschiedenen Arten der Verehrung und auch das Ziel der
philosophischen Spekulationen.

Der Herr erzihlte Sanatana Gosvami dann von Krsnas unzédhligen Formen und Erweiterungen und
von Seiner unbegrenzten Fiille. Er beschrieb ebenfalls das Wesen der spirituellen Welt, der materiellen
Manifestationen und der Lebewesen. Er belehrte Sanatana Gosvami weiterhin dariiber, daB3 die
Universen der spirituellen Welt Vaikunthas genannt wiirden, und die Universen der materiellen Welt als
verschiedenartige Manifestationen zu verstehen seien; denn sie seien Manifestationen zweier
verschiedener Energien - der materiellen und der spirituellen Energie. Krsna Selbst weile stets in Seiner
spirituellen oder inneren Energie.

Um uns den Unterschied zwischen den Manifestationen der spirituellen und der materiellen Energie
verstindlich zu machen, gibt uns das Srimad-Bhagavatam im Zweiten Canto eine klare Analyse der
beiden. Auch Sukadeva Gosvami gibt in seinem Kommentar zum 1. Vers des Zehnten Cantos eine
dhnlich klare analytische Studie. Sri Caitanya erkannte Sukadeva Gosvami als einen autorisierten
Kommentator des Srimad-Bhagavatam an. Deshalb zitierte Er in diesem Zusammenhang aus dessen
Schriften und erklidrte: »Im Zehnten Canto werden das Leben und die Taten Krsnas beschrieben, weil
Krsna alle Manifestationen in Sich birgt. Deshalb verehrt Sukadeva Gosvami die Zuflucht alles
Existierenden, Krsna, und bringt Thm seine Ehrerbietungen dar.« In dieser Erkldrung wird die
Feststellung getroffen, dafl es zwei verschiedene Prinzipien in dieser Welt gibt: Das erste Prinzip ist der
Ursprung oder der Ruheort aller Dinge, und das zweite Prinzip ist eine Ableitung des ersten. Die
Hochste Wahrheit birgt alle Manifestationen in Sich und wird deshalb auch »dsraya« genannt. Alle
anderen Prinzipien, die unter der Kontrolle des dasraya-tattva stehen, werden »asrta« oder »unterge-
ordnete Folgeerscheinungen und Reaktionen« genannt. Die materielle Manifestation dient dem Zweck,
der bedingten Seele die Moglichkeit zu geben, befreit zu werden und zum asraya-tattva, zur Absoluten
Wahrheit, zuriickzukehren.

v Dort werden rein rituelle Aktivitidten behandelt.
" Dieses Kapitel befaBt sich mit Spekulationen iiber die Hochste Absolute Wahrheit.
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Alles in der kosmischen Schopfung ist vom asraya-tattva, von der Hochsten Absoluten Wahrheit,
abhidngig. Somit sind die schopfende Manifestation oder Visnu-Manifestation, die verschiedenen
Halbgotter und verschiedenen Manifestationen der Energie, die Lebewesen und die materiellen Elemente
alle auf Krsna, die Hochste Wahrheit, angewiesen. Im Srimad-Bhagavatam wird gesagt, daB alles, direkt
oder indirekt, von Krsna erschaffen und erhalten wird. Deshalb verfiigt derjenige, der Krsna verstanden
hat, iiber vollkommenes Wissen.

Sri Caitanya bat Sanatana Gosvami, Thm aufmerksam zuzuhéren, und ging dann zur Beschreibung der
verschiedenen Erscheinungsformen Sri Krsnas iiber. Er sagte: »Krsna ist urspriinglich der Sohn von
Nanda Maharaja und lebt, obwohl Er die Hochste Absolute Wahrheit, die Ursache aller Ursachen und
der Ursprung aller Emanationen und Inkarnationen ist, als Hirtenjunge in Vraja, in Goloko Vrndavana.
Seine Gestalt ist ewig, gliickselig und voll absoluten Wissens. Er ist die Zuflucht alles Existierenden und
der Besitzer und Herr aller Dinge.«

In diesem Zusammenhang bezog sich Sri Caitanya auf die Aussage des 1. Verses im 5. Kapitel der
Brahma-samhita, wo bestitigt wird, da Krsna der Hochste Personliche Gott ist, und da} Sein Korper
aus ewigem Wissen und ewiger Gliickseligkeit besteht. Er ist die urspriingliche Person, Govinda, und Er
ist die Ursache aller Ursachen. Krsna ist also der Urspriingliche Personliche Gott; Er besitzt alle sechs
Fiillen in vollem AusmaB, und Sein Reich, das hochste Planetensystem im spirituellen Himmel, heif3t
Goloko Vrndavana.

Sri Caitanya zitierte auch einen Vers aus dem 3. Kapitel des Ersten Cantos, in dem unmiBverstindlich
gesagt wird, daBl alle Inkarnationen, entweder direkte Erweiterungen Krsnas oder indirekte
Erweiterungen, d. h. Erweiterungen der Erweiterungen Krsnas sind. Mit dem Namen »Krsna«, der in
diesem Zusammenhang gebraucht wird, ist der Urspriingliche Personliche Gott gemeint, der auf dieser
Erde, in diesem Universum und auch in jedem anderen Universum erscheint, wenn die Ddmonen, die
standig versuchen, die Verwaltung der Halbgétter zu storen, zu michtig werden.

Es gibt drei Wege, Krsna zu verstehen: den Weg der empirischen philosophischen Spekulation, den
Weg der Meditation im mystischen yoga-System und den Pfad des Krsna-BewuBtseins, des
hingebungsvollen Dienens. Dementsprechend gibt es auch drei Arten der Verwirklichung: 1.) Durch
empirische philosophische Spekulation erkennt man den unpersonlichen Brahman-Aspekt Krsnas; 2.)
durch Meditation bzw. yoga-Mystik erkennt man die Uberseele, die alldurchdringende Erweiterung
Krsnas, und 3.) durch hingebungsvolles Dienen in vollkommenem Krsna-Bewulitsein erkennt man
Krsna, den Hochsten Personlichen Gott, in Seiner urspriinglichen Gestalt.

In diesem Zusammenhang zitierte Sri Caitanya aus dem Ersten Canto des Srimad-Bhagavatam den
11. Vers des 2. Kapitels, in dem es hei3t, da} diejenigen, die die Absolute Wahrheit kennen, diese auf
dreierlei Weise beschreiben: Einige beschreiben Sie als unpersonliches Brahman, einige beschreiben Sie
als die lokalisierte alldurchdringende Uberseele und einige wissen, dafl der Hochste Personliche Gott,
Krsna, die Absolute Wahrheit ist. Mit anderen Worten: Brahman, die unpersonliche Manifestation,
Paramatma, die lokalisierte Manifestation, und Bhagavan, der Hochste Personliche Gott, sind eins; aber
je nach dem Pfad der Erkenntnis, den man beschreitet, erkennt man Krsna in verschiedenen Aspekten.

Die unpersonliche Brahman-Erkenntnis ist lediglich die Erkenntnis der Ausstrahlung, die von Krsnas
transzendentalem Korper ausgeht. Dies mag das Beispiel der Sonne erldutern, die ebenfalls drei Aspekte
hat: das Sonnenlicht, den Sonnenplaneten und den Sonnengott. Das brahmajyoti, das unpersonliche
Brahman, das mit dem Sonnenlicht verglichen wird, ist nichts anderes als die personliche Ausstrahlung
Krsnas.

Um diese Analyse zu belegen, zitierte St Caitanya einen wichtigen Vers aus der Brahma-sarihita, in
dem Brahma sagt: »Ich verehre Govinda, den Hochsten Personlichen Gott, durch dessen personliche
Ausstrahlung sich das unbegrenzte brahmajyoti manifestiert, in dem unzéhlige Universen schweben.«

Sri Caitanya sagte weiterhin, daB der Paramatma, der alldurchdringende Aspekt, der Sich im Korper
jedes Lebewesens befinde, lediglich eine teilweise Manifestation bzw. Erweiterung Krsnas sei. Weil
Krsna die Seele aller Seelen ist, nennt man IThn Paramatma, das Hochste Selbst.

Sri Caitanya zitierte einen weiteren Vers aus dem Srimad-Bhagavatam, diesmal aus den Gesprichen
zwischen Maharaja Pariksit und Sukadeva Gosvami, aus dem hervorgeht, daB Maharaja Pariksit,
wihrend er iiber Krsnas transzendentale Spiele in Vrndavana horte, seinen geistigen Meister fragte,
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warum die Einwohner von Vrndavana so sehr an Krsna hingen. Sukadeva Gosvami antwortete: »Man
mulf} wissen, dall Krsna die Seele aller Seelen ist. Er ist die Seele aller individuellen Seelen, und Er ist
auch die Seele des lokalisierten Paramatma. Er spielt die Rolle eines gewohnlichen Menschen, um alle
Lebewesen zu Sich hinzuziehen und jedem zu zeigen, dall Er nicht formlos ist.«

Er ist im Grunde wie jedes andere Lebewesen - nur ist Er der Hochste, und alle anderen sind Thm
untergeordnet. Deshalb konnen alle Lebewesen in Seiner Gesellschaft spirituelle Gliickseligkeit, ewiges
Leben und vollkommenes Wissen erfahren. Sri Caitanya zitierte auch einen Vers aus der Bhagavad-gita,
in welchem der Hochste Herr zu Arjuna iiber Seine verschiedenen Fiillen spricht und sagt, da3 Er durch
eines Seiner vollstindigen Teile, ndmlich Garbhodakasayt Visnu, in jedes Universum eingeht und Sich
dann als Ksirodakasayl Visnu, als Uberseele, in das Herz jedes Lebewesens erweitert. Wer also die
Hochste Absolute Wahrheit vollkommen verstehen will, muf3 sich dem hingebungsvollen Dienen in
vollem Krsna-BewuBtsein zuwenden. - Nur so wird man die Absolute Wahrheit in Threm hochsten
Aspekt erkennen konnen.
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6. KAPITEL

Krsnas unzihlige Formen sind eins

Durch hingebungsvolles Dienen kann man verstehen, daB3 Krsna Sich als erstes in Seiner
transzendentalen Form als svayam-ripa manifestiert, dann als fadekatma-riipa und schlieBlich als
aveSa-ripa. Der svayam-rijpa-Aspekt Krsnas ist eine Gestalt, in der Er von demjenigen verstanden
werden kann, der vielleicht nicht in der Lage ist, Seine weiteren Aspekte zu begreifen. Mit anderen
Worten, die Gestalt, in der man Krsna als erstes direkt verstehen kann, wird svayam-ripa oder Seine
personliche Form genannt. Die tadekatma-riipa ist eine Form, die der svayam-riipa sehr stark dhnelt,
sich aber in einigen korperlichen Merkmalen unterscheidet. Diese tadekatma-riipa manifestiert sich in
zwel Aspekten: die personliche Erweiterung und die Erweiterung, welche die transzendentalen Spiele
entfaltet. So ermichtigt Krsna manchmal ein geeignetes Lebewesen, Ihn zu reprisentieren. Solch einen
Stellvertreter des Hochsten Herrn nennt man avesa-riipa oder saktyavesavatara.

Die personliche Gestalt Krsnas ist in zwei weitere Formen unterteilt: in die svayam-ripa und die
svayam-prakasa. In Seiner svayam-riipa (der Gestalt, in der Er Seine transzendentalen Spiele offenbart),
bleibt Er immer bei den Einwohnern von Vrndavana. Diese personliche Form teilt sich wieder in zwei
Aspekte, die als prabhdava- und vaibhava-Formen bekannt sind. Zum Beispiel erweitert Sich Krsna im
rasa-Tanz in mannigfache Gestalten, um mit jeder einzelnen gopi zu tanzen. Und in Dvaraka erweiterte
Er Sich, als Er 16 108 Prinzessinnen heiratete, in 16 108 Formen. Es gibt einige grof3e Mystiker, die sich
ebenfalls erweitern konnen, doch mit dieser Art der Expansion, die durch yoga moglich ist, hat Krsna
nichts zu tun. Saubhari Rsi z. B., ein Weiser, erweiterte sich durch seine yoga-Krifte in acht Formen,
doch diese Ausweitungen waren lediglich eine achtfache Manifestation seines urspriinglichen Korpers.
Wenn dagegen Krsna Sich in verschiedenartige Gestalten erweitert, ist jede einzelne eine gesonderte
individuelle Personlichkeit. Als Narada Muni Krsna in mehreren Palédsten in Dvaraka besuchte, war er
erstaunt, Krsna in so vielen Formen zu sehen. Narada wére niemals erstaunt gewesen, die Erweiterungen
eines yogi zu sehen, da er diese Kunst selbst beherrscht; doch er war verwundert, als er sah, da3 der Herr
in jedem einzelnen der 16 108 Paléste in einer anderen Gestalt mit einer Seiner Koniginnen zusammen
war. Zum Beispiel sprach Er in einer Form gerade mit einer Seiner Frauen, wihrend Er in einer anderen
Form mit Seinen Kindern spielte und in wieder einer anderen Form Pflichten im Hause verrichtete.
Diese verschiedenen Aktivititen nennt man »emotionsbedingte Handlungen«, und wenn Er Sich in
diesen »emotionellen Formen« zeigt, nennt man diese Expansionen »vaibhava-prakasa«. In dhnlicher
Weise gibt es noch unbegrenzt viele andere Erweiterungen der Formen Krsnas; aber selbst wenn sich
diese wiederum unbegrenzt teilen oder ausweiten, bleiben sie doch immer eins; denn weil der Hochste
Personliche Gott absolut ist, besteht kein Unterschied zwischen Seinen verschiedenen Formen.

Im 40. Kapitel des Zehnten Cantos des Srimad—Bhdgavatam wird berichtet, wie Akrira, als er Krsna
und Balarama von Gokula nach Mathura brachte, wiahrend einer Rast im Wasser der Yamuna ein Bad
nahm und dort plotzlich den spirituellen Himmel mit allen Planeten sah. Er sah auch den Herrn in Seiner
Visnu-Form zusammen mit Narada und den vier Kumaras, die Ihm ihre Gebete darbrachten. In diesem
Zusammenhang wird im Srimad-Bhagavatam das Wort »Form« gebraucht. Im Bhagavata Purana” wird
gesagt, dal} es viele Menschen gibt, die durch verschiedene Arten der Verehrung geldutert wurden. Zu

" Srimad-Bhagavatam
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ihnen gehoren die Vaisnavas und Aryans, die den Hochsten Herrn je nach ihrer Uberzeugung und ihrem
spirituellen Verstindnis verehren. Bei jeder Art der Verehrung richtet sich die Aufmerksamkeit auf eine
andere Form des Herrn, aber letztlich mufl man dazu kommen, den Hochsten Herrn Selbst zu verehren.

In Seinem vaibhava-prakasa-Aspekt manifestiert Sich Krsna als Balarama. Balarama ist so gut wie
Krsna Selbst; Die beiden Formen unterscheiden Sich nur darin, daf3 Krsna eine blauschwarze Hautfarbe
hat, wihrend Balarama weil} ist. Krsna zeigte Seine vaibhava-prakdasa Form ebenfalls, als Er Devaki in
Seiner vierarmigen Narayana-Form erschien. Auf Bitten Seiner Eltern hin nahm Er schliellich Seine
zweiarmige Gestalt an. Manchmal erscheint Er also vierarmig und ein anderes Mal zweiarmig. Wenn Er
eine zweiarmige Gestalt annimmt, ist Er vaibhava-prakasa, und wenn Er vierarmig erscheint, ist Er
vaibhava-vilasa. In Seiner personlichen Form sieht Er aus wie ein Hirtenjunge und hélt Sich auch fiir
einen solchen; aber wenn Er Sich in Seiner Vasudeva-Form befindet, sicht Er Sich als Sohn eines
ksatriya und denkt und handelt auch wie ein ksatriya.

Seine wunderschone Gestalt, Seine Stirke, Seine Schonheit, Sein Reichtum, Seine Anziehungskraft
und Seine Spiele kommen jedoch nur in Seiner Form als Govinda (Krsna), als Sohn Nandas, in
vollkommener Weise zum Ausdruck. In einigen Vaisnava-Schriften wird erwéhnt, dafl Er Sich in Seiner
Form als Vasudeva manchmal zu Seiner Form als Govinda in Vrndavana hingezogen fiihlt. Manchmal
wiinscht Er Sich als Vasudeva, Er konnte Sich ebenso erfreuen wie Govinda, obwohl die Govinda-Form
und die Vasudeva-Form im Grunde eins sind. Im 4. Kapitel der Lalita-madhava sagt Krsna zu Uddhava:
»Mein lieber Freund, zu Govinda, dem Hirtenjungen, fiihle Ich Mich sehr hingezogen, und Ich méchte
daher am liebsten eines der Middchen von Vraja sein, denen es ebenso geht wie Mir.« Und im 8. Kapitel
sagt Krsna: »Oh, wie wunderschon dieser blduliche Jiingling ist. Wer ist Er, und wie heilit Er? Seitdem
ich Thn zum ersten Mal sah, fiihle Ich Mich sehr zu Thm hingezogen und mochte Thn umarmen wie
Radhika.« Wenn sich diese Form Krsnas ein wenig verdndert, nennt man sie tadekatma.

In der tadekatma-Form gibt es wieder zwei Aspekte: der eine wird svariisa und der andere vilasa
genannt. Sowohl in der vilasa- als auch in der svamsa-Form gibt es wieder viele unterschiedliche
Aspekte, die weiter in prabhava und vaibhava unterteilt werden. Was die vilasa-Form betrifft, so gibt es
unzihlige prabhava-vilasas: Manchmal sieht Sich Krsna als Kuhhirtenjunge und manchmal als der Sohn
Vasudevas, als ksatriya - und dieses »Sich-Sehen« Krsnas nennt man »Sein transzendentales Spiel«.

In Seinen prabhava-prakasa- und prabhava-vilasa-Formen erscheint Er als Krsna und Balarama. In
Seinen Erweiterungen als Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna und Aniruddha erscheint Er in der
urspriinglichen caturvyuha, der vierarmigen Form.

Auf den unzdhligen spirituellen Vaikuntha-Planeten und auch an anderen transzendentalen Orten
halten sich zahllose vierarmige Manifestationen Krsnas auf. Zum Beispiel sind die eben erwéhnten
vierarmigen Formen in Dvaraka und Mathura ewiglich gegenwirtig. Von diesen vier Formen gehen die
urspriinglichen vierundzwanzig vaibhava-vilasa-Formen aus, die sich durch die verschiedenen Symbole
unterscheiden, die sie in den Hidnden halten. Auf den Vaikuntha-Planeten manifestiert Sich Krsna in
einer »Narayana« genannten vierarmigen Form, und dieser Narayana erweitert Sich weiter in die vier
oben genannten Formen (Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna und Aniruddha). Narayana ist also das
Zentrum, der Ursprung, von dem die vier anderen Formen ausgehen.

Jede der vier Formen erweitert sich in drei weitere, und diese insgesamt zwolf Narayana-Formen
tragen, je nach den verschiedenen Zeichen in Ihren Hinden, verschiedene Namen: Die drei
Erweiterungen der Vasudeva-Form heilen KeSava, Narayana und Madhava; die drei Formen
Sankarsanas sind Govinda , Visnu und Madhusiidana; die drei Formen Pradyumnas tragen die Namen
Trivikrama, Vamana und Sridhara, und die drei Formen Aniruddhas werden Hrsikesa, Padmanabha und
Damodara genannt.

* Diese Govinda-Form ist nicht identisch mit der Govinda-Form, die in Vrndavana als Sohn Nandas manifestiert ist.
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7. KAPITEL

Die unzihligen Formen Gottes

Die im vorherigen Kapitel aufgefiihrten zwolf Vaikuntha-Formen S Krsnas sind die
vorherrschenden Gottheiten der zwoOlf Monate. Bei den Vaisnavas tragen die Monate verschiedene
Namen Krsnas. Thr Kalender beginnt mit dem Monat MargaSirsa, was dem spiten Oktober entspricht.
Den Monat November nennen die Vaisnavas KeSava; der Dezember heifit Narayana, der Januar
Madhava und der Februar Govinda. Mirz heifit Visnu, April Vasudeva, Mai Trivikrama und Juni
Vamana; Juli heifit §ridhara, August HrsikeSa, September Padmanabha, und der Oktober heil3t
Damodara.”

Auch die Zeichen, mit denen die Vaisnavas bestimmte Stellen am Korper markieren, sind mit diesen
zwOlf Namen des Hochsten Herrn benannt. Das Zeichen auf der Stirn heillt KeSava, das in der Nabelge-
gend Narayana, das auf der Brust Madhava, das auf der Kehle Govinda, das auf der rechten Hiifte Visnu,
das auf dem unteren Teil des rechten Oberarms Madhusiidana, das auf dem oberen Teil Trivikrama, das
auf der linken Hiifte Vamana, das auf dem unteren Teil des linken Oberarms Sridhara, das auf dem
oberen Teil Hrsikesa, das auf dem Nacken Padmanabha, das auf dem Riickenansatz Damodara und das
auf dem Scheitel Vasudeva.

Die vier Formen Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna und Aniruddha erweitern sich auch als
vilasa-murtis. Als solche manifestieren sie sich in acht Formen, und zwar als Purusottama, Acyuta,
Nrsirhha, Janardana, Hari, Krsna, Adhoksaja und Upendra. Adhoksaja und Purusottama sind die
vilasa-Formen Vasudevas; Upendra und Acyuta sind die vilasa-Formen Sankarsanas, Nrsirhha und
Janardana sind die vilasa-Formen Pradymnas, und Hari und Krsna ~ sind die beiden vilasa-Formen Ani-
ruddhas.

Diese vierundzwanzig Formen nennt man die vilasa-Manifestationen der
prabhava-(vierarmigen)Form, und sie tragen je nach der Anordnung der Symbole in Thren Hinden,
niamlich der Keule, des Feuerrades, der Lotosbliite und des Muschelhornes, verschiedene Namen. Diese
vierundzwanzig Formen teilen sich wieder in vilasa- und vaibhava-Formen. Die bereits erwihnten
Formen wie Pradyumna, Trivikrama, Vamana, Hari und Krsna unterscheiden sich ebenfalls in threm
Aussehen voneinander. Die prabhava-vilasa Krsnas, die aus Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna und
Aniruddha besteht, erweitert sich in insgesamt vierundzwanzig Formen. Sie alle haben im spirituellen
Himmel ihre jeweiligen Vaikuntha-Planeten, die in acht verschiedenen Richtungen liegen. Und obwohl
sich jede der Formen ewiglich im spirituellen Himmel befindet, manifestieren sich doch einige von
ihnen auch in der materiellen Welt.

Im spirituellen Himmel sind die Planeten, auf denen Narayana residiert, ewig. Der hochste Planet
heifit Krsnaloka oder Goloka Vrndavana, und dieser Planet besteht aus drei Teilen: Vrndavana, Mathura
und Dvaraka. In Vrndavana weilt Krsna in Seiner urspriinglichen, zweiarmigen Gestalt; in Mathura
befindet Er Sich in Seiner Kesava-Form und in Dvaraka hilt Er Sich als Vasudeva auf. Er ist aber auch

* Dieser Damodara ist nicht zu verwechseln mit dem Damodara aus Vraja. Krsna erhielt in Vraja den Namen
Damodara, weil Seine Mutter Thn mit Stricken fesselte - die Damodara-Form des Oktobers ist jedoch eine andere
Manifestation.

Der hier genannte Krsna ist von dem urspriinglichen Krsna verschieden.
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auf unserem Erdenplaneten gegenwirtig. In Indien gibt es den Ort Mathura, wo die KeSava-murti verehrt
wird, und in Jagannatha Puri, in Orissa, hélt sich noch heute eine Purusottama-Form auf. In
Anandaranya weilt die Form Visnus, und in Mayapiira, dem Geburtsort Sri Caitanyas, befindet sich die
Hari-Form. Und so gibt es an noch vielen anderen Orten der Erde weitere Formen Krsnas. Sie sind nicht
nur in unserem Universum, sondern auch in allen anderen Universen zu finden. In den vedischen
Schriften wird erklirt, da die Erde aus sieben Inseln besteht, und dal} sich auf jeder dieser Inseln solche
Formen befinden.

Diese unterschiedlichen Formen Krsnas sind iiber die ganze Welt und in allen Universen verbreitet,
um den Gottgeweihten Freude zu bereiten. Man sollte jedoch nicht meinen, da nur in Indien
Gottgeweihte geboren werden. - Uberall auf der Welt gibt es Gottgeweihte, nur haben sie ihre wahre
Identitit vergessen. Gott erscheint in verschiedenen Formen - nicht nur zur Freude der Gottgeweihten,
sondern auch, um die Ddmonen zu vernichten und die Prinzipien des hingebungsvollen Dienens wieder
einzufiihren. Einige dieser Formen sind Inkarnationen wie z. B. die Visnu-, die Nrsimha- und die
Vamana-Inkarnation.

In der Siddharta-samhita findet man eine Beschreibung der vierundzwanzig Formen Visnus, die nach
den unterschiedlich angeordneten Symbolen in ihren Hédnden verschiedene Namen tragen. Wenn man die
verschiedenen Symbole in den Hénden der Visnu-murtis beschreibt, sollte man mit der Aufzihlung bei
der unteren rechten Hand beginnen, dann zur oberen rechten Hand gehen, dann zur oberen linken Hand
und zuletzt zur linken Hand. Somit wird Vasudeva durch Keule, Muschelhorn, Feuerrad und Lotos
reprisentiert; Sankarsana durch Keule, Muschelhorn, Lotos und Feuerrad; Pradyumna durch Feuerrad,
Muschelhorn, Keule und Lotos, und Aniruddha durch Feuerrad, Keule, Muschelhorn und Lotos. Die
zwanzig Formen Narayanas im spirituellen Himmel werden wie folgt aufgezihlt: HrsikeSa wird durch
Muschelhorn, Feuerrad, Lotos und Keule reprisentiert; Narayana durch Muschelhorn, Lotos, Keule und
Feuerrad; Madhava durch Keule, Feuerrad, Muschelhorn und Lotos; Govinda durch Feuerrad, Keule,
Lotos und Muschelhorn; Visnumurti durch Keule, Lotos, Muschelhorn und Feuerrad; Madhustdana
durch Feuerrad, Muschelhorn, Lotos und Keule; Trivikrama durch Lotos, Keule, Feuerrad und
Muschelhorn; Sridhara durch Lotos, Feuerrad, Keule und Muschelhorn; Padmanabha durch
Muschelhorn, Lotos, Feuerrad und Keule; Damodara durch Lotos, Muschelhorn, Keule und Feuerrad;
Purusottama durch Feuerrad, Lotos, Muschelhorn und Keule; Acyuta durch Keule, Lotos, Feuerrad und
Muschelhorn; Nrsirhha durch Feuerrad, Lotos, Keule und Muschelhorn; Janardana durch Lotos,
Feuerrad, Muschelhorn und Keule; Hari durch Muschelhorn, Feuerrad, Lotos und Keule; Krsna durch
Muschelhorn, Keule, Lotos und Feuerrad; Adhoksaja durch Lotos, Keule, Muschelhorn und Feuerrad,
und Upendra durch Muschelhorn, Keule, Feuerrad und Lotos.

Diese Beschreibung ist ein weiterer Beweis dafiir, da Krsna der Hochste Urspriingliche Personliche
Gott ist. - Er wird auch /ila-Purusottama genannt, und Er erscheint in Seiner urspriinglichen Form in
Vrndavana als Sohn Nandas. Aus dem Hayasirsa-paiicaratra erfahren wir, dal die beiden Puris,
Mathura Purt und Dvaraka Puri, von neun Formen beschiitzt werden: von den vier Formen Vasudeva,
Sankarsana, Pradyumna und Aniruddha und von Narayana, Nrsimha, Hayagriva, Varaha und Brahma.
Diese sind verschiedene Manifestationen der prakasa- und vildsa-Formen St Krsnas.

Si Caitanya lehrte Sanatana Gosvami auch, dal es verschiedene svarisa-Formen gibt: die
svarmsa-Formen gliedern Sich in die Sankarsana- und die Inkarnations-Erweiterungen. Unter den
Sankarsana-Erweiterungen versteht man die drei purusavataras: Karanodaka$ayi Visnu, Garbhodaka$ay1
Visnu und Ksirodakasayt Visnu. Die anderen Erweiterungen, wie die Inkarnationen des Herrn als Fisch,
Schildkréte usw., werden »lilavataras« genannt.

Es gibt sechs Arten von Inkarnationen: 1. die purusavataras, 2. die lilavataras, 3. die gunavataras, 4.
die manvantaravataras, 5. die yugavataras und 6. die Saktyavesavataras. Bei den sechs
vilasa-Manifestationen Krsnas gibt es zwei Arten, die nach Alter gegliedert sind. Sie heiBlen »balya« und
»pauganda«. Die urspriingliche Form Krsna als Sohn Nandas genieft die transzendentalen Spiele in den
beiden Kindheitsformen balya und pauganda.

Diese Beschreibungen deuten darauf hin, dafl die Erweiterungen und Inkarnationen Krsnas kein Ende
haben. St Caitanya beschrieb Sanatana nur einige wenige, um ihm eine Vorstellung zu geben, wie der
Herr Sich erweitert und auf welche Weise Er Sich der Dinge erfreut. Dies wird im Srimad-Bhagavatam
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im 3. Kapitel des Ersten Cantos bestitigt. Dort wird gesagt, dal der Strom der Inkarnationen des
Hochsten Herrn, gleich den Wellen des Ozeans, ohne Ende ist.

Krsnas erste Inkarnationen sind, wie im Sasvata Tantra bestitigt wird, die drei purusavataras
Karanodakasay1 Visnu~ Garbhodakasayt Visnu und KSirodakasayt Visnu. Krsnas Energien sind
ebenfalls dreifach unterteilt: in die Energie des Denkens, die Energie des Fiihlens und die Energie des
Handelns. Als der Hochste kontrolliert Er die Energie des Denkens, als Vasudeva kontrolliert Er die
Energie des Fiihlens, und als Sankarsana bzw. Balarama kontrolliert Er die Energie des Handelns. Ohne
Denken, Fiihlen und Wollen bzw. Handeln wire die Schopfung nicht méglich. Sowohl. die spirituelle als
auch die materielle Welt sind Manifestationen von Krsnas Energie des Handelns, die durch Sankarsana
bzw. Balarama reprisentiert wird.

Die spirituelle Welt mit den Vaikuntha-Planeten und Krsnaloka befindet sich in der Denk-Energie des
Hochsten. Obwohl man bei der Schopfung der ewigen spirituellen Welt eigentlich nicht von einer
Schopfung sprechen kann, existiert die transzendentale Welt in der Denk-Energie des Hochsten Herrn.
Diese Denk-Energie wird in der Brahma-samhita im 2. Vers des 5. Kapitels beschrieben. Dort wird
gesagt, dal} das hochste Reich, Goloka, die Form einer Lotosblume mit Hunderten von Bliitenbléttern
hat. Alles wird durch die Ananta- bzw. Balarama- bzw. Sankarsana-Form manifestiert. Die materielle
kosmische Manifestation und die verschiedenen Universen werden zwar von mayd, der materiellen
Energie manifestiert; doch die materielle Natur ist nicht der Ursprung der kosmischen Manifestation.
Diese wird vielmehr urspriinglich von den Erweiterungen des Hochsten Herrn mit Hilfe der materiellen
Natur geschaffen. Ohne die Oberaufsicht des Hochsten Herrn kann keine Schopfung stattfinden.

Die Form, welche die materielle Energie lenkt, so dall diese die Schopfung manifestiert, heif3t
Sankarsana. Wir verstehen, dal die kosmische Manifestation unter der Kontrolle der Energie des
Hochsten Herrn erschaffen wird.

Im Srimad-Bhagavatam wird im 46. Kapitel des Zehnten Cantos gesagt, da} Balarama und Krsna der
Ursprung aller Lebewesen sind. Diese beiden Personlichkeiten sind allgegenwirtig. Im 3. Kapitel des
Ersten Cantos ist folgende Liste von Inkarnationen aufgefiihrt: 1. die vier Kumaras, 2. Varaha, 3.
Devarsi Narada, 4. Nara Narayana, 5. Kapila, 6. Dattatreya, 7. Yajia, 8. Rsabha, 9. Prthu, 10. Matsya,
11. Kurma, 12. Dhanvantari, 13. Mohini, 14. Nrsirhha, 15. Vamana, 16. Bhrgupati, 17. Vyasadeva, 18.
Ramacandra, 19. Balarama, 20. Krsna, 21. Buddha, 22. Kalki. Fast alle dieser 22 lilavataras erscheinen
an einem Tag Brahmas. Einen solchen Tag nennt man »kalpa«, und deshalb werden diese Inkarnationen
auch »kalpavataras« genannt. Im Gegensatz zur Inkarnation Mohini sind Kapila, Dattatreya, Rsabha,
Dhanvantari und Vyasadeva ewig und daher beriihmter als die anderen. Die Inkarnationen Matsya,
Kurma, Nara Narayana, Varaha, und Baladeva sind Inkarnationen der vaibhava-Form. Auch gibt es drei
Inkarnationen der Erscheinungsweisen der materiellen Natur: Visnu, Brahma und Siva. AuBerdem gibt
es noch vierzehn manvantaravataras: 1. Yajiia, 2. Vibhu, 3. Satyasena, 4. Hari, 5. Vaikuntha, 6. Ajita, 7.
Vamana, B. Sarvabhauma, 9. Rsabha, 10. Vi§vaksena, 11. Dharmasetu, 12. Sudhama, 13. Yoge$vara und
14. Brhadbhanu. Von diesen manvantara-Inkarnationen sind Yajfia und Vamana auch lilavataras. Die
tibrigen sind manvantaravataras der spielerischen Freude; sie werden auch bhaivavataras genannt.

Auch die vier yugavataras werden im Srimad-Bhagavatam beschrieben: im Satya-yuga erscheint die
Inkarnation Gottes mit weiler Hautfarbe; im Treta-yuga ist sie rot, im Dvapara-yuga schwarz und im
Kali-yuga ebenfalls schwarz; nur manchmal, in einem besonderen Kali-yuga, erscheint der Hochste in
einer goldenen Farbe. Zu den saktyavesavataras gehodren Kapila, Rsabha, Ananta, Brahma, Satyasena,
die Inkarnation des Wissens, Narada, die Inkarnation der dienenden Hingabe, Konig Prthu, die
Inkarnation der Regierungsmacht und Rsabha, die Inkarnation, die die iiblen Prinzipien beseitigt.

v auch Maha-Visnu
“ Manchmal erscheint der Herr Selbst als Brahma.
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Die Avataras

Sri Caitanya erklirte weiter, da die Erweiterungen Krsnas, die in der materiellen Schépfung
erscheinen, »avataras« oder »Inkarnationen« genannt werden. Unter einem avatdra versteht man eine
Inkarnation Gottes, die vom spirituellen Himmel herabsteigt. Im spirituellen Himmel gibt es unzihlige
Vaikuntha-Planeten, und von diesen Planeten kommen die Erweiterungen des Hochsten Personlichen
Gottes zu uns herunter. Deshalb nennt man sie »avataras«. »Avatara« bedeutet wortlich »herabsteigen«.

Aus der Sankarsana-Erweiterung des Hochsten Personlichen Gottes geht zunéchst die erste
Purusa-Inkarnation hervor. Dies wird im Srimad-Bhdagavatam sowohl im 3. als auch im 6. Kapitel des
Ersten Cantos bestdtigt. Dort wird gesagt, dal der Hochste Personliche Gott als die erste
Purusa-Inkarnation, Maha-Visnu, erscheint, um die materielle Welt zu erschaffen, und dafl Er sofort
sechzehn elementare Energien manifestiert. Maha-Visnu beherrscht die Zeit, die Natur, Ursache und
Wirkung, den Verstand, das falsche Ich, die fiinf Elemente, die drei Erscheinungsweisen der Natur, die
Sinne und die universale Form. Er ist vollig unabhéngig und der Herr alles Sich-Bewegenden und
Sich-Nichtbewegenden in der materiellen Welt.

Wie im Srimad-Bhagavatam im 9. Kapitel des Zweiten Cantos bestitigt wird, reicht der EinfluB der
materiellen Natur nicht iiber den viroja, den Ozean der Ursachen, hinaus. Das bedeutet, dal der Einflufl
der Erscheinungsweisen der materiellen Natur nicht auf den Vaikuntha-Planeten existiert. Es gibt dort
weder Reinheit noch Leidenschaft, noch Unwissenheit, und auch die materielle Zeit hat dort keinen
EinfluB3. Auf diesen Planeten leben die ewigen und befreiten Gefdhrten Krsnas, und sowohl die
Halbgotter als auch die Ddmonen verehren sie.

Die materielle Natur hat zwei Aspekte: maya und pradhana. Maya ist die direkte Ursache, und
pradhana sind die Elemente der materiellen Manifestationen. Wenn der erste purusavatara,
Maha-Visnu, Seinen Blick iiber die materielle Natur wirft, wird die gesamte Materie mit Lebewesen
befruchtet, worauf sie sich augenblicklich in Bewegung setzt. Durch Seinen Blick wird ebenfalls das
BewuBtsein geschaffen, das auch als mahat-tattva bekannt ist. Die vorherrschende Gottheit des
mahat-tattva ist Vasudeva. Das Bewultsein teilt sich dann in die drei1 gunas, die Erscheinungsweisen der
materiellen Natur. Aniruddha kontrolliert das BewuBtsein in der Erscheinungsweise der Reinheit. Das
BewuBtsein in der Erscheinungsweise der Leidenschaft bringt Intelligenz hervor und wird von
Pradyumna kontrolliert. Er ist auch der Herr der Sinne. Das Bewuftsein in der Erscheinungsweise der
Unwissenheit ist die Ursache fiir die Entstehung des Athers (des Himmels) und des Hororgans (des
Ohrs). Die kosmische Manifestation ist eine Kombination all dieser Elemente.

Wie unzihlige Atome durch die Maschen eines Fliegennetzes schweben, so gehen aus den Poren
Maha-Visnus zahllose Universen hervor. Wenn Er ausatmet, entstehen unzédhlige Universen, die wieder
vernichtet werden, wenn Er einatmet. All Seine Energien sind spirituell - sie haben nichts mit der
materiellen Energie zu tun. In der Brahma-samhita wird diese Tatsache im 54. Vers des 5. Kapitels
bestitigt. Es heifit dort, da die vorherrschende Gottheit jedes Universums, Brahma, so lange lebt, wie
Maha-Visnu ausatmet. Maha-Visnu ist die urspriingliche Uberseele aller Universen und gleichzeitig der
Herr aller Universen.

Die zweite Visnu-Inkarnation, Garbhodakasayi-Visnu, geht in jedes Universum ein und legt Sich auf
dem Garbhodaka-Ozean nieder. Aus Seinem Nabel wichst der Stengel einer Lotosblume, auf der
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Brahma, das erste Geschopf, geboren wird. Im Innern des Stengels befinden sich die vierzehn, von
Brahma geschaffenen Planetensysteme.

In jedem Universum weilt Visnu als Erhalter und sorgt fiir alles Notwendige, und obwohl Er Sich
innerhalb des Universums befindet, wird Er nicht vom Einflul der materiellen Energie beriihrt. Derselbe
Visnu nimmt, wenn die Zeit gekommen ist, die Form Sivas an und vernichtet die kosmische Schopfung.
Diese drei sekundiren Inkarnationen, ndmlich Brahma, Visnu und Siva, sind die vorherrschenden Gott-
heiten der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur.

Garbhodakasay1 Visnu wird auch als die Hiranyagarbha-Uberseele verehrt, die, wie in den vedischen
Hymnen beschrieben wird, Tausende von Kopfen hat. Diese zweite Inkarnation ist der Herr des
Universums, und obwohl Er Sich in der materiellen Schopfung befindet, wird Er doch nicht von ihr
beeinfluflt.

Die dritte Erweiterung Visnus ist, wie die beiden anderen, eine Inkarnation der Erscheinungsweise
der Reinheit. Als KsirodakasayT Visnu ist Er die Uberseele aller Lebewesen, und Er residiert auf einem
Ozean aus Milch auf Svetadvipa, einem spirituellen Planeten in unserem Universum. So beschrieb Sri
Caitanya die purusavataras. AnschlieBend ging Er zu den lilavataras iiber, von denen es so viele gibt,
daB3 Er sie unmoglich alle behandeln, sondern nur einige beschreiben konnte wie Matsya, Kurma,
Raghunatha, Nrsirhha, Vamana und Varaha.

Das nun Folgende ist eine Beschreibung der qualitativen Inkarnationen Visnus, der gunavataras:
Brahma gehort zwar zu den bedingten Lebewesen, doch er ist sehr méchtig, da er fiir Krsna einen sehr
wichtigen Dienst versieht. Ein Lebewesen, das dem Hochsten Herrn in reiner Hingabe dient, kann durch
den EinfluB der Erscheinungsweise der Leidenschaft zu Brahma werden. Brahma wird direkt von
Garbhodakasay1 Visnu erméchtigt, und deshalb hat er die Fihigkeit, die zahllosen Manifestationen im
Universum zu erschaffen. Eine Beschreibung Brahmas findet sich in der Brahma-sarihita im 50. Vers
des 5. Kapitels. Dort wird Brahma mit einem Edelstein verglichen, der erst durch die sich in ihm
brechenden Sonnenstrahlen funkelt, und Garbhodakasayi Visnu wird mit der Sonne verglichen. Wenn es
in einem kalpa einmal kein Lebewesen gibt, das sich fiir den Posten des Brahma eignet, manifestiert
Sich Garbhodakasay1 Visnu Selbst als Brahma. .

Als Siva erweitert Er Sich, wenn die Zeit gekommen ist, das brahmanda” zu vernichten. Siva, der
standig von maya begleitet wird, hat elf Formen. Er ist kein gewohnliches Lebewesen, sondern vielmehr
in gewisser Weise Krsna Selbst. Zur Veranschaulichung dient das Beispiel des Unterschieds zwischen
Milch und Yoghurt. Yoghurt ist zwar ein Milchprodukt, kann aber nicht wie Milch benutzt werden.
Ebenso ist Siva zwar eine Erweiterung Krsnas, aber er kann nicht an Krsnas Statt handeln, und wir
konnen von Siva auch nicht die spirituelle Wiederbelebung erhalten, die Krsna uns gibt. Der
grundlegende Unterschied besteht darin, daB Siva mit der materiellen Natur verbunden ist, wohingegen
Visnu mit der materiellen Natur nicht das geringste zu tun hat. Im Srimad-Bhagavatam wird im 18.
Kapitel des Zehnten Cantos gesagt, daB Siva eine Verbindung der drei Arten des transformierten
Bewultseins ist, d. h. daB er aus baikrik, taijsa und tamasa besteht. Die Visnu-Inkarnation wird in keiner
Weise von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur beeinflullit, obwohl Er der Herr der
Erscheinungsweise der Reinheit in jedem Universum ist. Visnu ist im Grunde nicht verschieden von
Krsna, doch ist Krsna der eigentliche Ursprung. In den Veden wird gesagt, dall Visnu das Teil und Krsna
das Ganze ist. Die Brahma-samhita gibt das Beispiel der urspriinglichen Kerze, an der eine zweite
entziindet wird: Obwohl beide Kerzen die gleiche Lichtstirke haben, ist doch eine die urspriingliche.
Ebenso verhilt es sich auch mit Visnu. Er ist zwar ebenso michtig wie Krsna, doch ist Krsna der ur-
spriingliche Visnu. Brahma und Siva sind also gehorsame Diener des Hochsten Herrn, und Visnu ist eine
Erweiterung Krsnas.

Nachdem Sri Caitanya die lflavataras und gunavataras beschrieben hatte, erklirte Er Sanatana
Gosvami die manvantaravataras, von denen es ebenfalls unzihlige gibt. In einem kalpa, d. h. an einem
Tag Brahmas, der nach unserer Zeitrechnung 432 000 000 Jahre dauert, erscheinen 14 Manus. Brahma
lebt 100 Jahre. Wenn also an einem seiner Tage 14 Manus erscheinen, dann gibt es in einem Monat 420
Manus und in einem Jahr 5040. Da Brahma 100 Jahre lang lebt, erscheinen wihrend seines Lebens

" Das Universum
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insgesamt 504 000 Manus. Es gibt unzihlige Universen, und deshalb ist es unmoglich zu bestimmen,
wie viele Manus es insgesamt gibt.

Jeder Manu trégt einen anderen Namen. Der erste Manu hei3t Svayambhuva; er ist Brahmas Sohn.
Der zweite Manu heiflt Svarocisa; er ist der Sohn des Feuergottes. Der dritte Manu heif3t Uttama; er ist
der Sohn von Konig Priyabratha. Der vierte Manu heiflt Tamasa; er ist Uttamas Bruder. Der fiinfte Manu
heifit Raivata; er ist Tamasas Bruder. Der sechste Manu ist ebenfalls ein Bruder von Tamasa; er heif3t
Caksusa und ist der Sohn von Caksu. Der siebte Manu heillt Vaivasvata; er ist der Sohn des
Sonnengottes und wurde von dessen Frau Cakya geboren. Der achte Manu heif3t Savarni. Der neunte
Manu heilit Daksa-savarni; er ist der Sohn von Varuna. Der zehnte Manu heifit Brahma-savarni; er ist
der Sohn von UpS$loka. Vier weitere Manus tragen die Namen Dharma-savarni, Rudra-savarni,
Deva-savarni und Indra-savarni; sie alle sind Sohne Sivas.

Nach der Beschreibung der Manu-Inkarnationen kam der Herr zu den yugavataras. Er sagte zu
Sanatana: »Es gibt vier yugas oder Zeitalter. Das erste yuga heilit Satya, das zweite Treta, das dritte
Dvapara und das vierte Kali. In jedem Zeitalter erscheint der Herr in einer anderen Inkarnation, die eine
besondere Hautfarbe hat. Im Satya-yiiga ist die Hautfarbe der wichtigsten Inkarnation weill, im
Treta-yuga rot, im Dvapara-yuga schwarz (Krsna), und im Kali-yuga golden (St Caitanya). Dies wird
im Srimad-Bhagavatam im 8. Kapitel des Zehnten Cantos von Gargamuni bestitigt, als er im Hause von
Nanda Maharaja Krsnas Horoskop erstellte.

Im Satya-yuga ist Meditation der Weg zur Selbstverwirklichung, und diese Methode wurde von der
weillen Inkarnation Gottes gelehrt. Diese Inkarnation gab dem Weisen Kardama die Segnung, eine
Inkarnation des Personlichen Gottes als Sohn zu bekommen. Im Satya-yuga meditierte jeder iiber Krsna,
und jedes Lebewesen besall vollkommenes Wissen. Leider versuchen weniger intelligente Menschen,
solche Meditationen, die fiir das gegenwirtige Zeitalter nicht empfohlen sind, auch heute noch zu
praktizieren. Der Pfad zur Selbstverwirklichung im Treta-yuga ist die Darbietung groBer Opferungen,
und dies wird von der roten Inkarnation Gottes gelehrt. Im Dvapara-yuga erscheint Krsna mit einer
schwarzen Hautfarbe in Seiner urspriinglichen Form und bewegt die Menschen dazu, Thn zu verehren,
wie Er es in der Bhagavad-gita lehrt. Auch im Srimad-Bhagavatam, im 5. Kapitel des Elften Cantos,
wird gesagt, dal Krsna verehrt werden muBl: Om namo bhagavate vasudevaya. »Ich bringe dem
Hochsten Personlichen Gott, Vasudeva, Krsna, meine demiitigen Ehrerbietungen dar.« Die Menschen im
Dvapara-yuga benutzen gewohnlich diese Hymne, um den Hochsten Herrn, Krsna, zu verehren.

Das nichste Zeitalter ist das Kali-yuga, in dem wir jetzt gerade leben. In diesem Zeitalter lehrt eine
Inkarnation des Herrn das Chanten der heiligen Namen Krsnas. Der Herr erscheint mit goldener
Hautfarbe und lehrt die Menschen, Liebe zu Gott durch das Chanten des Namens »Krsna« zu erlangen.
Krsna Selbst verbreitet die Lehre, indem Er chantet, singt und tanzt, wihrend IThm Tausende von
Menschen folgen. Diese besondere Inkarnation des Hochsten Personlichen Gottes wird im 5. Kapitel des
Elften Cantos des Srimad-Bhagavatam vorausgesagt; dort heiBt es, daB Sich der Herr im Kali-yuga als
ein Gottgeweihter inkarniert, der stindig »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« chantet. Aber, so wird dort gesagt, Seine Hautfarbe ist nicht
wie die von Krsna im Dvapara-yuga. Er predigt Liebe zu Gott durch die sankirtana-Bewegung, und
jeder Kluge nimmt diesen Vorgang an zu seiner Selbstverwirklichung. Im Srimad-Bhagavatam, im 3.
Kapitel des Zwolften Cantos, wird ebenfalls gesagt, dal die Selbstverwirklichung, die im Satya-yuga
durch Meditation, im Treta-yuga durch die Ausfiihrung gewisser Opferungen und im Dvapara-yuga
durch die Verehrung Sri Krsnas im Tempel erreicht werden konnte, im Kali-yuga einfach durch das
Chanten der heiligen Namen - Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare
Rama, Rama Rama, Hare Hare - moglich wird. Im Visnu Purana finden wir das gleiche bestitigt: »Im
Zeitalter des Kali haben Meditation, Opferdarbringung oder Tempelverehrung keinen Sinn mehr; doch
kann man vollkommene Selbsterkenntnis erlangen, indem man einfach Krsnas heiligen Namen chantet -
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.«

Als Sri Caitanya die Inkarnation des Kali-yugas beschrieb, fragte Thn Sanatana Gosvami, der als
ehemaliger Minister darin geiibt war, die logischen Schlulfolgerungen zu ziehen: »Woran kann man
eine Inkarnation erkennen?« Er hatte erkannt, daB Sii Caitanya, der genau der Beschreibung in den
Schriften entsprach, die Inkarnation Krsnas fiir das Kali-yuga war, und er wullte auch, dal} es in der
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Zukunft viele falsche Inkarnationen geben werde, die Si1 Caitanya imitieren wiirden; denn dieser spielte
die Rolle eines gewohnlichen brahmana, obwohl Seine Geweihten Thn als Inkarnation erkannten.
Sanatana ahnte, daf} viele Betriiger kommen wiirden, und so fragte er den Herrn nach den besonderen
Merkmalen einer Inkarnation.

Der Herr antwortete ihm: »Man kann die Inkarnation der verschiedenen Zeitalter anhand der
Informationen aus den vedischen Schriften erkennen, und so kann man auch erfahren, wer im
gegenwirtigen Zeitalter des Kali die wahre Inkarnation Gottes ist.«

Sri Caitanya legte besonderes Gewicht darauf, daB man die autoritativen Schriften zu Rate ziehe. Man
sollte die Merkmale einer Inkarnation mit den Angaben in den Schriften vergleichen, und nicht nach
eigenem Gutdiinken jemanden als Inkarnation anerkennen oder ablehnen. Eine Inkarnation des Hochsten
Herrn behauptet niemals von sich selbst, eine Inkarnation zu sein. Es ist den Gottgeweihten iiberlassen
festzustellen, wer eine Inkarnation und wer ein Heuchler ist, und dazu sollten sie die mallgeblichen
Schriften zu Rate ziehen.

Bei der Beschreibung einer echten Inkarnation gibt es zwei Aspekte: Die Personlichkeit und die
korperlichen Merkmale sind die Hauptaspekte, und die Aktivitdten bilden den Nebenaspekt. Anhand
dieser beiden Merkmale kann jeder intelligente Mensch den wirklichen avatara erkennen. In den
Schriften wird auBBer den korperlichen Merkmalen auch die spirituelle Handlungsweise beschrieben. Am
Anfang des S‘rimad—Bhdgavatam werden die Gesichtspunkte zur Identifizierung Krsnas im 1. Vers des
Ersten Cantos sehr genau gegeben. Es tauchen in diesem Vers die zwei Begriffe - »param« und
ssatyam« - auf, die, wie St Caitanya erklirte, Krsna in Seinem Hauptaspekt darstellen. Nebenaspekte
sind, da3 Er Brahma das vedische Wissen lehrte, und dafl Er Sich als purusavatara inkarnierte, um die
kosmische Manifestation zu erschaffen. Dies sind gelegentliche, zweckbedingte Aspekte.

Man sollte versuchen, die Haupt- und Nebengesichtspunkte eines avataras zu verstehen und
voneinander zu unterscheiden. Wer diesen beiden Gesichtspunkten nicht gerecht wird, kann nicht als
Inkarnation anerkannt werden, und deshalb wird ein intelligenter Mensch jede Inkarnation genau
iiberpriifen, bevor er einen Betriiger akzeptiert. Sanatana Gosvami wollte beweisen, daB Sri Caitanya die
Inkarnation fiir dieses Zeitalter ist, doch der Herr gab Sich nur indirekt zu erkennen; Er sagte: »Lal} uns
iber etwas anderes sprechen und mit der Beschreibung des Saktyavesavataras fortfahren.«

Er erklérte also: »Es ist nicht moglich, die Saktyavesavataras zu zéhlen, doch Ich will einige als
Beispiel anfiihren, um so ihr Wesen zu erldutern. Es gibt zwei Arten von saktyavesa-Inkarnationen: die
direkten und die indirekten. Wenn der Herr Selbst kommt, wird Er »direkte Inkarnation« oder
»SaktyaveSavatara« genannt, und wenn Er ein Lebewesen ermichtigt, Ihn zu repréisentieren, nennt man
dieses »avesavatara«, d. h. »indirekte Inkarnation« oder »besonders ermichtigtes Lebewesen.

Beispiele fiir avesavataras sind die vier Kumaras, Narada, Prthu und Parasurama. Ein Beispiel fiir
einen direkten avatara oder saktyavesavatara ist die Sesa- bzw. Ananta-Inkarnation.

Wenn ein Wesen mit einer bestimmten Eigenschaft oder Fihigkeit des Hochsten Herrn versehen ist,
nennt man es avesavatara. Die vier Kumaras z. B. reprisentieren das Wissen des Hochsten und Narada
die dienende Hingabe an den Hochsten Herrn. Die dienende Hingabe zeigt sich auch in Sri Caitanya, der
als die vollkommene Verkorperung des hingebungsvollen Dienens gilt. In Brahma ist die Féihigkeit der
Schopfungskraft manifestiert, in Ananta die Macht, alle Planeten zu erhalten, in der §esa-1nkarnation die
Kraft, dem Hochsten Herrn zu dienen, in Konig Prthu die Macht, die Lebewesen zu erhalten, und in
Parasurama die Macht, die iiblen Elemente zu vernichten. Im Zehnten Kapitel der Bhagavad-gita wird
die vibhuti, die besondere Gunst des Hochsten Personlichen Gottes, beschrieben, und es heif3t dort, man
solle wissen, dal} jedes Lebewesen, das besonders michtig oder schén erscheint, vom Hochsten Herrn
besonders begiinstigt ist.

Nachdem Sii Caitanya die Beschreibung der saktyavesa-Inkarnationen beendet hatte, begann Er, iiber
die Jugendlichkeit des Hochsten Herrn zu sprechen. Er sagte: »SrT Krsna sieht immer aus wie ein sech-
zehnjdhriger Knabe, und wenn Er in der materiellen Welt zu erscheinen wiinscht, sendet Er zuerst Seine
Geweihten als Seinen Vater und Seine Mutter, und erscheint dann als Inkarnation oder kommt
personlich. All Seine nie endenden transzendentalen Spiele, angefangen mit der Vernichtung des
Piitana-Diamonen, werden in unzédhligen Universen offenbart. In jedem Augenblick, in jeder Sekunde,
sind Seine verschiedenen Spiele in einem brahmanda zu sehen. Seine transzendentalen Spiele sind wie
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die Wellen des Ganges, die ohne Ende flielen.« Weil die meisten Menschen nicht verstehen kénnen, wie
Krsna Seine Spiele ausfiihrt, gab Sri Caitanya auch das Beispiel der Sonne. Ahnlich wie die Sonne in
jeder Sekunde an einem anderen Ort aufgeht, finden die Spiele Krsna fortwédhrend in einem anderen
Universum statt.

Sri Krsna blieb 125 Jahre in diesem Universum, und alle Seine Spiele, die wihrend dieser Periode
stattfanden, wie Sein Erscheinen, die Spiele Seiner Knabenzeit und Jugend, Seine spiteren Taten, bis hin
zu den Spielen in Dvaraka, offenbart Er auch in anderen Universen. Sie finden fortwéhrend in einem der
Myriaden von brahmandas statt und werden deshalb »ewig« genannt. Mit anderen Worten: Wie die
Sonne stindig irgendwo am Himmel steht und wir sie je nach unserer Position auf- oder untergehen
sehen, so finden auch die Spiele des Herrn fortwihrend statt. In unserem Universum konnen wir Krsnas
Spiele jedoch nur in gewissen Zeitabstinden sehen. Wie bereits beschrieben ist Seine Heimat der
hochste Planet, Goloka Vrndavana, und da Krsna absolut ist, ist Seine Umgebung, Sein Name, Sein
Ruhm usw. nicht von Ihm verschieden. Und nach Krsnas Willen wird dieses Goloka Vrndavana auch in
den materiellen Universen manifestiert.

Obwohl der Herr immer in Seinem hochsten Reich, Goloka Vrndavana, weilt, zeigt Er doch in Seiner
grundlosen Barmherzigkeit auch in den unzihligen materiellen Universen Seine Spiele. Fiir dieses
Erscheinen sucht sich Krsna ganz bestimmte Orte aus und entfaltet dort Seine sechs transzendentalen
Fiillen.
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Die unermeBlichen Fiillen Krsnas

Sri Caitanya ist ganz besonders barmherzig zu den unschuldigen, einfachen Menschen und wird
deshalb auch »Patita-pavana« genannt, »der Erloser der gefallensten bedingten Seelen«. Auch jemand,
der sehr tief gefallen ist, kann in der spirituellen Wissenschaft Fortschritte machen, wenn er unschuldig
1st. Sanatana Gosvami hatte sein Ansehen in der Gesellschaft verloren, weil er im Dienste der
mohammedanischen Regierung stand, und war deshalb aus der brahmana-Gemeinschaft ausgeschlossen
worden. Aber weil er eine ernsthafte Seele war, segnete ihn Sri Caitanya mit Seiner besonderen Gnade
und schenkte ihm einen wahren Schatz an Informationen iiber die spirituelle Wissenschatft.

Als nichstes erklidrte der Herr die Lage der verschiedenen Planeten im spirituellen Himmel, die
Vaikuntha-Planeten genannt werden. Die Planeten und Universen der materiellen Schopfung haben eine
begrenzte GroBe; die Vaikuntha-Planeten jedoch sind nicht begrenzt, denn sie sind spirituell. Sii
Caitanya lehrte Sanatana Gosvami, da3 der Durchmesser jedes einzelnen Vaikuntha-Planeten Millionen
und Abermillionen Meilen betréigt. Jeder Planet dehnt sich unbegrenzt aus, und auf jedem leben Wesen,
die alle sechs transzendentalen Fiillen - Reichtum, Stirke, Wissen, Schonheit, Ruhm und Entsagung - in
Vollkommenheit besitzen. Auf jedem dieser transzendentalen Himmelskorper ist der Hochste
Personliche Gott in einem anderen Aspekt gegenwirtig, doch die urspriingliche ewige Heimat Krsnas ist
der Planet Krsnaloka, Goloka Vrndavana.

Wir wissen von unserem Universum, dal} selbst der grofite Planet nur einen winzigen Teil des Alls
einnimmt. Die Sonne z. B. soll viele Tausende Male groBer sein als die Erde, und doch ist sie, im
Verhiltnis zum ganzen Weltall, nur wie ein Staubkorn. Auch jeder der Vaikuntha-Planeten nimmt,
obwohl unbegrenzt grof3, nur einen winzigen Fleck am spirituellen Himmel, dem brahmajyoti, ein. In
der Brahma-sariihita wird dieses brahmajyoti als »nisklanantasesa« beschrieben, als »ungeteilt und
unbegrenzt und nicht beriihrt von den Erscheinungsweisen der materiellen Natur«. Die Vaikunthas sind
wie die Bliitenblétter einer Lotosblume, und das Zentrum dieses Lotos ist Krsnaloka, Goloka Vrndavana.

Krsna hat Sich im transzendentalen Himmel in unzidhlige Formen erweitert, die auf den spirituellen
Planeten residieren. Selbst Halbgétter wie Brahma oder Siva sehen sich auBerstande, die Anzahl oder
GroBe dieser Planeten auch nur annihernd zu schiitzen. Dies wird im Srimad-Bhagavatam im 14. Kapitel
des Zehnten Cantos bestitigt, wo es heillit: »Niemand kann die GroBe der Vaikuntha-Planeten
ermessen.« Dort wird auch gesagt, da es nicht nur fiir Halbgétter wie Brahma und Siva unméglich ist,
die GroBe der Vaikunthalokas zu bestimmen, sondern dal3 nicht einmal Ananta, die Inkarnation des
Herrn in Seinem Aspekt der Stirke, die Macht des Herrn und das Ausmall der verschiedenen
Vaikuntha-Planeten beschreiben kann. Die Gebete Brahmas im 14. Kapitel des Zehnten Cantos besagen
das gleiche; dort bekennt Brahma: »O mein lieber Herr, o Hochster Personlicher Gott, o Uberseele, o
Meister aller mystischen Krifte, niemand kann verstehen, wie Du Dich durch Deine unbegreifliche
yoga-maya Energie erweiterst, die sich iiber die drei Welten erstreckt. Die Wissenschaftler und
Gelehrten konnen nicht einmal die Struktur eines einzigen Planeten ermessen. Sie mogen in der Lage
sein, die Schneeflocken zu zidhlen, die vom Himmel fallen, oder gar die Sterne, die am Himmel stehen,

* Im Universum befinden sich drei Planetensysteme, das untere, mittlere und obere Planetensystem, die auch »die drei
Welten« genannt werden.
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doch sie werden niemals verstehen, auf welche Weise Du mit Deinen unzéhligen transzendentalen
Kriften, Energien und Eigenschaften in diesem Universum erscheinst.«

Brahma teilte Narada einst mit: » Keiner der groBen Weisen, die vor dir geboren wurden, geschweige
denn ich selbst, kann die potentielle Macht und Energie des Hochsten Herrn begreifen. Nicht einmal
Ananta, der Tausende von Zungen hat, ist dazu imstande.« Deshalb betete Brahma: » Herr, Du bist
unbegrenzt, und niemand hat je Deine Krifte ermessen konnen. Ich glaube, daf3 selbst Du, o Herr, das
Ausmall Deiner potentiellen Energien nicht kennst, mit denen Du die unzidhligen Planeten wie
Staubteilchen im Weltall schweben 1it. Die grolen vedischen Gelehrten, die nach Dir forschen und zu
Beginn glauben, alles sei von Dir verschieden, gelangen schlielich zu der Erkenntnis, da3 Du alles
bist.«

Als St Krsna in diesem Universum erschien, spielte Brahma IThm einmal einen Streich, um zu
beweisen, da3 der kleine Kuhhirte in Vrndavana tatsidchlich Krsna sei. Er stahl alle Kilber und alle
Freunde Krsnas und versteckte sie; doch als er dann nach einer Weile zuriickkehrte, um zu sehen, was
Krsna nun tun wiirde, sah er, da} Krsna immer noch mit denselben Kilbern und Hirtenjungen spielte -
Er hatte Sich durch Seine Vaikuntha-Kraft in all die gestohlenen Kilber und Jungen erweitert. Brahma
sah Millionen und Abermillionen Kélber und Hirtenjungen, und er erblickte auch Millionen und
Abermillionen Friichte, Lotosblumen, Hirtenstdbe und Horner. Alle Hirtenjungen waren mit kostbaren
Kleidern, Halsketten und Armreifen geschmiickt, und niemand konnte ihre genaue Anzahl bestimmen.
Dann bemerkte Brahma plotzlich, wie jeder der Jungen zu einem vierarmigen Narayana wurde, zur
direkten Visnu-Expansion Krsnas, und er sah auch, dafl unzidhlige Brahmas aus dem Korper Krsnas
hervorgingen, IThm ihre Ehrerbietungen erwiesen und in Sekundenschnelle wieder in Thn zuriickkehrten.

Uber dieses auBergewohnliche Schauspiel von Staunen iiberwiltigt, betete Brahma: »Mein lieber
Herr, manche Menschen behaupten von sich, Dich zu kennen; doch was mich betrifft, so muf} ich
gestehen, daB ich nicht das geringste von Dir weil}. Die Krifte und Féahigkeiten, die Du soeben gezeigt
hast, iibersteigen die Reichweite meines Geistes und meiner Intelligenz.«

S Caitanya erklirte als nichstes, da nicht nur Krsnaloka, sondern auch Krsnas Reich auf diesem
Planeten, Vrndavana, unermeBlich ist. Die Grofe von Vrndavana wird in den Schriften auf 50 km?2
veranschlagt, und obwohl Vrndavana in Indien tatsdchlich nur 50 km? grof} ist, existieren doch in
irgendeinem Teil von Vrndavana alle Vaikuntha-Planeten. Die Umgebung des gegenwértigen Vrndavana
besteht aus zwolf Wildern, die eine Fliche von ca. 270 km? bedecken.

Der Herr betonte hiernach noch einmal, dal3 Krsnas Fihigkeiten und transzendentalen Fiillen
unbegrenzt seien. Er beschrieb Sanatana Gosvami nur einen kleinen Teil von ihnen, so dal} dieser
zumindest eine Vorstellung von der GroBe Krsnas bekommen konnte. Wéhrend S Caitanya Sanatana
Gosvami die transzendentalen Eigenschaften Krsnas schilderte, befand Er Sich in tiefer Ekstase, und in
diesem transzendentalen Zustand begann Er, folgenden Vers aus dem Srimad-Bhagavatam (Dritter
Canto, 2. Kapitel) zu zitieren: »Nachdem Krsna den Planeten verlassen hatte, sagte Uddhava zu Vidura:
Krsna ist der Herr aller Halbgotter - auch Brahma, Siva und selbst die Visnu-Erweiterung in diesem
Universum sind Ihm untergeordnet. Deshalb kommt Ihm niemand gleich oder ist grof3er als Er, und dazu
kommt noch, daBl Er alle sechs Fiillen in vollendeter Form besitzt. Alle Halbgétter erweisen Thm ihre
respektvollen Ehrerbietungen, und ihre Helme, die mit den Zeichen Seiner Lotosfiile geschmiickt sind,
glidnzen in tibernatiirlicher Schonheit.«

Wie im 1. Vers des 5. Kapitels der Brahma-samhita festgestellt wird, ist Krsna der Hochste
Personliche Gott, und niemand kommt IThm gleich oder ist groer als Er. Und obwohl Brahma, Siva und
Visnu die Oberhdupter des Universums sind, sind auch sie Diener des Hochsten Herrn, Krsna.

Sri Krsna ist die Ursache aller Ursachen, und Er ist auch der Ursprung Maha-Visnus, der die
materielle Schopfung erschafft, erhélt und vernichtet, und aus dem auch Garbhodakasayr Visnu und
Ksirodakasayi Visnu hervorgehen. Maha-Visnu wird in der Brahma-samhita beschrieben: » Aus seinem
Atem entstehen unzihlige Universen, und in jedem dieser Universen gibt es unzihlige Visnu-tattvas. Sti
Krsna ist der Ursprung all dieser Formen, d. h., sie sind vollkommene Teil-Erweiterungen Krsnas.«

Aus den offenbarten Schriften verstehen wir, da3 Krsna an drei transzendentalen Orten lebt: Sein
vertraulichster Aufenthaltsort ist Goloka Vrndavana; dort lebt Er zusammen mit Seinem Vater, Seiner
Mutter, Seinen Freunden und den gopis und tauscht mit ihnen allen transzendentale Beziehungen aus.
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Dort wirkt yoga-maya als Dienerin im rasa-lila-Tanz. Die Einwohner von Vrajabhiimi denken: «Der
Herr wird von Seinen winzigen Teilchen mit Ehrfurcht und Zuneigung gepriesen, doch weil Er in
besonderer Weise giitig zu uns ist, empfinden wir, die Einwohner von Vrndavana, keine Scheu vor
Thm.«

In der Brahma-sarihita heifit es im 49. Vers des 5. Kapitels: »Alle Vaikuntha-Planeten im spirituellen
Himmel liegen unterhalb des Krsnaloka-Planeten. Auf Krsnaloka geniefit der Herr in vielfachen Formen
transzendentale Gliickseligkeit, und alle Reichtiimer der Vaikunthas sind auf dem einen Krsna-Planeten
vorhanden. Die Gefidhrten Krsnas besitzen ebenfalls die sechs transzendentalen Fiillen in vollendeter
Form. Im Padmollara-handa wird im 57. Vers des 225. Kapitels gesagt, dal die materielle und die
spirituelle Energie durch ein Wasser voneinander getrennt sind, das man den Viroja-FluB3 nennt. Dieser
Fluf3 entsteht aus dem transzendentalen Schweill der ersten Purusa-Inkarnation. Am anderen Ufer des
Viroja liegt die unbegrenzte und allgliickselige ewige Natur, der spirituelle Himmel, der auch die
transzendentale Welt oder das Reich Gottes genannt wird.

Die spirituellen Planeten heilen »Vaikuntha«, weil es dort keine Klagen und keine Angst gibt, und
weil dort alles ewig ist. Die spirituelle Welt besteht aus Dreiviertel der Energie des Hochsten Herrn und
die materielle Welt aus einem Viertel Seiner Energie. Niemand kann diese Dreiviertel verstehen, da
nicht einmal die materielle Welt, die nur ein Viertel Seiner Energie umfaflt, beschrieben werden kann.
Sri Caitanya versuchte nun, Sanatana Gosvami eine Vorstellung vom AusmaB des einen Viertels der
Energie Krsnas zu vermitteln, und zitierte eine Geschichte aus dem Srimad-Bhagavatam, wo
beschrieben wird, wie Brahma, das erste Geschopf im Universum, Krsna in Dvaraka besuchte.

Als Brahma zu Krsnas Palast kam, sagte er zum Torwichter: »Teile Krsna bitte mit, da3 Brahma
gekommen ist, Ihn zu sehen.« Der Tiirhiiter ging also in den Palast hinein, doch kam er schon nach
kurzer Zeit zuriick und sprach: »Krsna 148t fragen, welcher Brahma du bist.« Der Halbgott war iiber
diese Frage hochst verwundert und entgegnete: »Sage Krsna bitte, der Brahma mit den vier Kopfen, der
Vater der vier Kumaras, warte darauf, Ihn zu sehen.« Der Torwichter informierte Krsna und bat Brahma
dann hereinzukommen. Brahma brachte den Lotosfiilen Krsnas seine Ehrerbietungen dar, und Krsna,
der ihn sehr hoflich empfing, fragte ihn, warum er gekommen sei und was er wiinsche. Brahma
antwortete: »Ich werde gleich iiber den Zweck meines Besuches sprechen, doch zuerst mochte ich Dich
bitten, einen Zweifel, der mir gekommen ist, zu beseitigen. Du hast mich durch Deinen Tiirhiiter fragen
lassen, welcher Brahma gekommen sei; darf ich fragen, ob es auller mir noch andere Brahmas gibt?« Als
Krsna das horte, ldachelte Er und rief unverziiglich die Brahmas aus den zahllosen anderen Universen
herbei. Der vierkopfige Brahma sah plotzlich viele Brahmas kommen und Krsna ihren Respekt erweisen.
Manche hatten zehn Kopfe, andere zwanzig, manche hatten hundert, und einige hatten sogar eine Million
Kopfe. Unser vierkdpfiger Brahma konnte die Brahmas, die da kamen, um Krsna zu sehen und Ihm ihre
Ehrerbietungen darzubringen, nicht einmal zdhlen. Daraufhin rief Krsna auch die anderen Halbgétter aus
den vielen Universen herbei, und alle kamen, um dem Herrn ihre Ehrerbietungen zu erweisen.

Als Brahma dieses wunderbare Schauspiel sah, wurde er unruhig, denn er fiihlte sich so unbedeutend
wie ein Moskito inmitten einer Herde von Elefanten. Alle Brahmas und Halbgétter erschienen, um den
LotosfiiBen Krsnas ihren Respekt zu erweisen, und so verstand Brahma, dal} niemand die unbegrenzte
Macht Krsnas auch nur erahnen kann.

Als die verschiedenen Halbgotter und Brahmas, deren Helme im Sonnenlicht hell gldnzten,
versammelt waren, erhob sich ein lautes Brausen, da sie alle dem Herrn ihre Gebete darbrachten; sie
sagten: »Lieber Herr, es ist eine groBe Gnade fiir uns, von Dir gerufen worden zu sein. Hast Du einen
bestimmten Auftrag fiir uns? Wir werden ihn unverziiglich ausfiihren.« Sri Krsna antwortete: »Es gibt
nichts Besonderes fiir euch zu tun. Ich wollte euch nur sehen. Bitte nehmt Meinen Segen entgegen, und
fiirchtet euch nicht vor den Ddmonen.«

»Durch Deine Gnade ist alles in bester Ordnung«, erwiderten die Halbgotter, »zur Zeit gibt es keine
Storungen, denn Deine Inkarnation hat alle unerwiinschten Elemente beseitigt.« Krsna wiinschte allen
Brahmas Lebewohl, und nachdem sie sich ehrerbietig vor IThm verneigt hatten, kehrten sie in ihre
jeweiligen Universen zuriick.

Als der vierkopfige Brahma das gesehen hatte, fiel er augenblicklich Krsna zu Fiilen und sagte:
»Alles, was ich zuvor von Dir dachte, ist unsinnig. Sollen andere behaupten, sie wiirden Dich
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vollkommen kennen, doch was mich betrifft, so ist es mir unmoglich, Deine GréBe auch nur zu ahnen.
Du befindest Dich jenseits meiner Vorstellungskraft, auBerhalb meines Begriffsvermogens.«

Krsna informierte den vierkopfigen Brahma darauthin: »Dieses Universum, in dem du dich befindest,
hat nur einen Durchmesser von ca. 9 000 000 000 Meilen, doch es gibt noch viele Millionen und
Milliarden anderer Universen, die weitaus groBer sind als dieses. Fiir all diese Universen sind auch
Brahmas von entsprechender Grée und Macht erforderlich; nicht nur vierkopfige.« Krsna informierte
Brahma weiter: »Die gesamte materielle Schopfung bildet nur ein Viertel Meiner schopferischen Kraft;
die spirituelle Welt ist eine Manifestation der iibrigen Dreiviertel Meiner Energie. «

Der vierkopfige Brahma verabschiedete sich darauthin von Krsna, nachdem er Ihm noch einmal seine
Ehrerbietungen dargebracht hatte. Er konnte nun die unermeBliche Macht Krsnas ein wenig ahnen. Der
Herr ist auch als TradhyeSa bekannt. Dieser Name bezieht sich auf Seine hauptsidchlichen
Aufenthaltsorte Gokula, Mathura und Dvaraka. Diese drei Orte sind véllig transzendental, und SiT Krsna
ist dort ewiglich gegenwirtig. Er weilt immer in Seiner inneren Energie; Er ist der Herr aller Energien,
und Er besitzt alle sechs transzendentalen Fiillen in Vollkommenheit. Weil Krsna der Herr aller
transzendentalen Fiillen ist, wird Er in allen vedischen Schriften als der Hochste Personliche Gott
gepriesen.

Sri Caitanya sang dann ein schones Lied iiber Krsna: »Die Spiele Krsnas gleichen den Taten eines
gewohnlichen Menschen, und deshalb gleicht auch Seine Form der eines Menschen. Der Mensch ist
jedoch nur Abbild der ewigen urspriinglichen Gestalt Krsnas. Krsna ist wie ein Kuhhirtenjunge
gekleidet; Er hilt eine Flote in der Hand und ist, ganz wie ein gewdhnlicher Junge, immer zum Spielen
aufgelegt.«

Der Herr wollte Sanatana Gosvami als néchstes die Aspekte der Schonheit Krsnas erkldren. Er sagte,
daB ein jeder, der die Schonheit Krsnas verstehe, gleichsam in einen Ozean aus Nektar eintauche. Eine
der Energien Krsnas wird yoga-mdaya genannt; sie ist transzendental und befindet sich jenseits der
materiellen Energie, doch Krsna zeigt Seine transzendentale Macht sogar in der materiellen Welt, wenn
Er erscheint, um Seine vertrauten Geweihten zu erfreuen. Krsnas Eigenschaften sind so anziehend, daf3
sogar Er Selbst manchmal den Wunsch hat, Sich zu verstehen - wie Er dasteht, mit Geschmeiden und
Blumengirlanden geschmiickt, der Korper dreifach geschwungen, mit Augenbrauen, die sich stindig
bewegen, und Augen, die so schon sind, dal} alle gopis von ihnen bezaubert werden. Sein
transzendentales Reich liegt im obersten Teil des spirituellen Himmels, und dort, wo man Thn mit
»Madana-mohana« anspricht, lebt Er zusammen mit Seinen ewigen Gefidhrtinnen, den gopis und den
Gliicksgottinnen.

Krsna entfaltet unzidhlige Spiele, wie z. B. Seine Spiele als Vasudeva und Sankarsana. In der
materiellen Welt erscheint Er zuerst als die erste Purusa-Inkarnation, als der Schopfer der materiellen
Welt. AuBlerdem erscheint Er als Fisch- oder Schildkroten-Inkarnation, die Manifestationen Seiner
Energien sind, und als Brahma und Siva, die Inkarnationen der materiellen Erscheinungsweisen. Auch
entfaltet Er Seine Spiele als Konig Prthu, eine erméchtigte Inkarnation, und auch Seine Erweiterung als
Uberseele und als unpersonliches Brahman sind fiir Thn gottliches Spiel. Der Herr manifestiert Sich in
unzdhligen Spielen, doch Seine wichtigsten finden in der menschendhnlichen Gestalt statt, wenn Er in
Vrndavana als Hirtenjunge umbhertollt und mit den gopis tanzt, auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra
Seite an Seite mit den Pandavas kdampft und in Mathura und Dvaraka als Konig residiert. Schon wenn Er
Seine Spiele in Gokula, Mathura und Dvaraka nur zum Teil manifestiert, wird das ganze Universum mit
Liebe zu Gott iiberflutet, denn jeder wird von Krsnas wunderbaren Eigenschaften angezogen.

Seine innere Energie ist nicht einmal im Konigreich Gottes auf den Vaikuntha-Planeten manifestiert;
doch entfaltet Er sie manchmal sogar im materiellen Universum, wenn Er in Seiner unbegreiflichen
Gnade aus Seinem personlichen Reich herabkommt. Krsna ist so wundervoll und anziehend, dal Er von
Seiner eigenen Schonheit bezaubert wird, was ein weiterer Beweis dafiir ist, da3 Er ungeheure und
unbegreifliche Krifte in Sich birgt. Was Seine Schmuckstiicke betrifft, so scheint es, da} nicht sie Thn
verschonern, sondern dal} sie vielmehr selbst verschont werden, wenn sie Seinen Korper bedecken. Er
erscheint stets in einer dreifach geschwungenen Gestalt und zieht alle Lebewesen und alle Halbgotter an.
Seiner Anziehungskraft erliegen selbst die Narayana-Formen auf den Vaikuntha-Planeten.
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Die Schonheit Krsnas

Krsna wird »Madana-mohana« genannt, weil Er selbst den Liebesgott betort. Er ist Madana-mohana,
weil Er den Miédchen von Vraja Seine Gunst erwies und ihre dienende Hingabe entgegennahm. Mit
thnen tanzte der Herr, nachdem Er Amors Stolz besiegt hatte, den rasa-Tanz als der neue Amor. Er ist
Madana-mohana, weil Er die Sinne der Frauen mit Seinen fiinf Pfeilen Form, Geschmack, Geruch,
Klang und Beriihrung zu betdren weil. Die Perlen der Halskette, die Krsna trigt, sind weill wie
Schwiine, und die Pfauenfeder, die Seinen Kopf schmiickt, ist so farbenprichtig wie der Regenbogen.
Sein gelbes Gewand gleicht dem Widerschein des Blitzes am Himmel. Krsna ist wie eine frische
Regenwolke, und die gopis sind wie die Glockchen an Seinen Fiilen. Wie die Wolke Regen tiber das
Getreide auf den Feldern giel3t, so nihrt Krsna die Herzen der gopis, wenn Er sie in spielerischer Freude
mit dem barmherzigen Regen Seiner transzendentalen Spiele iiberschiittet. Krsna spielt ungezwungen
mit Seinen Freunden als Hirtenjunge in Vrndavana, und wenn Er Seine Flote spielt, werden alle
Lebewesen, die beweglichen und die unbeweglichen, von Ekstase iiberwiltigt, so daf sie erbeben, und
Trinen ihre Augen fiillen.

Die innige Liebe ist die erhabenste Seiner verschiedenen Fiillen. Er ist der Meister allen Reichtums,
aller Stirke, allen Ruhms, aller Schonheit, allen Wissens und aller Entsagung. Von diesen Fiillen 16st
Seine vollkommene Schonheit die vertraute Liebe zu Thm aus. Allein Krsna besitzt diese Schonheit,
wohingegen Seine anderen Fiillen auch in der Narayana-Form vorhanden sind.

Als Sii Caitanya die Herrlichkeit Krsnas beschieb, fiel Er in transzendentale Ekstase und ergriff
Sanatana Gosvamis Hinde. Er pries die Méddchen von Vraja, die so gliicklich seien, und zitierte einen
Vers aus dem Srimad—Bhdgavatam, aus dem 24. Kapitel des Zehnten Cantos, wo es heilit: »Wieviele
Opfer und BuBlen miissen die Jungfrauen von Vrndavana auf sich genommen haben, da sie den Nektar
von Krsna trinken diirfen, der alle Schonheit, alle Stirke, aller Reichtum, aller Ruhm und der
Mittelpunkt aller korperlichen Anziehung ist.«

Krsnas Korper, ein Ozean ewiger Jugend, bewegt sich in Wogen der Schonheit, und wenn Seine Flote
erklingt, scheint ein Sturmwind aufzubrausen. Diese Wellen und dieser Wirbelwind bringen die Herzen
der gopis wie trockene Blitter an Bdumen zum Erbeben, und wenn die Blitter zu Krsnas Lotosfiilen
niederfallen, konnen sie sich nie mehr von dort erheben. Krsnas Schonheit ist unvergleichlich, denn
niemand ist so schon wie Er, oder gar schoner. Krsna ist der Ursprung aller Inkarnationen, einschlie3lich
der Form des Narayana. Warum sonst wiirde die Gottin des Gliicks, die Narayanas vertraute Gefdhrtin
ist, das Zusammensein mit Thm aufgeben und sich BuBlen auferlegen, um die Gesellschaft Krsnas zu
gewinnen? - Das ist ein weiterer Beweis fiir die iiberaus anziehende Schonheit Krsnas, des
immerwihrenden Quells aller Schonheit, aus dem alle anderen schonen Dinge hervorgehen.

Die gopis sind wie ein Spiegel, in dem sich die Schonheit Krsnas in jedem Augenblick widerspiegelt
und vergrofert. Krsna und die gopis steigern ihre transzendentale Schonheit in jeder Sekunde, so daf3
zwischen ihnen stindig ein transzendentales Wetteifern stattfindet. Wer lediglich seine vorgeschriebene
Pflicht erfiillt, sich Buflen auferlegt, mystischen yoga praktiziert, Wissen ansammelt oder Gebete
darbringt, kann Krsnas Schonheit nicht wahrnehmen. Nur wer sich auf der transzendentalen Ebene der
Liebe zu Gott befindet, d. h. Ihm aus reiner Liebe hingegeben dient, kann die transzendentale Schonheit
Krsnas erkennen. Diese Schonheit Krsnas ist die Essenz aller anderen Qualititen, und Seine damit
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zusammenhidngenden Eigenschaften sind nur in Goloka Vrndavana anzutreffen und sonst nirgendwo.
Die Form des Narayana ist von Krsna vor allem mit GroBherzigkeit und Wiirde versehen; Zirtlichkeit
und Zuneigung sind in Thm nicht vorhanden - sie finden sich nur in Krsna.

Sri Caitanya war in transzendentale Ekstase getaucht, als Er all diese Verse aus dem Srimad-
Bhagavatam zitierte und Sanatana Gosvami erklirte. Etwas ausfiihrlicher erlduterte Er den 24. Vers aus
dem 9. Kapitel des Neunten Cantos, wo es heillt: »Die gopis genossen die Schonheit Krsnas mit stindig
wachsender Freude: Sie erfreuten sich an Krsnas wunderschonem Gesicht, Seinen wunderschénen Ohren
mit den Ohrringen, Seiner hohen Stirn und Seinem Licheln, und wihrend sie sich am Anblick von
Krsnas Schonheit erfreuten, kritisierten sie die Unvollkommenheit Brahmas, des Schopfers, der schuld
hatte, dal} sie Krsna hin und wieder fiir einen Augenblick nicht sehen konnten, weil sie mit den Lidern
zwinkern muf3ten.

Der Kamagayatri-mantra beschreibt das Antlitz Krsnas als den Konig aller Monde. In der bildlichen
Sprache gibt es viele Monde, und in Krsna sind sie alle vereinigt - der Mond des Mundes, der Mond der
Wangen, die Mondflecken aus Sandelholzpaste und die Halbmonde Seiner Fingerspitzen und der
Spitzen Seiner Zehen - so gibt es 24 Y2 Monde, und Krsna ist die Gesamtheit all dieser verschiedenen
Monde.

Die tanzenden Bewegungen von Krsnas Ohrringen, Seinen Augen und Seinen Augenbrauen wirken
auf die Jungfrauen von Vraja ebenfalls sehr anziehend. Gibt es fiir die Augen etwas Schoneres als
Krsnas Gesicht? Im Grunde reichen zwei Augen nicht aus, Krsna geniigend zu sehen. Wenn man die
Unzulidnglichkeiten des Korpers erkennt, wenn es darum geht, Krsna zu betrachten, empfindet man
groBen Kummer. Dieser Schmerz 148t sich ein wenig lindern, wenn man die Intelligenz des Schopfers
kritisiert; der unzufriedene Betrachter von Krsnas Gesicht klagt dann: »Statt Tausende von Augen habe
ich nur zwei, und selbst die werden noch von der Bewegung der Augenlider behindert. Hieran kann man
deutlich sehen, da3 der Schopfer dieses Korpers nicht sehr intelligent sein kann. Er ist mit der Kunst der
Ekstase nicht vertraut. Er ist nur ein ganz alltdglicher Schopfer. Er weil nicht, wie man die Dinge so
arrangiert, daB man Krsna ununterbrochen sehen kann.« Die Gedanken der gopis erfreuen sich stindig
der SiiBe von Krsnas Korper. Er ist der Ozean der Schonheit, und Sein liebliches Antlitz, Sein
bezauberndes Liacheln und die Ausstrahlung Seines Korpers wirken immer sehr anziehend auf die gopis.
Im Krsna-karnamrta werden diese drei Aspekte als »siil«, »siifer« und » am siilesten« beschrieben.
Wenn der reine Gottgeweihte durch den Anblick der Schonheit von Krsnas Korper, der Schonheit Seines
Gesichtes und der Schonheit Seines Lichelns von Ekstase liberwiltigt wird, verkrampft sich sein Korper
oft. Diese transzendentalen Konvulsionen dauern ohne Linderung manchmal an, wie gewdohnliche
Krampfanfille, bei denen man kein Wasser zur Erleichterung trinken darf.

Der Gottgeweihte leidet in der Abwesenheit Krsnas unter stindig wachsenden Trennungsschmerzen,
und er sehnt sich danach, den Nektar Seiner Schonheit zu trinken. Wenn Krsnas transzendentale Flote er-
klingt, durchdringt das starke Verlangen des Gottgeweihten, diese Flote zu horen, die Schale des
Universums und erreicht den spirituellen Himmel, wo der transzendentale Klang der Flote in die Ohren
des Gottgeweihten eingeht. Krsnas Flote verklingt in den Ohren der gopis niemals, sondern laf3t
vielmehr ihre Ekstase stindig anwachsen. Wenn diese Klédnge sie erfiillen, kann kein anderer Ton in ihr
Ohr dringen, und im Umgang mit ihren Familien sind sie nicht in der Lage, richtig zu antworten, da all
diese herrlichen Tone in ihnen schwingen.

Mit diesen und dhnlichen Beschreibungen erklirte S Caitanya Krsnas transzendentales Wesen, Seine
Erweiterungen, Seine korperliche Ausstrahlung und alles, was mit Thm in Beziehung steht. Kurzum, Sri
Caitanya erklédrte Krsnas unvergleichliche transzendentale Eigenschaften, und da Krsna die Essenz aller
Dinge ist, beschrieb Er auch, wie man sich Ihm ndhern kann. Er sagte, das hingebungsvolle Dienen fiir
Krsna sei der einzige Weg. Das sei die Aussage aller vedischen Schriften. Die Weisen haben dazu
erkldart: »Wenn jemand in den vedischen Schriften oder den Puranas nach transzendentaler Erkenntnis
forscht, wird er bald herausfinden, dall der Hochste Personliche Gott, Krsna, das Ziel aller Verehrung ist,
und daf er sich Thm durch dienende Hingabe ndhern kann.

Krsna ist die Absolute Wahrheit, der Hochste Personliche Gott, und Er ist, wie auch in der
Bhagavad-gita beschrieben wird, stets von Seiner inneren Energie, der svariipa-Sakti oder atma-sakti,
umgeben. Er erweitert Sich in verschiedene vielfiltige Formen; einige von ihnen nennt man »personliche
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Formen« und andere »gesonderte Formen«. Auf diese Weise erfreut Er Sich sowohl auf allen spirituellen
Planeten als auch in den materiellen Universen.

Die Erweiterungen Seiner abgesonderten Formen nennt man »Lebewesen«, und man klassifiziert sie
in zwei Gruppen: Die einen sind ewig befreit und die anderen ewig bedingt. Die ewig befreiten
Lebewesen kommen niemals mit der materiellen Natur in Beriihrung, und sie haben keine Erfahrung
vom materiellen Leben. Sie sind ewiglich Krsna-bewuft, d. h. in dienender Hingabe dem Herrn ergeben,
und werden als die ewigen Gefihrten Krsnas angesehen. Ihre Freude besteht darin, Krsna in
transzendentaler Liebe zu dienen. Die ewig bedingten Lebewesen hingegen leben stindig von Krsnas
transzendentalem Dienst getrennt und sind deshalb den dreifachen Leiden des materiellen Daseins
unterworfen. Weil sie den Wunsch haben, getrennt von Krsna zu genie3en, schenkt ihnen die materielle
Energie zwei Arten des korperlichen Daseins: den grobstofflichen Korper, der sich aus den fiinf
Elementen Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather zusammensetzt, und den feinstofflichen Korper, der aus
Geist, Intelligenz und Ego besteht. Da die bedingte Seele von diesen beiden Korpern bedeckt wird,
erleidet sie stindig die Qualen des materiellen Daseins, die als die dreifachen Leiden bekannt sind.
AuBerdem ist sie sechs Feinden ausgesetzt, wie z. B. Lust und Zorn, und so leidet sie an der Krankheit
des bedingten Lebens.

Krank und bedingt wandert das Lebewesen durch das Universum. Manchmal hilt es sich im hoheren
Planetensystem auf, und manchmal wandert es durch das niedere Planetensystem. Diese Krankheit kann
nur geheilt werden, wenn man einen fachkundigen Arzt, einen echten geistigen Meister, trifft und sich
seiner Fiithrung anvertraut. Wenn die bedingte Seele den Unterweisungen eines autorisierten geistigen
Meisters mit Vertrauen folgt, wird ihre materielle Krankheit bald geheilt sein, und sie wird Befreiung
erlangen. Denn wenn sie sich im hingebungsvollen Dienen beschiftigt, kann sie die Gewillheit haben,
schon in naher Zukunft zu Krsna in die transzendentale Welt zuriickzukehren.

Das bedingte Lebewesen sollte sich unbedingt seiner Situation bewul3t werden. Wir sollten zum
Herrn beten: »Wie lange und wie sehr wird mich leibliches Dridngen wie Lust und Zorn noch
beherrschen? O Krsna, bitte hilf mir, davon frei zu werden.« Als die Meister der bedingten Seele kennen
Lust und Zorn kein Erbarmen, so daf} die bedingte Seele diesen schlechten Herren ohne Ende dienen
mul}. Wenn sie jedoch ihr urspriingliches BewuBtsein, ihr Krsna-BewuBtsein, wiedererweckt, hort sie
auf, diesen undankbaren Meistern zu dienen, und néhert sich Krspa mit aufrichtigem und offenem
Herzen, um bei Ihm Zuflucht zu suchen. Dann betet sie zu Krsna, daf3 Er sie in Seinem transzendentalen
liebevollen Dienst beschiftigen moge.

In den vedischen Schriften werden manchmal fruchtbringende Titigkeiten, der Pfad des mystischen
yoga oder auch die spekulative Suche nach Erkenntnis gepriesen. Alle diese Methoden gelten als
verschiedene Wege zur Selbsterkenntnis, doch obwohl diese Pfade empfohlen werden, wird in jeder
Schrift der Pfad der dienenden Hingabe als der erhabenste herausgestellt. Mit anderen Worten:
Hingebungsvolles Dienen fiir Sii Krsna ist der vollkommenste Pfad zur Selbstverwirklichung, und es
wird dringend empfohlen, diesem Pfad direkt zu folgen. Materiell eintrdgliche Téatigkeiten, mystische
Meditation und die Entwicklung spekulativen Wissens sind nicht direkte Methoden, sondern nur indirek-
te Wege, denn keiner von ihnen fiihrt ohne dienende Hingabe zur hochsten Vollkommenheit. Sie alle
miissen letzten Endes in den Pfad des hingebungsvollen Dienens einmiinden.
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11. KAPITEL

Der Dienst fiir den Herrn

Die verschiedenen Pfade zur Selbstverwirklichung kénnen nur dann zum Erfolg fiihren, wenn sie mit
dienender Hingabe verbunden sind. Narada Muni erklirte dies seinem Schiiler Vyasadeva, als dieser
selbst dann noch nicht zufrieden war, nachdem er zahllose Biicher iiber vedisches Wissen
zusammengestellt hatte. Vyasadeva sal} in tiefer Niedergeschlagenheit am Ufer der Sarasvati, als Narada
Muni zu ihm kam. Als der grof8e Heilige Vyasa so deprimiert sah, erklédrte er ihm, was noch in seinen
vielen verschiedenen Biichern fehlte. Er sagte: »Selbst reines Wissen bleibt unvollkommen, wenn es
nicht durch transzendentale dienende Hingabe vervollstindigt wird - ganz zu schweigen von fruchtbrin-
genden Tétigkeiten. Sie konnen dem Ausfiihrenden nicht das geringste niitzen!«

Es gibt viele Weise, die sich viele Entsagungen und Enthaltsamkeiten auferlegen; es gibt viele
Menschen, die fiir wohltitige Zwecke grofle Spenden geben; es gibt viele beriihmte Ménner, Gelehrte
und grofle Denker und auch viele, die in den vedischen Hymnen sehr erfahren sind. All diese Dinge sind
gewil} vorteilhaft, doch wenn sie nicht dazu benutzt werden, dienende Hingabe zum Herrn zu erlangen,
konnen sie uns nicht den gewiinschten Erfolg bescheren. Deshalb brachte Sukadeva Gosvami dem
Hochsten Herrn im Zweiten Canto des Srimad-Bhagavatam seine respektvollen Ehrerbietungen dar,
denn er wullte, dal der Herr der einzige ist, der diesen Erfolg gewihren kann.

Alle Philosophen und Transzendentalisten bestédtigen, dall niemand, dem es an Wissen mangelt, aus
der materiellen Verstrickung befreit werden kann. Doch Wissen allein, das nicht mit dienender Hingabe
verbunden ist, kann ebensowenig zur Befreiung fiihren. Mit anderen Worten: Jiiana (Wissen) kann nur
dann befreien, wenn es den Pfad zur dienenden Hingabe ebnet, sonst nicht.

Im Srimad-Bhagavatam wird diese Wahrheit von Brahma bestitigt, der dort sagt: »Mein lieber Herr,
hingebungsvolles Dienen fiir Dich ist der beste und sicherste Weg zur Selbstverwirklichung. Wenn
jemand diesen Pfad verldft und sich mit der Entwicklung von Wissen oder mit Spekulationen befaft,
wird er lediglich mit groen Schwierigkeiten zu kdmpfen haben, ohne die gewiinschten Ergebnisse zu
erzielen. Ebenso wie ein Mensch, der leere Spreu drischt, kein Getreide gewinnen kann, konnen auch
jene, die einzig und allein an spekulativem Wissen interessiert sind, das gewiinschte Ziel der
Selbsterkenntnis nicht erreichen. Das einzige, was sie bekommen, sind Schwierigkeiten.«

In der Bhagavad-gita wird im 14. Vers des Siebten Kapitels gesagt, da3 die materielle Natur sehr
michtig und fiir ein gewohnliches Lebewesen uniiberwindlich ist. Doch wer sich den Lotosfiilen Krsnas
hingibt, kann den Ozean des materiellen Daseins mit Leichtigkeit iiberqueren. Die Selbstvergessenheit
des Lebewesens - ndmlich zu vergessen, dall es der ewige Diener Krsnas ist - ist der einzige Grund
seines Gefangenseins im bedingten Leben und die Ursache seiner Gebundenheit an die materielle
Energie. Diese Gebundenheit ist die eigentliche Fessel der bedingten Seele. Es ist sehr schwierig, frei zu
werden, solange man noch das Verlangen in sich trigt, die materielle Natur zu beherrschen. Deshalb
wird empfohlen, sich an einen geistigen Meister zu wenden und sich von ithm im hingebungsvollen
Dienen ausbilden zu lassen; denn nur so kann man den Fesseln der materiellen Natur entkommen und zu
Krsnas Lotosfiilen gelangen.

Die menschliche Gesellschaft ist in vier Klassen gegliedert: in die brahmanas (die Intellektuellen),
die ksatriyas (die Verwalter), die vaisyas (die Bauern und Geschiftsleute) und die Sitdras (die Arbeiter).
Diese Klassen gliedern sich weiter in den brahmacari (den Studierenden), den grhasta (den



88

Haushiltern), den vanaprastha (den vom Familienleben Zuriickgezogenen) und den sannydast (den in
Entsagung Lebenden). Wenn es jedoch an dienender Hingabe, an Krsna-BewulBtsein, mangelt, kann
niemand, auch wenn er seine jeweiligen vorgeschriebenen Pflichten gewissenhaft erfiillt, von der
materiellen Fessel frei werden. Im Gegenteil, selbst wenn er seinen Pflichten nachkommt, gleitet er
aufgrund seines materiellen BewuBtseins hinab zur Holle. Deshalb muf3 sich jeder, der seine
vorgeschriebenen Pflichten erfiillt, durch hingebungsvolles Dienen dazu erziehen, Krsna-bewufit zu
handeln, denn nur so kann er von der materiellen Natur frei werden.

In diesem Zusammenhang zitierte Sri Caitanya einen Vers aus dem Srimad-Bhagavatam, den Narada
einst als Grundprinzip fiir spirituelles Leben gegeben hatte. In ihm heif3t es, da die vier Einteilungen der
Gesellschaft und auch die vier Stufen des Lebens aus der gigantischen Form des Herrn erzeugt wurden:
Die brahmanas wurden aus dem Mund der universalen Form des Herrn geboren, die ksatriyas aus den
Armen, die vaisyas aus dem Leib und die Siidras aus den Beinen. Somit befinden sie sich in
verschiedenen Erscheinungsweisen der materiellen Natur und weilen innerhalb des virata-purusa (der
universalen Form). Wenn man dem Herrn nicht in Hingabe dient, wird man, auch wenn man seine
vorgeschriebene Pflicht erfiillt, seiner Stellung in den vier Stufen des Lebens oder den vier Einteilungen
nicht gerecht.

Sri Caitanya sagte dann, die Mayavadis, die Anhinger der Unpersonlichkeitslehre, glaubten zwar, sie
seien befreit und eins mit Gott, doch nach der Aussage des Srimad-Bhdagavatam seien sie nicht wirklich
befreit. Er zitierte dazu einen Vers aus dem 2. Kapitel des Zehnten Cantos, wo es heilit: »Diejenigen, die
glauben, durch die Mayavada-Philosophie befreit zu sein, sich dem Herrn jedoch nicht in dienender
Liebe hingeben, fallen aus Mangel an hingebungsvollem Dienen wieder ins materielle Leben zuriick -
selbst nachdem sie die strengsten Buen und Enthaltsamkeiten auf sich genommen haben und vielleicht
sogar dem hochsten Ziel ein wenig ndher gekommen sind.«

S Caitanya erkldrte weiter, Krsna sei wie die Sonne, und maya, die illusionierende materielle
Energie, sei wie die Dunkelheit. Deshalb bestehe fiir jemanden, der sich standig im Sonnenschein Krsnas
aufhalte, keine Gefahr, durch die Dunkelheit der materiellen Energie getduscht zu werden. Dies wird in
den vier Hauptversen des Srimad-Bhagavatam sehr schon erklirt und wird auch im 5. Kapitel des
Zweiten Cantos bestitigt, in dem es heifit: »Die illusionierende Energie, maya, scheut sich, vor den
Herrn zu treten.«

Die Lebewesen werden stindig durch diese illusionierende Energie verwirrt. Im bedingten Zustand
erfinden sie viele Wortspielereien und denken, auf diese Weise konnten sie den Banden mayas
entkommen; doch in Wirklichkeit kann nur ein Mensch, der sich Krsna mit aller Ernsthaftigkeit hingibt,
aus der Gewalt der materiellen Energie frei werden - selbst wenn er nur einmal sagt: »Mein lieber Krsna,
von diesem Tage an gehore ich Dir.«

Dies wird im Lanka-kanda des Ramayana bestitigt, wo der Herr sagt: »Es ist Meine Pflicht und Mein
Geliibde, dall Ich jeden, der sich Mir ohne jeglichen Vorbehalt hingibt, beschiitzen werde.« Viele
Menschen streben nach materiellem Gewinn, nach Erkenntnis, nach Befreiung oder nach mystischen
Kriften, doch wenn jemand das Gliick hat, zu wirklicher Intelligenz zu gelangen, gibt er all diese Wege
auf und wendet sich in aufrichtig dienender Hingabe dem Herrn zu. Das Bhagavatam bestitigt im 3.
Kapitel des Zweiten Cantos, dal} sich ein wirklich intelligenter Mensch dem hingebungsvollen Dienen
zuwendet - auch wenn er noch voller Verlangen nach materiellem Genuf3 oder nach Befreiung ist.

Menschen, die aus dem hingebungsvollen Dienst einen materiellen Nutzen ziehen wollen, sind zwar
keine reinen Gottgeweihten, aber weil sie sich um hingebungsvolles Dienen bemiihen, zihlen auch sie zu
den vom Gliick Begiinstigten. Sie wissen vielleicht nicht, da3 materieller Gewinn nicht das Ziel des
hingebungsvollen Dienens ist, doch weil sie im Dienst des Herrn beschiftigt sind, werden sie allméhlich
gereinigt und erkennen schlieBlich das eigentliche Ziel der dienenden Hingabe. Krsna sagt, solche
Menschen, die im Austausch fiir ihre hingebungsvollen Dienste mit materiellem Genuf3 belohnt werden
wollen, seien verblendet, denn sie versuchten, Gift zu genieBen, statt Liebe zu Gott zu entwickeln. Doch
obwohl solche Menschen Krsna um etwas Materielles bitten, nimmt Sich Krsna, der Allmichtige, ihrer
an und befreit sie allmdhlich von ihrem eigenmichtigen Streben, indem Er sie in Seinem Dienst
beschiftigt. Wenn sie diesen Dienst tatsidchlich mit Hingabe ausfiihren, vergessen sie allmihlich ihre
materiellen Begierden und Wiinsche und werden frei von der Verstrickung in die Materie. Im Srimad-
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Bhagavatam wird dies im 19. Kapitel des Fiinften Cantos wie folgt bestitigt: »Sii Krsna erfiillt alle
Wiinsche Seiner Geweihten, die in dienender Hingabe zu Thm kommen; doch Er erfiillt nicht solche
Wiinsche, die nur neue Leiden mit sich bringen wiirden. Obwohl manche Gottgeweihte voller materieller
Wiinsche sind, werden auch sie, wenn sie sich im transzendentalen Dienst des Herrn beschiftigen,
allméhlich von dem Verlangen nach materiellem Genuf3 gereinigt und beginnen, nach der Gliickseligkeit
zu streben, die nur im hingebungsvollen Dienen zu finden ist.«

Im allgemeinen schlieft man sich der Gemeinschaft von Gottgeweihten an, um seine Wiinsche nach
materiellem GenuB3 zu befriedigen; doch durch den spirituellen Einflul eines reinen Gottgeweihten
verliert man allméhlich alle materiellen Verlangen und kostet schon bald den Geschmack der dienenden
Hingabe. Es bereitet sehr viel Freude, dem Herrn mit Liebe und Hingabe zu dienen, und so wird der
Gottgeweihte schon bald vollstindig gereinigt und vergif3t alle materiellen Verlangen, wenn er sich mit
seiner ganzen Kraft dem transzendentalen liebevollen Dienst fiir Krsna hingibt. Das beste Beispiel
hierfiir ist Dhruva Maharaja, der sich im hingebungsvollen Dienen beschiftigte, weil er von Krsna etwas
Materielles begehrte. Als der Herr dann als vierarmiger Visnu vor ihm erschien, sagte Dhruva: »Mein
lieber Herr, ich habe Dir in groer Enthaltsamkeit und unter strengen BuBlen in Hingabe gedient, und
deshalb bist Du nun vor mir erschienen. Es ist selbst fiir groe Halbgotter und Weise sehr schwierig,
Dich zu sehen, und so bin ich nun durch Deinen Anblick so zufrieden, daB all meine Wiinsche erfiillt
sind. Ich begehre nichts mehr von Dir. Ich suchte nach zerbrochenem Glas und fand den herrlichsten und
kostbarsten Edelstein.«

Das Lebewesen, das durch die 8 400 000 Arten des Lebens wandert, wird im Srimad-Bhagavatam mit
einem Stiick Holz verglichen, das auf den Wellen eines Flusses treibt. Fiir das bedingte Lebewesen
besteht wenig Aussicht, den Fesseln der materiellen Energie zu entrinnen, doch es sollte nicht verzagen;
denn ebenso wie es moglich ist, da3 das Stiick Holz am Ufer hiingenbleibt und zur Ruhe kommt, besteht
auch die Moglichkeit, dal die bedingte Seele mit einem reinen Gottgeweihten zusammenkommt und
ihre schlummernde Zuneigung zu Krsna wiedererweckt. Es gibt verschiedene Arten von Ritualen und
Handlungen: Einige fiihren zu materiellem Genufl und andere zur Befreiung von der materiellen
Verunreinigung. Wenn sich ein Lebewesen rituellen Handlungen zuwendet, die sich im Zusammensein
mit reinen Gottgeweihten zu reinem hingebungsvollen Dienen entwickeln, reifen in ihm ganz natiirlich
Liebe und Hingabe zum Hochsten Herrn. Im Srimad-Bhagavatam sagt Mucukunda im 51. Kapitel des
Zehnten Cantos: »Mein lieber Herr, manchmal kommt es vor, daf} ein Lebewesen, das in der materiellen
Welt durch die verschiedenen Arten des Lebens wandert, den Wunsch nach Befreiung entwickelt und
mit einem reinen Gottgeweihten in Beriihrung kommt. Dann endlich wird es aus der Gewalt der
materiellen Energie befreit und weiht sein Leben Dir, dem Hochsten Personlichen Gott.«

Wenn sich eine bedingte Seele Krsna hingibt, hilft Krsna ihr durch Seine motivlose Gnade auf
zweierlei Art: Er unterweist sie von auBlen durch den geistigen Meister und von innen durch die
Uberseele. In diesem Zusammenhang findet sich ein schoner Vers im 29. Kapitel des Elften Cantos, in
welchem es hei3t: »O mein lieber Herr, selbst wenn jemand so lange lebte wie Brahma, wiirde seine Zeit
nicht ausreichen, Dir seine Dankbarkeit dafiir auszudriicken, daf} er sich an Dich erinnern durfte. Aus
Deiner grundlosen Barmherzigkeit verhiitest Du alle fiir einen Gottgeweihten ungiinstigen Umsténde
und beseitigst alle schlechten Einfliisse, indem Du ihn von auflen als der geistige Meister und von innen
als die Uberseele unterweist.«

Wer mit einem reinen Gottgeweihten zusammenkommt und den Wunsch entwickelt, Krsna zu dienen,
erhebt sich allmihlich zur Stufe der Liebe zu Gott und wird aus der materiellen Energie befreit. Dies
wird im Srimad-Bhagavatam im 20. Kapitel des Elften Cantos erklirt, wo der Herr sagt: »Der Pfad der
dienenden Hingabe, der zur vollkommenen Stufe der Liebe zu Gott fiihrt, steht jedem offen, der sich zu
den Erzdhlungen Meiner transzendentalen Spiele hingezogen fiihlt, ohne von materiellen Tétigkeiten
verlockt oder abgestoBen zu werden. Es ist jedoch nicht moglich, diese Stufe der Vollkommenheit zu
erreichen, solange man nicht mit der Gnade eines reinen Gottgeweihten, eines mahatma (grolle Seele),
gesegnet wird. Ohne die Barmherzigkeit einer groflen Seele kann man nicht einmal aus der
Gefangenschaft der materiellen Welt befreit werden, ganz zu schweigen von einer Erhebung auf die
Ebene der Liebe zu Gott. Dies wird im Srimad-Bhdagavatam im 11. Kapitel des Fiinften Cantos bestiitigt,
wo vom Zusammentreffen des Konigs Rohugana mit Konig Bharata berichtet wird. Kénig Rohugana
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zeigte sich sehr iiberrascht, als er sah, welch hohe Stufe der spirituellen Vervollkommnung Bharata
Maharaja in seinem Leben erreicht hatte. Bharata Maharaja sagte daraufhin: »Mein lieber Rohugana,
niemand kann ohne die Gnade einer groBen Seele, eines reinen Gottgeweihten, die vollkommene Stufe
der dienenden Hingabe erreichen. Niemand kann diesen vollkommenen Zustand erreichen, indem er
lediglich den regulierenden Prinzipien der Schriften folgt, in die Lebensstufe der Entsagung eintritt, die
vorgeschriebenen Pflichten des Haushilterlebens erfiillt, ein hervorragender Schiiler der spirituellen
Wissenschaft wird oder um der Erkenntnis willen schwere Buflen und Entsagungen auf sich nimmt. «

Im Srimad-Bhagavatam, im 5. Kapitel des Siebten Cantos, fragt der atheistische Konig Hiranyakasipu
seinen Sohn Prahlada Maharaja, wie es zu erkldren sei, daB er Krsna so hingegeben diene, worauf
Prahlada sagte: »Solange man nicht mit dem Staub von den LotosfiiBen reiner Gottgeweihter gesegnet
ist, kann man nicht einmal an den Weg der dienenden Hingabe, der die Losung aller Probleme des
materiellen Lebens bedeutet, denken. «

Si Caitanya machte Sanatana Gosvami darauf aufmerksam, dal} in allen Schriften betont werde, wie
wichtig die Gemeinschaft mit reinen Gottgeweihten sei. Die Gelegenheit, mit einem reinen Geweihten
des Hochsten Herrn zusammenzusein, ist der erste Schritt zur Vollkommenheit. Dies wird auch im
Srimad-Bhagavatam im 18. Kapitel des Ersten Cantos bestitigt, wo es heiBt: »Die Moglichkeiten und
Segnungen, die man durch das Zusammensein mit einem reinen Gottgeweihten erhilt, sind weder mit
der Erhebung zu den himmlischen Planeten noch mit der Befreiung aus der materiellen Energie zu
vergleichen.«

Sri Krsna gab Arjuna in der Bhagavad-gita die vertraulichste Unterweisung, als Er im 64. und 65.
Vers des Achtzehnten Kapitels sagte: »Mein lieber Arjuna, du bist Mein lieber Freund und Geweihter,
und deshalb offenbare Ich dir dieses iiberaus vertrauliche Wissen: Denke stindig an Mich, und werde
Mein Geweihter, verehre Mich ohne Unterlall, und werde eine Mir hingegebene Seele. Das ist der
einzige Weg, auf dem du in Mein Reich gelangen kannst. Ich offenbare dir hiermit den vertraulichsten
Teil des Wissens, weil du Mein lieber Freund bist.«

Diese direkte Anweisung von Krsna an Arjuna ist wichtiger als jede vedische Vorschrift oder jeder
regulierte Dienst. Natiirlich gibt es viele vedische Unterweisungen, die uns z. B. rituelle Handlungen,
Opferdarbringungen, regulierte Pflichten, Meditation und spekulative Betrachtung vorschreiben. Krsnas
direkte Anweisung, »Gib alles auf, werde Mein Geweihter, und verehre Mich stindig«, sollte jedoch als
malgebend angenommen und erfiillt werden.

Wenn man von der Bedeutsamkeit der direkten Unterweisung des Herrn in der Bhagavad-gita
tiberzeugt ist, Geschmack am hingebungsvollen Dienen bekommt und schlieBlich alle anderen
Beschiftigungen aufgibt, wird man ohne Zweifel erfolgreich sein. Bestitigend erkldrt das
Srimad-Bhagavatam, daB man den anderen Wegen zur Selbstverwirklichung nur so lange folgen sollte,
wie man noch nicht von der direkten Anweisung des Herrn, Sii Krsna, iiberzeugt ist. Im Srimad-
Bhagavatam und in der Bhagavad-gita wird unmiB3verstindlich gesagt, da die direkte Anweisung des
Herrn lautet, alles andere aufzugeben und IThm mit Hingabe zu dienen. Fiihrt man diese Anweisung mit
Vertrauen aus, hat man Glauben entwickelt. Glaube bedeutet, fest davon iiberzeugt zu sein, dal3 durch
den hingebungsvollen Dienst fiir Krsna alle anderen Methoden der Selbstverwirklichung gleichzeitig
mitausgefiihrt werden - auch die regulierenden Prinzipien der rituellen Pflichten, die Opferungen, die
Ausiibung von yoga und das spekulative Ansammeln von Wissen. All dies ist erfiillt, wenn man davon
iberzeugt ist, dal das hingebungsvolle Dienen fiir den Herrn alle anderen Vorginge einschlieft. Im
Srimad-Bhagavatam wird in diesem Zusammenhang im 31. Kapitel des Vierten Cantos gesagt: »Wie die
Aste, Zweige, Blitter und Friichte eines Baumes erndhrt werden, wenn man die Wurzel begieB3t, und wie
der gesamte Korper versorgt wird, wenn man dem Magen Nahrung zufiihrt, so werden einfach durch
hingebungsvolles Dienen fiir Krsna alle anderen Arten der Verehrung und Methoden der Erkenntnis
gleichzeitig mit zur Vollendung gebracht.« Wer von dieser Tatsache fest iiberzeugt ist und auf den
Hochsten Herrn vertraut, kann auf die Stufe des reinen Gottgeweihten erhoben werden.

Die Gottgeweihten kann man je nach dem Grad ihrer Uberzeugung in drei Gruppen einteilen: Der
erstklassige Gottgeweihte ist mit den vedischen Schriften wohlvertraut und besitzt zugleich die
obengenannte feste Uberzeugung. Ein solcher erstklassiger Gottgeweihter kann jeden von den Qualen
der materiellen Leiden erlosen. Der zweitklassige Gottgeweihte ist zwar fest iiberzeugt und hat auch
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einen starken Glauben, doch ist er nicht imstande, aus den offenbarten Schriften zu zitieren. Der
drittklassige Gottgeweihte besitzt keinen starken Glauben und kennt auch nicht die Schriften, doch kann
er durch die allmihliche Entwicklung der dienenden Hingabe zu einem zweitklassigen oder sogar erst-
klassigen Gottgeweihten werden.

Im Srimad-Bhagavatam wird im 2. Kapitel des Elften Cantos gesagt, daB der erstklassige
Gottgeweihte den Hochsten Herrn stets im Herzen der Lebewesen sieht. Er sieht daher immer Krsna und
nichts als Krsna. Ein Gottgeweihter, der all sein Vertrauen in den Hochsten Personlichen Gott setzt, mit
den reinen Gottgeweihten Freundschaft schliet, den unschuldigen Menschen freundlich gesinnt ist und
jene meidet, die atheistisch oder gegen das gottgeweihte Dienen sind, wird ein zweitklassiger reiner
Gottgeweihter genannt. Und ein Mensch, der dem Herrn nach den Anweisungen des geistigen Meisters
oder gemil der Familientradition in Hingabe dient und die géttliche Figur des Herrn im Tempel verehrt,
ohne jedoch viel iiber hingebungsvolles Dienen zu wissen, und ohne erkennen zu konnen, wer ein
Gottgeweihter und wer ein Nichtgottgeweihter ist - solch ein Mensch wird ein drittklassiger reiner
Gottgeweihter genannt. Der letztgenannte ist im Grunde noch kein reiner Gottgeweihter. Er hat zwar fast
die Stufe der Hingabe erreicht, doch ist er noch nicht allzu standfest.

Die Erkldarung hierfiir lautet, dal ein Mensch erst dann zu den reinen Gottgeweihten gezihlt werden
kann, wenn er Liebe zu Gott, Freundschaft gegeniiber den Gottgeweihten, Giite gegeniiber den
Unschuldigen und Zuriickhaltung gegeniiber den Nicht-Gottgeweihten zeigt. Wenn ein solcher Mensch
Fortschritte im hingebungsvollen Dienen macht, kann auch er schlieflich erkennen, daB} jedes
Lebewesen ein Teil des Hochsten ist. Wenn er in jedem Lebewesen die Hochste Person zu sehen
vermag, gibt es fiir ihn keinen Unterschied mehr zwischen Gottgeweihten und Nicht-Gottgeweihten. Er
sieht jeden als Diener des Herrn an. Ein reiner Gottgeweihter entwickelt nach und nach alle wertvollen
Eigenschaften, wihrend er im Krsna-BewuBtsein beschiftigt ist und Krsna in Liebe und Hingabe dient.
Im Srimad-Bhagavatam wird im 18. Kapitel des Fiinften Cantos gesagt: »Jeder, der die Stufe der reinen,
unverfilschten Hingabe erreicht, entwickelt alle guten Eigenschaften der Halbgotter; doch jemand, der
keine reine Hingabe entwickelt, geht zwangsliufig, trotz seiner materiellen Fihigkeiten, in die Irre, da er
sich auf der verstandesmifBigen Ebene in Spekulationen verliert.
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12. KAPITEL

Der Gottgeweihte

Jeder, der Krsna-BewuBtsein praktiziert und dem Herrn in transzendentaler Liebe vollig hingegeben
ist, entwickelt zahllose gute Eigenschaften, die gottlich genannt werden, weil auch die Halbgotter diese
Qualititen besitzen. Sri Caitanya beschrieb Sanatana Gosvami jedoch nur die wichtigsten: Ein
Gottgeweihter ist zu jedermann freundlich. Er sucht mit niemandem Streit. Er nimmt die Essenz des
Lebens und fiihrt ein spirituelles Leben. Er behandelt jeden gleich. Niemand kann an einem
Gottgeweihten einen Fehler finden. Sein groBherziges Gemiit ist stets frisch und rein und ohne jede
materielle Beeintrachtigung. Er ist der Wohltiter aller Lebewesen. Er ist friedvoll und Krsna immer
hingegeben. Er hat kein materielles Verlangen. Er ist demiitig und zielstrebig. Er ist den sechs
materiellen Feinden wie Lust und Zorn tiberlegen. Er it nicht mehr als notig. Er ist stets besonnen. Er
ist respektvoll anderen gegeniiber, erwartet aber fiir sich selbst keinen Respekt. Er ist ernsthaft. Er ist
giitig. Er ist freundlich. Er ist ein Dichter. Er ist gewissenhaft in der Ausfiihrung seiner Arbeiten, und er
ist schweigsam.

Im Srimad-Bhagavatam ist im 25. Kapitel des Dritten Cantos ebenfalls die Beschreibung eines
Krsna-bewuliten Menschen zu finden, der dem Herrn in dienender Liebe hingegeben ist; es heifit dort:
»Solch ein Gottgeweihter ist immer tolerant und giitig. Er ist der Freund aller Lebewesen, und er hat
keine Feinde. Er ist friedvoll und besitzt alle guten Eigenschaften. Dies sind die Merkmale eines
Menschen, der Krsna-BewuBtsein praktiziert.«

Im Bhagavatam wird auch gesagt, dafl der Pfad zur Befreiung jedem offen steht, der die Gelegenheit
erhilt, einer groen Seele, einem mahatma, zu dienen. Diejenigen jedoch, die lieber mit
materialistischen Menschen verkehren, beschreiten den Pfad der Dunkelheit. Die Gottgeweihten sind
ausgeglichen, friedvoll, niemals zornig und allen Lebewesen freundlich gesinnt. Deshalb wird man
schon durch das Zusammensein mit solchen Heiligen ebenfalls zu einem Gottgeweihten. Die
Gemeinschaft mit Gottgeweihten ist unbedingt notwendig, um Liebe zu Gott zu entwickeln. Jeder, der
mit einem Heiligen in Beriihrung kommt, kann den Pfad des spirituellen Lebens beschreiten, und wenn
man diesem Pfad folgt, ist es sicher, da man allmihlich reines hingebungsvolles Dienen in volligem
Krsna-BewuBtsein entwickelt.

Im Sn‘mad—th‘zgavatam, im 2. Kapitel des Elften Cantos, fragt Vasudeva, der Vater Krsnas, Narada
Muni nach der groten Segnung im Leben. Als Antwort zitierte Narada Muni einen Auszug aus dem Ge-
sprich der neun Weisen mit Konig Nimi: »O ihr groBen Weisen«, sagte der Konig, »schon ein
Augenblick mit Heiligen wie euch ist das wertvollste Geschenk im Leben. Dieser Augenblick erschlief3t
mir den Pfad zum spirituellen Fortschritt.« Auch im 25. Kapitel des Dritten Cantos finden wir diese
Wahrheit bestitigt; dort heiBit es: »Die Gemeinschaft mit Heiligen und das Erortern transzendentaler
Themen mit ihnen sind Gelegenheiten, die einen Menschen vom Pfad des hingebungsvollen Dienens
iiberzeugen. Schon bald wird es ein GenuB fiir sein Ohr und sein Herz sein, von Krsna zu horen.« Wenn
man versucht, das Wissen, das man von Heiligen oder reinen Gottgeweihten empfangen hat, im eigenen
Leben anzuwenden, entwickelt man ganz natiirlich zunédchst Glauben, dann Zuneigung und schlieBlich
dienende Hingabe.

Der Herr beschrieb Sanatana Gosvami als nichstes das Verhalten eines Gottgeweihten. Sein
wesentlichstes Merkmal ist, daf3 er sich immer von nicht-heiligen Menschen fernhélt. Und was versteht
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man unter »nicht-heiligen Menschen«? Gemeint ist das Zusammensein mit denen, die zu sehr den
Frauen ergeben und die keine Geweihten Sii Krsnas sind. Man muB die Gesellschaft nicht-heiliger
Nicht-Gottgeweihter ebenso sorgsam meiden, wie man das Zusammensein mit heiligen Gottgeweihten
suchen muB. Die reinen Geweihten Krsnas achten sehr darauf, sich stets von den nicht-heiligen
Nicht-Gottgeweihten fernzuhalten.

Die iiblen Folgen nicht-heiliger Gemeinschaft mit Nicht-Gottgeweihten werden im Srimad-
Bhagavatam im 31. Kapitel des Dritten Cantos beschrieben. Dort heilit es, dal man einen Menschen, der
ein Spielball der Frauen ist, meiden sollte; denn wenn man mit solch einem nicht-heiligen Menschen
verkehrt, wird man aller guten Eigenschaften beraubt wie Wabhrheitsliebe, Sauberkeit, Giite,
Ernsthaftigkeit, Intelligenz, Bescheidenheit, Schonheit, Ruhm, Nachsicht, Beherrschung der Gedanken,
Beherrschung der Sinne und alle sonstigen Fihigkeiten und Qualititen, die einem Gottgeweihten eigen
sind. Niemals wird ein Mensch so sehr erniedrigt, wie durch den Umgang mit Minnern, die den Frauen
verfallen sind. In diesem Zusammenhang zitierte Sr Caitanya einen Vers aus der Katyayani-samhita:
»Man sollte es vorziehen, in einem brennenden Kifig zu sein, als sich in der Gesellschaft von Nicht--
Gottgeweihten aufzuhalten.« Es wird sogar geraten, ungldubigen, d. h. dem Hochsten Herrn nicht
ergebenen Menschen nicht ins Gesicht zu sehen. Der Herr fordert uns auf, die Gesellschaft Verworfener
peinlichst zu vermeiden und ganz beim Hochsten Herrn Krsna Zuflucht zu suchen. Die gleiche
Anweisung erhilt Arjuna auf den letzten Seiten der Bhagavad-gita von Krsna: »Gib alles andere auf und
gib dich einfach Mir hin. Ich werde fiir dich sorgen und dich vor allen siindhaften Reaktionen schiitzen.«

Der Herr ist sehr giitig, und Er ist dankbar, allméchtig und groBherzig. Deshalb ist es unsere Pflicht,
Seinen Worten zu glauben. Und wenn wir intelligent sind und geniigend Kenntnisse besitzen, werden
wir diesem Prinzip ohne Zogern folgen. Im Srimad-Bhagavatam sagt Akriira im 84. Kapitel des Zehnten
Cantos zu Krsna: »Wer konnte sich Dir nicht hingeben? Es gibt niemanden, der so giitig, so wahrhaftig,
so freundlich und so dankbar ist wie Du. Du bist so vollkommen und vollendet, da3 Du vollendet und
vollkommen bleibst, auch wenn Du Dich Deinem Geweihten hingibst. Du kannst daher alle Wiinsche
einer Dir hingegebenen Seele erfiillen und sogar Dich Selbst Deinem Geweihten schenken.«

Jeder, der intelligent genug ist, die Philosophie des Krsna-BewuBtseins zu verstehen, gibt ganz von
selbst alles auf und sucht einzig und allein bei Krsna Zuflucht. Dazu zitierte S Caitanya folgenden Vers
aus dem Srimad-Bhagavatam (Dritter Canto, 2. Kapitel): »Uddhava sprach: Wie konnte man bei einem
anderen als Krsna Zuflucht suchen? Oder gibt es jemanden, der so giitig ist wie Er? Obwohl Bakasuras
Schwester Piitana Ihn téten wollte, als Er noch ein Sdugling war, indem sie Thm ihre vergiftete Brust
zum Trinken bot, wurde dieses abscheuliche Geschopf befreit und auf die gleiche Stufe erhoben wie
Seine Mutter.«

Zwischen einer ganz und gar hingegebenen Seele und einem Menschen auf der Lebensstufe der
Entsagung besteht im Grunde kein wesentlicher Unterschied. Das einzige verschiedene Merkmal liegt
darin, dal} eine vollig hingegebene Seele in jeder Hinsicht von Krsna abhingig ist. Der Vorgang der
Hingabe hat sechs Stufen: Als erstes sollte der Gottgeweihte alles annehmen, was die Ausfiihrung seiner
Krsna-bewuliten Pflichten oder die dienende Hingabe fordert. Dann sollte er sich mit Entschlossenheit
an diesen Vorgang halten. Als ndchstes sollte er alles aufgeben, was bei der Ausfiihrung des
hingebungsvollen Dienens hinderlich ist, und alles Nachteilige kompromiBlos zuriickzuweisen. Als
drittes sollte er die feste Uberzeugung entwickeln, dal ihm auBer Krsna niemand Zuflucht gewihren
kann, und so sollte er fest darauf vertrauen, dal er stets von Krsna beschiitzt wird. Hierzu ist zu
bemerken, dal die Anhédnger der Unpersonlichkeitslehre denken, sie seien in ihrer wirklichen Identitét
mit Krsna oder dem Hochsten eins. Ein Gottgeweihter jedoch zerstort seine Identitit nicht, sondern lebt
im festen Vertrauen, dafl Krsna in Seiner Giite ihn in jeder Hinsicht beschiitzen wird. Der vierte Punkt
ist, da ein Gottgeweihter immer wissen sollte, dal} allein Krsna sein Erhalter ist. Menschen, die nach
materiellen Giitern streben, vertrauen sich im allgemeinen dem Schutz eines Halbgottes an; doch ein
Gottgeweihter erwartet nicht, von den Halbgéttern beschiitzt zu werden. Er ist der festen Uberzeugung,
daB Krsna ihn vor jeder miBlichen Lage bewahren wird. Als néchstes ist sich ein Gottgeweihter stets der
Tatsache bewuBlt, dall seine Wiinsche niemals unabhiingig von Krsna sind. Wenn sie nicht von Krsna
erfiillt werden, konnen sie nie in Erfiilllung gehen. Und schlieBlich sollte er sich immer als den
Gefallensten betrachten und Krsna bitten, ihn in Seine Obhut zu nehmen.
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Solch eine hingegebene Seele sollte an einem heiligen Ort wie Vrndavana, Mathura, Dvaraka oder
Mayaptra Zuflucht suchen und sich ganz dem Herrn anvertrauen, indem sie betet: »O Herr, von heute an
bin ich Dein. Du kannst mich beschiitzen oder toten, ganz wie es Dir beliebt.« Wenn ein Gottgeweihter
in dieser Weise bei Krsna Zuflucht sucht, wird Krsna Sich gewil} seiner annehmen und ihm jeden Schutz
gewihren. Dies wird auch im Srimad-Bhagavatam im 29. Kapitel des Elften Cantos bestiitigt, wo gesagt
wird, da3 ein Mensch, der im Sterben liegt und beim Hoéchsten Personlichen Gott Zuflucht sucht,
unsterblich wird und die Gelegenheit erhilt, mit dem Hochsten Herrn zusammenzusein und in Seiner
Gesellschaft transzendentale Gliickseligkeit zu genief3en.

Der Herr erklirte Sanatana Gosvami als nichstes die verschiedenen Arten und Merkmale des
praktischen hingebungsvollen Dienens. Wenn die dienende Hingabe in die Praxis umgesetzt, d. h. mit
unseren gegenwirtigen Sinnen ausgefiihrt wird, nennt man dies »praktisches hingebungsvolles Dienen«.
Im Grunde ist das hingebungsvolle Dienen das ewige Leben jedes Lebewesens, doch liegt diese Neigung
im bedingten Dasein schlummernd in seinem Herzen. Die Methode, mit der man die schlafende
dienende Hingabe wiedererwecken kann, nennt man praktisches hingebungsvolles Dienen. Jedes
Lebewesen ist in Wirklichkeit ein Teil des Hochsten Herrn; der Herr wird mit dem Feuer verglichen und
das Lebewesen mit den winzigen Funken des Feuers. Durch den Kontakt mit der illusionierenden
Energie ist der spirituelle Funke, das Lebewesen, fast erloschen, doch durch praktische dienende
Hingabe kann er wieder zum Gliihen gebracht werden und seine natiirliche, wesenseigene Position
einnehmen. Wenn man hingebungsvolles Dienen praktiziert, bedeutet das die Riickkehr zum
urspriinglichen, befreiten Zustand. Unter der Fiihrung eines autorisierten geistigen Meisters kann
gottgeweihtes Dienen schon mit den gegenwirtigen Sinnen ausgefiihrt werden.

Die spirituellen Aktivitdten im Krsna-BewuBtsein bzw. im hingebungsvollen Dienen beginnen, wenn
man das erste Mal von Krsna hort. Horen ist fiir den Fortschritt im Krsna-Bewufltsein am wichtigsten.
Man sollte sehr begierig sein, standig mehr tiber Krsna zu horen. Man sollte aufhoren, zu spekulieren
oder gewinnbringenden Titigkeiten nachzugehen, und einfach Gott verehren und den Wunsch hegen,
Liebe zu Gott zu entwickeln. Diese Liebe zu Gott befindet sich bereits in uns; sie ist ewig, und wir
miissen lediglich von Krsna horen, um sie wiederzuerwekken. Horen und Chanten sind somit die beiden
wichtigsten Aktivititen im hingebungsvollen Dienen.

Hingebungsvolles Dienen kann entweder reguliert oder spontan, d. h. mit sehr viel Zuneigung
ausgefiihrt werden. Wer noch keine transzendentale Zuneigung fiir Krsna entwickelt hat, sollte sein
Leben nach den Anweisungen der Schriften und den Unterweisungen des geistigen Meisters fiihren. Im
Srimad-Bhagavatam wird im 1. Kapitel des Zweiten Cantos beschrieben, wie Sukadeva Gosvami
Maharaja Pariksit unterweist: »O Bester der Bharatas. Es ist die erste Pflicht aller Menschen, die
furchtlos werden wollen, liber den Hochsten Personlichen Gott, Hari, zu horen, iiber IThn zu chanten und
sich stets an Ihn zu erinnern. Man muf stindig an Sri Visnu denken und darf Thn nicht fiir einen einzigen
Augenblick vergessen. Er ist der Wesensinhalt aller regulierenden Prinzipien.«

Dieser Vers soll deutlich machen, dal es in den offenbarten Schriften zwar viele Regeln und
Regulierungen - Gebote und Verbote - gibt, da3 aber die Quintessenz aller Unterweisungen darin
besteht, stindig in Gedanken an den Hochsten Herrn versunken zu sein. Sich fortwihrend an den
Hochsten Personlichen Gott zu erinnern, ist die wichtigste Aktivitdt im hingebungsvollen Dienen.
Hierfiir gibt es keine regulierenden Prinzipien und keine Vorschriften und Verbote.

Jeder, der sich im hingebungsvollen Dienen beschiftigen will, sollte folgende Prinzipien beachten: 1.
Er sollte Zuflucht bei einem autorisierten geistigen Meister suchen, 2. sich von ihm einweihen lassen, 3.
ihm dienen, 4. ihm Fragen stellen und von ihm lernen, Gott zu lieben, und 5. dem Beispiel von Heiligen
folgen, die dem Herrn in transzendentaler dienender Liebe hingegeben sind. 6. Um Krsna zu erfreuen,
sollte er darauf vorbereitet sein, alle moglichen Freuden aufzugeben und Leiden auf sich zu nehmen; 7.
er sollte an einem Ort leben, wo Krsna Seine Spiele offenbarte; 8. er sollte mit dem zufrieden sein, was
Krsna ihm zur Erhaltung des Korpers gibt, und nicht nach mehr trachten; 9. er sollte an Ekadasi, dem
elften Tag nach Vollmond und dem elften Tag nach Neumond, fasten. Er kann dann mifBige Mengen
einfache Gemiise und Milch (jedoch niemals Getreideprodukte, Reis oder Bohnen) zu sich nehmen und
sollte mehr Hare Krsna chanten und mehr aus den Schriften lesen. 10. Er sollte den Gottgeweihten, den
Kiihen und Bdumen wie dem Feigenbaum Respekt erweisen.



95

Diese zehn Regeln sind fiir einen Neuling, der auf dem Pfad des gottgeweihten Dienens Fortschritte
machen will, dulerst wichtig. Als néchstes sollte er versuchen, im Dienst des Herrn und beim Chanten
der heiligen Namen des Herrn Vergehen zu vermeiden.

Es gibt zehn Vergehen beim Chanten der heiligen Namen, die unbedingt vermieden werden sollten.
Es ist ein Vergehen, 1. einen Gottgeweihten zu beleidigen oder zu verleumden, 2. zu glauben, dal3 der
Herr und die Halbgétter sich auf der gleichen Ebene befianden, oder zu denken, es gebe viele Gétter, 3.
die Anweisungen des geistigen Meisters zu milachten, 4. die Autoritit der vedischen Schriften
herabzuwiirdigen, 5. die heiligen Namen Gottes auszulegen, 6. im Vertrauen auf die Kraft des Chantens
zu siindigen, 7. Unglédubige iiber die Herrlichkeit des heiligen Namens zu unterrichten, 8. das Chanten
der heiligen Namen mit materieller Frommigkeit zu vergleichen, 9. wihrend des Chantens der heiligen
Namen unaufmerksam zu sein und 10. trotz des Chantens der heiligen Namen weiter an materiellen
Dingen zu haften. 11. Man sollte die Gesellschaft nicht-heiliger Nicht-Gottgeweihter meiden. 12. Man
sollte nicht versuchen, viele Schiiler um sich zu sammeln. 13. Man sollte sich nicht die Miihe machen,
viele verschiedene Biicher oder irgendein besonderes Buch zu studieren. 14. Man sollte es vermeiden,
andere Doktrinen zu diskutieren. 15. Man sollte in Gewinn und Verlust Gleichmut bewahren. 16. Man
sollte um nichts klagen. 17. Man sollte den Halbgottern und anderen Schriften gegeniiber nicht
respektlos sein. 18. Man sollte keinerlei Blasphemie gegen den Hochsten Herrn oder Seine Geweihten
dulden. 19. Man sollte gewohnliche Romane und Geschichten meiden - es gibt jedoch keine Vorschrift,
die das Anhoren oder Lesen von Nachrichten verbietet. 20. Man sollte keinem Lebewesen, nicht einmal
einem kleinen Kifer, Leid zufiigen.

Die wichtigsten der obenerwéhnten 20 Regeln sind: 1. bei einem echten geistigen Meister Zuflucht zu
suchen, 2. von ihm eingeweiht zu werden und 3. ihm zu dienen. Der Vorgang des hingebungsvollen
Dienstes besteht aus: 1. Horen, 2. Chanten, 3. Sich-Erinnern, 4. Verehren, 5. Beten, 6. Dienen, 7. ein
Diener des Herrn werden, 8. eine freundschaftliche Beziehung zum Herrn aufnehmen, 9. Thm alles
hingeben, 10. vor den transzendentalen Bildgestalten Gottes tanzen, 11. Singen, 12. andere iiber Krsna
informieren, 13. Ehrerbietungen erweisen, 14. Aufstehen, um anderen Gottgeweihten Respekt zu
erweisen, 15. einen Gottgeweihten, der das Haus bzw. den Tempel verlidit, zur Tiir begleiten, 16. den
Tempel des Herrn betreten, 17. den Tempel umkreisen, 18. Gebete sprechen, 19. Hymnen singen, 20.
sankirtana ausfiihren, d. h. gemeinsam mit anderen Gottgeweihten die heiligen Namen chanten, 21. den
Weihrauch und die Blumen riechen, die dem Herrn geopfert wurden, 22. prasada essen (Nahrung, die
Krsna geopfert wurde), 23. an der aratrika-Zeremonie, der Zeremonie zur BegriiBung des Herrn,
teilnehmen, 24. die transzendentale Bildgestalt des Herrn betrachten, 25. dem Herrn wohlschmeckende
Speisen opfern, 26. Meditieren, 27. die tulasi-Pflanze begieBen, 28. den Vaisnavas, d. h. den
fortgeschrittenen Gottgeweihten Respekt erweisen, 29. in Mathura oder Vrndavana leben, 30. das
Srimad-Bhagavatam verstehen, 31. sich aufs duBerste fiir Krsna bemiihen, 32. auf Krsnas Gnade
vertrauen, 33. die Zeremonien zur Verehrung Krsnas zusammen mit anderen Gottgeweihten ausfiihren,
34. sich ohne Vorbehalt hingeben und 35. die verschiedenen Feiertage und Zeremonien begehen.

Zu diesen 35 Punkten kommen weitere vier: 1. den Korper an verschiedenen Stellen mit
Sandelholzpaste markieren, um zu zeigen, dal man ein Vaisnava ist; 2. die heiligen Namen des Herrn
auf den Korper schreiben; 3. den Korper mit den Blumen und Girlanden schmiicken, die dem Herrn
geopfert wurden, und 4. caranamrtam, das Wasser vom Bad der transzendentalen Bildgestalten, trinken.
AuBer diesen 39 Regeln fiir das gottgeweihte Dienen sind fiinf weitere sehr wichtig: 1. Mit
Gottgeweihten zusammensein, 2. den heiligen Namen des Herrn chanten, 3. aus dem Srimad-
Bhagavatam horen, 4. an einem heiligen Ort wie Mathura oder Vrndavana leben, und 5. der
transzendentalen Bildgestalt des Hochsten Herrn mit groB3er Hingabe dienen. Diese Regeln werden von
Riipa Gosvami in seinem Buch Bhakti-rasamrta-sindhu besonders hervorgehoben. Wenn wir zu diesen
insgesamt 44 Punkten die 20 vorbereitenden Beschiftigungen zihlen, erhalten wir die Gesamtzahl von
64 Faktoren fiir die Ausfithrung des hingebungsvollen Dienstes. Befolgt man diese 64 Regeln mit
Korper, Geist und Sinnen, so wird die dienende Hingabe allméhlich rein werden. Einige der Punkte sind
vollig verschieden voneinander, einige sind identisch und andere vermischt.

Da Srila Riipa Gosvami empfohlen hat, mit Menschen gleicher Gesinnung zusammen zu leben, war
es notwendig, die Internationale Gesellschaft fiir Krsna-Bewultsein zu griinden; damit ist den
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Gottgeweihten die Moglichkeit gegeben, zusammen zu leben und gemeinsam Wissen iiber Krsna und
das hingebungsvolle Dienen fiir Thn zu entwickeln. Der wichtigste Punkt, in diesem Zusammenleben ist
das gemeinsame Studieren und Verstehen der Bhagavad-gita und des Srimad-Bhagavatam. Wenn sich
dann Glaube und Hingabe in den neuen Gottgeweihten entwickeln, folgen ganz von selbst die Verehrung
der transzendentalen Bildgestalt, das Chanten der heiligen Namen und der Aufenthalt an Orten wie
Mayaptra, Mathura und Vrndavana.

Diese fiinf zuletzt genannten Punkte sind duBerst wichtig, denn schon wenn man nur diese fiinf
Punkte erfiillen kann - man braucht nicht einmal alle zugleich zu befolgen -, kann man die hochste Stufe
der Vollkommenheit erreichen. Es ist nicht entscheidend, ob man nur einen oder mehrere Punkte
ausfiihren kann, denn das, was zum Fortschritt auf dem Pfad des hingebungsvollen Dienens fiihrt, ist
einzig und allein die vollige Anhaftung an den jeweiligen Dienst fiir Krsna. Es gibt viele Gottgeweihte,
die nur einen Punkt erfiillten und so die Vollkommenheit der dienenden Hingabe erreichten, und es gibt
viele andere Gottgeweihte, wie z. B. Maharaja Ambarisa, die alle diese verschiedenen Punkte zugleich
befolgten. Einige Gottgeweihte, die schon durch die Erfiillung eines Punktes die Vollkommenheit im
hingebungsvollen Dienen erreichten, sind: Maharaja, Pariksit, der einfach nur von Krsna horte;
Sukadeva Gosvami, der nur iiber Krsna chantete; Laksmi, die nur den Lotosfiilen des Herrn diente;
Konig Prthu, der den Herrn nur verehrte; Akriira, der einfach zum Herrn betete; Hanuman, der St Rama
als Diener gehorchte; Arjuna, der Krsnas Freund wurde, und Bali Maharaja, der einfach alles opferte,
was er besal.

Was Maharaja Ambarisa betrifft, so befolgte dieser praktisch alle Punkte des hingebungsvollen
Dienens: Als erstes richtete er seine Gedanken auf die Lotosfiile Krsnas; mit seinen Worten beschrieb er
die transzendentalen Eigenschaften des Hochsten Herrn; mit seinen Héanden wusch er den Tempel des
Herrn; mit seinen Ohren horte er von Krsna; mit seinen Augen betrachtete er die transzendentale
Bildgestalt Krsnas; er gebrauchte seinen Tastsinn dazu, die Korper der Gottgeweihten zu beriihren, und
seinen Geruchsinn, die Blumen zu riechen, die Krsna geopfert worden waren; mit seiner Zunge
schmeckte er die rulasi-Blitter, die zu Krsnas Lotosfiien geopfert worden waren; seine Beine benutzte
er, um in Krsnas Tempel zu gehen, und seinen Kopf, um der transzendentalen Bildgestalt Krsnas seine
Ehrerbietungen darzubringen. Alle Wiinsche und Neigungen von Maharaja Ambarisa waren somit im
hingebungsvollen Dienen fiir den Herrn beschiftigt, und deshalb ist er das beste Beispiel dafiir, wie man
alle Arten des hingebungsvollen Dienens zugleich ausfiihren kann.

Jeder, der dem Herrn in vollem Krsna-Bewufltsein mit Liebe und Hingabe dient, ist von allen
Verpflichtungen befreit, die er fiir gewohnlich gegeniiber den Weisen, den Halbgéttern und den
Vorvitern hat. Im Srimad-Bhagavatam wird dies wie folgt bestitigt: »Jeder, der vollstindig im Dienst
des Herrn aufgeht, ohne an eine andere Pflicht zu denken, ist den Halbgottern, den Weisen, seinen
Verwandten, seinem Nichsten, den Vorvitern und allen anderen Lebewesen nichts mehr schuldig« Wir
alle sind schon bei unserer Geburt all den ebengenannten Personlichkeiten verschuldet und deshalb wird
von uns erwartet, dal3 wir spiter alle moglichen Riten und Opfer vollziehen, um diese Schuld zu
begleichen; doch ein Mensch, der sich ganz und gar Krsna hingegeben hat, ist von solchen
Verpflichtungen befreit. Obwohl er also diesen Verpflichtungen nicht nachkommt, ist er niemandem
mehr etwas schuldig.

Man sollte in diesem Zusammenhang wissen, dal jeder, der alle Pflichten aufgibt und sich einfach
Krsnas transzendentalem Dienst zuwendet, keine Wiinsche mehr hat, nicht linger den Folgen siindhafter
Handlungen unterworfen ist und auch nicht die Absicht hat, jemals wieder siindig zu handeln. Wenn er
dennoch irgendwelche Siinden begeht - nicht willentlich, sondern ohne eigenes Verschulden -gewihrt
Krsna ihm jeden Schutz; so daBl er sich nicht durch irgendeinen der Reinigungsvorginge zu ldutern
braucht. Dies wird im Srimad-Bhagavatam im 5. Kapitel des Elften Cantos wie folgt bestitigt: »Ein
Gottgeweihter, der voll und ganz damit beschiftigt ist, dem Herrn in transzendentaler Liebe hingegeben
zu dienen, steht unter dem Schutz der Hochsten Person, und wenn er aus Versehen eine Siinde begeht
oder unter gewissen Umstinden gezwungen ist, siindig zu handeln, so gewihrt ihm Gott, der in seinem
Herzen wohnt, allen nur erdenklichen Schutz.«

Spekulatives Wissen und Entsagung sind nicht unbedingt erforderlich, um auf eine hohere Ebene des
hingebungsvollen Dienens zu gelangen, und auch die Prinzipien der Gewaltlosigkeit und der
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Sinnenbeherrschung braucht man sich nicht durch irgendwelche besonderen Methoden anzueignen. Der
Gottgeweihte entwickelt diese Eigenschaften auch ohne solche Verfahren, indem er einfach dem Herrn
mit Liebe und Hingabe dient. Im Elften Canto des Srimad-Bhagavatam sagt der Herr, daB es fiir die, die
Ihm wirklich hingegeben dienen, nicht notwendig ist, spekulatives Wissen zu entwickeln oder
Entsagung zu iiben.
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13. KAPITEL

Hingebungsvolles Dienen in transzendentaler Anhaftung

Aus schierem Millverstindnis denken einige Transzendentalisten, Wissen und Entsagung seien
unerldBlich, wenn man zur Stufe des hingebungsvollen Dienens aufsteigen wolle. Doch dem ist nicht so.
Das Ansammeln von Wissen und der Verzicht auf die Friichte des Tuns mégen wohl dazu beitragen,
unsere spirituelle Existenz zu erkennen, doch gehodren diese Dinge nicht unbedingt zum
hingebungsvollen Dienen. Wissen und gewinnbringende Titigkeiten haben Befreiung und materielle
Sinnenbefriedigung zum Ziel und sind deshalb fiir die Ausfiihrung des hingebungsvollen Dienens
wertlos. Erst wenn man von den aus Wissen und fruchtbringenden Aktivititen resultierenden
Handlungen befreit ist, kann man sich dem hingebungsvollen Dienen zuwenden. Ein Geweihter Sii
Krsnas ist von Natur aus gewaltlos und selbstbeherrscht, und deshalb braucht er keine besondere
Anstrengung zu machen, die Eigenschaften zu entwickeln, die durch Wissen und materiell-eintrégliche
Tétigkeiten erlangt werden.

Uddhava fragte Sri Krsna einmal nach den Regeln und Regulierungen, die in den vedischen Schriften
dargelegt sind: »Wie ist es zu erkldren, da3 die vedischen Hymnen uns einerseits zu materiellem Genuf}
ermuntern, uns jedoch andererseits alle Illusionen nehmen und uns auffordern, nach Befreiung zu
streben?« Diese Schriften wurden zwar vom Hochsten Personlichen Gott verfait, doch anscheinend sind
sie voller Widerspriiche. Und so fragte Uddhava, wie diese sich widersprechenden Anweisungen der
Veden zu verstehen seien.

Als Antwort darauf informierte Sri Krsna ihn iiber die Vortrefflichkeit des hingebungsvollen Dienens;
Er sagte: »Fiir Menschen, die Mir bereits in Hingabe dienen und stindig an Mich denken, ist Streben
nach Wissen und Entsagung weder praktisch noch notwendig.«

Die Erkldrung hierfiir lautet, daB hingebungsvolles Dienen von allen Pfaden der Erkenntnis
unabhiingig ist. Die Pfade des Wissens, der Entsagung oder der Meditation mogen am Anfang hilfreich
sein, doch sind sie nicht unbedingt erforderlich, um Gott zu dienen. Mit anderen Worten:
Hingebungsvolles Dienen kann unabhéngig von diesen Pfaden ausgefiihrt werden. In diesem
Zusammenhang gibt es einen Vers im Skanda Purana, in welchem Parbuta Muni zu einem Jdger sagt:
»QO Jdger, es ist nicht weiter erstaunlich, da3 du viele gute Eigenschaften wie Gewaltlosigkeit und andere
entwickelt hast, denn wer dem Hochsten Herrn in Hingabe dient, wird es niemals iibers Herz bringen,
einem anderen Lebewesen ein Leid zuzufiigen.«

Nach diesen Ausfiihrungen sagte der Herr zu Sanatana Gosvami: »Bisher habe Ich dir nur die
dienende Hingabe nach regulierenden Prinzipien dargelegt, doch nun werde Ich dir die dienende
Hingabe in transzendentaler Anhaftung erklédren.«

Die Einwohner von Vrndavana, Vrajabhumi, geben das beste Beispiel fiir diese Hingabe, denn sie
praktizieren ideales hingebungsvolles Dienen in transzendentaler Anhaftung. Solche Hingabe ist
ausschlieBlich in Vrajabhimi zu finden. Wenn man dienende Hingabe mit Anhaftung an Krsna
entwickelt, indem man in die Fullstapfen der Einwohner von Vrajabhumi tritt, nennt man diese Stufe
»raga-marga-bhakti« - »dienende Hingabe mit Anhaftung an den Herrn«. Im Bhakti-rasamrta-sindhu
wird dazu gesagt: »Hingebungsvolles Dienen mit ekstatischer Anhaftung, die fiir den Gottgeweihten
ganz natiirlich wird, nennt man »raga« oder »transzendentale Zuneigung«. Den hingebungsvollen Dienst
auf der raga-Stufe bezeichnet man als »ragatrmika (Hingabe)«; tiefe Zuneigung und vollstindige
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Meditation iiber das Objekt der Liebe sind seine charakteristischen Merkmale. Beispiele fiir
Gottgeweihte, die sich auf dieser Stufe des hingebungsvollen Dienens befinden, sind die Einwohner von
Vrajabhuimi, und jemand, der sich zu Krsna hingezogen fiihlt, wenn er von ihrer Zuneigung hort, ist
gewill vom Gliick begiinstigt. Fiir einen Menschen, der von der dienenden Hingabe der Einwohner von
Vrajabhumi tief bewegt wird und sich bemiiht, ihrem Beispiel zu folgen, gelten die Vorschriften und
Regulierungen der offenbarten Schriften nicht mehr. Das ist das Merkmal von raga-bhakti.

Hingebungsvolles Dienen in transzendentaler Anhaftung ist die natiirliche Neigung jedes
Lebewesens. Ein Mensch, in dem diese natiirliche Neigung erweckt worden ist, 1a6t sich durch kein
Argument in seiner Uberzeugung beirren, selbst dann nicht, wenn solche Einwiinde auf den Aussagen
der Schriften beruhen. Diese natiirliche Neigung wird in den Schriften als das hochste Gut des
Lebewesens beschrieben, und deshalb sollte sich jemand, der eine Zuneigung fiir diese besondere Art
des hingebungsvollen Dienstes fiir den Hochsten Herrn entwickelt hat, nicht aufgrund von Argumenten
aus den Schriften davon abbringen lassen. In diesem Zusammenhang ist zu bemerken, da} es auch
sogenannte Gottgeweihte gibt (sie sind als prakrta-sahajiyas bekannt), die ihren eigenen, aus der Luft
gegriffenen Vorstellungen folgen. Sie imitieren Radha und Krsna, indem sie sexuellen Ausschweifungen
fronen; doch ihr sogenanntes »hingebungsvolles Dienen« und ihre »Liebe« sind nicht echt. Die
prakrta-sahajiyas betriigen sich nur selbst und gleiten auf diese Weise in die Holle hinab.

Hingebungsvolles Dienen in transzendentaler Anhaftung kann auf zweierlei Art ausgefiihrt werden:
duBerlich und innerlich. Beim #ufleren Dienen folgt der Gottgeweihte streng den regulierenden
Prinzipien - angefangen mit Chanten und Horen und anderen Regulierungen -, wihrend er innerlich
standig an seine Zuneigung fiir Krsna denkt, die ihn dazu bringt, dem Hochsten Herrn zu dienen. Er
denkt fortwihrend an seinen bestimmten hingebungsvollen Dienst und an das Objekt seiner Anhaftung.
Die Anhaftung eines echten Gottgeweihten verletzt jedoch niemals die regulierenden Prinzipien des
hingebungsvollen Dienens - ganz im Gegenteil, der echte Gottgeweihte hilt sich streng an diese Regeln,
denkt aber trotzdem stindig an das Objekt seiner transzendentalen Anhaftung. Alle Einwohner von
Vrndavana sind Krsna sehr lieb. Ein Gottgeweihter, der sich auf der Stufe der Anhaftung befindet, wéhlt
sich daher einen dieser Einwohner aus und folgt in dessen FuBstapfen, um so in seinem eigenen
hingebungsvollen Dienst Erfolg zu haben. Im Bhakti-rasamrta-sindhu erklirt Srila Ripa Gosvami, daB
sich ein reiner Gottgeweihter auf der Stufe der Anhaftung stets an die Aktivititen eines bestimmten
Einwohners von Vraja erinnern solle - auch wenn es ihm selbst nicht moglich sei, in Vrajabhtimi zu
leben -, denn auf diese Weise konne er stindig an Vrajabhumi denken.

Unter solchen iiberzeugten Gottgeweihten gibt es verschiedene Charaktere: Einige sind Diener,
andere Freunde, wieder andere Eltern oder Geliebte. Im hingebungsvollen Dienst mit Anhaftung sollte
man einem bestimmten Gottgeweihten aus Vrajabhiimi nachfolgen.

Im Srimad-Bhagavatam heiBt es im 25. Kapitel des Dritten Cantos: »Nur diejenigen, die damit
zufrieden sind, Meine Geweihten zu sein, sind matparas. Sie betrachten Mich als ihre Seele, ihren
Freund, ihren Sohn, ihren Meister, ihren Gonner, ihren Gott und ihr hochstes Ziel. Solche Gottgeweihte
sind frei vom Einflu} der Zeit. Im Bhakti-rasamrta-sindhu erweist der Autor all jenen Menschen seine
respektvollen Ehrerbietungen, die immer an Krsna denken - entweder als ihren Sohn, Gonner, Bruder,
Vater, Freund oder in irgendeiner dhnlichen Beziehung. Jeder, der die Prinzipien des hingebungsvollen
Dienens in Anhaftung befolgt und sich einen bestimmten Gottgeweihten aus Vrajabhtimi zum Vorbild
nimmt und ihm nachfolgt, erreicht mit Sicherheit die Stufe der hochsten und vollkommensten Liebe zu
Gott.

Es gibt zwei Merkmale, an denen man erkennen kann, dafl der Gottgeweihte Liebe zu Gott entwickelt
hat. Sie heilen »rati«, (Anhaftung) und »bhava« (der Zustand, der der Liebe zu Gott unmittelbar
vorangeht). Gottgeweihte, die diese beiden Merkmale besitzen, konnen Krsna leicht erobern.

Nachdem Sri Caitanya Sanatana Gosvami dies alles erklirt hatte, sagte Er, die Beschreibung des
hingebungsvollen Dienens in Anhaftung konne endlos weitergefiihrt werden, und Er versuche lediglich,
einige Beispiele fiir solche dienende Hingabe zu geben.

Sri Caitanya beschrieb dann das endgiiltige Ziel des hingebungsvollen Dienens, das von den
Gottgeweihten erreicht wird, die die hochste Vollkommenbheit erlangen wollen. Wenn die Anhaftung an
Krsna sehr stark wird, nennt man diesen Zustand » Liebe zu Gott«. Krsnadasa Kaviraja Gosvamt pries
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Sri Caitanya fiir dessen erhabene Lehre von der Liebe zu Gott und brachte Ihm seine respektvollen
Ehrerbietungen dar. Im Caitanya-caritamrta heiflit es: » O Hochster Personlicher Gott, keine Deiner
anderen Inkarnationen hat jemals solch reine dienende Hingabe an jeden verschenkt! Du groBmiitigste
Inkarnation Gottes, ich erweise Dir, der Du den Namen Gaura Krsna trigst, meine respektvollen Ehrer-
bietungen. «

Im Bhakti-rasamrta-sindhu vergleicht Srila Ripa Gosvami den Zustand der Liebe zu Gott mit dem
Sonnenschein, der von der Sonne der Liebe zu Gott ausgeht, und dieser »Sonnenschein« erfiillt das Herz
des Gottgeweihten mit immer groerer Liebe. Ein solcher Gottgeweihter ist im Herzen transzendental zu
den Erscheinungsweisen der materiellen Natur - sogar zu der der Reinheit. Der Vorgang, durch den das
Herz durch den Sonnenschein der Liebe mehr und mehr gereinigt wird, ist als bhava bekannt. Bhava ist
die bleibende Eigenschaft des Gottgeweihten, und den entscheidenden Punkt fiir den Fortschritt in bhava
nennt man »das Anfangsstadium der Liebe zu Gott«. Wenn sich das bhava-Stadium mehr und mehr
vertieft, nennen die erfahrenen Gottgeweihten diesen Zustand »Liebe zu Gott«. Im Narada-paiicaratra
heifit es dazu: »Wenn man fest davon iiberzeugt ist, dal Visnu die einzige Person ist, der alle Liebe und
Verehrung gebiihrt, und dal man niemanden sonst lieben und verehren sollte - auch keinen Halbgott - so
bedeutet dies, dal man in seiner Liebe eine enge Verbindung mit Gott erfihrt. Dies wird von solch
groflen Personlichkeiten wie Bhisma, Prahlada, Uddhava und Narada bestitigt.«

Wenn jemand aufgrund seiner rechtschaffenen Handlungen, die gewohnlich die Neigung zum
hingebungsvollen Dienen hervorrufen, bei reinen Gottgeweihten Zuflucht sucht, entwickelt er schon
nach kurzer Zeit eine Neigung zum Chanten und Horen von Krsnas Namen. Je mehr und je reiner der
Neuling chantet und hort, desto mehr Fortschritte macht er im regulierten hingebungsvollen Dienen fiir
den Hochsten Herrn, und in dem Mal3e, wie er im regulierten Dienst fiir den Hochsten Herrn Fortschritte
macht, vermindert sich seine Anhaftung an die materielle Welt. Als erstes gewinnt er Vertrauen, das sich
immer mehr verstirkt, je mehr er von Krsna hort und chantet. Dieses Vertrauen entwickelt sich
allméhlich zum Geschmack am Krsna-Bewulitsein und wird schlieBlich zur Zuneigung. Wenn die
Zuneigung reiner wird, treten bhava und rati auf. Wenn sich dann die rati (Anhaftung) vergroBert, hat
man Liebe zu Gott erreicht, das hochste Ziel des menschlichen Lebens.

Diesen Vorgang faBt Srila Ripa Gosvami im Bhakti-rasamrta-sindhu folgendermaBen zusammen:
»Die erste Voraussetzung, um im hingebungsvollen Dienen Fortschritte zu machen, ist Glaube; durch
diesen Glauben sucht man die Gesellschaft reiner Gottgeweihter auf, und durch ihre Gemeinschaft
entwickelt man hingebungsvolles Dienen. Wenn man auf diese Stufe gelangt, wird man frei von allen
Angsten und Befiirchtungen und gewinnt eine feste Uberzeugung, aus der sich als nichstes ein
Geschmack am Krsna-BewuBtsein entwickelt. Schlie3lich erreicht man die Stufe der Anhaftung, d. h.
die Stufe der regulierenden Prinzipien im hingebungsvollen Dienen, und wenn man weitere Fortschritte
macht, kommt man zur Stufe der bhava, der bestindigen Liebe. Diese Liebe zu Gott kann noch weiter
entwickelt und, wenn sie tief genug ist, sogar zur hochsten Stufe der Liebe zu Gott werden. Im Sanskrit
wird diese hochste Stufe »prema« genannt. Das Wort »prema« kann man mit »reine Liebe zu Gott«
ibersetzen, denn der Gottgeweihte erwartet fiir diese Liebe nichts zuriick. Eigentlich ist das Wort
»Liebe« fiir »prema« nicht so recht zutreffend, denn was wir im allgemeinen unter Liebe verstehen, ist
nichts weiter als Lust; prema hingegen ist vollig rein und transzendental, d. h. frei von personlichen
Motiven. Wer die Stufe der prema erreicht hat, ist auf der hochsten Stufe der Vollkommenheit
angelangt. Im Srimad-Bhagavatam wird diese Feststellung im 25. Kapitel des Dritten Cantos wie folgt
bestdtigt: »Nur durch die Gemeinschaft mit reinen Gottgeweihten kann man Geschmack am
Krsna-Bewultsein entwickeln, und wenn man dann versucht, in jeder Sekunde Krsna-bewulit zu
handeln, wird man sehr leicht die Stufen der bhava und prema erreichen.«

Als nichstes beschrieb Sii Caitanya die Symptome eines Menschen, der vom bloBen Glauben zur
Stufe der bhava fortgeschritten ist. Er weist folgende Merkmale auf: Er ist niemals erregt, selbst dann
nicht, wenn ein Grund dazu besteht. Er verschwendet nicht einmal einen Augenblick seiner Zeit. Er ist
stets bestrebt, etwas fiir Krsna zu tun, und wenn er einmal keine Beschéftigung hat, sucht er sich selbst
eine Téatigkeit, mit der er den Herrn erfreuen kann. Er lehnt alles ab, was nicht in Beziehung zu Krsna
steht und erwartet keinen Respekt fiir sich selbst. Obwohl er sich auf einer sehr hohen Stufe der
Verwirklichung befindet, verlangt er niemals danach, von anderen geehrt zu werden. Er ist davon
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tiberzeugt, daB} er seine Aufgabe erfiillen kann. Er denkt niemals, er mache keinen Fortschritt oder werde
das hochste Ziel des Lebens nicht erreichen, ndmlich zuriick zu Gott, zuriick nach Hause zu gehen. Im
Gegenteil, er ist fest davon iiberzeugt, dal er Fortschritte in dieser Richtung macht. Und somit bemiiht er
sich mit immer grolerem Vertrauen, das hochste Ziel des Lebens zu erreichen. Stets ist er eifrig bestrebt,
den Herrn zu erfreuen, und von Seiner Herrlichkeit zu horen und zu chanten. Es ist ihm immer eine
Freude, die transzendentalen Eigenschaften des Herrn zu beschreiben. Er mochte an Orten wie Mathura,
Vrndavana oder Dvaraka leben. All diese Symptome treten bei einem Menschen auf, der die Stufe der
bhava erreicht hat.

Diese Stufe der bhava wird auch im Srimad-Bhéagavatam beschrieben. Als nimlich Maharaja Pariksit,
der von einem Brahmanenknaben dazu verwiinscht worden war, innerhalb von sieben Tagen an einem
Schlangenbi3 zu sterben, am Ufer des Ganges sal und auf den Tod wartete, sagte er: »All ihr
anwesenden brahmanas und auch Du, Mutter Ganges, sollt wissen, daB3 ich eine Krsna vollig
hingegebene Seele bin. Ich hitte nichts dagegen, sofort von der Schlange gebissen zu werden, die der
Brahmanenknabe mir geschickt hat; doch ich habe noch einen Wunsch: Bitte fahrt fort, Krsnas
transzendentale Spiele zu preisen.« Solch ein Gottgeweihter ist immer darauf bedacht, seine Zeit nicht
mit etwas zu verschwenden, was nicht mit Krsna verbunden ist. Er hegt deshalb keine Wiinsche, die sich
auf fruchtbringende Titigkeiten, yoga-Meditation oder das Ansammeln von Wissen richten. Er mochte
nur iiber etwas sprechen oder horen, was in Beziehung zu Krsna steht. Solche reinen Gottgeweihten
beten stindig mit Tridnen in den Augen zum Hochsten Herrn und sind stets bemiiht, sich an die
transzendentalen Spiele des Herrn zu erinnern, wihrend sie Thm ihre Ehrerbietungen darbringen. Nur so
konnen sie zufrieden sein. Jeder Gottgeweihte, der sich auf diese Weise im hingebungsvollen Dienen
beschiftigt, weiht sein Leben und seinen Korper dem Herrn.

Konig Bharata, ein reiner Gottgeweihter, nach dem Indien einstmals Bharatavarsa genannt wurde,
verlie} schon in jungen Jahren seine Familie und sein Konigreich als verlasse er Kot. Dies sind die
Symptome eines Menschen, der bhava entwickelt hat. Er sieht sich selbst als den nichtswiirdigsten aller
Menschen an, und seine einzige Freude liegt in der Hoffnung, dall Krsna eines Tages so giitig sein wird,
ihn in Seinem transzendentalen Dienst zu beschiftigen. Im Padma Purana findet man die Geschichte
eines Konigs, der, obwohl er als der Beste unter den Menschen galt, bettelnd von Tiir zu Tiir ging und
selbst die Niedrigsten der menschlichen Gesellschaft, die candalas (Hunde-Esser), anflehte,
Krsna-bewufit zu werden.

Sri Sanatana Gosvami verfaBte spiter folgenden Vers: »Ich habe nur wenig Liebe zu Gott, und an mir
ist nichts, das mich wiirdig macht, iiber hingebungsvolles Dienen zu horen. Auch besitze ich kein
Verstindnis von der Wissenschaft der dienenden Hingabe, noch verfiige ich iiberhaupt iiber
irgendwelches Wissen. Weder habe ich in der Vergangenheit rechtschaffen gelebt noch bin ich in einer
hohen Familie geboren. Aber, o Liebling der Mddchen von Vraja, ich gebe dennoch nicht die Hoffnung
auf, Dich zu erreichen, und diese Hoffnung macht mich ganz verwirrt.« Ein solcher Gottgeweihter wird
von einem derartig starken Verlangen tief bewegt und chantet daher stindig »Hare Krsna, Hare Krsna,
Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.«

In diesem Zusammenhang gibt es einen schonen Vers von Srila Bilvamangala Thakura, der im
Krsna-karnamrta sagt: »O Krsna, das Spiel Deiner Flote klingt so lieblich, und die Schonheit Deiner
Kindheitsspiele ist einzigartig in dieser Welt. Du weilit, wonach mein Geist begehrt, und auch ich kenne
Dich gut. Niemand sonst weil}, wie vertraut unsere Beziehung ist. Meine Augen sehnen sich danach,
Dich und Dein Lécheln zu sehen, aber sie vermdgen es nicht. Bitte, sage mir, was ich tun soll.« Im
Bhakti-rasamrta-sindhu von Srila Riipa Gosvami kann man einen dhnlichen Vers finden: »O Govinda!
Dieses junge Midchen hat Trinen in den Augen, und wihrend sie leise vor sich hin weint, singt sie mit
stiBer Stimme von Deiner Herrlichkeit.« Solche reinen Gottgeweihten mochten stindig Krsnas glorreiche
Taten preisen und an einem Ort leben, wo Krsna Seine transzendentalen Spiele offenbarte.

Ein dhnlicher Vers begegnet uns auch im Krsna-karnamrta: »Der Korper Krsnas ist so anmutig und
Sein Antlitz so schon - alles an IThm ist voller Liebreiz und Duft.« Und im Bhakti-rasamrta-sindhu heif3t
es: »O Lotosdugiger, wann werde ich endlich Deinen heiligen Namen ohne Unterlal3 chanten und in
Ekstase am Ufer der Yamuna tanzen?«



102

Alle oben angefiihrten Beschreibungen, die Sri Caitanya Sanatana Gosvami vortrug, schildern
Symptome der bhava-Stufe.

Als nichstes beschrieb der Herr die Symptome, die bei einem Gottgeweihten sichtbar werden, der
wirkliche Liebe zu Krsna erlangt hat. Er sagte: »Niemand kann einen Menschen begreifen, der Liebe zu
Krsna entwickelt hat, denn weder seine Worte noch seine Handlungen, noch seine Symptome sind
normal. Selbst wenn man sehr gebildet ist, wird es einem &dullerst schwerfallen, einen reinen
Gottgeweihten im Stadium der Liebe zu Gott zu verstehen. « Dies wird auch im Bhakti-rasamrta-sindhu
bestétigt.

Einem reinen Gottgeweihten stockt das Herz, wenn er vom Ruhm des Hochsten Herrn singt. Weil er
Krsna so sehr liebt, zeigt er die Symptome eines Geistesgestorten, wenn er Seinen Namen, Seinen Ruhm
oder Seine Spiele preist, und in solchem Zustand lacht er manchmal oder weint oder tanzt, ohne sich im
geringsten um seine Umgebung zu kiimmern. Und wenn dann seine Liebe zu Gott noch mehr zunimmt,
steigern sich auch seine Zuneigung, seine Gefiihle und seine Ekstase, bis hin zur mahabhava oder
prema, der hochsten Stufe der hingebungsvollen Liebe. Die Liebe zu Gott kann mit einer Zuckerlosung
verglichen werden, die durch den Entzug von Wasser immer konzentrierter wird, bis der Zucker
schlieBlich zu Kandis wird. In diesen verschiedenen Stadien wird der Zucker von Mal zu Mal
schmackhafter. Ahnlich erfihrt auch ein wirklicher Gottgeweihter in der Liebe zu Gott eine immer
grofere transzendentale Freude, bis er letzten Endes die hochste Stufe erlangt.
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14. KAPITEL

Die Ekstase des Herrn und Seiner Geweihten

Manchmal versuchen Nicht-Gottgeweihte die ekstatischen Symptome der reinen Gottgeweihten
nachzuahmen. Eine nihere Erlduterung hierzu findet man im Bhakti-rasamrta-sindhu. Menschen, die mit
der Wissenschaft des hingebungsvollen Dienens nicht so vertraut sind, lassen sich durch die
Zurschaustellung solcher Symptome vielleicht beeindrucken, doch wer die Wissenschaft der dienenden
Hingabe kennt, kann solche Symptome nicht als echt gelten lassen. Hierin sind sich alle erfahrenen
Gottgeweihten einig.

Nach den verschiedenen Arten und Klassen der Gottgeweihten werden die Beziehungen im
hingebungsvollen Dienen in fiinf Kategorien unterteilt: 1. die neutrale Beziehung, 2. die Beziehung als
Diener, 3. die Beziehung als Freund, 4. die Beziehung als Vater, Mutter, Verwandter oder Lehrer und 5.
die Beziehung als Geliebte. In jedem der verschiedenen Aspekte der Liebe zu Gott gibt es einen
unterschiedlichen Geschmack und GenuB, doch der Gottgeweihte ist mit der jeweiligen Art der
dienenden Hingabe, die er besitzt, zufrieden. Die charakteristischen Symptome eines reinen
Gottgeweihten sind Lachen und Weinen; wenn die Gefiihlsregung erfreulich ist, lacht er, und wenn die
Gefiihlsregung unerfreulich ist, weint er.

Uber diesen beiden Gefiihlsregungen liegt der unverinderliche Zustand der Liebe, sthayi-bhava
genannt. Diese bestdndige liebende Haltung vermischt sich manchmal mit verschiedenen Empfindungen,
die man vibhava, anubhava und vyabhicari nennt. Vibhava ist eine besondere Art der Zuneigung zu
Krsna und 148t sich in zwei weitere Kategorien unterteilen, ndmlich alambana und uddipana. Im Agni
Purana und in anderen mafgeblichen Schriften wird gesagt, dal3 vibhava die Ursache fiir das Anwachsen
der Liebe zu Krsna ist. Diese Liebe steigert sich schlieBlich zu alambana. Die hingebungsvolle
Gefiihlsregung, die in den Gottgeweihten durch Krsnas transzendentale Eigenschaften, Seine un-
vergleichlichen Taten, Sein wunderschones ldachelndes Gesicht, den Wohlgeruch Seines Korpers, den
Klang Seiner Flote, den Ton Seines Muschelhorns, die Linien auf Seinen Fullsohlen, Sein Reich, und
durch andere Einzigartigkeiten des hingebungsvollen Dienstes wie Gottgeweihte, bestimmte
Feierlichkeiten, tulasi-Blitter und Ekadast hervorgerufen wird, bezeichnet man als alambana und
uddipana. Wenn sich im Innern des Geweihten ekstatische Gefiihle und Emotionen regen, nennt man
dies anubhava. Im Gemiitszustand der anubhdava tanzt der Gottgeweihte oder fillt zu Boden, singt laut
oder verfillt in Zuckungen, und manchmal verspiirt er auch eine starke Sehnsucht nach Krsna und seufzt
oder atmet schwer - all diese Ekstasen manifestiert er, ohne dabei Riicksicht auf die jeweiligen dufleren
Umstéinde zu nehmen. Diese duerlichen Symptome, die im Korper des Gottgeweihten auftreten, nennt
man udbhasvara. Aulerdem gibt es 33 vyabhicari-Symptome. Bei diesen Symptomen handelt es sich
hauptsidchlich um Worte und verschiedene korperliche Erscheinungen. Wenn sich die korperlichen
Merkmale wie Tanzen, Zittern oder Lachen mit den vyabhicari-Symptomen vermischen, nennt man sie
sariicart. Wenn sich die bhava-, anubhava- und vyabhicari-Symptome miteinander vermischen, tauchen
sie den Gottgeweihten in den Ozean der Unsterblichkeit, den Bhakti-rasamrta-sindhu, den Ozean des
reinen Nektars der dienenden Hingabe, und wer in diesen Ozean versunken ist, erfdhrt in seinen
brausenden, nektarnen Wogen stéindig transzendentale Freude.

Die verschiedenen rasas oder Beziehungen der Gottgeweihten, die in diesen Ozean des
bhakti-rasamrta tauchen, sind, wie schon einmal erklért, Neutralitit, Dienstwilligkeit, Freundschaft,
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Elternschaft und vertraute Liebe. Der rasa der innigen Liebe, mit solchen Merkmalen wie den Wunsch,
sich schon zu kleiden und zurechtzumachen, um fiir Krsna anziehend zu sein, iibertrifft alle anderen
rasas. Der rasa des Dienstes steigert sich bis zur Zuneigung, zum Zorn, zur Freundschaft und Anhaf-
tung; der rasa der Freundschaft steigert sich bis zur Zuneigung, zum Zorn, zur Freundschaft, Anhaftung
und Hingabe, und beim rasa der elterlichen Liebe steigert sich die Anhaftung bis zur Zuneigung, zum
Zorn, zur Freundschaft und zur Hingabe. Besondere rasas der Freundschaft mit dem Hochsten Herrn
zeigen sich z. B. bei Krsnas Freunden wie Subala. Ihre Hingabe steigert sich bis zur bhava.

Die verschiedenen rasas teilen sich in zwei Arten der Ekstase, und zwar in yoga und viyoga, d. h. in
Zusammenkommen und Trennung. In den rasas der Freundschaft und der Elternschaft gibt es viele
verschiedene Arten dieser Gefiihle.

Im rasa der vertrauten Liebe gibt es zwei Arten von Empfindungen, die »rudha« und »adhirudha«
genannt werden. Die Liebe der Koniginnen von Dvaraka nennt man »rudha«, und die Liebe der
Midchen von Vraja »adhirudha«. Die hochste Vollkommenheit der adhirudha-Zuneigung in der
vertrauten Liebe hat zwei Aspekte. Das Zusammenkommen der Liebenden bezeichnet man als
»madana«; werden sie voneinander getrennt, so wird dies »mohana« genannt. In der Ekstase der
madana kiissen sich die Liebenden, und in der Ekstase der mohana treten die Symptome der udghurna
und citrajalpa auf. Auf der citrajalpa-Ebene gibt es insgesamt zehn Unterteilungen. Im Srimad-
Bhagavatam gibt es einen Teil, der als Bhramorgita bekannt ist, und dort werden die verschiedenen
Arten der citrajalpa niher beschrieben. Udgahurna ist ein Symptom der Trennung. Ein anderes
Symptom, das ein Gottgeweihter in Trennung von Krsna zeigt, ist transzendentales Irresein; in dieser
Phase glaubt der Geweihte, selbst der Hochste Personliche Gott zu sein, und ahmt Krsna deshalb auf
verschiedene Weise nach.

Im liebenden Beisammensein werden zwei Bekleidungsarten getragen, ndmlich sambhoga und
vipralambha. Im Gegensatz zur vipralambha-Ebene, auf der die Gottgeweihten vier Arten der Kleidung
tragen, kann die Bekleidung auf der sambhoga-Ebene nach Belieben ausgesucht werden.

Die Ekstase, die sich vor dem Zusammentreffen in den Liebenden bemerkbar macht, ihre
Verziickung, wenn sie zusammenkommen, und ihren Gemiitszustand, wenn sie sich nicht getroffen
haben, nennt man vipralambha. Diese vipralambha, die auch »das erwartungsvolle Vorstadium der
Liebe« genannt wird, dient als ndhrendes Element fiir das spétere Zusammentreffen. Wenn der Liebende
und die Geliebte sich dann schlieBlich treffen, einander umarmen und hochste ekstatische Gliickseligkeit
verspiiren, nennt man diesen Gemiitszustand »sambhoga«. In unterschiedlichen Situationen ist diese
sambhoga-Ekstase auch als 1. samksipta, 2. samkirna, 3. sarmpanna und 4. samriddhiman bekannt. Diese
Symptome treten zuweilen auch in Tradumen auf.

Der Zustand vor der eigentlichen Begegnung heilit »purvaraga«. Die Hindernisse, die der Begegnung
des Liebenden und der Geliebten im Wege stehen, werden »mana (Zorn)« genannt. Wenn die Liebenden
voneinander getrennt sind, nennt man ihr Gefiihl »pravasa«. Und die Gefiihle der Trennung, die unter
bestimmten Umstidnden selbst wihrend des Zusammenseins vorhanden sein konnen, nennt man »Liebes-
dngste«. Diese Liebesangst wird im Srimad-Bhagavatam im 90. Kapitel des Zehnten Cantos
beschrieben: »Die Prinzessinnen blieben nachts wach, um Krsna beim Schlafen zu beobachten, denn sie
fiirchteten, schon bald wieder von Ihm getrennt zu werden. Dabei erzihlten sie sich gegenseitig, wie sehr
sie von Krsnas schonen Augen und Seinem Lécheln bezaubert waren.«

Krsna in Vrndavana ist der hochste Liebhaber, und Radharant ist Seine hochste Geliebte. Da Krsna
der hochste Liebende ist, besitzt Er 64 Haupteigenschaften, die dem Gottgeweihten, der von ihnen hort,
transzendentale Freude bereiten. Die Merkmale Krsnas werden im Bhakti-rasamrta-sindhu
folgendermaBlen beschrieben: 1. Er besitzt einen wohlgeformten Korper; 2. Sein Korper ist {iber und iiber
mit gliickverheilenden Malen bedeckt; 3. Er ist unbeschreiblich schon; 4. Er ist strahlend; 5. Er ist stark;
6. Er ist immer jugendlich, wie ein sechzehnjdhriger Knabe; 7. Er spricht alle Sprachen flieend; 8. Er ist
wahrhaftig; 9. Er ist anziehend durch liebliche Worte; 10. Er ist von scharfsinniger Beredsamkeit; 11. Er
ist sehr gelehrt; 12. Er ist hochintelligent; 13. Er ist ein Genie; 14. Er ist kiinstlerisch; 15. Er ist findig;
16. Er ist duBerst geschickt; 17. Er ist dankbar; 18. Er ist fest entschlossen; 19. Er ist in der Beurteilung
von Zeit und Umstinden erfahren; 20. Er ist ein Kenner der Veden; 21. Er ist rein; 22. Er ist
selbstbeherrscht; 23. Er ist bestindig; 24. Er ist geduldig; 25. Er ist nachsichtig; 26. Er ist ernsthaft; Er
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ist in Sich Selbst zufrieden; 28. Er ist ausgeglichen; 29. Er ist groBmiitig; 30. Er ist religios; 31. Er ist
heldenhaft; 32. Er ist mitfiihlend; 33. Er ist respektvoll; 34. Er ist sanft; 35. Er ist weitherzig; 36. Er ist
scheu; 37. Er ist der Beschiitzer der Thm hingegebenen Seelen; 38. Er ist immer gliicklich; 39. Er ist der
wohlmeinende Freund Seiner Geweihten; 40. Er ist durch Liebe zu erobern; 41. Er ist ganz und gar
gliickverheiflend; 42. Er ist unvorstellbar michtig; 43. Er ist hochberiihmt; 44. Er ist beliebt; 45. Er ist
den Gottgeweihten besonders zugeneigt; 46. Er ist fiir alle Frauen sehr anziehend; 47. Ihm gebiihrt alle
Verehrung; 48. Er ist die Quelle aller transzendentalen Fiillen; 49. Er ist der Hochste und 50. Er ist der
Hochste Kontrollierende.

Diese 50 Eigenschaften sind teilweise auch in den Lebewesen zu finden. Wenn ein Mensch seine
spirituelle Identitit wiedererweckt hat und sich in seiner urspriinglichen Position befindet, konnen sich
bei ihm noch im gleichen Leben alle 50 Eigenschaften manifestieren - doch nur in winzigem Ausma0.
Dariiber hinaus besitzt Krsna noch fiinf weitere transzendentale Eigenschaften, die alle in Visnu, dem
Hochsten Herrn, und teilweise auch in Siva zu finden sind, - jedoch nicht in den Lebewesen: 1. Er
befindet Sich immer in Seinem urspriinglichen Zustand; 2. Er ist allwissend; 3. Er ist stets frisch; 4. Er
ist ewiglich voller Gliickseligkeit und 5. Er besitzt alle mystischen Vollkommenheiten.

Neben den obengenannten fiinf transzendentalen Eigenschaften gibt es noch fiinf weitere
Eigenschaften, die Krsna, insbesondere auf den Vaikuntha-Planeten, in der spirituellen Welt entfaltet,
wo Er als vierarmiger Narayana residiert: 1. Er besitzt unermeBliche Krifte; 2. aus ihm gehen unzéhlige
Universen hervor; 3. Er ist der urspriingliche Quell aller Inkarnationen; 4. Er gewihrt denen, die Er totet,
Befreiung und 5. Er ist iiberaus anziehend fiir alle befreiten Seelen.

Die bisher erwihnten 60 Eigenschaften sind auch in einigen Inkarnationen Gottes sichtbar, doch
dariiber hinaus hat Krsna Selbst noch vier weitere ganz besondere Eigenschaften, die Er mit niemandem
teilt: 1. Er offenbart wunderbare transzendentale Spiele; 2. Sein transzendentales Flotenspiel zieht jedes
Lebewesen an; 3. Er ist ewig jung, und 4. Er ist von einzigartiger Schonheit.

Srimati Radharani, die ewige Gefihrtin Sii Krsnas, besitzt 25 transzendentale Eigenschaften, mit
denen Sie sogar Krsna beherrschen kann: 1. Sie ist der Inbegriff der Lieblichkeit; 2. Sie ist ein frisches
junges Midchen; 3. Thre Augen sind stets in Bewegung; 4. Sie hat immer ein strahlendes Lédcheln auf
den Lippen; 5. Ihr Korper ist mit allen Gliickslinien gezeichnet; 6. selbst Krsna wird von dem Duft Ihres
Korpers erregt; 7. Sie beherrscht die Kunst, wunderschon zu singen; 8. Sie kann sehr lieblich und
betorend reden; 9. Sie weil} Ihre weiblichen Reize zur Geltung zu bringen; 10. Sie ist bescheiden; 11. Sie
ist sanft; 12. Sie ist immer barmherzig; 13. Sie ist sehr listig; 14. Sie weil} sich schon zu kleiden; 15. Sie
ist immer scheu; 16. Sie ist stets respektvoll; 17. Sie ist stets geduldig; 18. Sie ist sehr ernsthaft; 19. Sie
ist zu Krsnas Freude bestimmt; 20. Sie befindet sich auf der hochsten Stufe der Hingabe; 21. Sie kann
allen Gottgeweihten Zuflucht gewihren; 22. Sie ist Hoher- und Tieferstehenden gegeniiber stets voller
Zuneigung; 23. Sie fiihlt Sich Ihren Gefédhrtinnen stets zu Dank verpflichtet; 24. Sie ist die beste von
Krsnas Freundinnen, und 25. Sie beherrscht Krsna durch Ihre Liebe.

Krsna und Radharani besitzen also beide transzendentale Eigenschaften und fiihlen Sich deshalb
zueinander hingezogen. Und doch ist Radharant Krsna an transzendentaler Anziehungskraft iiberlegen.
Diese Anziehungskraft Radharanis ist das Element, das die vertraute Liebesbeziehung zwischen Thr und
Krsna so kostlich macht. Aber auch in den rasas der Diener, der Freunde und der Eltern gibt es
transzendentale Geniisse, und sie werden im Bhakti-rasamrta-sindhu wie folgt beschrieben: »Menschen,
die durch hingebungsvolles Dienen vollig geldutert worden und daher stets freudvoll sind, die ein
erhohtes BewuBtsein haben, die sich sehr zum Studium des Srimad-Bhagavatam hingezogen fiihlen, die
immer gliicklich sind, wenn sie mit Gottgeweihten zusammensein diirfen, die die Lotosfiile Krsnas zum
Ziel ihres Lebens gemacht haben, und denen es gro3e Freude bereitet, dem Hochsten Herrn mit Liebe
und Hingabe zu dienen - solche Menschen tragen in ihren reinen Herzen die transzendentale Ekstase der
Anhaftung an Krsna.« Wenn dieser Zustand durch Liebe zu Krsna und transzendentale Erfahrungen
bereichert wird, entwickelt er sich allmihlich zur reifen Stufe des spirituellen Lebens. Dieser spirituelle
Geschmack kann jedoch niemals von Menschen gekostet werden, denen es an Krsna-BewuBtsein und
damit an dienender Hingabe mangelt.

Dies wird ebenfalls im Bhakti-rasamrta-sindhu bestitigt, wo es heilit: »Es ist fiir den
Nicht-Gottgeweihten sehr schwierig, den Wohlgeschmack des hingebungsvollen Dienens zu kosten.
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Nur, wer bedingungslos Zuflucht bei den Lotosfiien Krsnas gesucht und sein Leben in den Ozean des
hingebungsvollen Dienens getaucht hat, kann diesen transzendentalen Genuf3 erfahren.«

Sri Caitanya erlduterte somit kurz die transzendentale Stufe und den spirituellen LebensgenuB, die
sich, wie Er sagte, auf der fiinften Stufe der Vervollkommnung befinden. Die erste Stufe der
Vervollkommnung besteht darin, das zu werden, was man im allgemeinen unter einem religiosen
Menschen versteht. Die zweite Stufe ist materieller Reichtum, die dritte Sinnengenuf} und die vierte das
Streben nach Befreiung. Wer jedoch die fiinfte Stufe der Vervollkommnung erreicht hat, befindet sich
auf der befreiten Stufe, die auch als Krsna-BewuBtsein oder hingebungsvolles Dienen bekannt ist. Die
hochste Vollkommenheit solcher dienenden Hingabe im Krsna-BewufBtsein bildet die Ekstase, die erfah-
ren wird, wenn man den spirituellen Genuf} kostet.

Der Herr berichtete Sanatana Gosvami anschlieBend von Seiner Begegnung mit dessen jiingeren
Bruder Riipa Gosvami in Prayaga und erwihnte dabei auch, daf3 Er Riipa Gosvami unterwiesen und dazu
ermichtigt habe, dieses Wissen zu verkiinden. Darauthin gab Er auch Sanatana Gosvami den Auftrag,
Biicher iiber das transzendentale gottgeweihte Dienen zu schreiben und ermichtigte ihn zugleich, die
verschiedenen Orte im Bezirk von Mathura wieder ausfindig zu machen, an denen Krsna vor 5000
Jahren Seine Spiele offenbarte. Sanatana wurde auBerdem angewiesen, in Vrndavana Tempel zu
errichten und Biicher iiber die von Sri Caitanya Mahaprabhu autorisierten Prinzipien der
Vaisnava-Philosophie zu schreiben. Sanatana Gosvamt erfiillte im Laufe der Zeit all diese Wiinsche des
Herrn, indem Er in Vrndavana den Madana-mohana-Tempel errichtete, und Biicher wie den Hari-bhakti-
vilasa iiber die Prinzipien der dienenden Hingabe schrieb. Sri Caitanya lehrte Sanatana Gosvami
weiterhin, wie man schon in der materiellen Welt in volliger Verbundenheit mit Krsna leben kann, und
wies ihn darauf hin, daB es wenig Sinn habe, trockene Entsagung zu iiben. Er sagte dies, weil Er wulte,
daf} es gerade in der heutigen Zeit viele Menschen geben wiirde, die in die Lebensstufe der Entsagung
(sannydsa) eintreten wiirden, ohne im spirituellen Leben fortgeschritten zu sein. SrT Caitanya wollte mit
dieser Anweisung Sein Mil}fallen iiber die sogenannten sannydsis ausdriicken, die nicht das geringste
vom Krsna-BewuBtsein wissen. Tatsdchlich treten heute immer hdufiger sogenannte sannyasis oder
svamis auf, die sich schlechter benehmen als gewohnliche Menschen, aber dennoch behaupten, der
Lebensstufe der Entsagung anzugehoren. Sri Caitanya Mahaprabhu miBbilligte solche Heuchler und
legte Sanatana Gosvami deshalb nahe, in seinen Biichern ausfiihrlich iiber dieses Thema zu schreiben.

Im Zwdlften Kapitel der Bhagavad-gita wird die Stufe der hochsten Vollkommenheit wie folgt
beschrieben: »Ein Gottgeweihter, der kein Lebewesen beneidet, der freundlich, giitig und von aller
Anhaftung an materiellen Besitz befreit ist, der sich nicht mit dem Korper identifiziert und in Gliick und
Leid gleichmiitig bleibt, der nachsichtig und stets zufrieden ist und dem Hochsten Herrn fortwéihrend mit
Korper und Geist dient, ist dem Herrn sehr lieb. Solch ein Gottgeweihter fiigt keinem Lebewesen ein
Leid zu, er wird niemals von materiellem Gliick oder Leid beriihrt und ist nie iiber etwas Materielles
erziirnt oder erfreut. Er ist von niemandem in dieser Welt abhéngig. Wer sich dem Hochsten Herrn vollig
hingegeben hat, ist geldutert, weise, gerecht, unempfindlich gegeniiber Schmerzen und frei von allen
materiellen Begehren - solch ein Gottgeweihter ist Sii Krsna ebenfalls sehr lieb.«

Und wer frei ist von materiellem Gliick, materiellem Hal}, materiellem Klagen und materiellem
Streben, wer sich von allen gliickverheilenden sowie ungliickbringenden Handlungen in der materiellen
Welt fernhilt und sich ganz im Krsna-BewuBtsein hingibt - der ist Sri Krsna sehr lieb. Ein
Gottgeweihter, der Freund und Feind gleichgesinnt ist, der durch Warme und Kilte nicht beeinfluf3t
wird, der an nichts haftet und gleichmiitig bleibt, wenn er respektiert oder beleidigt wird, der immer
ernst ist, zufrieden in jeder Lebenslage, und keinen festen Wohnort hat und stets im Krsna-Bewultsein
verankert ist - der wird von SiT Krsna sehr geliebt.

Selbst wenn man sich nicht auf der oben beschriebenen transzendentalen Ebene befindet, wird man
Krsna doch bald sehr lieb werden, wenn und sobald man ein solches transzendentales Leben gutheil3t
und bemiiht ist, ebenfalls so zu leben.

Im Srimad-Bhagavatam findet man im 2. Kapitel des zweiten Cantos einen sehr schonen Vers, in dem
gesagt wird, dall der Gottgeweihte immer auf der Gnade des Hochsten Herrn vertrauen soll. Was
materielle Bediirfnisse anbelangt, so soll er mit dem zufrieden sein, was er ohne unnétigen Aufwand
erhilt. Als Sukadeva Gosvami dem Konig Pariksit das Bhagavatam erzihlte, wies er ihn darauf hin, daf
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ein Gottgeweihter niemals einen materialistischen Menschen um Hilfe bitten solle. Vielmehr solle er
sich mit einem alten, fortgeworfenen Tuch bekleiden, die Friichte der Bdume essen, das Wasser der
Fliisse trinken und in einer Hohle in den Bergen leben. Wenn er nicht imstande sei, all diese Regeln zu
befolgen, solle er zumindest erkennen, da3 er vollstindig vom Hochsten Herrn abhédngig sei und
verstehen, dal} der Hochste Herr bereits jeden mit Nahrung und Obdach versorge, und es deshalb auch
nicht versdumen werde, fiir Seinen Geweihten zu sorgen, der sich Ihm ganz und gar hingegeben habe. In
beiden dieser Fille werde der Gottgeweihte von Krsna beschiitzt, und brauche sich deshalb nicht im
geringsten um seinen Lebensunterhalt zu sorgen.

Sanatana Gosvami stellte Sri Caitanya viele Fragen iiber die verschiedenen Phasen des
hingebungsvollen Dienens, und der Herr beantwortete sie alle, indem er fortwihrend sehr vertrauliche
Stellen aus den maBgeblichen Schriften wie z. B. dem Srimad-Bhdagavatam anfiihrte.

Auf die Frage, wo das transzendentale Reich Sri Krsnas liege, zitierte der Herr aus der vedischen
Schrift Hari-varmsa, in der die Gebete Indras aufgezeichnet sind, die dieser Sti Krsna darbrachte,
nachdem er vergeblich versucht hatte, Sri Krsnas unvorstellbare Macht herauszufordern. In diesen
Gebeten wird gesagt, dal die Vogel und die Piloten zwar am Himmel fliegen konnen, da3 sie aber
auferstande sind, die hoheren Planetensysteme zu erreichen. Die ersten hoheren Planetensysteme
beginnen mit der Sonne. Die Sonne befindet sich in der Mitte des Universums, und iiber ihr liegen noch
andere, hohere Planetensysteme, wo Wesen leben, die durch grofle Opfer und Bullen dorthin erhoben
worden sind.

Das gesamte materielle Universum wird devidhama genannt. Uber devidhama liegt Sivadhama, wo
Siva und Seine Frau Parvati seit ewigen Zeiten wohnen. Dieses Planetensystem liegt bereits in der
spirituellen Welt, in der es unzihlige spirituelle Vaikuntha-Planeten gibt. Doch iiber allen anderen
Planeten einschlieBlich der Vaikunthas liegt Krsnas Planet Goloka. Weil Krsna Kiihe iiber alles liebt,
hei3t Sein Reich »Goloka«, »der Planet der Kiihe«. Goloka ist groBer als alle materiellen und spirituellen
Planeten zusammen.

Indra gesteht in seinen Gebeten ein, dal er Goloka nicht einmal verstehen konnte, nachdem er
Brahma gefragt hatte.

Die Geweihten Narayanas, einer Erweiterung Krsnas, gehen nach ihrer Befreiung nur zu den
Vaikuntha-Planeten, denn selbst fiir sie ist es unmoglich, den Goloka-Planeten zu betreten. Dieser
hochste Planet kann nur von denen erreicht werden, die sich St Krsna oder Sri Krsna Caitanya geweiht
haben.

Indra sagte in seinen Gebeten: »Lieber Krsna, Du bist von Goloka, Deinem spirituellen Reich, in die
materielle Welt herabgestiegen; ich bitte Dich, mir alle Vergehen zu verzeihen, die ich in meiner Torheit
beging, da ich Dich fiir einen gewohnlichen Menschen hielt.«

Die letzte Phase der Spiele Sri Krsnas, d. h. Sein Fortgehen aus der materiellen Welt, wird im Srimad-
Bhagavatam als mausala-lila beschrieben: In diesem transzendentalen Spiel tat Krsna, als lasse Er Sich
von einem Jiger toten. Es gibt noch viele andere unverstindlich erscheinende Begebenheiten in Sri
Krsnas Spielen, wie z. B. die Inkarnation Seiner Haare, die oft vollig falsch ausgelegt werden, doch Sri
Caitanya gab sie alle in ihrer korrekten Interpretation wieder.

Als Er Seine Unterweisung beendet hatte, war Sanatana Gosvami so erleuchtet und erfreut, dal Er Sri
Caitanya zu Fiilen fiel und sprach: »Ich wurde in einer niedrigen Familie geboren und war immer mit
Menschen iibelster Gesinnung zusammen. Doch obwohl ich der siindigste aller Siinder bin, warst Du so
giitig, mir Dinge zu enthiillen, von denen nicht einmal Brahma, das groffte Wesen, auch nur das
geringste weill. In Deiner unvorstellbaren Gnade hast Du mir die notige Intelligenz gegeben, Deine
SchluBfolgerungen richtig zu verstehen. Aber leider bin ich so tief gefallen, daf} ich nicht einmal einen
Tropfen aus dem Ozean Deiner Lehren kosten kann. Wenn du deshalb wiinscht, dal} ich, der ich nur ein
Lahmer bin, tanze - so gib mir bitte Deinen Segen und beriihre meinen Kopf mit Deinen Lotosfiilen.«

Er bat den Herrn auBlerdem, so giitig zu sein, Seine Lehren in seinem Herzen heranreifen zu lassen,
denn er selbst fiihle sich auBerstande, diese Wissenschaft aus eigener Kraft heraus zu verkiinden. Aus
dieser Bitte geht eindeutig hervor, da3 ein dcarya, ein geistiger Meister, von hoheren Autoritdten
ermichtigt werden muf} - Belehrungen allein konnen niemanden zum guru machen. Wenn man nicht
vom geistigen Meister gesegnet wird, konnen seine Unterweisungen keine Friichte tragen. Man sollte
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sich deshalb um die Gnade des geistigen Meisters bemiihen, denn nur so kann man seine
Unterweisungen im Innern verwirklichen.

Nachdem Sanatana Gosvami Sii Caitanya so gebeten hatte, beriihrte dieser Sanatanas Kopf mit
Seinen LotosfiiBen und gab ihm den Segen, daB sich all Seine Unterweisungen vollkommen in ihm
entwickeln sollten.

Sri Caitanya hatte Sanatana die hochste Stufe der Liebe zu Gott erklirt, doch wies Er ihn gleichzeitig
darauf hin, daB auch die ausfiihrlichste Beschreibung niemals vollstindig sein konne.

Jeder, der diese Unterweisungen Sii Caitanyas an Sanatana Gosvami aufmerksam hort oder liest, wird
sehr bald Krsna-bewuf3t werden und die Gelegenheit erhalten, dem Herrn in Hingabe zu dienen.
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15. KAPITEL

Die Erklirung des atmarama-Verses aus dem Srimad-Bhﬁgavatam

Als niichstes erklirte SrT Caitanya den beriihmten armarama-Vers aus dem Srimad-Bhagavatam
(1.7.10):

armaramas ca munayo
nirgrantha apy urukrame
kurvanty ahaitukim bhaktim
ittham-bhiita-guno harih

Die allgemeine Bedeutung dieses Verses ist, dal die befreiten Seelen, die vollig in sich selbst
zufrieden sind, spiter einmal Gottgeweihte werden. Dies trifft insbesondere auf die Anhinger der
Unpersonlichkeitslehre zu, die keine Kenntnis vom Hochsten Personlichen Gott haben. Sie versuchen,
im unpersonlichen Brahman Zufriedenheit zu finden, doch Krsna ist so anziehend und so méchtig, daf}
Er selbst den Geist solcher Unpersonlichkeitsanhdnger an Sich zieht. Das ist die Bedeutung des
atmarama-V erses.

Diesen Vers hatte SrT Caitanya bereits dem groBen Vedantisten Sarvabhauma Bhattacarya erklirt, und
der Autor des Caitanya-caritamrta, den diese Erklirung tief beeindruckte, pries Sii Caitanya fiir Sein
auergewohnliches Wissen. Als nun Sanatana Gosvami unterwiesen wurde, erinnerte dieser den Herrn
an diese Begebenheit und bat Thn, indem er Thm zu Fiilen fiel, den atmarama-Vers noch einmal so zu
erldutern, wie Er es zuvor fiir Sarvabhauma Bhattacarya getan hatte.

Sri Caitanya entgegnete jedoch: »Ich verstehe nicht, warum Sarvabhauma Bhatticarya Meine
Auslegung so sehr schitzt; Ich jedenfalls kann Mich nicht einmal mehr an das erinnern, was Ich ihm
damals gesagt habe. Doch weil Du Mich darum bittest, will Ich versuchen, dir zu erzéhlen, woran Ich
Mich, inspiriert durch deine Anwesenheit, erinnern kann.« Aus diesen Worten geht deutlich hervor, daf3
zwischen dem Sprecher und der Zuhorerschaft eine enge Verbindung besteht. Der Sprecher oder der
geistige Meister wird durch die Gegenwart der Zuhorerschaft erleuchtet, denn wenn diese aufmerksam
zuhort, wird er angespornt, mehr iiber transzendentale Themen zu sprechen. Deshalb sagte Sri Caitanya:
»Eigentlich weill Ich gar nicht, wie man Sanskritverse interpretiert, doch weil deine Gegenwart so
erleuchtend ist, werde Ich Mein Bestes versuchen. Der atmarama-Vers besteht aus elf Worten: 1.
atmarama, 2. munayah, 3. nirgrantha, 4. api, 5. ca, 6. urukrama, 7. kurvanti, 8. ahaitukim, 9. bhaktim,
10. ittham-bhiita-gunah und 11. harih.« Dann begann der Herr, jeden einzelnen Begriff zu erklédren:

»Das Wort »atma« hat folgende Bedeutungen: 1. Hochste Absolute Wahrheit, 2. Korper, 3. Geist, 4.
Bemiihung, 5. Intelligenz, 6. Uberzeugung und 7. Natur. »Rama« bedeutet »Freude«. Mit »atmaramas«
sind also diejenigen gemeint, denen es Freude bereitet, Wissen iiber die obengenannten sieben Punkte zu
erwerben.« Der Herr erkldrte daraufthin die verschiedenen Arten von armaramas bzw.
Transzendentalisten.

Im allgemeinen bedeutet das Wort »muni« »gro3er Denker«, doch manchmal bezeichnet es auch sehr
ernsthafte Menschen, gro3e Weise, grofle Asketen, grole Mystiker oder grol3e Gelehrte.
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»Nirgrantha« bedeutet »von der Knechtschaft der Illusion befreit«. Eine weitere, jedoch vollig andere
Bedeutung von »nirgrantha« lautet »ein Mensch, der zu den Unterweisungen der Schriften keine
Beziehung hat«.

»Grantha« bedeutet »offenbarte Schriften«. Es gibt viele Unterweisungen, die den Menschen in den
Schriften gegeben werden, um ihnen zu helfen, Fortschritte im spirituellen Leben zu machen. Die
meisten haben jedoch keinerlei Beziehung zu ihnen und werden daher »nirgrantha« genannt.

»Nir« ist eine Vorsilbe, die drei Bedeutungen hat: 1. keine Verbindung, 2. errichten und 3. verbieten.
Es gibt viele Menschen, die toricht, von niedriger Herkunft und von schlechtem Betragen sind und
deshalb keinen Zugang zu den offenbarten Schriften haben. Deshalb nennt man sie »nirgrantha«. Weil
man »grantha« auch im Sinne von »Reichtiimer« und »Ansammeln« verwendet, bedeutet »nirgrantha«
auch »jemand, der danach strebt, Reichtiimer anzusammeln« oder »jemand, der keine Reichtiimer
besitzt«.

Das Wort »urukrama« bezeichnet eine michtige Person. »Krama« wird jedoch auch manchmal im
Sinne von »Vorwirtsschreiten« verwandt. »Urukrama« nennt man jemanden, der grofle Schritte tun
kann. Den groBten Schritt, der jemals gemacht wurde, tat St Vamanadeva, als Er mit einem einzigen
Schritt das gesamte Universum durchmal}; deshalb meint urukrama den Hochsten Herrn, Vamanadeva.
Zu dieser auBergewohnlichen Tat SrT Vamanadevas erklirt das Srimad-Bhagavatam: »Niemand kann die
unvorstellbaren Fihigkeiten Sii Visnus ermessen. Selbst wenn die Wissenschaftler die genaue Anzahl
der Atome in der materiellen Welt bestimmen konnten, wiren sie doch nicht in der Lage, die
verschiedenen Energien des Hochsten Herrn zu zédhlen. Vamanadeva war so méchtig, dafl Er das gesamte
Universum, von Brahmaloka bis hinunter zu Patalaloka, mit einem Mal durchschreiten konnte.«

Die unvorstellbaren Energien des Herrn breiten sich iiber die gesamte Schopfung aus. Er ist
alldurchdringend, und durch Seine Energie hilt Er alle Planetensysteme in ihrer Bahn. Mit Seiner
Freudenkraft weilt Er in Seinem Reich Goloka Vrndavana; durch Expansion Seiner Macht und Fiille
beherrscht Er als Narayana alle Vaikuntha-Planeten, und durch Seine materielle Energie erschafft Er
unzihlige Universen mit unzéihligen Planeten. Niemand kann die wunderbaren Aktivititen des Hochsten
Herrn ermessen. - Aus diesem Grund wird Er »urukrama« genannt, was soviel bedeutet wie » der
Vollbringer wundervoller Taten«.

Im Visva-prakasa-Worterbuch wird das Wort »krama« sowohl mit »geschickte Entfaltung von
Energien« als auch mit »einen weiten Schritt nach vorn tun« iibersetzt.

Das Wort »kurvanti« bedeutet »fiir andere arbeiten«. Es gibt ein dhnliches Wort, was soviel bedeutet
wie »zum eigenen Sinnengenuf3 handeln«, doch das Wort »kurvanti« wird nur dann verwandt, wenn man
eine Téatigkeit meint, die zur Freude des Hochsten Herrn ausgefiihrt wird. Deshalb kann dieses Wort nur
in Beziehung zum transzendentalen Dienst fiir den Herrn gebraucht werden.

Das Wort »hetu« bedeutet soviel wie »Grund« oder »Ursache«. Im allgemeinen wenden sich die
Menschen aus drei Griinden transzendentalen Aktivitdten zu: entweder sie ersehnen materielles Gliick,
oder sie streben nach mystischen Kriften, oder sie wollen von den Fesseln der Materie befreit werden.
Es gibt unzihlige Freuden, nach denen der materialistische Mensch streben kann; der yogr kennt acht
Vollkommenheiten in mystischen Kriiften, und der jAani sehnt sich nach Befreiung, die von fiinferlei
Art ist. Dariiber hinaus gibt es jedoch noch eine transzendentale Stufe, »ahaituka« genannt; wer sie
erreicht, ist von allen materiellen Verlangen befreit, und wenn er dem Herrn in diesem reinen
BewulBtsein dient, kann er Seinen Segen erlangen. Das Wort »bhakti« hat zehn verschiedene Aspekte.
Einer der zehn heiBit »sadhana-bhakti«, »vorgeschriebenes hingebungsvolles Dienen«; die anderen neun
nennt man »prema-bhakti (Liebe zu Gott)«. Auch wer eine neutrale Beziehung zu Krsna hat, kann sich
bis zur Stufe der Liebe zu Gott erheben. Ahnlich erreichen die Gottgeweihten, die sich in einer
dienenden Beziehung befinden, Liebe zu Gott bis zur Stufe der Zuneigung. Wer eine freundschaftliche
Beziehung zum Hochsten Herrn hat, erlangt Liebe zu Gott bis hin zur Briiderlichkeit. Wer den Hochsten
Herrn als Vater oder Mutter liebt, kann bis zur Stufe der Emotion gelangen; doch nur, wer eine vertraute
Liebesbeziehung zu Krsna hat, erreicht die hochste Stufe der Ekstase. Dies sind die verschiedenen
Bedeutungen des Begriffs »bhakti«.

" Der spekulierende Philosoph
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Als nichstes erklédrte der Herr die verschiedenen Bedeutungen des Begriffes »ittham-bhiita-gunah«.
»Ittham-bhiita« meint »vollkommen transzendental«, oder anders gesagt, einen Zustand, mit dem
verglichen selbst die transzendentale Freude des brahmananda = wie fader Strohgeschmack anmutet. Im
Hari-bhakti-sudhodaya heiit es: »Mein lieber Herr, o Hochster Personlicher Gott, einfach indem wir
Dich verstehen oder Dich sehen, erfahren wir eine solche Freude, da3 die Freude des brahmananda alle
Anziehung fiir uns verliert.« Mit anderen Worten: Die Freude, die man empfindet, wenn man Krsna so
versteht, wie Er ist - ndmlich als den alles-anziehenden Quell aller Freuden und den Ursprung aller
freudenspendenden rasas, der alle transzendentalen Eigenschaften in Sich birgt - diese Freude fiihrt
einen Menschen dazu, sich [hm zu weihen, und jemand, der sich zu Krsna hingezogen fiihlt, kann mit
Leichtigkeit alle fruchtbringenden Titigkeiten, das Streben nach Befreiung und das Verlangen nach
Vollkommenheit in der Beherrschung mystischer Krifte aufgeben. Die Anziehungskraft Krsnas wird fiir
einen Menschen auf dieser Stufe so intensiv, daB3 er sich einfach aufgrund dieser Anziehung dem
Hochsten Personlichen Gott hingibt, ohne sich weiter mit einem anderen Weg zur Selbsterkenntnis zu
befassen.

»Guna« bedeutet »die unbegrenzten transzendentalen Eigenschaften Krsnas« und bezieht sich vor
allem auf Seine sac-cid-ananda-Form. Krsna ist in Seinem transzendentalen, gliickseligen Wissen und
Seiner ewigen Existenz vollkommen, und indem Er Sich Seinem Geweihten, der alle Gedanken auf Thn
gerichtet hat, unterordnet, zeigt Er einen weiteren Aspekt Seiner Vollkommenheit. Gott ist so giitig und
barmherzig, da3 Er die Hingabe Seines Geweihten erwidert und Sich ihm ebenfalls hingibt. Seine
Eigenschaften sind so vortrefflich, dal die Vollkommenheit Seiner Schonheit, der vollkommene
Austausch von Liebe zwischen IThm und Seinen Geweihten und der Geschmack Seiner transzendentalen
Eigenschaften durch die verschiedenartigen Manifestationen dieser Eigenschaften viele
Transzendentalisten und befreite Seelen anziehen.

Zum Beispiel zog Er Sanaka-kumara durch den Duft der Ihm geopferten Blumen zu Sich hin und
Sukadeva Gosvami durch Seine transzendentalen Spiele; die Middchen von Vrndavana bezauberte Er mit
Seiner Schonheit, und die Gedanken Rukminis lenkte Er durch Seine korperliche Erscheinung und Seine
unvergleichlichen Eigenschaften auf Sich. Die Gottin des Gliicks fesselte Er durch den Klang Seiner
Flote und durch verschiedene andere Merkmale Seines transzendentalen Wesens. Er wirkt auf alle
jungen Miédchen dulerst anziehend. Mit Seinen kindlichen Spielen bezaubert Er die dlteren Frauen, und
in Seiner Erscheinung als Hirtenjunge zieht Er die Zuneigung Seiner Freunde auf Sich. Als Er in
Vrndavana weilte, fiihlten sich sogar die Tiere und Pflanzen zu lhm hingezogen. Jeder empfand fiir
Krsna groBle Zuneigung.

Das Wort »Hari« hat verschiedene Bedeutungen, von denen zwei besonders wichtig sind. »Hari«
meint einmal, da} Krsna alle unheilvollen Dinge aus dem Leben eines Gottgeweihten entfernt, und zum
anderen, dafl Er Seine Geweihten zu Sich hin zieht, indem Er sie mit transzendentaler Liebe zu Ihm
segnet. Krsna ist so anziehend, daB jeder, der sich an Thn erinnert, von den vier materiellen Leiden -
Geburt, Alter, Krankheit und Tod - befreit wird. Der Herr kiimmert Sich ganz besonders um Seine
Geweihten und beschiitzt sie vor den Folgen ihrer friilheren Siinden, die ihren Fortschritt im
hingebungsvollen Dienen nur behindern wiirden. Auf diese Weise bereitet Er dem Einflul der Unwis-
senheit ein Ende. Und einfach dadurch, dafl der Gottgeweihte iiber den Hochsten Herrn hort, entwickelt
er Liebe zu Thm. Das ist die besondere Gnade des Herrn. Mit anderen Worten: Hari, Krsna, nimmt
einerseits alles Schlechte von uns, und gibt uns andererseits alles zum Fortschritt Notwendige.

Wenn ein Mensch Liebe zu Gott entwickelt, wird er durch die Anziehungskraft der transzendentalen
Eigenschaften des Herrn mit Korper und Geist zu IThm hingezogen. Das ist das Zeichen der
Barmherzigkeit Krsnas und zeigt deutlich die Besonderheit Seiner Eigenschaften. Er ist so anziehend,
daB} Seine Geweihten aus reiner Zuneigung zu lhm alle Wiinsche nach Religiositit, wirtschaftlicher
Entwicklung, Sinnenfreude oder Erlosung aufgeben. »Api« und »ca« sind Adverbien, die man praktisch
in jedem Zusammenhang gebrauchen kann, und es ergibt sich aus dem Gebrauch von »ca« (und) an
dieser Stelle, da} die Gesamtkonstruktion des Verses sieben verschiedene Bedeutungen annehmen kann.

* Gliicksgefiihl, das bei der unpersonlichen Verwirklichung erfahren wird.
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Somit stellte der Herr zunichst die Grundbedeutung der elf Punkte im darmarama-Vers heraus.
Anschlielend begann Er, die Bedeutung jedes einzelnen Punktes ndher zu erldutern.

Das Wort »Brahman«, so erkldrte Er Sanatana, bedeutet »derjenige, der in jeder Hinsicht der Grofte
ist«. Er besitzt alle Fiillen in Vollkommenheit. Niemand kann Seinen Reichtum iibertreffen; niemand
kann Seine Stirke iibertreffen; niemand kann Seinen Ruhm iibertreffen; niemand kann Seine Schonheit
tibertreffen; niemand kann Sein Wissen iibertreffen, und niemand kann Seine Entsagtheit iibertreffen.
Deshalb bedeutet » Brahman« in Wirklichkeit »der Hochste Personliche Gott Krsnax.

Im Visnu Purana wird die Bedeutung des Wortes »Brahman« naher erklart: »Er ist der Grofite, und
als der Grofte erweitert Er Sich stindig. Deshalb kann sich niemand vorstellen, wie grof3 Er tatsdchlich
ist. Die verschiedenen Transzendentalisten erkennen den Hochsten Personlichen Gott in drei Aspekten,
die im Grunde jedoch eins sind, ndmlich als Brahman, Paramatma und Bhagavan.« Die Absolute
Wabhrheit, die Hochste Person, Krsna, ist ewig. Im Srimad-Bhdagavatam wird gesagt, daB Er bereits vor
der Manifestation der kosmischen Welt existierte, dal Er wihrend ihres Bestehens existiert, und da3 Er
auch nach ihrer Vernichtung weiterhin existiert. Deshalb ist Er die Seele allen Seins. Er ist
alldurchdringend; Er ist allwissend, und Er ist die Hochste Person.

In den vedischen Schriften werden drei verschiedene transzendentale Vorginge erwéhnt, durch die
man die Hochste Absolute Wahrheit verstehen und die hochste Vollkommenheit erreichen kann: 1. der
Vorgang des Wissens, 2. der Vorgang des mystischen yoga und 3. der Vorgang des hingebungsvollen
Dienens. Die Anhinger dieser verschiedenen Methoden erkennen die Hochste Wahrheit, den
Personlichen Gott am Ende ihrer Verwirklichung in drei Aspekten: Die Transzendentalisten, die dem
Vorgang des Wissens folgen, erkennen Thn als das unpersonliche Brahman; diejenigen, die yoga
praktizieren, erkennen Ihn als Paramatma, die lokalisierte Uberseele, und diejenigen, die hin-
gebungsvolles Dienen ausfiihren, erkennen Ihn als Bhagavan, den Hochsten Personlichen Gott, Sri
Krsna. Mit anderen Worten: Obwohl Brahman ebenso wie Paramatma und Bhagavan »Krsna« bedeutet,
und nichts anderes, erkennen Ihn die verschiedenen Transzendentalisten oder atmaramas entsprechend
der Methode, die sie praktizieren, in einem der drei obengenannten Aspekte.

Der hingebungsvolle Dienst besteht aus zwei Stufen. Am Anfang steht vidhi-bhakti, d. h.
hingebungsvolles Dienen nach regulierenden Prinzipien, und auf der hochsten Stufe steht raga-bhakti,
hingebungsvolles Dienen in reiner Liebe.

Der Hochste Personliche Gott ist die Absolute Wahrheit und daher in Sich Selbst vollkommen, und
dennoch erweitert Er Sich in unzédhlige Manifestationen. Diejenigen, die den regulierenden Prinzipien
des hingebungsvollen Dienstes folgen, erreichen nach ihrer Befreiung die Vaikunthas in der spirituellen
Welt, wihrend jemand, der den Prinzipien des Dienens in Liebe folgt, in das hochste Reich, Krsnaloka,
gelangt.

Die Transzendentalisten lassen sich in weitere drei Gruppen gliedern: 1. akama, wer keine materiellen
Verlangen mehr hegt, 2. moksa-kama, wer nach der Befreiung von den materiellen Leiden strebt, und 3.
sarva-kama, wer sich materielle Geniisse wiinscht. Der intelligente Transzendentalist gibt jedoch alle
anderen Wege auf, und beschiftigt sich, auch wenn er noch viele Begehren hat, im hingebungsvollen
Dienen fiir den Herrn. Ohne ein wenig dienende Hingabe zu entwickeln, kann niemand Vollkommenheit
in irgendeiner der transzendentalen Aktivititen erreichen, sei es nun im Streben nach materiellem
Gewinn, in der Entwicklung von Wissen oder im mystischen yoga.

AuBer hingebungsvollem Dienen sind alle transzendentalen Vorgéinge wie die Zitzen am Hals einer
Ziege. Am Hals einer Ziege hingen zwar Zitzen, die denen einer Kuh dhneln, doch sie geben keine
Milch. Wenn man deshalb die hochste Vollkommenheit erreichen will, mufl man Krsna in Liebe und
Hingabe dienen.

In der Bhagavad-gita wird im 16. Vers des Siebten Kapitels erkldrt, dal es vier Arten frommer
Menschen gibt, die sich dem hingebungsvollen Dienen zuwenden. Es sind die Notleidenden, die
Neugierigen, diejenigen, die nach materiellem Gewinn streben und die jiianis, die Weisen. Wenn diese
Menschen rechtschaffen gelebt haben, kommen sie zum hingebungsvollen Dienen. Die Notleidenden
und die nach materiellem Besitz Trachtenden nennt man »Gottgeweihte mit Wiinschen«, wohingegen
die anderen beiden, die Neugierigen und die Weisen als »Gottgeweihte, die nach Befreiung streben,
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bezeichnet werden. Aber weil sie alle Krsna verehren, betrachtet man sie als vom Gliick gesegnet, denn
im Laufe der Zeit werden sie ihre Wiinsche aufgeben und zu reinen Gottgeweihten werden.

Derart gesegnete Gottgeweihte, die mit hingebungsvollem Dienen begonnen haben, konnen in der
Gemeinschaft reiner Geweihter Sri Krsnas rasch spirituelle Fortschritte machen, denn wenn man mit
reinen Gottgeweihten zusammen ist, wird man sehr bald selbst zu einem reinen Gottgeweihten. Dies
wird im Srimad-Bhagavatam im Zehnten Kapitel des Ersten Cantos bestitigt, wo es heifit: »Ein wahrhaft
kluger Mensch ist bestrebt, in der Gesellschaft reiner Gottgeweihter iiber Sti Krsna und dessen Taten zu
horen.« Diese Aktivititen des Herrn sind so wunderbar, daf} er Seine Gesellschaft nicht wieder aufgibt.

AuBer der Gemeinschaft reiner Gottgeweihter ist jede andere Gemeinschaft kaitava (Betrug). Das
wird im Ersten Canto des Srimad-Bhagavatam festgestellt, wo unter anderem gesagt wird, daB jedes be-
triigerische Unterfangen, das fiir die transzendentale Erkenntnis hinderlich sein konnte, unterlassen
werden muf. Mit Hilfe des Srimad-Bhagavatam kann man die Dinge im richtigen Licht sehen, und so
wird es einem moglich, die Leiden des materiellen Daseins zu iiberwinden. Das Srimad-Bhagavatam
wurde von Vyasadeva, dem grofiten Weisen aller Zeiten, als Ergebnis ausgereifter Erfahrung verfalit,
und deshalb kann man den Hochsten Herrn leicht in seinem Herzen erkennen, wenn man das Srimad-
Bhagavatam durch hingebungsvolles Dienen versteht.

Sri Caitanya erklirte dann, daB projjhitta, der Wunsch nach Befreiung, von einem beriihmten
Kommentator des Bhdagavatam als das grofite Hindernis auf dem Weg zur Verwirklichung des Hochsten
Herrn bezeichnet worden sei. Wenn aber jemand trotz aller Hindernisse zu Krsna komme und beginne,
tiber Thn zu horen, zeige Krsna Sich dankbar und gewihre ihm in Seiner Giite bei Seinen Lotosfiilen
Zuflucht. Solch ein Gottgeweihter oder Transzendentalist vergesse dann alles andere und beschiftige
sich voll und ganz im hingebungsvollen Dienen fiir den Herrn.

Jeder, der sich in dienender Hingabe bzw. im vollen Krsna-BewuBtsein dem Herrn zuwendet, wird
Ihn mit Sicherheit erreichen. Wenn solch ein Mensch schlieBlich dem Hochsten Herrn dient, hat er kein
Begehren mehr wie etwa der Notleidende und derjenige, der nach materiellem Besitz trachtet. Die
Methode des hingebungsvollen Dienens, das Dienen selbst, das Zusammensein mit reinen
Gottgeweihten und die grundlose Barmherzigkeit des Herrn - diese Dinge haben eine so wunderbare
Wirkung, dall jeder Gottgeweihte, sei er nun eine notleidende Seele, sei er voller Verlangen nach
materiellem Besitz, neugierig oder ein Weiser, der Wissen ansammelt, alle bisherigen Tétigkeiten
aufgibt und sich voll und ginzlich im Krsna-BewuBtsein beschiftigt. Zusammengefal3t bedeutet dies,
daf sich kiinftig jede Bedeutung, die fiir die Worte des atmarama-Verses gebraucht werden kann, einzig
auf Krsna bezieht.

Bis hierher hatte Sri Caitanya nur die Einleitung zur Erklirung des armarama-Verses geben, doch
dann erklirte Er die eigentliche Bedeutung des Verses: »Es gibt zwei Arten von Transzendentalisten, die
den Pfad des Wissens beschreiten. Die einen verehren das unpersonliche Brahman, und die anderen
streben nach Befreiung. Die Monisten (die Verehrer des Brahman) teilen sich in drei Gruppen: 1.
Neuling, 2. in Gedanken an das Brahman Versunkene und 3. tatsidchlich Brahman-Verwirklichte. Der
Brahman-Verwirklichte kann jedoch nur dann befreit werden, wenn zu Seiner Verwirklichung
hingebungsvolles Dienen hinzukommt.

Jeder, der ganz und gar im hingebungsvollen Dienen fiir Krsna aufgeht, ist bereits eine
Brahman-verwirklichte Seele. Der hingebungsvolle Dienst ist so méchtig, dal selbst jemand, der noch
das Brahman verehrt, zu Krsna hingezogen wird. Wenn er dann die transzendentalen Eigenschaften S
Krsnas mehr und mehr erkennt und von ihnen angezogen wird, wendet er sich mit ganzem Herzen dem
hingebungsvollen Dienen zu. Sukadeva Gosvami z. B. war vom Beginn seines Lebens an eine befreite
Seele. Trotzdem wurde er in seinem spiteren Leben von Krsnas transzendentalen Spielen angezogen und
gab sich deshalb Krsna hin. Es gibt aber auch Gottgeweihte, die, wie die vier Kumaras, durch die
transzendentalen Eigenschaften des Herrn angezogen wurden und auf diese Weise zum
hingebungsvollen Dienen kamen. Im Elften Canto des Srimad-Bhagavatam wird erwihnt, daB die
beriihmten neun Mystiker, die dort genannt werden, von Geburt an Transzendentalisten waren, weil sie
von Brahma, Siva und Narada iiber Krsnas transzendentale Eigenschaften horten.

Manchmal wird man schon von Krsna und Seinen transzendentalen Eigenschaften fasziniert, wenn
man nur die unvergleichliche Schonheit Seines transzendentalen Korpers sieht; man gibt dann das
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Verlangen nach Befreiung auf und beginnt, dem Herrn in Liebe und Hingabe zu dienen. In diesem
Zustand bereut der Gottgeweihte die Zeit, die er damit vertan hat, sogenanntes Wissen anzusammeln,
und wird zu einem reinen Gottgeweihten.

Es gibt zwei Arten von Seelen, die bereits im materiellen Korper Befreiung erlangt haben: die Seele,
die durch hingebungsvolles Dienen befreit wurde, und die Seele, die durch die Ansammlung von Wissen
zur Befreiung gelangte. Der grundlegende Unterschied zwischen ihnen besteht darin, dal die durch
dienende Hingabe befreite Seele aufgrund ihrer Anziehung zu den transzendentalen Eigenschaften
Krsnas mehr und mehr Fortschritte macht, wohingegen die spekulierenden Philosophen, die lediglich
trockenes Wissen angesammelt haben und nichts mit hingebungsvollem Dienen zu tun haben wollen,
wegen ihrer vielen Vergehen wieder ins materielle Leben zuriickfallen. Dies wird im Srimad-
Bhagavatam im Zweiten Kapitel des Zehnten Cantos bestitigt, wo es heifit: »O mein Herr, die
Intelligenz derer, die sich fiir befreit halten, obwohl sie nicht die geringste Hingabe besitzen, ist nicht
rein, denn trotzdem sie durch strengste Bulen und Entsagungen bis zur hochsten Stufe der Befreiung
aufsteigen, miissen sie doch wieder ins materielle Dasein herabfallen, da sie es versdumt haben, bei
Deinen Lotosfiilen Zuflucht zu suchen.« Die Bhagavad-gita bestitigt diese Tatsache im 54. Vers des
Achtzehnten Kapitels mit den Worten: »Wer im Brahman verankert ist, klagt niemals, noch verlangt er
danach, irgend etwas zu besitzen. Er ist jedem gleichgesinnt und somit geeignet, reines hingebungsvolles
Dienen zu praktizieren.«

Auch Bilvamangala Thakura bestitigt dies. Am Ende seines Lebens sagte er: »Ich war ein Monist und
wollte mit dem Hochsten Herrn eins werden, doch dann traf ich diesen frechen kleinen Jungen und
wurde Sein ewiger Diener.«

Jeder, der sich nicht zu Krsna hingezogen fiihlt, befindet sich noch im Banne mayas; dagegen ist
schon jemand, der nur versucht, durch hingebungsvolles Dienen befreit zu werden, aus der Gewalt
mayas erldst. Im Elften Canto des Srimad-Bhdagavatam gibt es viele Beispiele von Gottgeweihten, die
einfach dadurch, daf} sie dem Hochsten Herrn in Liebe und Hingabe dienten, befreit wurden.
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16. KAPITEL

Sri Caitanya beendet Seine Unterweisung Sanatana Gosvamis

Viele Menschen, die befreit werden mochten, praktizieren zu diesem Zweck hingebungsvolles
Dienen. Im Srimad-Bhagavatam wird im 2. Kapitel des Ersten Cantos bestitigt, daB diejenigen, die
ernsthaft nach Befreiung streben, von der Verehrung der Halbgotter ablassen und beginnen, Narayana,
den Hochsten Personlichen Gott, zu verehren. Solche Menschen dienen zunéchst Narayana, doch wenn
sie mit reinen Gottgeweihten zusammenkommen, entwickeln auch sie die Neigung, Krsna mit Liebe und
Hingabe zu verehren, und geben den Wunsch nach Befreiung auf. Im Hari-bhakti-sudhodaya findet man
folgenden Vers: »O ihr groen Seelen, obwohl dieses Leben viele Mingel hat, gibt es doch etwas
Wunderbares - die Gemeinschaft mit reinen Gottgeweihten. Pflegt stets solche Gemeinschaft, denn wenn
thr mit ihnen zusammen seid, schwindet allméhlich euer Verlangen nach Befreiung.«

Im Srimad-Bhagavatam, Elftes Canto, 2. Kapitel, 35. Vers, wird gesagt, daB alle Menschen nur
deshalb so von Angst erfiillt sind, weil sie ihre ewige Beziehung zum Hochsten vergessen und ein
materialistisches BewuBtsein entwickelt haben.

Sie stehen unter der Kontrolle der materiellen Energie, und deshalb widmet sich ein Mensch mit
geniigender Intelligenz mit seiner ganzen Kraft dem hingebungsvollen Dienst fiir den Hochsten Herrn;
denn niemand kann von der materiellen Bedingtheit befreit werden, ohne dem Herrn in Hingabe zu
dienen. Wenn man schlieBlich von der materiellen Verunreinigung frei geworden ist, kann man sich dem
Krsna-BewuBtsein voll und ganz zuwenden.

Im Srimad-Bhagavatam wird im 14. Kapitel des Zehnten Cantos gesagt: »Wenn sich ein Mensch im
hingebungsvollen Dienen beschiftigt, um Wissen zu erlangen, aber nicht den Wunsch entwickelt, Krsna
zu dienen, bleiben die Miihen, die er auf sich nimmt, seine einzige Errungenschaft. - Sein Leben hat
keinen Wert. Jedes Lebewesen ist ein winziges Teil des Hochsten Herrn und hat deshalb die Pflicht, dem
Hochsten Ganzen zu dienen. Wenn es dies nicht tut, fillt es in die materielle Welt zuriick, und sein
Leben war vergebens.

S Caitanya erklérte schlieBlich, daB3 jeder der erwihnten sechs Arten von atmaramas Krsna auf
irgendeine Weise in Hingabe dient. Mit anderen Worten: Fiir jeden wirklichen Transzendentalisten
kommt irgendwann einmal die Zeit, da er versteht, da3 er Krsna mit Liebe und Hingabe dienen muf3, und
dann wird er vollig Krsna-bewuflt. Selbst wenn man iiberaus gelehrt ist oder eine sehr hohe Position
einnimmt, kann man dem Herrn seinen Fihigkeiten entsprechend dienen.

Die sechs Arten von Transzendentalisten sind: 1. der Neuling, 2. der in Gedanken an den Hochsten
Versunkene, 3. der tatsichlich in der Transzendenz Verankerte, 4. der nach Befreiung Strebende, 5. der
tatsdchlich Befreite und 6. derjenige, der seine wesenseigene Position verwirklicht hat und
dementsprechend handelt. Sie alle nennt man armarama. Wenn ein Mensch die Stufe des armarama
erreicht hat, d. h. ein gro3er Denker im Krsna-BewuBtsein wird, beschiftigt er sich mit all seiner Energie
im hingebungsvollen Dienen. Den grammatischen Regeln nach gibt es viele armaramas, doch im
allgemeinen haben alle armaramas etwas gemeinsam, ndmlich die Neigung, den Hochsten Herrn, Krsna,
zu verehren.

Auch der Mystiker, der die Uberseele in seinem Inneren verehrt, wird atmarama genannt. Es gibt
zwei Arten dieser atmarama-yogis: den einen nennt man »sagarbha« und den anderen »nigarbha«. Im
Srimad-Bhagavatam heift es im 2. Kapitel des Zweiten Cantos: »Manche yogis meditieren iiber den
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lokalisierten Aspekt Visnus in ihrem Herzen, der in Seinen vier Hidnden Lotosblume, Feuerrad,
Muschelhorn und Keule trigt.« Der yogi, der stindig an den vierarmigen Visnu denkt, entwickelt
allméhlich hingebungsvolle Ekstase und zeigt bald auch die verschiedenen Symptome dieses Zustandes:
Manchmal weint er, manchmal fiihlt er Trennungsschmerz usw. So geht er schlieBlich in
transzendentaler Gliickseligkeit auf und ist durch diese Gliickseligkeit gefangen wie ein Fisch im Netz.

Die sagarbha und nigarbha-yogis lassen sich in drei Gruppen teilen: die Anfinger, die
Fortgeschrittenen und die Vollkommenen. In der Bhagavad-gita wird dazu folgendes gesagt:
»Menschen, die versuchen, sich durch den Pfad des mystischen yoga-Systems zu erheben, nennt man
»aruruksas«. Im aruruksa-yoga gibt es verschiedene Sitzstellungen, mit deren Hilfe man lernt, den Geist
auf ein Objekt zu konzentrieren. Nur durch Meditation und Loslésung kann man ein fortgeschrittener
yogt werden, und erst dann, wenn man nicht mehr danach trachtet, fiir die Befriedigung der Sinne zu
arbeiten, wird man allmihlich frei und erreicht schlieB3lich die Stufe der Ekstase, die auch »yoga-rudha«
genannt wird. Wenn solche mystischen yogis das Gliick haben, mit einem reinen Gottgeweihten in
Verbindung zu kommen, werden auch sie zu Geweihten Krsnas.

Im Srimad-Bhagavatam wird im 87. Kapitel des Zehnten Cantos iiber die sagarbha- und
nigarbha-yogts folgendes gesagt: »Die yogis beginnen ihre Ubungen mit der Verehrung des Rumpfes
und richten dabei ihr BewuBtsein auf die Eingeweide. Dann lassen sie es allméhlich bis zur Brust
aufsteigen und konzentrieren sich auf das Herz. Wenn sie ihr BewuBtsein bis zur Schideldecke erhoben
haben, gelten sie als vollkommen und sind nicht ldnger Geburt und Tod unterworfen.« Begegnen solche
yogis reinen Gottgeweihten, beginnen selbst sie, dem Hochsten in Liebe und Hingabe zu dienen.

Das Wort »urukrama« ist bereits erklart worden: » Urukrama« bezeichnet den Hochsten Herrn, dem
alle atmaramas mit Hingabe dienen. Bevor sich diese Transzendentalisten dem hingebungsvollen
Dienen zuwenden, nennt man sie »santas« (friedvolle Gottgeweihte).

»Atmax, das Selbst, bedeutet manchmal auch »Geist« bzw. »Verstand«. Es gibt viele spekulierende
Intellektuelle, die den verschiedenartigsten philosophischen Ideen nachhéngen, doch auch sie werden zu
Gottgeweihten, wenn sie mit Heiligen zusammenkommen, die sich dem hingebungsvollen Dienst
geweiht haben.

Eine andere Bedeutung von »atma« ist »Bemiihung«. Bei allem, was man tut, mufl man sich
bemiihen, und die héchste Bemiihung besteht in dem Versuch, die hochste Stufe der Vollkommenheit im
hingebungsvollen Dienen zu erreichen. Im Ersten Canto des Srimad-Bhagavatam wird im 18. Vers des
5. Kapitels dazu aufgefordert, nach dem hochsten Gewinn zu streben, der auf keinem der Planeten in der
materiellen Welt erhéltlich ist. Das bedeutet, da3 materielles Gliick und Leid in jedem Planetensystem
im Laufe der Zeit zu bekommen sind, doch dall man die hochste Vollkommenheit im hingebungsvollen
Dienen nirgendwo ohne Bemiihung erlangen kann. Deshalb wird im Narada Purana gesagt, dall jemand,
der den ernsthaften Wunsch hat, die hochste Vollkommenheit im hingebungsvollen Dienen zu erreichen,
schon durch seine Bemiihung erfolgreich sein kann.

Die hochste Stufe im hingebungsvollen Dienen kann also nicht ohne personliche Bemiihung erreicht
werden. Dazu heiflt es im 10. Kapitel der Bhagavad-gita: »Denen, die dem Hochsten Herrn stindig mit
Liebe und Hingabe dienen, gibt der Herr die Intelligenz, durch die sie ungehindert im hingebungsvollen
Dienen Fortschritte machen konnen.«

Eine andere Bedeutung von »arma« ist »Geduld« und » Ausdauer«. Durch Geduld und Ausdauer kann
man sehr leicht die hochste Stufe im hingebungsvollen Dienen erreichen.

Das Wort »muni« bedeutet in einigen Fillen auch »Vogel« und »groe Hummel«. Eine andere
Bedeutung fiir »nirgrantha« ist » Dummkopf«. Selbst Vogel, Insekten und sogar Dummko6pfe beginnen,
dem Hochsten Herrn zu dienen, wenn sie mit der Gunst eines reinen Gottgeweihten gesegnet werden.
Zum Beispiel wird im Srimad-Bhdagavatam beschrieben, wie die Vogel in Vrndavana dem Hochsten
Herrn dienten und die Bienen Krsna und Balarama auf ihrem Weg zu den Weidegriinden folgten.
Balarama sagte bei dieser Gelegenheit zu Krsna: »O hochst Vortrefflicher, o Urspriinglicher Personlicher
Gott, sieh nur, wie die Bienen und Hummeln Dir folgen und Dich verehren, indem sie Deinen
transzendentalen Ruhm preisen! In Wirklichkeit sind diese Bienen grofle Weise, die die Gelegenheit
nutzen, Dich, die Hochste Seele, zu verehren. Obwohl gewohnliche Menschen Dich nicht erkennen kon-
nen, wissen diese Bienen doch, wer Du bist, und deshalb folgen sie Dir und preisen Dich.
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O Verehrungswiirdiger, sieh nur, wie die Pfaue Dich voller Freude empfangen! Sie sind gerade so wie
die Midchen von Vraja, und auch die Kuckucke in den Zweigen der Biume begriilen Dich auf ihre Art.
Die Einwohner von Vrndavana sind so erhaben, daf} jeder von ihnen bereit ist, Dir in seiner Weise zu
dienen.«

Im Zehnten Canto heifit es im 11. Vers des 35. Kapitels: »O sieh nur, wie die Kraniche und Schwine
von Krsnas Herrlichkeit singen! Und wihrend sie im Wasser stehend meditieren, verehren sie den
Hochsten Herrn.« Im 4. Kapitel des Zweiten Cantos findet man folgenden Vers: »Selbst Eingeborene
und Unzivilisierte wie die Kirata, Huna, Andhra, Pulinda, Pulkasa, Abhira, Sumbha, Yavana, Khasa und
andere Menschen niederer Lebensformen konnen gereinigt werden, wenn sie bei Geweihten des Herrn
Zuflucht suchen.« Somit erwies Sukadeva Gosvami, der Maharaja Pariksit diesen Vers vortrug, Visnu,
dem Herrn, im Srimad-Bhagavatam seine respektvollen Ehrerbietungen, dessen Geweihte so viel
Wunderbares tun kénnen.

Eine weitere Bedeutung von »drti« ist »zu erkennen, dal3 man erhoben worden ist«. In diesem
Zustand fiihlt man sich frei von allen Leiden und gelangt somit zur hochsten Stufe des Lebens. Die
Gottgeweihten befinden sich stindig in diesem Zustand, und daher sind sie stets freudvoll und ausgefiillt
im Dienst fiir den Herrn beschiftigt. Die Gottgeweihten sind Menschen, die wissen, was wirkliches
Gliick bedeutet. - Sie sind so gliicklich, dal} sie sich nicht einmal wiinschen, die spirituellen Planeten zu
erreichen, und da sie vollig darin aufgehen, dem Herrn in transzendentaler Liebe zu dienen, verlangt es
sie nicht nach materiellem Besitz oder materieller Sinnenfreude. In einem Vers der sechs Gosvamis heif3t
es: »Menschen, die ihre rastlosen Sinne im Dienst des Hochsten Herrn beschiftigen, sind friedvoll zu
nennen.«

»Atmarama« bedeutet also, daB selbst Tiere und Dummképfe - d. h. jeder - von den transzendentalen
Eigenschaften Krsnas angezogen werden, so dal} sie sich Seinem Dienst zuwenden und auf diese Weise
befreit werden.

Eine weitere Bedeutung von »armarama« ist »Intelligenz«. Jemand, der besonders intelligent ist, wird
»armarama« genannt. Solche armaramas gliedern sich in zwei Gruppen: die gelehrten Weisen und
diejenigen, die kein Wissen von den Schriften besitzen. Wenn sie mit einem reinen Gottgeweihten
zusammenkommen, kann selbst der ungebildete armdarama alles aufgeben und sich in reiner Hingabe
dem Krsna-BewuBtsein zuwenden.

Im Srimad-Bhagavatam wird gesagt, daB der Herr der Ursprung alles Existierenden ist. Jeder, der
wirklich intelligent ist, kann dies einsehen und beginnt deshalb, Ihm zu dienen. Im Zweiten Canto heif3t
es im 45. Vers des 7. Kapitels: »Abgesehen von den Intelligenten, die vielleicht sogar die Veden studiert
haben, konnen auch weniger intelligente Menschen wie Frauen, Arbeiter, Bergbewohner und sogar die
Vogel und Tiere - alle Wesen - die hochste Vollkommenheit im Leben erreichen. In der Bhagavad-gita
wird im 10. Vers des Zehnten Kapitels gesagt, dal Krsna einem Menschen, der intelligent genug ist, sich
dem Krsna-BewuBtsein zuzuwenden, in Erwiderung dafiir die transzendentale Intelligenz schenkt, durch
die er zum Reich des Hochsten Herrn gelangen kann.

Der Herr erkldarte Sanatana Gosvami dann, daf die Gemeinschaft mit Gottgeweihten, die
Beschiftigung im transzendentalen Dienst fiir den Herrn, das Verstehen des Srimad-Bhagavatam, das
Chanten der heiligen Namen des Herrn, sowie das Wohnen an einem Ort wie Vrndavana oder Mathura
sehr wichtig seien, um auf die transzendentale Ebene zu gelangen. Selbst wenn man sich auf nur einen
dieser Punkte vollig konzentriert - ganz zu schweigen von allen fiinf -, erreicht man bald die Stufe der
Liebe zu Gott. Auf jeden Fall sollte jeder, der wirklich intelligent ist, alle personlichen Begehren
aufgeben und sich ganz dem transzendentalen Dienst fiir Krsna zuwenden. Wenn man sich im
hingebungsvollen Dienen beschiftigt, wird man allméhlich frei von allen materiellen Wiinschen, und,
angezogen von den transzendentalen Eigenschaften des Herrn, macht man Krsna zum Zentrum seines
Lebens.

Eine andere Bedeutung von »atma« ist »Wesen«. »atmarama« bedeutet also auch, dal »jeder seinem
Wesen entsprechend genieBt«. Das eigentliche Wesen jedoch, d. h. das immerwéhrende, ewige Wesen
des Lebewesens, besteht darin, dem Hochsten Herrn zu dienen. Jeder, der sein wirkliches Wesen
erkennt, d. h. verwirklicht, dal er fiir immer und ewig der Diener des Herrn ist, gibt seine materielle
bzw. korperliche Lebensauffassung auf. Das ist der Beweis fiir wirkliches Wissen. Wenn diejenigen, die
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nach Erkenntnis streben, das Gliick haben, einem reinen Gottgeweihten zu begegnen, beginnen sie
ebenfalls, dem Herrn in Hingabe zu dienen. Sogar Weise wie die vier Kumaras, aber auch unwissende
Menschen und selbst Tiere konnen dem Herrn dienen. Das bedeutet, da3 jeder, der mit Krsnas
grundloser Gnade gesegnet ist, zur Stufe des Krsna-Bewuftseins erhoben werden kann.

Jeder, der von Krsnas transzendentalen Eigenschaften angezogen wird, beginnt sogleich, dem
Hochsten mit Hingabe zu dienen. Im Srimad-Bhagavatam heifit es im 15. Kapitel des Zehnten Cantos:
»O Krsna, das Land von Vrajabhiimi wurde herrlich durch die Spuren Deiner Fiile, und auch die
Striaucher sind der Verehrung wiirdig, da sie von Deinen Hédnden beriihrt wurden. Alle Hiigel, die Fliisse
und die Tiere sind durch Deinen Blick geheiligt, und am verehrungswiirdigsten sind die gopis, da sie von
Deinen transzendentalen Armen umfangen wurden.« Die gopis priesen Vrndavana mit folgenden
Worten: »Liebe Freundinnen, alle Einwohner von Vrajabhiimi, selbst die Vogel, Bienen und Bidume,
sind erfiillt von Jubel, wenn sie sehen, wie Krsna in Begleitung Seiner Freunde und Seines Bruders
Baladeva zu den Weidegriinden zieht, wihrend sie auf ihren Fl6ten spielen.«

Der Herr erklirte dann, daB »arma« auch »Korper« bedeutet, und wies Sanatana darauf hin, daf} selbst
yogis, die den Korper fiir das Selbst halten und korperliche Ubungen praktizieren, dem Herrn zu dienen
beginnen, wenn sie mit reinen Gottgeweihten zusammenkommen. Es gibt viele Menschen, die der
Ansicht sind, sie seien mit dem Korper identisch. Aufgrund dieses Irrtums trachten sie nach materiellem
Gewinn und vollziehen bestimmte Rituale oder gehen gewohnlichen weltlichen Tétigkeiten nach; doch
wenn sie einem reinen Gottgeweihten begegnen, beginnen auch sie, dem Herrn transzendentale Dienste
darzubringen.

Im Srimad-Bhagavatam heiBt es im 18. Kapitel des Ersten Cantos: »O Siita Gosvami, in deiner Giite
hast du uns den Nektar von den LotosfiiBen Krsnas zuteil werden lassen, obwohl unsere Korper bereits
vom Rauch des fruchtbringenden Opferfeuers geschwirzt sind.« Und im 21. Kapitel des Vierten Cantos
wird gesagt: »Der Ganges entspringt zwischen den Zehen der LotosfiiBe Krsnas, und durch ein Bad in
seinen Wellen kann jeder - der Weise wie auch der nach materiellem Gewinn Strebende - allen Unrat aus
seinem Herzen fortwaschen.«

In gewissem Sinne kann man auch diejenigen, die sich mit dem Korper identifizieren, und die voller
materieller Verlangen sind, als »armaramas« bezeichnen, denn wenn sie mit reinen Gottgeweihten
zusammenkommen, ist es moglich, dal auch sie ihre materiellen Wiinsche aufgeben und im Dienst fiir
den Herrn vollkommen werden. Das beste Beispiel dafiir findet sich im Hari-bhakti-sudhodaya; dort
sagt Maharaja Dhruva im 28. Vers des 7. Kapitels: »Mein lieber Herr, ich kam mit der Absicht zu Dir,
Dich um ein Konigreich zu bitten, aber nun, da ich Dich gefunden habe, der Du Dich jenseits der
Vorstellungskraft der grolen Weisen und Heiligen befindest, bin ich so gliicklich, da} ich keinen
Wunsch mehr hege. Ich suchte nach bunten Glasscherben und fand statt dessen Dich, den kostbarsten
Edelstein.«

Das Wort »nirgrantha« hat noch eine weitere Bedeutung, nidmlich »torichter Jiger« oder
»erbdrmlicher armer Mann«. Durch die Begegnung mit dem reinen Gottgeweihten Narada Muni erlangte
auch solch ein siindiger Mensch wie ein Jager die Erlosung und beschiftigte sich im hingebungsvollen
Dienen fiir den Herrn. Die folgende Geschichte erzihlt von der Begegnung des Jagers mit Narada:

Im Wald von Prayaga lebte einmal ein Jédger, der das Gliick hatte, den gro3en Weisen Narada Muni zu
treffen, als dieser gerade von einem Besuch bei Narayana von den Vaikunthas zuriickkehrte. Narada kam
nach Prayaga, um dort am Zusammenfluf des Ganges und der Yamuna sein Bad zu nehmen, und
wihrend er durch den Wald ging, sah er unversehens vor sich auf dem Boden einen von einem Pfeil
durchbohrten, halbtoten Vogel liegen, der jimmerlich schrie. An einer anderen Stelle sah er ein Reh im
Todeskampf wild um sich schlagen, ein wenig weiter ein gefangenes Wildschwein, das Todesqualen litt,
und dann ein Kaninchen, das sich vor Schmerzen am Boden wand. All dies ging ihm sehr nahe, und so
dachte er bei sich: »Wer ist so toricht, solche schweren Siinden auf sich zu laden?« Jeder Gottgeweihte
empfindet groles Mitleid mit den leidenden Lebewesen, und ganz besonders natiirlich der groe Weise
Narada. Der Anblick der armen Tiere stimmt ihn sehr traurig, und als er ein paar Schritte
weitergegangen war, erblickte er plotzlich in einiger Entfernung einen Jéger, der mit Pfeil und Bogen
bewaffnet auf der Pirsch war. Die Hautfarbe des Jigers war fast schwarz, seine Augen waren stark
gerdtet, und es schien schon geféhrlich zu sein, ihn nur anzuschauen, wie er so dastand mit Bogen und
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Pfeilen, gleich einem Gefihrten Yamarajas - des Todes. Als Narada ihn so sah, ging er auf ihn zu, und
wihrend er durch das Geholz brach, schreckte er die vom Jiger zu seinen Fallen gelockten Tiere auf, die
eilig flohen. Dariiber wurde der Jager sehr erbost und wollte Narada schon verwiinschen, doch der
Einfluf} des groen Heiligen machte es ihm unmdoglich, ein schlechtes Wort iiber die Lippen zu bringen.

Stattdessen fragte er Narada sanft: »Mein lieber Herr, warum kommt Ihr zu mir, wéhrend ich jage?
Habt Thr Euch verirrt? Durch Euer Kommen habt Ihr alle Tiere verjagt.«

Narada antwortete: »Es tut mir leid, da3 ich dich store. Ich bin nur gekommen, um nach dem Weg zu
fragen. Ubrigens habe ich auf dem Weg hierher Wildschweine, Rehe und Kaninchen gesehen, die sich
halbtot am Boden wanden. Weilit du, wer das getan hat?«

Der Jager erwiderte: »Was Thr gesehen habt, mein Herr, hat seine Richtigkeit; ich selbst habe es
getan.«

»Wenn du schon all diese armen Tiere jagst«, fragte Narada weiter, »warum totest du sie dann nicht
sofort? Du 146t sie halbtot liegen, so daB} sie einen qualvollen Tod sterben miissen. Das ist eine grof3e
Siinde. Wenn du schon ein Tier toten willst, warum totest du es dann nicht vollstindig? Warum a6t du
es angeschossen liegen, bis es unter Qualen stirbt?«

Der Jiager entgegnete: »Mein lieber Herr, mein Name ist Mrigari, der Feind der Tiere. Mein Vater hat
mich gelehrt, die Tiere nur halb zu téten, und es bereitet mir groe Freude zu sehen, wie sie zuckend
verenden.« Daraufhin sagte Narada: »Mein lieber Jager, bitte erfiille mir einen Wunsch.«

Sogleich erklirte sich der Jiager bereit: »O ja, Herr, ich will Euch geben, was immer Euer Herz
begehrt. Wenn Thr ein paar Tierfelle wollt, so kommt nur mit zu meiner Hiitte. Ich besitze Felle von
Tigern, Rehen und vielen anderen Tieren - was immer Euch gefillt, will ich Euch geben.«

Narada antwortete jedoch: »Ich mochte keine Felle; mein Wunsch ist ein anderer. Versprich mir bitte,
nie wieder ein Tier nur halb zu téten - wann immer du von heute an ein Tier schiel3t, erlege es bitte ganz,
und laB es nicht halbtot liegen. «

Dem Jdger gefiel dies jedoch nicht sonderlich, und so entgegnete er: »O mein Herr, was verlangt IThr
da von mir? Warum wollt Thr ausgerechnet so etwas? Was ist der Unterschied zwischen halbtot und ganz
tot?«

Narada sagte: »Wenn du ein Tier nur halb totest, muf} es unter groen Qualen verenden, und es ist
eine schwere Siinde, einem anderen Lebewesen unnotige Schmerzen zuzufiigen. Ein Tier zu toten ist
bereits ein groBes Vergehen, doch viel schlimmer noch ist es, ein Tier nur zu verletzen und qualvoll
sterben zu lassen. Die gleichen Schmerzen, die du jetzt einem Tier zufiigst, wirst du selber in einem
zukiinftigen Leben erleiden miissen.«

Obwohl der Jédger ein sehr siindiger Mensch war, wurde er doch von den Worten eines solch groflen
Gottgeweihten wie Narada tief beriihrt, und er begann, sich vor seinen begangenen Siinden zu fiirchten.
Skrupellose Menschen haben keinerlei Bedenken, alle moglichen Siinden zu begehen; doch der Jiager
war durch die Gegenwart des groflen Heiligen bereits ein wenig gereinigt worden, und so begann er sich
vor den Folgen seiner Untaten zu fiirchten.

Er sagte deshalb: »Mein lieber Herr, ich bin von Kindheit an dazu erzogen worden, Tiere auf diese
Weise zu toten. Was soll ich nun tun? Konnt Ihr mir bitte sagen, wie ich vor den Reaktionen, die all die
Vergehen und Siinden nach sich ziehen, bewahrt werden kann? Ich vertraue mich ganz Euch an und falle
Euch zu Fiilen. Bitte rettet mich vor den Folgen meiner Grausamkeiten, und fiihrt mich auf den rechten
Pfad!«

Narada erwiderte: »Nur wenn du bereit bist, meinen Anweisungen zu folgen, werde ich dir sagen, wie
du von allen siindhaften Reaktionen frei werden kannst.«

Der Jéager erklirte sich sogleich dazu bereit und versicherte: »Was immer Ihr von mir verlangt, will
ich ohne Zogern tun.«

Narada bat ihn daraufhin, als erstes den Bogen zu zerbrechen - dann wiirde er ihm Niheres iiber den
Pfad der Befreiung offenbaren.

Der Jédger fragte angstvoll: »Ihr bittet mich, meinen Bogen zu zerbrechen, aber wie soll ich dann fiir
meinen Lebensunterhalt sorgen?«

Narada erwiderte: »Mache dir dariiber keine Gedanken; ich werde schon dafiir sorgen, dafl du
geniigend zu essen hast.«
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Daraufhin zerbrach der Jager den Bogen und fiel Narada zu Fiilen. Doch Narada hiel ihn aufstehen
und sagte: »Geh nun zu deiner Hiitte, suche alles Geld und Gut zusammen, und verteile dies an die
Gottgeweihten und brahmanas. Gehe dann ans FluBufer und baue dort ein kleines, strohgedecktes Haus;
sde einen fulasi-Baum in der Nihe; umschreite ihn téglich; i jeden Tag eines der abgefallenen Blitter,
und chante stindig »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare -Hare Rama, Hare Rama, Rama
Rama, Hare Hare«. Was deinen Lebensunterhalt betrifft, so werde ich dir alles Notwendige zukommen
lassen. Aber du sollst nur soviel annehmen, wie du fiir dich und deine Frau brauchst.«

Nachdem Narada geendet hatte, befreite er die halbtoten Tiere, die, erlost aus ihrer schrecklichen
Lage, sofort entflohen, und als der schwarze Jiger dieses Wunder sah, fiel er Narada erneut zu Fiilen
und brachte ihm seine demiitigen Ehrerbietungen dar.

Narada entfernte sich dann, und der Jdger begann, die Unterweisungen des Heiligen in die Tat
umzusetzen.

Mittlerweile verbreitete sich in den umliegenden Dorfern die Nachricht, daB aus dem Jdger ein
Gottgeweihter geworden sei, und so kamen die Dorfbewohner herbei, um den neuen Vaisnava zu sehen.
Nach vedischem Brauch ist es iiblich, einem Heiligen Friichte und Getreide zu schenken, und als die
Dorfbewohner sahen, dal} der Jiger ein groler Gottgeweihter geworden war, brachten sie ihm reichlich
Reis, Weizen, Gemiise und Friichte. Jeden Tag wurde ihm so viel gebracht, da nicht weniger als
zwanzig Menschen hitten satt werden konnen, doch der ehemalige Jidger hielt sich an Naradas
Anordnung und nahm nicht mehr an, als er fiir sich und seine Frau zum Leben brauchte.

Als nach einigen Wochen Narada mit seinem Freund Parbuta Muni wieder in dieselbe Gegend kam,
sagte er: »Hier in der Nidhe wohnt einer meiner Schiiler; 1a3 uns ihn besuchen gehen und sehen, wie es
ihm geht.« Als sich die beiden groen Weisen der Hiitte des ehemaligen Jigers nédherten und dieser
seinen geistigen Meister aus der Ferne kommen sah, ging er den beiden Weisen mit groBem Respekt
entgegen. Doch beim Gehen bemerkte er plotzlich, da Ameisen iiber den Weg liefen und weil er sich
vor Narada und Parbuta verbeugen wollte, rdumte er vorher die Ameisen behutsam mit einem Tuch
beiseite, um sie nicht zu zerdriicken. Als Narada dies sah, erinnerte er sich an einen Vers aus dem
Skanda Purana, in dem es heiflit: »Ist es nicht wunderbar, dall ein Gottgeweihter niemanden, nicht
einmal einer Ameise, Schmerz zufiigen will 7«

Der Jéger, der frither Freude daran gefunden hatte, Tiere halb zu téten und sie eines qualvollen Todes
sterben zu sehen, mochte nun, da er ein groer Gottgeweihter geworden war, nicht einmal eine Ameise
verletzen.

Der Jiager empfing die beiden Weisen mit groer Ehrfurcht, bot ihnen einen Platz zum Sitzen an,
brachte ihnen Wasser zum Trinken und wusch dann ihre Fiile. Nachdem er und seine Frau ihre Hiupter
mit dem Waschwasser besprenkelt hatten, begannen sie in transzendentaler Ekstase zu tanzen und
sangen mit hocherhobenen Hidnden und flatternden Kleidern »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna.
Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare«.

Als die beiden Heiligen sahen, wie der ehemalige Jiager und seine Frau in ekstatische Liebe zu Gott
getaucht waren, sagte Parbuta Muni zu Narada: »Du bist wie der Stein der Weisen, denn durch deine
Gesellschaft konnte selbst ein grausamer Jiger zu einem groBen Gottgeweihten werden.«

Im Skanda Purana heiBt es dazu: »O Devarsi, Narada, sei gepriesen, denn durch deine Gnade wurde
selbst ein solch niedriges Geschopf wie ein Jdger zur Stufe der Hingabe erhoben und erlangte
transzendentale Liebe zu Krsna.«

Narada fragte den neuen Gottgeweihten: » Habt ihr auch genug zu essen?«

»0O ja«, antwortete der ehemalige Jiger, »Ihr schickt so viele Menschen hierher, und sie bringen uns
so reichlich Nahrung, da3 wir beide nicht alles allein aufessen konnen.«

Narada sagte daraufhin: »Das freut mich zu horen. Kiimmere dich nicht darum, ob du viel oder wenig
bekommst; sei stets zufrieden und verrichte deinen Dienst fiir Krsna weiter mit Liebe und Hingabe.«
Und nachdem er so gesprochen hatte, verliel er mit Parbuta Muni den Ort.

Sri Caitanya erzihlte die Geschichte vom Jiger, um Sanatana zu zeigen, daB selbst ein Mensch mit
den schlechtesten Voraussetzungen durch die Gnade eines Gottgeweihten beginnen kann, Krsna zu
dienen.
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Dann sagte Er, dal »arma« noch eine andere Bedeutung habe, ndmlich »die mannigfaltigen Formen
des Hochsten Personlichen Gottes.« Im allgemeinen werden sowohl Krsna Selbst als auch Seine
verschiedenen Erweiterungen als »Hochster Personlicher Gott« bezeichnet. Deshalb wird jeder, der
irgendeiner Form oder Erweiterung des Hochsten Personlichen Gottes verehrend dient, armarama
genannt; alle armaramas dienen dem Herrn entweder nach regulierenden Prinzipien oder in
transzendentaler Liebe.

Diese Gottgeweihten werden in drei Kategorien eingeteilt: 1. die vertrauten Gefihrten, 2. diejenigen,
welche die Vollkommenheit im hingebungsvollen Dienen erreicht haben, und 3. die Neulinge im hinge-
bungsvollen Dienen. Die neuen Gottgeweihten werden wiederum in zwei Untergruppen gegliedert:
diejenigen, die bereits ein wenig Liebe fiir den Herrn entwickelt haben, und jene, die noch keine solche
Zuneigung empfinden. Unterscheidet man diese insgesamt vier Arten von Gottgeweihten nach den zwei
Arten des hingebungsvollen Dienens in transzendentaler Liebe, so ergeben sich acht Arten von
Gottgeweihten. Die vertrauten Gefihrten teilen sich in weitere vier Gruppen: die Diener, die Freunde,
die Eltern und die Geliebten.

Wie es Gottgeweihte gibt, die durch hingebungsvolles Dienen die Vollkommenheit erreichen, so gibt
es auch solche, die seit ewigen Zeiten vollkommen sind. Sowohl auf der Anfinger- als auch auf der
Fortgeschrittenen-Stufe im hingebungsvollen Dienen nach regulierenden Prinzipien gibt es sechzehn
verschiedene Arten von Gottgeweihten. Die armaramas lassen sich also in zweiunddreilig Gruppen
einteilen. Wendet man die Worte »muni«, »nirgrantha«, »ca« und »api« auf diese zweiunddreiBlig
Gruppen an, so ergeben sich insgesamt achtundfiinfzig verschiedene Arten von Gottgeweihten. Sie alle
konnen unter dem Oberbegriff »atmarama« zusammengefalit werden.

Der Herr gab somit sechzig verschiedene Bedeutungen des Wortes »atmarama«, doch danach
begann Er noch einmal und wies Sanatana darauf hin, da} »a@rma« auch »Lebewesen« bedeute, womit
alle Lebewesen, angefangen mit dem ersten lebenden Geschopf, Brahma, bis hinunter zur Ameise
gemeint seien. Er zitierte in diesem Zusammenhang einen Vers aus dem 6. Kapitel des Visnu Purana, in
dem gesagt wird, dal im Grunde alle Energien des Herrn spirituell sind. Von diesen Energien ist die,
welche als die Ursache der Lebewesen verstanden wird, im eigentlichen Sinne spirituell, wohingegen
diejenige, die voller Unwissenheit ist und sich in materiellen Aktivititen manifestiert, als »materielle
Natur« bezeichnet wird. In der materiellen Schopfung gibt es unzédhlige Lebewesen, und wenn zufillig
eines von ihnen mit einem reinen Gottgeweihten zusammenkommt, kann es ebenfalls im transzendenta-
len Dienst fiir Krsna gliicklich werden. Der Herr sagte: »Bis jetzt kannte Ich nur sechzig verschiedene
Bedeutungen fiir das Wort »atmarama«, doch weil deine Gesellschaft so erleuchtend ist, ist Mir eine
weitere Bedeutung eingefallen.«

Nachdem Sanatana Gosvami die verschiedenen Bedeutungen des Wortes »armarama« aus dem
Munde des Herrn vernommen hatte, war er von Staunen wie gebannt und fiel Sii Caitanya ergeben zu
Fiilen. Er sagte: »Ich weil} genau, dal Du der Hochste Personliche Gott, Krsna, bist, und daB sich aus
Deinem Mund die vielen vedischen Schriften manifestieren. Du bist der urspriingliche Lehrer des
Srimad-Bhagavatam, und daher kennst Du die Bedeutung der Bhagavatam-Verse am besten. Ohne
Deine Gnade ist es niemandem moglich, die tieferen Bedeutungen des Srimad-Bhagavatam zu
verstehen. «

Darauf erwiderte der Herr: Bitte rithme Mich nicht auf diese Weise. Versuche lieber zu verstehen, wie
wunderbar das Srimad-Bhagavatam ist; es ist die Klangreprisentation des Hochsten Herrn, Krsna, und
ist deshalb nicht von Ihm verschieden. Und ebenso wie Krsna unbegrenzt ist, so hat auch jedes Wort, ja
jeder Buchstabe des Srimad-Bhagavatam unendlich viele Bedeutungen, und durch das Zusammensein
mit Gottgeweihten kann man sie alle verstehen. Glaube also nicht, dal Bhagavatam sei nur eine
Sammlung von Geschichten.«

Die Weisen von Naimisaranya stellten Sita Gosvami sechs Fragen, die dieser im Srimad-Bhagavatam
beantwortete. In den vedischen Schriften gibt es einen Vers, in dem Siva sagt: »Es mag sein, daB ich das
Bhagavatam kenne oder daB Sukadeva oder Vyasadeva es kennen, doch in jedem Fall LdBt sich mit
Sicherheit sagen, dal man das Bhagavatam allein durch gottgeweihtes Dienen und die Hilfe eines
Gottgeweihten verstehen kann und nicht durch eigene Intelligenz oder gelehrte Kommentare.«
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Eine der Fragen der Weisen von Naimisaranya lautete: »O Siita, da nun Sii Krsna, die Absolute
Wahrheit, der Meister aller mystischen Krifte, wieder in Sein hochstes Reich zuriickgekehrt ist, sage uns
bitte, wer gegenwiirtig iiber die religiosen Prinzipien wacht.«

Sutas Antwort war: »Nachdem Krsna mit allen religiosen Prinzipien in Sein Reich zuriickgekehrt ist,
weist uns das Srimad-Bhagavatam, das Maha Purana, als strahlende Sonne den Weg.«

Der Herr sagte dann: »Ich muf} verriickt gewesen sein, daf} Ich den armarama-Vers auf so viele Arten
beschrieb; sei Mir also bitte nicht bose, wenn Ich etwas Nérrisches gesagt habe. Doch wisse, daf}
jemand, der ein Verriickter wird wie Ich, die wirkliche Bedeutung des Srimad-Bhagavatam verstehen
kann.«

Sanatana Gosvami fiel daraufhin Sri Caitanya mit gefalteten Hinden zu FiiBen und betete: »Mein
lieber Herr, Du hast mich gebeten, die regulierenden Prinzipien des hingebungsvollen Dienens
aufzuschreiben, doch ich glaube nicht, daf ich allein diese Aufgabe bewiltigen kann, denn ich gehore
der niedrigsten Kaste an und besitze kein Wissen. Wenn Du mir giitigerweise einige Ratschlédge erteilen
konntest, wie man ein solches Buch iiber hingebungsvolles Dienen schreibt, werde ich diese Aufgabe
vielleicht meistern kdnnen. «

Da segnete ihn der Herr und sprach: »Durch die Gnade Krsnas wird dir alles, was du schreibst, aus
dem Herzen stromen. Trotzdem werde ich dir einige Anweisungen geben. Der erste und wichtigste
Punkt ist, dal man einen echten geistigen Meister annimmt. Das ist der Anfang des spirituellen Lebens. «

Dann bat Er Sanatana Gosvami, iiber die Merkmale eines wahren guru und Gottgeweihten zu
schreiben. Die Merkmale eines echten geistigen Meisters werden im Padma Purana wie folgt
beschrieben: Ein Mensch, der ein qualifizierter brahmana ist und gleichzeitig alle Merkmale eines
Gottgeweihten aufweist, kann der geistige Meister aller Arten von Menschen werden, und er muf3 geehrt
werden wie Gott Selbst. Wer aber nur in einer angesehenen brahmana-Familie geboren wurde und kein
Gottgeweihter ist, kann kein geistiger Meister werden. Man sollte deshalb nicht irrtiimlich denken, ein
echter geistiger Meister miisse unbedingt in einer sogenannten brahmana-Familie geboren sein. Ein
geistiger Meister ist vielmehr daran zu erkennen, dal3 er stets wie ein qualifizierter brahmana handelt.
Dies wird im Srimad-Bhagavatam von Narada bestitigt, der dort iiber die Merkmale der verschiedenen
Klassen der Gesellschaft spricht und zusammenfassend erkldrt, dal man die brahmanas, ksatriyas,
vaisyas und Sidras nach ihren individuellen Eigenschaften bestimmen sollte. Sridhara Swami hat in
einem Kommentar zu diesem Vers angemerkt, dal man noch lange kein brahmana ist, nur weil man in
einer brahmana-Familie geboren wurde, sondern dal man die in den Sastras beschriebenen
Eigenschaften eines brahmana aufweisen muf3. Wir selbst wissen aus praktischer Erfahrung, daf} es viele
Gottgeweihte in der Nachfolge der Gaudiya Visnu sampradaya gibt, wie z. B. die beiden groBen acaryas
Thakura Narottama und Syﬁmﬁnanda Gosvami, die nicht in brahmana-Familien geboren wurden und
doch von vielen beriihmten brahmanas wie Ganganarayana Ramakrsna als geistige Meister anerkannt
wurden.

Es gibt also bestimmte Merkmale eines Gottgeweihten, und sowohl der Schiiler als auch der geistige
Meister miissen sich gegenseitig priifen, ob der andere ein echter geistiger Meister bzw. ein echter
Schiiler ist. Als nichstes sollte der Schiiler wissen, dal der Hochste Personliche Gott das Ziel der
Verehrung ist, und er sollte lernen, verschiedene mantras (transzendentale Lieder) zu chanten.

Der Herr wies Sanatana Gosvami auBlerdem an, die Merkmale der Menschen zu beschreiben, die
fihig sind, das Chanten des Hare Krsna mantra anzunehmen, und bat ihn zu erklidren, wie man mantras
verstehen und durch rituelle Handlungen zur Vollkommenheit bringen kénne. Dann beschrieb der Herr
die Einweihung, die morgendlichen Pflichten, die Reinlichkeitsprinzipien wie das tdgliche Bad und
Zihneputzen, die Prinzipien des Arbeitens, die Morgen- und Abendgebete, die Verehrung des geistigen
Meisters; er beschrieb, wie man den Korper mit gopi-candana zeichnet, wie man tulasi-Blitter sammelt,
wie man den Altarraum und den Tempel des Herrn sdubert und wie man die transzendentale Bildgestalt
Krsnas aufweckt. Er beschrieb verschiedene Methoden der Verehrung des Herrn, ndmlich die Verehrung
mit fiinf Opfergegenstiinden und die Verehrung mit fiinfzig Opfergegenstinden. Er erklérte, wie man den
Herrn verehrt, indem man Ihm fiinfmal am Tag Opferungen und aratrika darbringt, wie man IThm
Speisen opfert, wie man Thn zu Bett bringt usw. Es gibt sehr viele Dienste, die man der transzendentalen
Bildgestalt darbringen kann. AuBerdem empfahl Er, die heiligen Orte zu besuchen, wo verschiedene
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Tempel des Herrn stehen, in denen die Bildgestalten Gottes aufgestellt sind. Weiterhin sollte man
standig die transzendentalen Namen des Herrn lobpreisen und die verschiedenen Vergehen wihrend der
Verehrung vermeiden. Zur Verehrung gehoren noch andere Dinge wie Muschelhorn, Wasser, duftende
Blumen, Gebete und Hymnen, Umschreitungen des Tempels, Ehrerbietungen, die regulierenden
Prinzipien des purosarama, das Essen von Krsna-prasdada, das Zuriickweisen von Speisen, die Krsna
nicht geopfert wurden, und das Vermeiden verleumderischer Reden {iiber einen Gottgeweihten.
Weiterhin sollte man die Merkmale eines Heiligen kennen und wissen, wie man einen Weisen erfreuen
kann; man sollte moglichst wenig mit materialistischen Menschen verkehren und stindig aus dem
Srimad-Bhagavatam horen. Auch sollte man die tiglichen, die 14-tigigen und die monatlichen Pflichten
erfiillen, besondere Festtage wie den Erscheinungstag des Herrn (Janmastami) feiern und auch andere
Festtage wie Ekadasi, Vamana-dvadasi, SrT Ramanavami und Nrsimha Caturdasi beachten, an denen
gefastet wird. Wenn man diese Fastentage einhilt, sollte man auch biddha, das Zusammentreffen von
Fastentage mit anderen besonderen Tagen beriicksichtigen, denn solche Gelegenheiten sind fiir den
Fortschritt im hingebungsvollen Dienen sehr forderlich. SiT Caitanya wies Sanatana Gosvami weiter an,
zur Bestitigung dieser Regeln aus den Puranas zu zitieren. Auch erwihnte der Herr, wie man Tempel
baut, und sprach mit Sanatana iiber das allgemeine Betragen und die Merkmale eines Vaisnavas und
seine Pflichten und Beschiftigungen. So erklirte Sri Caitanya in allen Einzelheiten, wie man Biicher
tiber die regulierenden Prinzipien der Vaisnavas schreibt.

Sanatana Gosvami, der vom Hochsten Herrn direkt die Anweisung empfing, durch das Verfassen von
Biichern den bhakti-Kult zu verbreiten, war ein groler Gottgeweihter. Eine ausfiihrliche Beschreibung
seiner Person findet man im Caitanya-candrodaya. Obwohl er der fithrende Minister in Nawab Hussains
Regierung war, legte er, ebenso wie sein Bruder Riipa Gosvami, sein eintrigliches Regierungsamt nieder
und wurde Bettelmonch, um sein Leben dem Ho6chsten Herrn zu weihen. Sein Herz war erfiillt von
transzendentaler Liebe fiir den Hirtenjungen von Vrndavana, und deshalb war Sanatana Gosvami allen
Gottgeweihten seiner Zeit sehr lieb.
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Sri Krsna Caitanya, der Urspriingliche Personliche Gott

Als Nachfolger von Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami bringen wir den Lotosfiilen S Krsna
Caitanya Mahaprabhus unsere demiitigen Ehrerbietungen dar. Sri Krsna Caitanya ist die einzige
Zuflucht fiir die verlorensten und am tiefsten gefallenen Seelen. Er ist die einzige Hoffnung fiir
diejenigen, denen es génzlich an spirituellem Wissen mangelt. Hiermit wollen wir versuchen, iiber Sein
grofiziigiges Geschenk, das gottgeweihte Dienen, zu sprechen.

Der Allmichtige Personliche Gott, S Krsna, manifestierte Sich in fiinf verschiedenen Kriften.
Obgleich Er eins ist, erweiterte Er Sich in fiinf Personlichkeiten, um mit ihnen verschiedene spirituelle
Absichten zu erfiillen. Diese verschiedenen Manifestationen sind ewig und voller Gliickseligkeit, d. h.
genau das Gegenteil von der Auffassung des monotonen Einsseins der Unpersonlichkeitsanhénger. Aus
den vedischen Schriften erfahren wir, daf3 die Absolute Wahrheit, der Hochste Personliche Gott,
ewiglich zusammen mit Seinen mannigfaltigen Energien existiert. So erschien auch Sri Krsna Caitanya
in Begleitung vier verschiedener Energien, und daher sagt man, daB Er Sri Krsna ist, der Sich zusammen
mit verschiedenen Energien inkarnierte. Da auf der spirituellen Ebene kein Unterschied zwischen der
Energie und dem Ursprung der Energie besteht, gibt es auch keinen Unterschied zwischen Sri Krsna
Caitanya Mahaprabhu und Seinen vier Gefidhrten Nityananda Prabhu, Advaita Prabhu, Gadadhara und
Srivasa. Diese fiinf Manifestationen des Hochsten Herrn als Seine Inkarnation, Seine Erweiterung und
Seine spirituellen Energien sind im Grunde nicht voneinander verschieden. Alle fiinf sind die eine
Absolute Wahrheit. Die Absolute Wahrheit erschien also zu Threr eigenen transzendentalen Freude in
fiinf Aspekten, ndmlich in der Gestalt eines vorbildlichen Gottgeweihten, als der geistige Meister des
Gottgeweihten, als Seine Inkarnation, als Seine Energie und als reiner Gottgeweihter, um die
transzendentalen Empfindungen in der Absoluten Wahrheit kennenzulernen. Von diesen fiinf
Manifestationen der Absoluten Wahrheit ist Sri Krsna Caitanya der Urspriingliche Hochste Personliche
Gott, Krsna; Nityananda Prabhu ist eine Manifestation Balaramas, der ersten Erweiterung des Hochsten
Herrn, und Advaita Prabhu ist eine Manifestation Maha-Visnus, der ersten purusa-Inkarnation des
Hochsten. Diese drei transzendentalen Personlichkeiten sind Visnu-tattva, die Hochste Absolute
Wahrheit. Srivasa, die vierte Personlichkeit, reprisentiert den reinen Gottgeweihten, und Gadadhara ist
die Reprisentation der inneren Energie des Hochsten Herrn, die den Gottgeweihten hilft, Fortschritte im
reinen hingebungsvollen Dienen zu machen. Obwohl auch Gadadhara und Srivasa zum Visnu-tattva
gehoren, sind sie Reprisentanten verschiedener Energien des Hochsten Herrn. Mit anderen Worten:
Obgleich sie sich nicht vom Ursprung der Energie unterscheiden, haben sie dennoch verschiedene
Formen angenommen, um die Gliickseligkeit der transzendentalen Beziehungen zu kosten. Unter
hingebungsvollem Dienen versteht man den Austausch von liebevollen Beziehungen zwischen dem
Verehrten und dem Verehrer. Ohne solch einen Austausch transzendentaler Empfindungen wire
hingebungsvolles Dienen undenkbar.

In der Kathopanisad wird festgestellt, dal der Hochste Herr das hochste Lebewesen unter allen
Lebewesen ist. Es gibt unzihlig viele Lebewesen, doch eines von ihnen ist das hochste, der Absolute
Hochste Personliche Gott. Der Unterschied zwischen diesem einen Lebewesen und allen anderen besteht
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darin, daB das hochste Lebewesen die anderen erhilt und ihr Herr ist. S1 Krsna Caitanya ist mit diesem
hochsten Lebewesen identisch. Dennoch erschien Er in der materiellen Welt, um die unzihligen
gefallenen Seelen zuriick nach Hause, in das Reich Gottes, zu holen. Der einzige Grund fiir Sein
Erscheinen vor rund 500 Jahren bestand darin, die in allen Veden bestitigte Tatsache zu verkiinden, daf3
es einen Hochsten Personlichen Gott gibt, der die unzihligen Lebewesen beherrscht und erhilt. Die
Mayavadis, die Unpersonlichkeitsphilosophen, konnen diese ewige Wahrheit nicht verstehen, und so
erschien Sri Caitanya, um sie und alle anderen Menschen an ihre Beziehung zum Hochsten zu erinnern.

In der Bhagavad-gita gibt Sri Krsna die eindeutige Unterweisung, alle anderen Titigkeiten
aufzugeben und Ihm allein mit Hingabe zu dienen; doch nach Seinem Fortgehen wurde diese Aussage
von Menschen mit geringer Intelligenz falsch ausgelegt. Das fiihrte dazu, dafl unwissende Menschen, die
von der Mayavada-Philosophie beeinflu3t wurden, ihre wirkliche Beziehung zur Absoluten Wahrheit
miBverstanden. Aus diesem Grunde erschien der Hochste Herr noch einmal, als Sri Caitanya
Mahaprabhu, um die gefallenen Seelen erneut zu lehren, wie sie sich St Krsna nihern kénnen. In der
Bhagavad-gita fordert Sii Krsna uns auf, die Welt der materiellen Anhaftung aufzugeben und Thn zu
verehren. Als Sii Caitanya predigte Er das gleiche, und daher ist ein reiner Geweihter Krsnas jemand,
der Sri Caitanyas Philosophie folgt. SrT Krsna gibt in der Bhagavad-gita die klare Anweisung, »Verehre
Mich, den Absoluten Gott«, und doch miflverstanden Thn die Mayavadi-Philosophen und behaupteten,
jeder sei mit »Absoluter Gott« gemeint. Daher wiederholte Sti Krsna in der Gestalt des Gottgeweihten,
als Sri Caitanya, noch einmal Seine Aufforderung und sagte: »Man sollte niemals von sich behaupten,
Krsna gleich zu sein, sondern statt dessen Thn, den Hochsten Personlichen Gott verehren.«

Es ist ein groBer Fehler zu denken, Sii Caitanya sei eine bedingte Seele; Er ist vielmehr die Hochste
Absolute Wahrheit, der Hochste Personliche Gott, St Krsna Selbst. Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami
erkliarte daher im Caitanya-caritamrta: »Krsna ist nun in Seinen fiinf Manifestationen anwesend.«
Solange man sich jedoch nicht auf der Ebene der absoluten Reinheit befindet, fillt es einem sehr schwer
zu erkennen, daB Si Caitanya mit dem Hochsten Personlichen Gott identisch ist. Um Sri Caitanya
verstehen zu konnen, mufl man Seinen direkten Schiilern, den sechs Gosvamis folgen und sich dabei
ganz besonders an Srila Jiva Gosvami halten.

Das Erstaunlichste aber an Sri Caitanya ist, daB Er Selbst niemals sagte, Er sei Krsna. Ganz im
Gegenteil - jedesmal, wenn fortgeschrittene Gottgeweihte Seine wirkliche Identitit erkannten und Thn als
Sri Krsna ansprachen, wehrte Er Sich entschieden dagegen und hielt Sich manchmal sogar die Ohren zu,
um zu zeigen, dafl niemand als der Hochste Herr angeredet werden diirfe. Auf diese Weise lehrte Er die
Mayavada-Philosophen, daf} ein gewohnlicher Sterblicher niemals von sich behaupten solle, er sei der
Hochste Herr. Auch sollten die Anhinger eines solchen Schurken nicht so dumm sein, jemanden als den
Hochsten Personlichen Gott anzuerkennen, ohne ihn vorher anhand der Schriften und im Hinblick auf
sein Tun gepriift zu haben. Das Wunderbare an Sii Caitanya Mahaprabhu ist, daB Er, obgleich Er Selbst
der Hochste Personliche Gott ist, als Gottgeweihter erschien, um alle bedingten Seelen zu lehren, wie sie
hingebungsvolles Dienen praktizieren konnen. Daher sollte jeder, der mit dem gottgeweihten Dienen
beginnen mochte, dem Beispiel Sii Caitanyas folgen, um von Thm zu lernen, wie man Sri Krsna durch
hingebungsvolles Dienen erreichen kann. Der Hochste Herr Selbst also lehrt die bedingten Seelen als
Caitanya Mahaprabhu, wie sie sich Ihm durch hingebungsvolles Dienen nihern konnen.

Bei einem analytischen Studium der fiinf Manifestationen des Hochsten Herrn kommt man zu
folgendem Schlu: SiT Krsna Caitanya Mahaprabhu ist der Hochste Personliche Gott Selbst; Nityananda
Prabhu ist eine direkte Erweiterung der selben Hochsten Absoluten Wahrheit, und Sr1 Advaita Prabhu,
der ebenfalls zur Kategorie des Hochsten Personlichen Gottes gehort, ist Sri Caitanya und Nityananda
Prabhu untergeordnet. Der Hochste Personliche Gott wie auch Seine direkte und Seine untergeordnete
Erweiterung werden von der Verkorperung der inneren Energie und von der Verkorperung der am Rande
verlaufenden Energie - Gadadhara und Srivasa - verehrt.

Die Manifestation der inneren Energie, Gadadhara, reprisentiert den reinen Gottgeweihten, und die
Manifestation der am Rande verlaufenden Energie, Srivasa, reprisentiert den vertrauten Gottgeweihten.
Diese beiden Inkarnationen verehren die beiden anderen Manifestationen; doch sowohl die beiden
Manifestationen der verehrenden Kategorie als auch die beiden Manifestationen der verehrten Kategorie
dienen in transzendentaler Liebe SiT Krsna Caitanya Mahaprabhu, dem Hochsten Personlichen Gott.
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Um den Unterschied zwischen den reinen Gottgeweihten und den vertrauten Gottgeweihten zu
verstehen, mufl man wissen, daf} die verschiedenen gottlichen Energien dem Herrn in unterschiedlichen
transzendentalen Beziehungen dienen, nimlich in vertraulicher Liebe, als Vater oder Mutter, als Freund,
als Diener oder in einer neutralen Beziehung. Die inneren Krifte des Hochsten Herrn, d. h. die vertrauten
Geweihten, die eine innige Liebesbeziehung zu Thm haben, sind, ganz unvoreingenommen betrachtet,
die besten Gottgeweihten. Doch auch die reinen Gottgeweihten, die ebenfalls die innige
Liebesbeziehung mit der Hochsten Absoluten Wahrheit ersehnen, werden zu den engsten Geweihten Sri
Krsna Caitanya Mahaprabhus gezihlt. Andere reine Gottgeweihte, die mehr Sri Nityananda Prabhu und
Advaita Prabhu zugeneigt sind, fiihlen sich zu anderen transzendentalen Beziehungen hingezogen, wie z.
B. der Beziehung als Vater oder Mutter, als Freund oder als Diener des Herrn. Wenn solche
Gottgeweihte jedoch mehr und mehr von Sri Caitanya angezogen werden, werden auch sie zu vertrauten
Geweihten, die eine enge Liebesbeziehung zum Hochsten Herrn haben. In diesem Zusammenhang gibt
es ein sehr schones Lied von einem groBen Gottgeweihten und acarya, der ein enger Schiiler von Srila
Krsnadasa Kaviraja und den sechs Gosvamis war. Sein Name ist Srila Narottama dasa Thakura, und er
sang: »Wann endlich wird ein transzendentales Beben meinen Korper durchlaufen, wenn ich den Namen
»Gauranga« hore? Wann endlich werden beim Singen der heiligen Namen des Herrn Tridnen der Liebe
meine Augen iiberfluten, und wann wird Nityananda Prabhu mich mit Seiner Barmherzigkeit segnen, so
daf} alle Verlangen nach materiellem Genul3 bedeutungslos fiir mich werden? Wann werde ich materielle
Sinnenfreude aufgeben und rein werden? Wann werde ich das transzendentale Land von Vrndavana
sehen konnen? Wann werde ich die Entschlossenheit aufbringen, dem Beispiel der sechs Gosvamis zu
folgen, und wann werde ich die innige Liebe zwischen Radha und Krsna verstehen konnen?« Aus
diesem Gebet geht eindeutig hervor, dal niemand versuchen sollte, die innige Liebe zwischen Radha
und Krsna zu verstehen, ohne den FuBstapfen der sechs Gosvamis zu folgen.

Die sankirtana-Bewegung ist ein transzendentales Spiel des Herrn, der als S Krsna Caitanya
erschien, um das Chanten der heiligen Namen in der materiellen Welt zu verbreiten und reine Liebe zu
Gott zu predigen. An der sankirtana-Bewegung Sii Krsna Caitanyas beteiligen sich Nityananda und
Advaita als Seine Erweiterungen und Gadadhara und Srivdsa als Seine innere und Seine mittlere
Energie.

Die Lebewesen gehoren zur mittleren Energie, denn sie haben sowohl die Neigung, sich Krsna
hinzugeben, als auch die Tendenz zu versuchen, vom Herrn unabhiingig zu sein und durch den Wunsch,
die materielle Welt zu geniellen, verunreinigt zu werden. Sowie das Lebewesen von dem Verlangen nach
materiellem Genuf3 beherrscht wird, und sich in die materielle Welt verstrickt, ist es den dreifachen
materiellen Leiden ausgesetzt. Wie aber kann es nun vor diesem leidvollen Zustand bewahrt werden?
Die Antwort lautet: So wie ein Same in der Erde, der von Wasser iiberschwemmt wird, nicht heranreifen
kann, so kann auch das Verlangen nach materiellem Genul3, das stets wie ein Same im Herzen der
bedingten Seele vorhanden ist, nicht zu einem vollig bedingten materiellen Leben heranreifen, wenn es
von der Flut transzendentaler Aktivititen iiberschwemmt wird, die in Liebe zu Gott verrichtet werden.
Die bedingten Lebewesen in der materiellen Welt, ganz besonders aber jene, die im gegenwirtigen
Zeitalter des Kali leben, werden von der Flut der Liebe zu Gott iiberschwemmt, die von Sri Caitanya und
Seinen Gefédhrten hervorgerufen wurde.

Hierzu gibt es einen treffenden Vers, von Srila Prabodhananda Sarasvati, der in seinem Buch
Caitanya-candramrta schreibt, da} die materialistischen Menschen itibermifBig darum bemiiht sind, fiir
ihre Familien zu sorgen, und daf} die mystischen yogis und die Philosophen unter grolen Opfern und
BuBlen versuchen, durch Meditieren und Spekulieren von den Leiden des materiellen Lebens frei zu
werden, daf} aber diejenigen, die die hochste transzendentale Gliickseligkeit in der sarnkirtana-Bewegung
Sri Caitanya Mahaprabhus gefunden haben, sich nicht linger fiir bloBes Familiengliick oder
philosophische Spekulationen interessieren.

Menschen, die der Ansicht sind, die Gestalt des Hochsten Personlichen Gottes und das gottgeweihte
Dienen seien von der materiellen Natur verunreinigt, werden »Mayavadis« genannt. Aufgrund ihrer un-
vollkommenen Spekulationen behaupten solche unwissenden Narren, das unpersonliche Brahman sei die
einzige Wahrheit in der kosmischen Manifestation, und der Hochste Personliche Gott sei nur ein Produkt
mayas, der illusionierenden Energie. So glauben sie auch, alle Inkarnationen des Hochsten Herrn seien
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von der materiellen Natur verunreinigt, und die materiellen Korper des Lebewesens und die Wechselwir-
kungen der Materie, die diese Korper beeinflussen, seien materielle Manifestationen. All diese falschen
Vorstellungen fiihren sie zu dem Schluf}, dal Befreiung bedeute, die Individualitit bzw. das reine Lebe-
wesen zu vernichten. Mit anderen Worten: Sie denken, das Lebewesen werde nach seiner Befreiung eins
mit dem unpersonlichen Brahman.

Nach der Theorie der Mayavada-Philosophen stehen der Hochste Personliche Gott, das Reich des
Hochsten und die Gottgeweihten unter dem Bann mayas und sind daher den materiellen Bedingungen
ausgesetzt. Ahnlich wie die Mayavadis glauben auch die karmis, die nach materiellem Gewinn
Strebenden, das transzendentale Wesen des Hochsten Personlichen Gottes, Sein transzendentales Reich,
das hingebungsvolle Dienen und die Gottgeweihten existierten nur in der Vorstellungswelt einiger
Naiver. Wieder eine andere Art von Unwissenden, nimlich die Agnostiker, sind der Ansicht, man kénne
tiber die Transzendenz nicht sprechen, und die Atheisten schlielich denken, sie konnten die
Transzendenz kritisieren. Sti Krsna Caitanya wollte Sich aller Atheisten, Agnostiker, Skeptiker und
Ungldubigen annehmen und sie in die Flut der Liebe zu Gott tauchen. Dazu muBlte Er jedoch als erstes
ihren Respekt gewinnen, und mit dieser Absicht trat Er schlielich mit 25 Jahren in die Lebensstufe der
Entsagung ein.

Zu der Zeit, als Er nur im Rahmen Seiner Familie die sankirtana-Bewegung verbreitete, hatten Thn
viele Mayavadis und sannyasts nicht ernst genommen, doch nachdem Er ebenfalls in die Lebensstufe der
Entsagung eingetreten war, schlossen sich viele dieser sannydasis Seiner sankirtana-Bewegung an. Selbst
die spekulierenden Philosophen, die Atheisten, die karmis und die Kritiker ehrten Thn als sannydst und
wurden schlieBlich durch Thn erlést. Der Herr war so giitig, da3 Er sie alle annahm und ihnen das
Wichtigste im Leben schenkte: Liebe zu Gott.

Um Seine Mission zu erfiillen und die bedingten Seelen mit Liebe zu Gott zu segnen, fand Sii
Caitanya viele Methoden, um auch all diejenigen zu gewinnen, die nicht an der Liebe zu Gott interessiert
waren. Nachdem Er in die Lebensstufe der Entsagung eingetreten war, wurden also auch all diejenigen,
die sich frither gegen Gott gewandt hatten, Seine Schiiler und Anhinger. Selbst Menschen, die nicht
nach den vedischen Prinzipien lebten, nahmen Sri Caitanya als den hochsten Lehrer an.

Nur die Mayavada-sannydsis von Benares mieden Sri Caitanyas Barmherzigkeit. Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami beschrieb ihre hoffnungslose Lage wie folgt: »Die
Mayavadi-Philosophen von Benares waren nicht sehr intelligent, denn sie wollten alles durch direkte
Sinneswahrnehmung verstehen. Ihr ganzes Wissen beruhte daher nur auf durch materielle
Sinneswahrnehmung gewonnenen SchluB3folgerungen. Die Vielfalt der Absoluten Wahrheit ist vollig
transzendental zur materiellen Vielfalt, doch diese Philosophen vertreten die Ansicht, es gebe in der
Transzendenz keine Mannigfaltigkeit; alles, was Vielfalt besitze, sei maya.«

Zur Zeit Sri Caitanyas gab es noch eine andere Gruppe von Mayavada-Philosophen, die in Saranatha
lebte. Saranatha ist ein Ort in der Nidhe von Benares, wo die buddhistischen Philosophen ansédssig waren.
Auch heute noch gibt es dort viele stipas (Tempel) der Buddhisten und Mayavadis. Die
Mayavada-Philosophen von Saranatha unterscheiden sich von den anderen
Unpersonlichkeitsphilosophen, die glauben, das unpersonliche Brahman sei die Absolute Wahrheit,
insofern, als es nach ihrer Meinung iiberhaupt keine spirituelle Existenz gibt.

Sowohl die Mayavada-Philosophen von Benares, als auch die Mayavadis von Saranatha stehen unter
dem Einfluf} der materiellen Natur, denn beide kennen sie nicht die wirkliche Natur der Absoluten Tran-
szendenz. Obwohl die Philosophen von Benares oberfldchlich den vedischen Prinzipien folgen und sich
als Transzendentalisten bezeichnen, wollen sie nicht anerkennen, dal} es spirituelle Vielfalt gibt. Sie
wissen nichts vom hingebungsvollen Dienen und werden daher als »Nicht-Gottgeweihte« bezeichnet, d.
h. als Menschen, die gegen das hingebungsvolle Dienen fiir Sri Krsna sind. Die
Unpersonlichkeitsphilosophen spekulieren iiber den Hochsten Personlichen Gott und Seine Geweihten,
wobei sie sich jedoch immer innerhalb der Grenzen ihrer direkten Sinneswahrnehmung bewegen. Aber
der Herr, Seine Geweihten und das hingebungsvolle Dienen konnen niemals durch direkte
Sinneswahrnehmung verstanden werden.

Den Mayavadi-Philosophen von Benares war, genau wie allen anderen Unpersonlichkeitsanhdngern,
die Existenz spiritueller Vielfalt unbekannt, und daher begannen sie, den Herrn zu kritisieren, als dieser
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die sarkirtana-Bewegung verbreitete. Sie wunderten sich sehr iiber Sri Caitanyas Verhalten, denn da Er
von KeSava Bharati, einem Mitglied der Mayavada-Schule, als sannyast eingeweiht worden war, gehorte
Er eigentlich auch zu den Mayavadi-sannyasis. Daher konnten sie es kaum fassen, daB St Caitanya
standig chantete und tanzte, doch niemals den Vedanta las oder horte, wie es fiir einen sannyast Pflicht
ist. Die Mayavadi-Philosophen schitzen den Vedanta sehr hoch ein, doch leider interpretieren sie diese
Schrift nach ihrem eigenen Gutdiinken.

Sie begannen also Sii Krsna Caitanya zu kritisieren und warfen Thm vor, Er verhalte Sich nicht wie
ein sannyast, sondern fiihre Sich wie ein sentimentaler Schwirmer auf. Als der Herr von diesen
Beschuldigungen erfuhr, zeigte Er Sich jedoch nicht im geringsten betroffen, sondern ldchelte nur. Er
vermied auch weiterhin die Gesellschaft der Mayavada-sannyasis und widmete Sich voll und ganz
Seiner sankirtana-Bewegung.
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Gespriche mit Prakasananda Sarasvati

Den Mayavadi-sannyasis ist es strikt verboten, zu singen, zu tanzen oder auf Musikinstrumenten zu
spielen. Sie bezeichnen diese Tétigkeiten als groBe Siinden. Von einem Mayavadi-sannyast wird
erwartet, dal er seine ganze Zeit dem Studium des Vedanta-siitra widmet. Als nun die Mayavadis von
Benares sahen, daB Sri Krsna Caitanya immerzu sang, tanzte, die mrdanga-Trommel spielte und
fortwihrend »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama,
Hare Hare« chantete, kamen sie zu dem Schluf3, da3 dieser sannydast keinerlei Erziehung besall und aus
Sentimentalitdt Anhénger in die Irre fiihrte.

Sankaracarya, der fiihrende Philosoph der Mayavadis, sagte einmal, ein sannyast solle ausschlieBlich
den Vedanta studieren, und seine Zeit nicht mit Singen und Tanzen vergeuden; doch weder studierte Sii
Caitanya den Vedanta noch horte Er auf, zu singen und zu tanzen. Deshalb kritisierten Thn die sannyasts
von Benares und auch deren Anhinger auf immer iiblere Weise. Als dem Herrn von Seinen Schiilern
davon berichtet wurde, lidchelte Er nur und machte Sich auf den Weg nach Mathura und Vrndavana. Auf
der Riickreise von Mathura nach Jagannatha Puri schlieBlich besuchte Er wieder Benares. Diesmal
wohnte Er im Haus von Candrasekhara, der als Siidra angesehen wurde, da er ein Beamter war. Doch Sri
Caitanya kiimmerte Sich nicht darum und wéhlte dessen Haus als Quartier, um zu zeigen, dafl Er keinen
Unterschied zwischen einem brahmana und einem siidra machte, sondern da3 Er jeden annahm, der Sri
Krsna hingegeben war. Fiir gewohnlich sollte ein sannydsi nur im Hause eines brahmana wohnen oder
essen, doch Caitanya Mahaprabhu hatte als der unabhingige Hochste Personliche Gott vollige
Entscheidungsfreiheit, und so beschloB Er, im Haus Candrasekharas zu wohnen.

In jenen Tagen hatten die brahmanas ihren Einflul miBlbraucht und ein Gesetz erlassen, nach dem
jeder, der nicht in einer brahmana-Familie geboren war, als Siidra anzusehen war. Nach diesem Gesetz
wurden sogar die ksatriyas und vaisyas als Siidras bezeichnet. Die vaisyas sind die Nachkommen von
brahmana-Vitern und sidra-Miittern, und sie wurden deshalb ebenfalls »siidras« genannt. Aus diesem
Grund wurde auch Candrasekhara, obgleich er in einer vaisya-Familie geboren war, in Benares als Siidra
angesehen. Sri Caitanya achtete jedoch nicht darauf, sondern wohnte, solange Er Sich in Benares
aufhielt, im Hause Candrasekharas und speiste bei Tapana Misra, einem anderen Gottgeweihten.

Wiihrend dieser Zeit kam auch Sanatana Gosvami zu Sri Caitanya, und lernte innerhalb der zwei
Monate, in denen der Herr ihn fortwidhrend unterwies, die Prinzipien und den Vorgang des
hingebungsvollen Dienens. (Die Unterweisungen, die er wihrend dieser Zeit von Sri Caitanya empfing,
wurden bereits im ersten Teil dieses Buches ausfiihrlich behandelt.) Zum Schlu3 Seiner Belehrungen
ermichtigte der Herr Sanatana Gosvami, die Prinzipien des hingebungsvollen Dienens und die Botschaft
des Srimad-Bhagavatam zu verbreiten.

Wiihrend Sich Sri Caitanya in Benares aufhielt, litten Tapana Misra und Candrasekhara sehr unter der
heftigen Kiritik, die gegen den Herrn erhoben wurde, und so wandten sie sich eines Tages an Caitanya
Mahaprabhu und baten Ihn, die Mayavadis zu besuchen, um mit ithnen zu sprechen, damit die iiblen
Reden tiber Thn, die zu horen fiir sie nicht ldnger ertrdglich seien, ein Ende hitten.

Wiihrend sie dem Herrn ihre Bitte vortrugen, trat ein brahmana zu ihnen und lud Sri Caitanya ein, bei
ihm zu essen, wie auch alle anderen sannyasis der Stadt es tun wiirden. Nur Sri Caitanya, so sagte er, sei
noch nicht von ihm eingeladen worden, und daher wolle er nun das Versdumte nachholen. Der
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brahmana wuBte, daB St Caitanya Mahaprabhu die Mayavadis im allgemeinen mied, und daher fiel er
dem Herrn zu Fiilen und flehte Thn an: »Obwohl mir bekannt ist, da Du fiir gewo6hnlich keine
Einladungen annimmst, bitte ich Dich dennoch, so giitig zu sein und in meinem Haus zusammen mit den
anderen sannyastis prasada zu Dir zu nehmen. Das wire mir eine ganz besondere Ehre!«

Die Einladung des brahmana war eine giinstige Gelegenheit fiir Sri Caitanya Mahaprabhu, den
Konflikt mit den Mayavada-sannyasis zu bereinigen, und so sagte Er bereitwillig zu. All dies geschah
nach dem hochsten Willen des Herrn, denn obgleich der brahmana eigentlich genau wuBte, daB Sri
Caitanya grundsitzlich keine Einladungen annahm, war er dennoch gekommen, um Thn zu bitten, sein
Gast zu sein.

Als Sri Caitanya am nichsten Tag zum Hause des brahmana kam, waren die Mayavadi-sannydsis
bereits alle versammelt. Er brachte ihnen, wie es der Brauch vorschreibt, als erstes Seine Ehrerbietungen
dar und begab Sich dann in die Waschecke, um Sich die Fiile zu waschen. Danach ging Er jedoch nicht
zu den Mayavadi-sannyasts hiniiber, sondern setzte Sich demiitig an dem Platz nieder, wo das
Waschwasser stand. Wihrend Er Sich so im Hintergrund hielt, bemerkten die Mayavadi-sannydasts mit
Verwunderung, dafl eine leuchtende Ausstrahlung von Seinem Korper ausging. Sie fiihlten sich in
unerkldrlicher Weise zu Thm hingezogen und standen auf, um Ihm Ehre zu erweisen. Prakasananda
Sarasvati, ihr Fiihrer, sprach SiT Caitanya mit groBem Respekt an und bat Ihn, Sich zu ihnen zu setzen.
Er sagte: »Lieber Herr, warum setzt Du Dich an diesen unreinen Ort? Bitte komm doch heriiber und ehre
uns mit Deiner Gesellschaft.«

Sri Krsna Caitanya antwortete ihm jedoch: »Verzeiht, aber Ich bin nur ein sannyast niederen Ranges;
Ich bin es nicht wert, mit euch zusammen zu sitzen. Es ist daher besser, wenn ich hier bleibe.«

Prakasananda iiberraschte es, solche bescheidenen Worte von einem so beriihmten Mann zu horen. Er
nahm den Herrn bei der Hand und bat Thn noch einmal, doch bitte vorn, bei den anderen sannydsts Platz
zu nehmen. Sri Caitanya gab schlieBlich nach, und als Er dann vor ihnen saB, fragte Ihn Prakasananda
Sarasvati: »Wenn ich mich nicht irre, ist Dein Name St Krsna Caitanya, und ich weill auch, dall Du zur
Sankara-Ordnung gehorst wie wir, denn Du wurdest von Kesava Bharati eingeweiht, der der
Sankara-sampradaya angehort.«

Bei der Sankara-Sekte gibt es zehn verschiedene Namen fiir die unterschiedlichen sannydsis. Die
Titel tirtha, asrama und sarasvati bezeichnen die Erleuchtetsten und Gelehrtesten unter ihnen. Als
Vaisnava war Sii Caitanya ganz natiirlich demiitig und bescheiden; deshalb wollte Er Prakasananda, der
den Titel Sarasvati trug, den besseren Platz iiberlassen. Nach den Prinzipien Sankaras wird ein Schiiler
der Bharati-Schule vor dem sannydsa »Caitanya«, danach aber »Bharati« genannt; doch obwohl Sri
Krsna Caitanya Mahaprabhu bereits in die Lebensstufe der Entsagung eingetreten war, behielt Er Seinen
brahmacari-Namen auch weiterhin bei.

Prakasananda Sarasvati fragte dann: »Mein Herr, Du gehorst zur Sankara-Ordnung und lebst schon
seit einiger Zeit hier in Benares; warum also verkehrst Du nicht mit uns? Was ist der Grund fiir Deine
ablehnende Haltung? Und eigentlich solltest Du als sannydsi Deine ganze Zeit dem Studium des
Vedanta widmen, doch statt dessen sehen wir Dich auf den Stralen singen und tanzen. - Warum dies
alles? So etwas tun nur gefiihlsbetonte und sentimentale Menschen; doch Du bist ein durchaus
qualifizierter sannyast. Warum studierst Du also nicht den Vedanta? Deine Ausstrahlung 1463t Dich
erscheinen wie der Hochste Personliche Gott Narayana, doch Dein Verhalten spricht nicht fiir Dich.
Bitte erklédre uns den Grund fiir Deine seltsame Lebensweise.«

Sri Caitanya antwortete: »Ihr miifit wissen, daB Mein geistiger Meister Mich einen groBen Dummkopf
hief und Mich daher gewissermallen bestrafte, indem er Mir verbot, den Vedanta zu lesen; er sagte,
aufgrund Meiner Dummbheit hitte Ich kein Recht dazu. Doch er war so giitig und lehrte Mich statt dessen
das Chanten von Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama
Rama, Hare Hare. Mein geistiger Meister erklirte Mir dazu: »Bitte chante immer diesen
Hare-Krsna-mantra, dann wirst Du in jeder Hinsicht vollkommen werden.«

In Wirklichkeit war St Krsna Caitanya natiirlich kein Dummkopf, und Er kannte auch durchaus die
Prinzipien des Vedanta. An Seinem Beispiel wollte Er lediglich der modernen Gesellschaft klarmachen,
daB} unwissende Menschen, die keinerlei Opfer und Bullen auf sich nehmen und den Vedanta nur zum
Zeitvertreib studieren wollen, besser ihre Hinde von dieser Schrift lassen sollten. Sri Caitanya sagt im
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zweiten Vers Seines Siksastakam: »Man kann den heiligen Namen des Herrn in aller Demut chanten,
sich niedriger diinkend als das Stroh in der Gasse, duldsamer als ein Baum, frei von allem falschen
Geltungsbewultsein und immer bereit, anderen Ehre zu erweisen. In solcher Geisteshaltung kann man
die Vedanta-Philosophie bzw. die heiligen Namen Gottes ohne Unterlal3 chanten.« Auch wollte Er die
Menschen lehren, da3 ein ernsthafter Schiiler der transzendentalen Wissenschaft die Unterweisungen
seines geistigen Meisters genau befolgen muB. In den Augen Seines geistigen Meisters war Sri Caitanya
ein Narr, und daher unterwies dieser Ihn, Sich nicht mit dem Studium des Vedanta zu befassen, sondern
statt dessen den Hare-Krsna-mantra zu chanten. St Krsna Caitanya gehorchte Seinem geistigen Meister
widerspruchlos und machte auf diese Weise den Mayavadis klar, dal3 die Worte des geistigen Meisters
genau befolgt werden miissen, denn nur so kann man die Vollkommenheit erreichen.

Den Vedanta wirklich zu verstehen bedeutet, Krsna und seine ewige Beziehung zu Ihm zu erkennen.
Vedais ca sarvair aham eva vedyo: »Das Ziel aller Veden ist es, Mich zu erkennen.« Wer Krsna kennt,
kennt alles und dient IThm stindig in transzendentaler Liebe. Der Herr bestitigt dies in der
Bhagavad-gita: »Ich bin der Ursprung der spirituellen und der materiellen Welt. Alles geht von Mir aus.
Die Weisen, die dies wissen, dienen Mir in Hingabe und verehren Mich von ganzem Herzen.« (Bg. 10.8)

Das Lebewesen ist der ewige Diener Krsnas und daher auf ewig mit Ihm verbunden. Wenn es sich
jedoch nicht im Dienst des Hochsten beschiftigt, wenn es also nicht Krsna-bewuBt ist, bleibt alles
Studieren des Vedanta nutzlos. Solange man nicht das Krsna-BewuBtsein versteht, und solange man sich
nicht im transzendentalen hingebungsvollen Dienen fiir Sii Krsna beschiftigt, erfiillt man nicht die
Grundvoraussetzungen, die notwendig sind, um den Vedanta zu studieren und letztlich den Hochsten
Personlichen Gott zu erkennen.

Wer die Vedanta-Philosophie studieren mochte, sollte dem Beispiel ST Caitanyas folgen. Wer jedoch
auf seine sogenannte Bildung stolz ist, kann nicht demiitig sein und wird daher auch niemals bei einem
geistigen Meister Zuflucht suchen. Er wird vielmehr denken, er bendtige keinen guru und konne statt
dessen durch eigene Anstrengungen die hochste Vollkommenheit erreichen. Toren dieser Art sind
natiirlich nicht in der Lage, den Vedanta zu studieren. Diejenigen, die unter dem Einfluf} der materiellen
Energie stehen, versuchen, ihren eigenen Weg zu gehen, statt den Anweisungen der guru parampara
(der Nachfolge der geistigen Meister) zu folgen, und verlassen somit den Bereich des Vedanta-Studiums.
Ein autorisierter geistiger Meister ist dazu verpflichtet, solche intellektuellen Spekulanten zu verurteilen.
Wenn der geistige Meister seinen Schiiler einen Dummkopf nennt, so entspricht dies vollig den
Tatsachen, denn jemand, der die Wissenschaft von Gott nicht kennt, kann nicht als gelehrt angesehen
werden. Manchmal zeigt sich diese Dummheit daran, da3 solche Unwissenden einen Menschen als guru
annehmen, der nicht die geringsten spirituellen Kenntnisse besitzt.

Es ist ganz einfach unsere Pflicht, den Hochsten Personlichen Gott zu erkennen, dessen Lotosfiille
von allen Veden verehrt werden, und jeder, der den Hochsten Personlichen Gott nicht erkannt hat, aber
dennoch auf sein falsches Verstindnis vom Vedanta-siitra stolz ist, ist einfach ein Narr. Die Versuche
weltlicher Gelehrter, mit Hilfe von akademischem Wissen den Vedanta zu verstehen, sind nur ein
weiteres Zeichen von Torheit. Wer nicht begriffen hat, daf} die kosmische Welt nichts weiter ist als eine
Manifestation der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur, befindet sich im Ddmmerzustand der
Illusion, gefangen von der Dualitét der materiellen Welt. Jeder, der das Wissen des Vedanta verwirklicht
hat, dient dem Hochsten Herrn, der die gesamte kosmische Manifestation erhilt und versorgt. Wer nicht
transzendental zum Dienst fiir das Begrenzte geworden ist, kann auch die unbegrenzte Philosophie des
Vedanta nicht verwirklicht haben. Wenn man noch gewinnbringenden Tétigkeiten nachgeht oder sich
mit intellektuellen Spekulationen befalit, kann man zwar das theoretische Wissen des Vedanta-sitra stu-
dieren und moglicherweise sogar dariiber lehren, doch man kann in diesem Zustand niemals die Ebene
der vollkommenen Befreiung erreichen; auf der man die ewige, transzendentale, hochste
Klangschwingung »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama,
Rama, Hare Hare« versteht. Mit anderen Worten: Wer die Vollkommenheit im Chanten des
transzendentalen Hare-Krsna-mantras erreicht hat, braucht nicht mehr die Philosophie des Vedanta zu
studieren.

Wer nicht weil}, dal die transzendentale Klangschwingung von »Hare Krsna« mit dem Hochsten
identisch ist, aber versucht, ein Mayavada-Philosoph und Kenner der Philosophie des Vedanta-sitra zu
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werden, ist nach den Lehren Sri Krsna Caitanyas ein ausgesprochener Narr. Der Versuch, das
Vedanta-siutra auf dem aufsteigenden Weg der Erkenntnis zu verstehen, ist ebenfalls ein Zeichen von
Unverstand. Wem es jedoch gelungen ist, einen Geschmack am Chanten der transzendentalen
Klangschwingung des Hare-Krsna-mantras zu entwickeln, hat bereits die Essenz des Vedanta erfafit. In
diesem Zusammenhang gibt es zwei treffende Verse im Srimad-Bhagavatam; der erste Vers besagt, daB
ein Mensch, der die transzendentale Klangschwingung von »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna, Krsna,
Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« chantet, selbst wenn er von geringer
Herkunft ist, als Heiliger anzusehen ist, da er bereits alle Arten von Entsagungen und BuBlen auf sich
genommen, alle Opfer durchgefiihrt und alle Vedanta-sitras studiert haben muf3. Im zweiten Vers wird
gesagt, dal} ein Mensch, der die beiden Silben »Ha-re« chantet, praktisch alle Veden (Rk, Atharva, Sama
und Yajuh) studiert hat.

Es gibt jedoch auch viele sogenannte Gottgeweihte, die der Ansicht sind, der Vedanta sei nur fiir eine
bestimmte Gruppe von Gelehrten, und nicht fiir Gottgeweihte, bestimmt. Sie verkennen, daf} die reinen
Gottgeweihten in Wirklichkeit die Einzigen sind, die das Vedanta-siitra verstehen konnen. Alle gro3en
acaryas der vier Vaisnava-sampradayas haben Kommentare zum Vedanta-sitra verfalit, doch die
sogenannten Gottgeweihten, die als prakrta-sahajiya bekannt sind, vermeiden es peinlichst, ihre
Schriften zu studieren, denn sie halten in ihrer Verblendung filschlich auch die reinen Gottgeweihten
und Vaisnava-acaryas fiir intellektuelle Spekulanten oder nach materiellem Gewinn Strebende. Als
Folge dieses Irrtums werden sie letzten Endes zu Mayavadis und verlassen den transzendentalen Dienst
fiir den Hochsten Herrn.

Wer nur ein akademisches Verstindnis vom Vedanta-siitra besitzt, kann nicht die Bedeutung der
transzendentalen Klangschwingung von Hare Krsna verstehen. Menschen, die sich in akademisches
Wissen verloren haben, sind ganz gewohnliche bedingte Seelen, die, da sie sich auf ihr beschrinktes
Begriffsvermogen verlassen, stindig verwirrt sind und kein rechtes Verstindnis von »ich« und »mein«
besitzen. Daher sind sie aullerstande, ihre Gedanken von der materiellen Energie zu 16sen und sich auf
einer hoheren Ebene zu bewegen. Sowie man die Stufe des transzendentalen Wissens erlangt, wird man
von der Dualitdt der materiellen Welt frei und beschiftigt sich im liebevollen Dienst fiir den Hochsten
Herrn. Solches transzendentale gottgeweihte Dienen ist das einzige Mittel, durch das man von allen
materiellen Tétigkeiten unabhédngig werden kann. Wer von einem echten geistigen Meister eingeweiht
worden ist und beginnt, »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama,
Rama Rama, Hare Hare« zu chanten, wird nach und nach von der materiellen Vorstellung des »ich« und
»mein« befreit und gewinnt Anziehung zum transzendentalen liebevollen Dienen fiir den Herrn in einer
der fiinf Beziehungen. Nur wenn man verwirklicht hat, da} es keinen Unterschied zwischen dem
Hochsten und Seinem Namen gibt, kann man fest im Krsna-Bewultsein verankert sein. Dann legt man
auch keinen Wert mehr auf Dinge, wie die Sprache des Vedanta auf ihren grammatikalischen Aufbau hin
zu untersuchen. Auf dieser Stufe interessiert sich der Gottgeweihte nur noch fiir die Bedeutung des
Hare-Krsna-mantras: »O Radha, o Krsna, bitte beschiftigt mich im hingebungsvollen Dienen.«

Sii Krsna Caitanya erklédrte Prakasananda Sarasvati all dies und sagte dann, Er habe lediglich die
Worte Seines geistigen Meisters wiederholt. Er machte Prakasananda Sarasvati auflerdem darauf
aufmerksam, daf} Sein geistiger Meister Ihm gesagt habe, der wirkliche Kommentar zum Vedanta-sitra
sei das S‘rz'mad—Bhdgavatam, was auch der Verfasser des Vedanta-siitra, Srila Vyasadeva, selbst im
Srimad-Bhagavatam bestitigt.

Wenn der Schiiler verwirklicht hat, dal zwischen dem heiligen Namen und dem Herrn Selbst kein
Unterschied besteht, hat er die Vollkommenheit erreicht. Wer sich nicht der Fiihrung eines geistigen
Meisters, der sich auf dieser vollkommenen Stufe befindet, anvertraut, kann kein wirkliches Verstindnis
vom Hochsten erlangen; zudem ist die Absolute Wahrheit nur durch Dienen und durch Hingabe zu
erkennen. Sri Caitanya erklirte den Mayavadi-sannyasis, daB das aufrichtige Aussprechen des Namens
»Krsna« bzw. das vergehenlose Chanten des Hare-Krsna-maha-mantras jede bedingte Seele
augenblicklich von der materiellen Verunreinigung befreien konne. Im gegenwirtigen Zeitalter des Kali
gibt es keine andere Moglichkeit, befreit zu werden, als durch das Chanten des Hare-Krsna-mantras. In
den Veden wird gesagt, da} die Essenz aller Schriften im Chanten der heiligen Namen Krsnas »Hare
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« liegt.
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Sri Caitanya Mahaprabhu zitierte dann einen Vers aus dem Brhan-naradiya Purana, den Thn Sein
geistiger Meister gelehrt hatte, um Ihn von dieser wichtigen Tatsache zu iiberzeugen:

harer nama harer nama

harer namaiva kevalam
kalau nasty eva nasty eva
nasty eva gatir anyatha

»Chantet die heiligen Namen Gottes, chantet die heiligen Namen Gottes, chantet die heiligen Namen
Gottes, denn im Zeitalter des Zankes und der Heuchelei gibt es keinen anderen Weg, keinen anderen
Weg, keinen anderen Weg, der zur Befreiung fiihrt.« (Bn. 38.126)

In den drei anderen Zeitaltern, Satya-, Treta- und Dvapara-yuga, war es selbstverstindlich und
ehrenvoll, transzendentale Erkenntnis durch die Nachfolge der geistigen Meister zu empfangen.
Heutzutage jedoch haben die Menschen durch den Einfluf3 des Kali-Zeitalters jegliches Interesse an der
Nachfolge der geistigen Meister verloren und versuchen statt dessen, mit Hilfe von Argumentation und
Logik ihre eigenen Wege zu fabrizieren. Doch die Veden billigen solche Vorgédnge nicht, bei denen man
durch das Entwickeln von Thesen versucht, die Absolute Wahrheit zu begreifen. Die Absolute Wahrheit
mul Sich von der absoluten Ebene aus offenbaren, d. h., Sie kann nicht durch den spekulativen Vorgang
verstanden werden. Der heilige Name des Herrn ist eine transzendentale Klangschwingung und kommt
von der transzendentalen Ebene, aus dem hochsten Reich Krsnas, zu uns herab. Und weil kein
Unterschied zwischen Krsna und Seinem Namen besteht, ist der heilige Name ebenso rein, vollkommen
und befreiend wie Krsna Selbst. Die akademischen Gelehrten haben mit all ihrer Logik und ihren
Argumenten keinen Zugang zum Geheimnis der transzendentalen Natur des heiligen Namens. Der
einzige Weg, das transzendentale Wesen der Klangschwingung von »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« zu verstehen ist das
vertrauensvolle und stindige Chanten dieser Namen. Wer mit Geduld und Vertrauen chantet, wird
allmihlich von der irrtiimlichen Identifizierung mit dem grob- und feinstofflichen Korper frei.

In diesem Zeitalter der logischen Argumentation und der Meinungsverschiedenheiten ist das Chanten
des Hare-Krsna-mantras die einzige Moglichkeit zur Selbstverwirklichung, und weil allein diese
transzendentale Klangschwingung die bedingte Seele befreien kann, ist sie die Essenz des
Vedanta-sitra. In der materiellen Welt besteht ein Unterschied zwischen dem Namen, der Gestalt, den
Eigenschaften, den Gefiihlen und den Handlungen einer Person und der Person selbst; doch die
transzendentale Klangschwingung von »Hare Krsna« kennt keine solche Begrenzungen, denn sie kommt
direkt aus der spirituellen Welt. In der spirituellen Welt besteht kein Unterschied zwischen dem Namen
einer Person und der Person, die den Namen trigt. Solche Unterschiede gibt es nur in der materiellen
Welt. Die Mayavada-Philosophen konnen dies nicht verstehen und sind daher auferstande, die
transzendentale Klangschwingung von »Hare Krsna« auszusprechen.

Sri Caitanya fuhr fort: »Auf Anweisung Meines geistigen Meisters hin chante Ich stindig »Hare
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.« Dabei
gerate Ich manchmal so in Ekstase, da3 Ich Mich nicht mehr zuriickhalten kann und anfange, wie ein
Wahnsinniger zu tanzen, zu lachen, zu weinen und zu singen. Als Mich dies zuerst sehr verwunderte,
und Ich dachte, Ich sei durch das Chanten von »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« verriickt geworden, ging Ich zu Meinem geistigen Meister
und fragte ihn, was mit Mir geschehen sei.«

Im Narada-pariicaratra wird gesagt, daf} alle vedischen Rituale, mantras und Erkenntnisse in den acht
Wortern »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare« enthalten sind. In der Kali-santarana
Upanisad heil}t es, da} die sechzehn Worter ,,Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« ganz besonders dazu geeignet sind, dem verunreinigenden
EinfluB des Kali-yugas entgegenzuwirken. Um sich vor dem negativen Einflul des gegenwirtigen
Zeitalters zu retten, gibt es also keine andere Mdoglichkeit, als Hare Krsna zu chanten.

Sri Caitanya berichtete weiter: Als Mein geistiger Meister sah, wie es um Mich stand, sagte er: »Es ist
die transzendentale Eigenschaft des heiligen Namens, jeden in spirituelle Ekstase zu versetzen. Jeder, der
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aufrichtig die heiligen Namen chantet, wird schon bald auf die Ebene der Liebe zu Gott erhoben und wie
verriickt nach Thm werden. Diese ekstatische Liebe zu Gott ist die Vollkommenheit des menschlichen
Lebens. Die meisten Menschen streben nach Vollkommenheit auf den Gebieten der Religiositit,
wirtschaftlichen Entwicklung, Sinnenbefriedigung und Befreiung; doch die Liebe zu Gott steht iiber all
diesen sogenannten Vollkommenheiten des Lebens.«

Der Vorgang, Liebe zu Gott zu entwickeln, ist im Grunde einfach: Der geistige Meister chantet »Hare
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare«, und die
transzendentale Klangschwingung dringt in das Ohr des Schiilers ein. Wenn der Schiiler dann dem
Beispiel des geistigen Meisters folgt und den heiligen Namen mit dem gleichen Respekt wie dieser
chantet, wird der transzendentale Name durch sein aufrichtiges Chanten verehrt. Sobald der heilige
Name von dem Gottgeweihten verehrt wird, entfaltet Er Seine Herrlichkeit im Herzen des Geweihten,
und wenn dieser die Vollkommenheit im Chanten erreicht, kann er selbst geistiger Meister werden und
alle Menschen in der materiellen Welt befreien. Das Chanten des heiligen Namens ist so michtig, da3 Er
allméhlich Seine Erhabenheit iiber alles andere in der materiellen Welt durchsetzt. Wenn ein
Gottgeweihter den Hare-Krsna-mantra aufrichtig chantet, erreicht er bald die Ebene der Transzendenz,
und oft lacht und weint und tanzt er in Ekstase.

Manchmal legen weniger intelligente Menschen der Verbreitung des Hare-Krsna-mantras
Hindernisse in den Weg, doch ein Gottgeweihter, der fest in der Liebe zu Krsna verankert ist, 146t sich
nicht davon abhalten, den heiligen Namen zum Nutzen aller Anwesenden laut zu chanten. Folglich wird
allméhlich die ganze Welt in das Chanten von »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« eingeweiht. Das Chanten und Horen der heiligen Namen
Gottes ermoglichen es der bedingten Seele, sich wieder an die Form und die Eigenschaften St Krsnas zu
erinnern.
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Das Ziel des Vedanta

Wenn man versteht, daf3 der Name Krsna und die Person Krsna miteinander identisch sind, entwickelt
man eine transzendentale und ekstatische Zuneigung zum Hochsten Personlichen Gott; diese Zuneigung
wird bhava genannt. Wer die Stufe der bhava erreicht hat, wird nicht mehr vom unreinen Einfluf3 der
materiellen Natur beriihrt. Er erfreut sich statt dessen fortwéhrend transzendentaler Gliickseligkeit. Wenn
sich die bhava intensiviert, wird sie »Liebe zu Gott« genannt.

Sri Caitanya erklirte Prakasananda Sarasvati, daB der heilige Name auf jeden, der ihn chante, einen
ganz besonderen Einfluf} ausiibe, durch den der Chantende sehr bald auf die Stufe der Liebe zu Gott
erhoben werde. Diese Liebe zu Gott ist die groBite Notwendigkeit im menschlichen Leben. Im Vergleich
zur Liebe zu Gott sind alle anderen Notwendigkeiten der menschlichen Gesellschaft im Bereich von
Religiositit, wirtschaftlicher Entwicklung, Sinnenbefriedigung und Befreiung hochst unbedeutend. Wer
in die Welt der verginglichen Bezeichnungen versunken ist, strebt entweder nach Sinnenfreude oder
nach Befreiung; beides hat jedoch Anfang und Ende. Die Liebe zu Gott dagegen ist die ewige Natur der
Seele; sie ist unwandelbar, ohne Anfang und ohne Ende. Daher sind die vergéngliche Sinnenfreude oder
das Verlangen nach Befreiung nicht mit der transzendentalen Liebe zu Gott vergleichbar. Die Liebe zu
Gott wird die fiinfte Dimension, d.h. das hochste aller Ziele im Leben genannt. Im Vergleich zu dem
Ozean der transzendentalen Freude, die man aus der Liebe zu Gott erfihrt, ist die Freude, die man aus
der unpersonlichen Brahman-Erkenntnis gewinnt, nicht einmal so grof3 wie ein Wassertropfen.

Sri Caitanyas geistiger Meister sah mit Freude die Ekstase, die der Herr beim Chanten der heiligen
Namen erfuhr, und er erklirte IThm, daf3 es die Essenz aller vedischer Schriften sei, Liebe zu Gott zu
erreichen. Er sagte, der Herr sei einer der Gliicklichsten, da Er eine solch hohe Stufe der Liebe zu Gott
erreicht habe. Jeder, der eine derartige transzendentale Liebe zu Gott entwickelt hat, sehnt sich mit
ganzem Herzen danach, direkt mit dem Herrn zusammenzusein. In dieser transzendentalen Sehnsucht
lacht er manchmal, weint, singt oder tanzt er wie ein Verriickter oder lduft ziellos hin und her.

Auch zeigen sich am Korper eines Menschen, der in Liebe zu Gott versunken ist, Symptome von
Ekstase wie Trinenausbriiche, Wechsel der Hautfarbe, Verriicktheit, Sprachlosigkeit, Stolz,
Begeisterung und Freundlichkeit, und oft beginnt ein solcher Gottgeweihter zu tanzen. Dieses Tanzen
taucht ihn tief in den Nektar-Ozean der Liebe zu Krsna. I§vara Puri sagte daher zu seinem Schiiler: »Es
ist auBBerordentlich begliickend fiir mich, dal Du eine so hohe Stufe der Liebe zu Gott erreicht hast, und
daher bin ich Dir sehr dankbar.«

Ein Vater wird sehr zufrieden, wenn er sieht, da3 sein Sohn eine hohere Position erreicht als er selbst.
Ebenso freut sich der geistige Meister, wenn er sieht, da3 sein Schiiler Fortschritte macht, mehr dariiber
als iiber seinen eigenen Fortschritt. I§vara Puri segnete den Herrn also voller Freude und trug Thm auf:
»Singe, tanze, und verbreite die sankirtana-Bewegung liberall; befreie die Menschen aus ihrer Unwis-
senheit, indem Du ihnen von Krsna erzahlst!«

I$vara Purl lehrte Sii Caitanya bei dieser Gelegenheit einen schonen Vers aus dem Srimad-
Bhagavatam (Elfter Canto, 2. Kapitel): »Wer S Krsna fortwéhrend dient, indem er den heiligen Namen
des Herrn chantet, entwickelt eine solch starke transzendentale Anhaftung an das Chanten, daB3 er, selbst
ohne es zu merken, sanftmiitig im Herzen wird. Auf dieser Stufe zeigt er viele Symptome
transzendentaler Ekstase, so da3 er manchmal lacht, weint, singt oder tanzt - nicht sehr kiinstlerisch,
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sondern eher wie ein Verriickter.« Sii Caitanya sagte weiter zu Prakasananda Sarasvati: »Ich habe
volliges Vertrauen in die Worte Meines geistigen Meisters, und daher chante Ich stindig »Hare Krsna,
Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare«. Ich weil} selbst
nicht, wie es dazu kam, dal} Ich wie toll geworden bin; der Name »Krsna« hat ganz von allein diese
Ekstase in Mir ausgelost. Die transzendentale Freude, die man beim Chanten von »Hare Krsna, Hare
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« erfihrt, ist wie ein
Ozean, und im Vergleich zu diesem Ozean sind alle anderen Freuden, selbst die Freude, die man aus der
unpersonlichen Erkenntnis der Absoluten Wahrheit gewinnt, wie das seichte Wasser im Stralengraben.«

Aus den Worten Sr Caitanyas geht eindeutig hervor, da man niemals den ersehnten Erfolg beim
Chanten der Namen Krsnas erreichen kann, wenn man nicht auf die Worte des geistigen Meisters
vertraut, sondern versucht, unabhiingig von ihm zu handeln. In den vedischen Schriften wird gesagt, daf}
nur dem die wahre Bedeutung der transzendentalen Schriften offenbart wird, der unerschiitterliches
Vertrauen in den Hochsten Herrn und ebenso groBes Vertrauen in seinen geistigen Meister hat. Sii
Caitanya glaubte fest an die Worte Seines geistigen Meisters und vernachlissigte niemals dessen
Anweisung, die sankirtana-Bewegung zu verbreiten. Daher begeisterte die transzendentale Energie des
heiligen Namens Thn immer mehr fiir das Chanten des Hare-Krsna-maha-mantras.

Sii Krsna Caitanya erklédrte Prakasananda Sarasvati, dall die meisten Menschen im heutigen Zeitalter
jegliche spirituelle Intelligenz verloren haben. Wenn solche Menschen von Sankaracaryas Mayavada-
bzw. Unpersonlichkeitsphilosophie horen, ohne vorher den vertraulichsten Teil des Vedanta-siitra
verstanden zu haben, wird ihre natiirliche Neigung, dem Hochsten gehorsam zu sein, vernichtet.
Ehrfurcht vor dem Hochsten Ursprung alles Existierenden ist ganz natiirlich, doch durch die
Unpersonlichkeitslehre wird diese natiirliche Neigung ausgeldscht. Aus diesem Grund hatte I§vara Puri
Sri Caitanya angewiesen, lieber nicht den Sariraka-bhasya-Kommentar zum Vedanta-siitra zu studieren,
da die falschen Interpretationen Sankaracaryas schon bei vielen Menschen groBen Schaden angerichtet
hitten. Der gewohnliche Mensch besitzt nicht mehr die notwendige Intelligenz, aus den Wortspielereien
Saﬂkarécﬁryas klug zu werden. Es wird daher empfohlen, den mahda-mantra »Hare Krsna, Hare Krsna,
Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« zu chanten. Im Zeitalter des
Kali, der Zeit des Streites und der Heuchelei, gibt es auBer dem Chanten des Hare-Krsna-mantras keine
andere Moglichkeit, selbstverwirklicht zu werden.

Als Sri Caitanya geendet hatte, waren die Mayavadi-sannydsis von den Argumenten und Erklirungen
des Herrn sichtlich beeindruckt. »Lieber Herr«, sagten sie freundlich, »alles was Du gesagt hast, ist
wahr. Ein Mensch, der Liebe zu Gott entwickelt hat, befindet sich zweifellos in einer sehr gliicklichen
Lage, und Du kannst Dich gewil3 gliicklich schitzen, dal Du eine so hohe Stufe der Verwirklichung
erreichen konntest. Doch was hast Du gegen das Vedanta-siitra einzuwenden, dal Du Deine Pflicht als
sannyast versaumst und diese essentielle Schrift nicht studierst?«

Die Mayavadi-Philosophen verstehen unter »Vedanta« den Sariraka-Kommentar Sankaracayas; mit
»Vedanta< und »Upanisaden< meinen sie daher »nach dem Kommentar Sankaracaryas.« Nach
Sankaracaryas Tod wurde Sadananda Yogi der fithrende Mayavadi-Philosoph, und er verkiindete, daB
der Vedanta und die Upanisaden nur durch den Kommentar Sankaracaryas zu verstehen seien. Das ist
jedoch nicht richtig, denn es gibt zur Vedanta-Philosophie und zu den Upanisaden auch viele
Kommentare von Vaisnava-acaryas, die dem Kommentar Sankaras in vieler Hinsicht vorzuziehen sind.
Doch die Mayavadi-Philosophen, die der Schule Sankaracaryas angehdren, messen diesen Schriften der
Vaisnavas keinerlei Bedeutung bei.

Die Vaisnava-acaryas teilen sich in vier Gruppen, die entweder viSistadvaita-, dvaidadvaita-,
Suddhadvaita- oder acintya-bhedabheda-Philosophie vertreten. Sie alle haben vortreffliche Kommentare
zum Vedanta-sitra geschrieben, die aber von den torichten Mayavadi-Philosophen nicht anerkannt
werden. Die Mayavadis unterscheiden zwischen Krsna, Krsnas Korper und Krsnas Namen und halten
daher nichts von der Verehrung der Hochsten Person, wie es die Vaisnavas tun.

Als sie nun ST Caitanya fragten, warum Er nicht den Vedanta studiere, erwiderte Er: »Um diese
Frage richtig zu beantworten, mochte Ich, wenn ihr nichts dagegen habt, etwas ausfiihrlicher werden.
Nur fiirchte Ich, dal Ich euch damit krinken konnte.« Alle Mayavadis beteuerten sofort: »Wir freuen
uns, von Dir horen zu diirfen, denn Du hast starke Ahnlichkeit mit Narayana und sprichst auBerdem so
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wunderbar, dall es uns grole Freude bereitet, Deinen Worten zu lauschen. Wir sind dankbar, dal wir
Dich sehen und von Dir horen diirfen. Daher werden wir Dir aufmerksam zuhoren und alles, was du
sagst, vorurteilslos annehmen.«

Darauthin begann der Herr das Vedanta-sitra auf die richtige Weise zu erldutern; Er sagte: »Das
Vedanta-sitra wurde vom Hochsten Herrn Selbst gesprochen, der in Seiner Inkarnation als Vyasadeva
diese bedeutende philosophische Abhandlung zusammenfaf3te. Da Vyasadeva eine Inkarnation des
Hochsten Herrn ist, kann Er nicht mit einem gewdohnlichen Menschen verglichen werden, der, wie jede
bedingte Seele, mit vier Unvollkommenheiten behaftet ist: 1) Fehler zu begehen, 2) falsche
Vorstellungen zu haben, 3) die Neigung zu besitzen, andere zu betriigen, und 4) begrenzte Sinne zu
haben. Wenn wir von einer Inkarnation Gottes sprechen, so miissen wir wissen, dal} sie transzendental zu
den obengenannten Unvollkommenheiten des bedingten Lebewesens ist. Aus diesem Grunde muf} alles,
was von Vyasadeva geschrieben und gesprochen wurde, als vollkommen angesehen werden. Die
Upanisaden und das Vedanta-siitra befassen sich mit dem gleichen Thema wie Vyasadeva, nimlich der
Absoluten Wahrheit. Wenn wir die wichtigen Aussagen des Vedanta-siitra und der Upanisaden ohne
Interpretation annehmen, werden wir ein tiefes Verstindnis von der Absoluten Wahrheit bekommen.
Sankaracaryas Kommentar hingegen enthilt nur indirekte Formulierungen und ist deshalb fiir den
gewohnlichen Menschen &duBlerst gefidhrlich; jeder ndmlich, der beginnt, die Upanisaden auf eine
indirekte und irrefiihrende Weise zu verstehen, wird praktisch der Moglichkeit beraubt, spirituelle
Verwirklichung zu erlangen. «

Nach den Aussagen des Skanda Purana und des Vayu Purana bedeutet »siitra« eine kompakte Folge
von Worten, die vollig frei von Fehlern und Irrtiimern ist und deren Bedeutungen und Inhalte von
unermefBlicher spiritueller Kraft sind. Mit »Vedanta« ist das Ende des vedischen Wissens gemeint. Mit
anderen Worten: Jede Schrift, die sich mit dem Ziel aller Veden befalit, wird Vedanta genannt. Die
Bhagavad-gita z. B. zihlt auch zum Vedanta, denn in ihr sagt der Herr, dal Er das Ziel aller vedischen
Schriften ist (Bg. 15.15). Ebenso wird auch das Srimad-Bhagavatam als Vedanta angesehen, denn sein
einziges Thema ist Sii Krsna.

Die Transzendenz kann mit Hilfe von drei Arten des Wissens verwirklicht werden, die unter den
Oberbegriff »prasthana-trai« fallen. Wissen, das von den vedischen Schriften wie den Upanisaden
bestétigt wird, gilt als sruti-prasthana, und Wissen, das aus mafgeblichen Biichern bezogen wird, die
sich ebenfalls mit der Absoluten Wahrheit befassen, und die von befreiten Seelen wie Vyasadeva
geschrieben wurden, wird »naya-prasthana« genannt. Zu diesen Biichern zdhlt man z. B. die
Bhagavad-gita, das Mahabharata und die Puranas (ganz besonders das Srimad-Bhagavatam, das Maha
Purana).

Die Veden gingen urspriinglich aus dem Atem Narayanas hervor, und Vyasadeva, der eine
Inkarnation der Energie Narayanas ist, faBte spiter das Vedanta-sitra zusammen. In Sankaras
Kommentar taucht jedoch félschlich der Name Apantartama Rsi auf, von dem ebenfalls behauptet wird,
er habe die Aphorismen des Vedanta geschrieben.

In den ersten beiden Kapiteln des Vedanta-siitra wird die Beziehung des Lebewesens zum Hochsten
Herrn erkldrt, und im 3. Kapitel der Vorgang des gottgeweihten Dienens. Das 4. Kapitel handelt vom
Ergebnis des gottgeweihten Dienens.

Das Srimad-Bhagavatam ist der natiirliche Kommentar zum Vedanta-sitra. Alle groBen dacaryas der
vier Vaisnava-Gemeinschaften, ndmlich Ramanujacarya, Madhvacarya, Visnu Svami und Nimbarka
Svami haben Kommentare zum Vedanta-siitra verfaBt, wobei sie den im S‘rimad—Bhdgavatam
dargelegten Prinzipien folgten. Dariiber hinaus gibt es noch viele Biicher, die von den Nachfolgern der
acaryas geschrieben wurden, und die sich ebenfalls auf die Prinzipien des Srimad-Bhagavatam stiitzen.
Sankaracaryas Kommentar zum Vedanta-siitra, der als Sariraka-bhasya bekannt ist, wird von den
Anhidngern der Unpersonlichkeitslehre sehr geschitzt; doch seine Interpretationen, die von einem
materialistischen Standpunkt ausgehen, widersprechen vollig der transzendentalen Philosophie des
hingebungsvollen Dienens fiir den Herrn. Aus diesem Grunde sagte Sri Caitanya, daB der direkte
Kommentar zu den Upanisaden und dem Vedanta-sitra den einzigen Weg zum wirklichen spirituellen
Verstindnis bilde, und daB jeder, der dem Sariraka-bhasya-Kommentar Sankaracaryas, und nicht dem
direkten Pfad, folge, verloren sei.
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Sri Krsna Caitanya erklirte weiter, daf Sankaracarya eine Inkarnation Sivas gewesen sei, der zu den
groflen Gottgeweihten, den mahajanas der Bhagavata-Lehre zihle. Es gibt zwolf bedeutende Autoritéiten
im hingebungsvollen Dienen, die mahajanas, und Siva ist eine von ihnen. - Doch warum lehrte er dann
die Mayavada-Philosophie? Im Padma Purana finden wir eine Erklirung hierfiir, die von Siva selbst
gegeben wird; er sagt: »Die Mayavada-Philosophie ist in Wirklichkeit nichts anderes als verschleierter
Buddhismus.« Mit anderen Worten: In der Philosophie der Unpersonlichkeitsanhiinger wird mit kleinen
Abweichungen noch einmal die buddhistische Lehre vom »Nichts« wiederholt. Im Gegensatz zu den
Siva erklirt im Padma Purana weiter, da3 er im Zeitalter des Kali als brahmana-Junge die
Mayavada-Philosophie verkiindet, um die Atheisten in die Irre zu fiihren, und sagt dann: »In
Wirklichkeit hat der Hochste Personliche Gott einen transzendentalen Korper, doch ich beschreibe den
Hochsten als  unpersonlich. Und auch das Vedanta-sitra erklire ich im Sinne der
Mayavada-Philosophie.«

Im Siva Purana sagt der Hochste Herr personlich zu diesem Thema: »Am Anfang des Dvapara-yuga
wird es auf Meine Anweisung hin viele Weise geben, die die Menschen mit der Mayavada-Philosophie
verwirren werden.« Im Padma Purana erklirt Siva der Bhagavati Devi: »Ich verkiinde von Zeit zu Zeit
die Mayavada-Philosophie, um diejenigen zu verwirren, die unter dem Einflul der Erscheinungsweise
der Unwissenheit stehen. Doch auch Menschen, die sich in der Erscheinungsweise der Reinheit
befinden, fallen herunter, wenn sie dieser Philosophie Gehor schenken. In meiner Lehre behaupte ich,
das Lebewesen und der Hochste Herr seien eins.«
folgendes: »Die Absolute Wahrheit, die aus Ewigkeit, Wissen und Gliickseligkeit besteht, ist das
Brahman. Unwissenheit und all das, was aus Unwissenheit hervorgeht, ist Nicht-Brahman, denn alles,
was von den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur geschaffen wird, unterscheidet sich von der
Hochsten Ursache. Unwissenheit zeigt sich sowohl individuell als auch kollektiv. Die kollektive
Unwissenheit bezeichnet man als »visuddhasatva-pradhana«. Wenn sich diese visuddhasatva-pradhana
in der materiellen Natur manifestiert, nennt man sie »der Hochste Herr«, und dieser Hochste Herr
wiederum manifestiert ebenfalls alle moglichen Arten von Unwissenheit. Daher ist Er auch als Sarvajana
bekannt.« Die Mayavadis behaupten also, auch der Herr sei ein Produkt der materiellen Natur, und die
Lebewesen befinden sich auf der tiefsten Stufe der Unwissenheit. Diese These bildet den Kern ihrer
Philosophie.

Wenn wir jedoch die wirkliche Bedeutung der Upanisaden, ohne falsche Interpretation, vernehmen,
werden wir schon sehr bald erkennen, dafl der Hochste Gott eine Person mit unbegrenzter Macht ist. In
der Brhad-arnyak Upanisad z. B. wird gesagt, da3 der Hochste Personliche Gott der Ursprung alles
Existierenden ist, und da3 Er mannigfache verschiedene Energien besitzt; es heiflit dort: »Der Hochste
Personliche Gott ist transzendental zur kosmischen Manifestation, die unter der Aufsicht der ewigen Zeit
und der materiellen Energie geschaffen wurde. Er ist der Ursprung aller Religiositit; Er ist der hochste
Befreier, und Er birgt alle Fiillen in Sich. Ich habe nur einen Wunsch - den Hochsten Personlichen Gott
zu verstehen, der so freigiebig wie die Sonne Seine verschiedenen Energien iiberall hin verbreitet,
wihrend Er Selbst Sich jenseits der Wolke der kosmischen Manifestation befindet. Er ist der Meister
aller Meister und der Erhabenste aller Erhabenen. Er ist als der Hochste Herr bekannt, der Personliche
Gott, und Seine mannigfaltigen Energien und Krifte wirken iiberall und sind alldurchdringend.«

Aus den vedischen Schriften erfahren wir, da3 Visnu die hochste Person ist, und dal3 sich alle
Heiligen danach sehnen, Seine Lotosfiile zu sehen. In der Aitariya Upanisad wird erklirt, daf} der Herr
so michtig ist, daB Er nur einen Blick iiber die materielle Natur zu werfen brauchte, um die gesamte
kosmische Manifestation zu erschaffen. Das gleiche wird auch in der Prasna Upanisad bestitigt.

Wenn in manchen vedischen Schriften wie z. B. der Apandi-pada gesagt wird, daf} der Herr formlos
ist, so soll dies lediglich darauf hinweisen, dal der Herr keinen materiellen Koérper und deshalb auch
keine materielle Form hat. Der Herr besitzt einen ganz und gar spirituellen Korper, eine vollig
transzendentale Gestalt. Die Mayavadi-Philosophen konnen die transzendentale Personlichkeit des
Hochsten Herrn nicht verstehen, und erkldaren deshalb in ihrer Unwissenheit, der Hochste Gott sei
unpersonlich. Doch der Herr Selbst, Sein Name, Seine Gestalt, Seine Eigenschaften, Seine Gefihrten,
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Sein Reich und alles, was sonst noch zu ihm gehort, befinden sich in der transzendentalen Welt. Wie
konnte Er also ein Produkt der materiellen Natur sein? Alles in Verbindung zum Hochsten Herrn ist
ewig, gliickselig und voller Wissen.

Sankaracarya verbreitete die Mayavada-Philosophie nur, um die Atheisten zu verwirren. In
Wirklichkeit meinte er niemals, dal der Hochste Herr, der Personliche Gott, unpersonlich bzw. ohne
Korper und formlos sei. Intelligente Menschen sollten es daher vermeiden, Vortrigen iiber die
Mayavada-Philosophie beizuwohnen. Wir sollten uns eindeutig dessen bewult sein, dal der Hochste
Personliche Gott Sri Visnu niemals unpersonlich ist. Er ist eine vollig transzendentale Person, und in
Seiner Energie ruht die gesamte kosmische Manifestation. Die Mayavadi-Philosophen wollen nicht
anerkennen, daf3 der Herr Energien besitzt, obwohl alle vedischen Schriften zahlreiche Beispiele fiir die
unterschiedlichen Manifestationen der Energien des Herrn anfiihren. Visnu ist also keinesfalls eine
Manifestation der materiellen Natur, sondern vielmehr ist die materielle Natur eine Manifestation der
Energien Visnus. Die Mayavadis propagieren in ihrer Unwissenheit genau das Gegenteil. Sie glauben,
Visnu sei ein Produkt der materiellen Natur. Wenn dies der Fall wire, miiite Er zu den vielen
Halbgottern gezédhlt werden - und wer Visnu mit den Halbgottern auf eine Stufe stellt, befindet sich in
finsterster Unwissenheit. In der Bhagavad-gita wird die hoffnungslose Lage solcher irregefiihrten
Spekulanten erklirt; Krsna sagt dort: »Meine materielle Energie ist so méchtig, da3 es sogar fiir den
groBten Gelehrten unmoglich ist, ihrem Bann zu entkommen.«
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20. KAPITEL

Die Mayavadi-Philosophen werden iiberzeugt

Aus den vedischen Schriften erfahren wir, daB Sri Krsna oder Visnu nicht zur materiellen, sondern
zur spirituellen Welt gehort. Jeder, der Thn als einen Halbgott der materiellen Welt bezeichnet, macht
sich eines groBen Vergehens schuldig, denn er beleidigt damit den Hochsten. Sri Visnu kann weder mit
den groben Sinnen noch durch intellektuelles Spekulieren erkannt werden. Zwischen Seinem Korper und
Seiner Seele besteht kein Unterschied, wie es bei einer Person in der materiellen Welt der Fall ist.

Weil das Lebewesen von hoherer Natur ist, geniellt es die qualititsmiBig niedere Materie. Es kann
jedoch niemals Visnu genieBen, denn der Hochste Herr hat nicht das geringste mit der materiellen
Energie zu tun. Niemand sollte denken, er konne den Hochsten Personlichen Gott zum Gegenstand
seiner Spekulationen machen und Thn genieBen. Vielmehr ist es allein Visnu vorbehalten, »Geniefler« zu
sein - alles Erschaffene, auch die Lebewesen, ist zu Seiner Freude bestimmt. Wenn jemand dennoch
versucht, Visnu auszubeuten, 14dt er das denkbar grofite Vergehen auf sich, denn die groBBte Blasphemie
besteht darin, zu glauben, Visnu und die Lebewesen befdnden sich auf der gleichen Ebene.

Die Hochste Absolute Wahrheit, der Personliche Gott, kann mit einem Feuer verglichen werden, von
dem die individuellen Lebewesen wie Funken ausgehen. Der Hochste Herr und die Lebewesen sind zwar
von gleicher Qualitét, doch Visnu ist unbegrenzt, wohingegen die Lebewesen winzig klein sind. Weil die
winzigen Lebewesen urspriinglich von der unendlich groBBen spirituellen Person ausgehen, haben sie in
ihrer wesenseigenen Position als unendlich kleine spirituelle Seelen nicht das geringste mit Materie zu
tun.

Die Lebewesen sind nicht annéhernd so grofl wie Narayana, Visnu, der Sich jenseits der materiellen
Welt befindet. Selbst Sankaracarya bestitigte, daB Narayana transzendental zur materiellen Schopfung
ist. Weder Visnu noch die Lebewesen gehoren also zur materiellen Welt.

Aufgrund der unbegrenzten Wiinsche des Hochsten Personlichen Gottes gibt es die spirituelle Welt,
und aufgrund der begrenzten Verlangen der Lebewesen existiert die materielle Welt. Wenn die
Lebewesen ihr Verlangen nach materiellem Genuf} erfiillen, werden sie als jiva Sakti »bedingte Seelen«
bezeichnet; doch wenn sie sich den Wiinschen des Unbegrenzten anpassen, werden sie »befreite Seelen«
genannt.

Man mag sich vielleicht fragen, warum die kleinen begrenzten Teilchen des spirituellen Ganzen
iiberhaupt erschaffen wurden. Die Antwort lautet: Dies zeigt die Vollkommenheit der Hochsten
Absoluten Wahrheit, die sowohl unbegrenzt als auch begrenzt ist. Ware Er nur unbegrenzt, aber nicht
begrenzt, konnte Er nicht vollkommen sein. Der unbegrenzte Teil ist der Hochste Absolute Personliche
Gott, und die begrenzten Teilchen sind die Lebewesen. Damit wire beantwortet, warum Gott die
Lebewesen schuf: Der Unbegrenzte mufl notwendigerweise auch winzig kleine Teilchen haben. Sie sind
untrennbare Teile der Hochsten Seele.

Weil die Lebewesen winzige individuelle Teile des Hochsten sind, kann zwischen ihnen und dem
Hochsten ein Austausch von Gefiihlen stattfinden. Gibe es keine winzig kleinen Lebewesen, so wire der
Hochste Herr inaktiv, was bedeuten wiirde, da3 es im spirituellen Leben keine Mannigfaltigkeit gébe;
denn wie es ohne Untertanen keinen Konig geben konnte, so konnte es ohne Lebewesen keinen
Hochsten Gott geben. Das Wort »Herr« verlore seine Bedeutung, wenn es niemanden gibe, den Er
»beherrschen« konnte. Dazu ist es wichtig zu verstehen, dall die Lebewesen Erweiterungen der Energie
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des Hochsten Herrn sind, und daB der Hochste Herr, SiT Krsna, der Ursprung dieser Energie ist. In allen
vedischen Schriften, wie z. B. der Bhagavad-gita und im Visnu Purana, gibt es zahllose Textstellen, die
darauf hinweisen, daf} die Energie und der Energie-Ursprung voneinander verschieden sind.

In der Bhagavad-gita wird im 5. Vers des Siebten Kapitels eindeutig gesagt, dal die materielle Welt
aus den fiinf grobstofflichen Elementen Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather und den drei feinstofflichen
Elementen Geist, Intelligenz und falsches Ich besteht. Die gesamte materielle Natur setzt sich aus diesen
acht Elementen der niederen Energie zusammen, die auch maya (Illusion) genannt wird. Doch iiber
diesen acht Elementen der niederen Natur, der apara prakrti, gibt es noch eine andere, hohere Natur, die
als para prakrti bezeichnet wird. Diese para prakrti bilden die Lebewesen, die iiberall in der materiellen
Welt existieren. Der Hochste Herr ist als die Absolute Wahrheit der Ursprung aller Energien - sowohl
der hoheren als auch der niederen. Wenn die hohere Energie zeitweilig manifestiert oder vom Schatten
der Illusion bedeckt wird, nennt man sie maya-sakti. Die gesamte kosmische Manifestation ist ein
Produkt dieser maya-sakti.

In ihrer wesenseigenen Position sind die Lebewesen transzendental zur niederen Energie und leben
ein reines, spirituelles Leben mit einer reinen Identitit und reinen Gedanken. Im urspriinglichen Zustand
befinden sich der Geist, die Intelligenz und die Identitit des Lebewesens aullerhalb des Einflubereiches
der materiellen Welt; doch wenn das Lebewesen durch sein Verlangen, iiber Materie zu herrschen, die
materielle Welt betritt, werden sein reiner Geist, seine reine Intelligenz und sein spiritueller Korper von
der materiellen Energie iiberdeckt. Sowie der Schleier der materiellen bzw. niederen Energie wieder
entfernt ist, ist das Lebewesen befreit; wenn es befreit ist, besitzt es kein falsches Ich mehr, und sein
wirkliches Ich kommt zum Vorschein. Torichte Spekulanten denken, das Lebewesen verliere bei der
Befreiung seine Identitdit, doch dies ist ein gewaltiger Irrtum. Weil das Lebewesen ewiglich ein
individuelles Teil des Herrn ist, erlangt es vielmehr bei der Befreiung seine urspriingliche Identitit
wieder als ewiges Bestandteil des Hochsten. Aham brahmasmi - »Ich bin nicht der Korper, ich bin
Brahman« - bedeutet keinesfalls, da3 man bei der Befreiung seine Identitét verliert. Im bedingten Leben
identifiziert sich das Lebewesen mit Materie, doch bei seiner Befreiung wird es verstehen, daf} es nicht
aus Materie besteht, sondern aus spiritueller Energie, dall es Seele ist, Teil des unbegrenzten Ganzen.
Krsna-bewulit zu werden, d. h. das urspriingliche Bewulltsein wiederzuerlangen und im liebevollen
transzendentalen Dienst fiir Sri Krsna titig zu sein, ist wirkliche Befreiung. Im Visnu Purana wird im 7.
Vers des 6. Kapitels unmiB3verstindlich gesagt: »Die Energien des Hochsten Herrn manifestieren sich als
para, ksetrajiia und avidya.« Die para-Energie ist die direkte Energie des Hochsten Herrn; unter der
ksetrajiia-Energie versteht man die Lebewesen, und die avidya-Energie manifestiert sich als materielle
Welt bzw. maya. Die materielle Energie wird avidya (Unwissenheit) genannt, weil ein Lebewesen unter
ithrem FEinfluBl seine eigentliche Identitit und seine Beziehung zum Hochsten Herrn vergifit. Das
Lebewesen, auch jiva genannt, bildet ebenfalls eine der Energien des Hochsten Herrn und ist als solches
ein kleines Bestandteil des Hochsten. Wer also den Fehler begeht, die winzige jiva mit dem
unbegrenzten Hochsten gleichzusetzen, und versucht, diesen Irrtum damit zu begriinden, da3 beide
Brahman, d. h. spirituell seien, stiftet nur Verwirrung.

Die Mayavadi-Philosophen miissen, wenn sie von einem gelehrten Vaisnava gefragt werden, weshalb
die Lebewesen in die materielle Welt verstrickt worden seien, wenn sie doch angeblich Gott-gleich
seien, die Antwort schuldig bleiben. Sie sagen zwar, das Lebewesen sei aufgrund von Unwissenheit
bedingt, doch konnen sie nicht erklidren, wie der Hochste von dieser Unwissenheit befleckt worden sein
soll. Die wirkliche Antwort lautet: »Die Lebewesen sind nur winzig klein, und keineswegs unbegrenzt,
obgleich sie dieselben Eigenschaften wie der Hochste haben. Wiren sie unbegrenzt, konnten sie niemals
von Unwissenheit bedeckt werden, doch weil sie nur winzig klein sind, kann eine andere Energie sie
bedecken. Den Unverstand und die Unwissenheit der Mayavadi-Philosophen kann man daran erkennen,
daB3 sie versuchen zu erkldaren, das Unbegrenzte werde von Unwissenheit bedeckt. Mit dieser
Behauptung begehen sie iibelste Blasphemie.

Obwohl Sankaracarya versuchte, mit seiner Mayavada-Philosophie die Wahrheit iiber den Hochsten
Herrn zu verschleiern, fiihrte er doch nur den Befehl des Hochsten Herrn aus, denn seine Lehre war eine
zeitgegebene Notwendigkeit - keineswegs eine bleibende Wahrheit.
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Im Vedanta-sitra wird von Anfang an zwischen der Energie und dem Ursprung der Energie
unterschieden. Der erste Aphorismus erklért eindeutig, daf3 die Hochste Absolute Wahrheit der Ursprung
aller Erweiterungen ist. Sankaracarya behauptete unverfroren, die Hochste Absolute Wahrheit kinne
nicht unverindert bleiben, weil alle Dinge Umwandlungen der Absoluten Wahrheit seien. Doch diese
SchluBfolgerung ist nicht richtig, denn es ist eine ewige Tatsache, da3 die Hochste Absolute Wahrheit
stets unverindert bleibt - obwohl unzihlige Energien von Thm ausgehen. Sankaracaryas Theorie, nach
der die gesamte Manifestation nur Illusion ist, mufl daher als falsch bezeichnet werden. Ramanujacarya
erkliarte zu diesem Punkt: »Die Unpersonlichkeitsphilosophen argumentieren, daf}, wenn es vor der
Schopfung der materiellen Welt nur Thn, die Absolute Wahrheit gab, nur dadurch die vielen Lebewesen
aus IThm hervorgegangen sein konnten, daf3 Er Sich Selbst umwandelte. Wie sonst konnte Er, der Er doch
allein war, all die Lebewesen erschaffen haben?« Zu dieser Streitfrage erkldaren die Upanisaden, dal}
alles von Ihm, der Absoluten Wahrheit, manifestiert wurde, daf3 alles von Thm erhalten wird, daf} nach
der Vernichtung alles wieder in Thn zuriickkehrt, und da8 Er, eben weil Er absolut ist, dennoch stets der
Gleiche bleibt. Aus dieser Aussage der Upanisaden geht eindeutig hervor, dall die Lebewesen bei ihrer
Befreiung in die Hochste Existenz eingehen, ohne ihre urspriingliche Identitdt zu verlieren oder
aufzuhoren, aktiv zu sein.

Wir sollten niemals vergessen, dafl der Hochste Herr der méchtigste Schopfer ist. Auch die winzigen
Lebewesen haben gewisse schopferische Fihigkeiten, die nach der Befreiung nicht etwa verlorengehen,
sondern im Gegenteil erst dann wirklich zur Entfaltung kommen. Wenn das Lebewesen schon im
bedingten Zustand existent und aktiv ist, wie konnte es dann jemals in seinem befreiten Zustand ins
Nichts eingehen, wie es die Mayavadis behaupten? Das Eingehen in den Hochsten mul3 so verstanden
werden wie das Fliegen eines Vogels in den Wipfel eines Baumes, das Eintreten eines Tieres in den
Wald oder das Verschwinden eines Flugzeugs am Himmel. Das Lebewesen verliert also niemals seine
spirituelle Individualitit.

In seinem Kommentar zum 1. Kapitel des Vedanta-siitra versucht Sankaracarya unberechtigterweise
aufzuzeigen, das Brahman bzw. die Hochste Absolute Wahrheit sei unpersonlich. In dhnlicher Weise
versuchte er spiter sehr geschickt, aus der »Lehre von Ursprung und Produkt« eine »Lehre von der
Umwandlung« zu machen. Doch in Wirklichkeit verdndert oder wandelt Er, die Hochste Absolute
Person, Sich niemals. Er 146t vielmehr durch Seine unvorstellbare Macht alle Manifestationen als
Produkte Seiner Energien entstehen. Um die Lehre von der Umwandlung zu rechtfertigen, fiihrt
Sankaracarya das Beispiel vom rohen Holz an, aus dem ein Stuhl angefertigt wird. Nach seiner
Erklirung mufl3 die Absolute Wahrheit Sich umwandeln, um etwas zu erzeugen, so wie das Holz
verwandelt wird, damit ein Stuhl entsteht. Im gleichen Sinne gebraucht Sankara das Beispiel von der
Milch, die sich in Yoghurt umwandelt. Wir konnen zwar tatsédchlich feststellen, dafl die Lebewesen und
die kosmische Manifestation nicht von der Absoluten Wahrheit verschieden sind, wenn wir in diesem
Sinne die Dinge betrachten, doch sind diese beiden Beispiele im Grunde nicht zutreffend, da sie sich auf
Relatives beziehen. - Warum aber sollte die Hochste Person, die doch absolut ist, Sich wandeln miissen,
um etwas zu erzeugen? Die vedischen Schriften erklidren deshalb, dall die Absolute Wahrheit man-
nigfache Energien besitzt; die Lebewesen und die kosmische Manifestation bilden nur einen kleinen Teil
dieser Energien. Da Energien niemals vom Energieursprung getrennt werden konnen, sind auch die
Erweiterungen der Energien des Hochsten Absoluten, d. h. die Lebewesen und die kosmische
Manifestation, als Teile der Absoluten Wahrheit zu betrachten. Keinem verniinftigen Menschen wird es
schwerfallen, diese Schlulfolgerungen iiber die Absolute Wahrheit und die relativen Wahrheiten
anzunehmen.

Die Hochste Absolute Wahrheit besitzt unvorstellbare Energien, und durch diese méchtigen Energien
wurde auch die kosmische Manifestation geschaffen. Mit anderen Worten: Die Hochste Absolute
Wahrheit ist die Grundsubstanz, aus der die Lebewesen und die kosmische Manifestation als Produkte
hervorgegangen sind. In der Taittiriya Upanisad heifit es dazu: yato va imani bhitani jayande, was
unmilverstindlich darauf hinweist, dal die urspriingliche Absolute Wahrheit die Gesamtheit aller
Bestandteile enthélt, und dafl die materielle Welt und alle Lebewesen aus diesen Bestandteilen
entstanden sind.
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Weniger intelligente Menschen, die das Prinzip von der Ursache und den Produkten nicht begreifen
konnen, verstehen auch nicht, dal die kosmische Manifestation und die Lebewesen zur gleichen Zeit
eins mit und doch verschieden von der Absoluten Wahrheit sein konnen. Wenn man dann, ohne diese
Wahrheit zu verstehen, zu dem Schlufl kommt, dafl die kosmische Manifestation und die Lebewesen
Trug sind, indem man sich, wie Sankaracarya, auf Beispiele wie die Verwechslung eines Seils mit einer
Schlange oder glinzenden Perlmutts mit Gold beruft, betriigt man sich selbst und andere. Diese
Beispiele, die man in der Manditkya Upanisad findet, werden in ganz anderen Zusammenhédngen
gebraucht und sind folgendermaBlen zu verstehen: Das Lebewesen ist seiner urspriinglichen
Beschaffenheit nach reine spirituelle Seele, doch wenn es sich mit dem materiellen Korper identifiziert,
gleicht es einem, der ein Seil mit einer Schlange oder Perlmutt mit Gold verwechselt. In Wirklichkeit ist
das Lebewesen nicht mit dem Korper identisch; hidlt man sich dennoch fiir den Korper, so wird man auch
der These zustimmen, daf} alles eine Umwandlung des urspriinglichen Zustands ist. Diese falsche
Vorstellung stellt zweifellos eine Verunreinigung dar, der praktisch jede bedingte Seele unterliegt.

Das bedingte Leben ist ein krankhafter Zustand, denn eigentlich wandeln sich weder das Lebewesen
noch die urspriingliche Ursache der kosmischen Manifestation. Diese Irrtiimer und falschen Argumente
konnen deshalb nur einen Menschen iiberwiltigen, der die unvorstellbaren Energien und Aktivitdten des
Hochsten vergessen hat.

Selbst in der materiellen Welt gibt es viele Beispiele fiir die Unzulidnglichkeit der Lehre von der
Umwandlung des urspriinglichen Zustandes. Die Sonne z. B. erzeugt schon seit unvordenklichen Zeiten
unbegrenzte Energien, und es entstehen viele Produkte aus ihren Strahlen, wie z. B. Bidume und
Pflanzen, aber dennoch verindert sich ihre Konstitution niemals. Wenn schon die Sonne, die nur aus
materieller Energie besteht, ihren urspriinglichen Zustand beibehalten kann, obwohl so viel Energie von
ihr ausgeht, ist es nicht schwierig zu verstehen, dal3 auch Er, die Hochste Absolute Wahrheit, Sich
niemals verdndert, obgleich Er durch Seine unvorstellbare Energie unzidhlige Produkte erzeugt. Die vedi-
schen Schriften berichten uns vom Stein der Weisen, der einfach durch Beriihrung Eisen in Gold
verwandelt. Schon ein einziger Stein kann unbegrenzte Mengen Gold erzeugen, ohne sich jemals dabei
zu verandern. Nicht nur diese Beispiele, sondern auch viele Belege aus den Schriften zeigen deutlich,
wie sehr sich die Mayavadi-Philosophen mit ihrer Theorie irren, nach der die kosmische Manifestation
und die Lebewesen Trug oder Illusion sind.

Kein verniinftiger Mensch wird also behaupten, die Absolute Wahrheit habe etwas mit Unwissenheit
oder Illusion zu tun, denn Er ist ja in jeder Hinsicht absolut und kann Sich deshalb nie &ndern,
geschweige denn in Illusion oder gar Unwissenheit geraten. Die Hochste Absolute Wahrheit ist stets
transzendental und 148t Sich durch keine materielle Vorstellung erfassen. Es sollte deshalb nicht
schwerfallen zu verstehen, dall die Hochste Absolute Wahrheit unvorstellbar méchtige Energien besitzt
und stets unverédndert bleibt.

In der Svetasvatara Upanisad wird gesagt, daB der Hochste Absolute Personliche Gott von
unzdhligen und unvorstellbaren Energien erfiillt ist wie kein Zweiter. Wenn man jedoch die
unvorstellbaren Energien fiir das Hochste hilt, kann man leicht denken, die Hochste Absolute Wahrheit
sei unpersonlich. Diesem Trugschlul kann nur ein Lebewesen unterliegen, das sich in einem hdochst
krankhaften Zustand befindet. Auch im Srimad-Bhagavatam und in der Brahma-samhita wird mehrfach
bestiitigt, daB der Hochste Atma, der Herr, unvorstellbare und unzihlige Energien besitzt.

In der Absoluten Wahrheit kann es keine Unwissenheit geben, denn Unwissenheit und Wissen sind
Begriffe, die nur in der Welt der Dualitdt zu finden sind - im Absoluten jedoch kann es nicht die
geringste Spur von Unwissenheit geben. Daher ist es eine groe Dummbheit zu glauben, die Absolute
Wabhrheit werde von Unwissenheit bedeckt. Wie konnte die Absolute Wahrheit als absolut bezeichnet
werden, wenn Unwissenheit Sie bedecken kénnte? Man kann fiir die Dualitdt der materiellen Welt nur
dann eine Erkldrung finden, wenn man die unvorstellbaren Energien des Absoluten anerkennt. Mit
anderen Worten: Die unermeBlichen Energien des Absoluten sind die Ursache fiir die Dualitéit. Durch
Seine unvorstellbare Energie schafft die Absolute Wahrheit, ohne Sich auch nur im geringsten zu
verdndern, die gesamte kosmische Manifestation und die Lebewesen. Er gleicht in dieser Hinsicht dem
Stein der Weisen, der unbegrenzte Mengen Gold produzieren kann, ohne sich zu wandeln. Da die
Absolute Wabhrheit iiber solch unvorstellbare Energie verfiigt, ist es nur toricht, zu glauben, Er konnte
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von Unwissenheit liberwiltigt werden. Selbst die Mannigfaltigkeit, die in IThm existiert, ist ein Ergebnis
dieser unvorstellbaren Energie, und somit gibt es keinen Zweifel daran, dal} die kosmische Manifestation
ein Produkt der unermeflichen Energie des Hochsten ist. Und wenn wir erkennen, daf3 der Hochste Herr
diese unvergleichliche Energie besitzt, gibt es fiir uns keine Dualitidt mehr.

Die Energie, die vom Hochsten Herrn ausgeht, ist ebenso Realitit wie der Hochste Herr Selbst. Es ist
also vollig falsch zu glauben, der Hochste Herr miisse Sich Selbst wandeln, um Seine hochste Energie zu
manifestieren. In diesem Zusammenhang 148t sich noch einmal das Beispiel vom Stein der Weisen
anfiihren, der unverindert bleibt, obwohl er unbegrenzte Mengen Gold erzeugt. Die Weisen bezeichnen
daher den Hochsten als »das allem Existierenden zugrundeliegende Element« oder »als die Ursache der
kosmischen Manifestation«.

Das Beispiel des Mannes, der ein Seil mit einer Schlange verwechselt, findet auch hier seine
Anwendung: Wenn man ein Seil fiir eine Schlange hilt, ist dies ein Beweis dafiir, da man weil}, wie
eine Schlange aussieht. Wie sonst konnte man das Seil mit einer Schlange verwechseln? Daher ist der
Gedanke an eine Schlange an sich nicht falsch. Falsch ist lediglich, da man das Seil fiir eine Schlange
hilt. Wenn jemand fest davon iiberzeugt ist, dal das Seil vor ihm eine Schlange ist, befindet er sich in
Unwissenheit. Doch die Vorstellung, da3 es eine Schlange gibt, ist an sich keine Unwissenheit. Ein
anderes Beispiel mag dies verdeutlichen. Wenn man z. B. glaubt, das Wasser in der Fata Morgana sei
wirkliches Wasser, ist das ein Irrtum; doch das bedeutet nicht, daBl es kein Wasser gibt. Wasser ist
Wirklichkeit, doch der Gedanke, es gebe Wasser in der Wiiste, ist eine Tduschung. Ebenso ist auch die
kosmische Manifestation keineswegs falsch, wie Sankaracarya behauptet. Nichts in der materiellen Welt
ist falsch. Jeder, der die Mayavada-Theorie akzeptiert und glaubt, die materielle Manifestation sei
unwirklich, zeigt damit, daB er sich in gro3ter Unwissenheit befindet. Im Gegensatz zu solchen Unwis-
senden erkennen die Vaisnava-Philosophen, da} die kosmische Manifestation ein Produkt der
unvorstellbaren Energie des Herrn ist.

Das wichtigste Wort in den Veden, das Wort »A. U. M.« bzw. »om«, genannt pranava omkara, ist die
Klangreprisentation des Hochsten Herrn. Deshalb ist das omkara als die erhabenste Klangschwingung
anzusehen. Sankardcarya jedoch verkiindete filschlich, fat rvam asi sei die hochste Klangschwingung
der Veden. Omkara ist die Quelle aller Energien des Hochsten Herrn, und somit unterlag Sankaracarya
einem groflen Irrtum, als er behauptete, tat tvam asi sei die erhabenste Klangschwingung. Das tat tvam
asi ist namlich nur zweitrangig, denn es ist nur eine teilhafte Reprisentation der Veden. In der
Bhagavad-gita betont der Hochste Herr ganz besonders die Wichtigkeit des omkara, und auch im
Atharva-veda und in der Manditkya Upanisad wird auf das omkara besonders hingewiesen. Ebenso mif3t
Srila Jiva Gosvami dieser erhabenen Klangschwingung in seiner Bhagavata-sandharbha groBe Bedeu-
tung bei. Er erklért dort: »Das omkara ist die vertraulichste Klangrepridsentation des Hochsten Herrn.«
Die Klangreprisentation oder der Name des Hochsten Herrn sind mit Thm Selbst identisch. Wenn man
daher stidndig Klangschwingungen wie »om« oder »Hare Krsna. Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare -
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« chantet, kann man von der Verunreinigung durch die
materielle Welt befreit werden. Im Narada-paricaratra wird dazu gesagt, dall der Hochste auf der Zunge
einer bedingten Seele tanzt, die solche transzendentalen Klangschwingungen chantet, und in der
Mandiikya Upanisad wird erklirt, dal die spirituelle Sicht dann ihre Vollkommenheit erreicht, wenn
man omkara hinzufiigt. In der spirituellen Welt, oder wenn man mit spirituellen Augen sieht, gibt es
nichts auler dem omkara bzw. om, dem Reprisentanten des Herrn. Doch ungliicklicherweise lehnte
Sankaracarya dieses »om« als das wichtigste Wort ab und erklirte vollig unbegriindet tar rvam asi zur
erhabensten Klangschwingung der Veden. An dem Umstand, daB er soviel Wert auf das zweitrangige
Wort »tat tvam asi« legte, und dabei das wichtigste Wort »omkara« aul3er acht lieB, wird deutlich, dal3 er
seine indirekte Interpretation der direkten Interpretation der Schriften vorzog.
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21. KAPITEL

Weitere Gespriiche mit Prakasananda Sarasvati

Sripﬁda Saflkarﬁcﬁrya entstellte das Krsna-BewuBtsein, das im Purusa Vedanta beschrieben wird,
indem er statt der direkten Interpretation seine eigene Auslegung propagierte. Eigentlich war er nicht
dazu berechtigt, denn solange man nicht alle Aussagen des Vedanta-siitra als fiir sich selbst sprechend
anerkennt, sollte man gar nicht erst versuchen, den Vedanta zu studieren. Die Verse des Vedanta-siitra
nach eigenem Gutdiinken auszulegen ist der schlechteste Dienst, den man den in sich selbst
vollkommenen Veden erweisen kann.

Das pranava omkara wird als die Klanginkarnation des Hochsten Personlichen Gottes angesehen und
ist als solche ewig, unbegrenzt, transzendental und unzerstorbar. Es, das omkara, hat keinen Anfang;
vielmehr ist Es der Anfang, die Mitte und das Ende alles Existierenden. Wenn man dies verwirklicht hat,
erlangt man Unsterblichkeit. Man sollte aulerdem wissen, dall Sich das omkara als die Représentation
des Hochsten in jedem Herzen befindet. Jeder, der daher versteht, dal3 omkara und Visnu eins sind und
alles durchdringen, hat niemals Grund zum Klagen, sondern hat die Moglichkeit, selbst wenn er bis
dahin ein Siidra war, die Vollkommenheit des Lebens zu erreichen.

Das omkara hat zwar keine materielle Form, doch erweiterte Es Sich stindig ins Unendliche und
besitzt daher eine unbegrenzte Form. Wenn man das omkara versteht, kann man von der Dualitédt der
materiellen Welt befreit und im absoluten Wissen verankert werden. Daher ist das omkara die
segensreichste Reprisentation des Hochsten Herrn.

Man sollte nicht so toricht sein, diese Beschreibung der Upanisaden falsch zu interpretieren und zu
denken, das omkara, die Klangrepridsentation des Herrn, befinde Sich nur deshalb in der materiellen
Welt, weil der Hochste Gott unfihig sei, personlich in Seiner urspriinglichen Gestalt unter uns zu
erscheinen. Durch diese falsche Interpretation zieht man das omkara auf die materielle Ebene herab, was
leicht zu der Ansicht verleitet, die Lobpreisung des omkara sei eine maBlose Ubertreibung. In
Wirklichkeit ist das omkara ebenso gut wie jede andere Inkarnation des Hochsten Herrn.

Der Herr erscheint in unzihligen Inkarnationen, von denen das omkara Seine Klanginkarnation ist.
Dies wird in der Bhagavad-gita im 25. Vers des Zehnten Kapitels bestitigt, wo der Hochste Herr sagt:
»Von den Silben bin Ich das omkara«. Das bedeutet, dafl das omkara von Krsna nicht verschieden ist.
Die Unpersonlichkeitsanhdnger machen den Fehler, dem omkara mehr Bedeutung beizumessen als dem
Hochsten Persénlichen Gott Sri Krsna; doch in Wirklichkeit ist jede Inkarnation, die den Hochsten Herrn
reprasentiert, nicht von IThm verschieden. Eine solche Inkarnation oder Reprisentation ist im absoluten
Sinne ebenso gut wie der Hochste Herr Selbst. Das omkara ist daher die endgiiltige Reprisentation aller
Veden. Die vedischen mantras bzw. Hymnen besitzen nur deshalb transzendentale Kraft, weil sie das
omkara enthalten.

Die Vaisnavas interpretieren das omkara (A. U. M.) auf folgende Weise: Der Buchstabe » A« weist
auf Krsna, den Hochsten Personlichen Gott, hin; der Buchstabe »U« bedeutet Krsnas ewige Gefihrtin,
Srimati Radharani, und der Buchstabe »M« bezieht sich auf den ewigen Diener des Hochsten Herrn, das
Lebewesen. Sankaracarya hielt das omkara nicht fiir so wichtig, doch es ist eine Tatsache, daf iiberall in
den Veden, im Ramdyana, in den Puranas und im Mahabhdrata wiederholt das om zu finden ist. Mit
dieser transzendentalen Klangschwingung wird in allen vedischen Schriften die Herrlichkeit des
Hochsten Personlichen Gottes gepriesen.
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Sri Caitanya verurteilte also entschieden den Versuch Sankaracaryas, den Vedanta indirekt
auszulegen, und gab dann Seine direkten Erkldrungen ab, die die anwesenden sannydsis iiberaus
begeisterten. Nachdem sie die direkte Interpretation des Vedanta-sitra von Sri Caitanya vernommen
hatten, stand einer der sannyasts auf und sagte: » O Sripada Caitanya, Du hast vollkommen recht, wenn
Du die indirekten Interpretationen des omkdara ablehnst. Gliicklich sind diejenigen, die Deine
Erkldarungen als die einzig richtigen erkennen. Im Grunde wissen wir alle, dal die Interpretationen
Sankaras kiinstlich sind und lediglich auf seinen eigenen Vorstellungen beruhen, doch weil wir uns der
Mayavadi Sekte zugehorig fiihlten, nahmen wir die Erklirungen Sankaracaryas vorbehaltlos als richtig
hin. Wir wiirden uns gliicklich schitzen, wenn Du giitigerweise die direkte Interpretation des
Vedanta-sitra weiter fortfiihren wiirdest.«

Daraufhin begann Sri Caitanya, jeden einzelnen Aphorismus des Vedanta-sitra in seiner wirklichen
Bedeutung zu erkldren. Dabei gab Er auch eine genaue Definition des Wortes »Brahman«; Er sagte:
»Brahman« bedeutet »das GroBte«, und mit dem GroBten ist der Hochste Personliche Gott gemeint. Der
GrofBite muf} alle sechs transzendentalen Fiillen in Sich bergen, und so ist der Hochste Personliche Gott
die Quelle allen Reichtums, allen Ruhms, aller Kraft, aller Schonheit, allen Wissens und aller Entsagung.
Als Sri Krsna personlich auf der Erde gegenwiirtig war, entfaltete Er alle diese sechs Fiillen. Niemand
war reicher als St Krsna, und niemand war gelehrter, schoner, stirker, beriihmter oder entsagungsvoller
als Er. Die Hochste Person, Sri Krsna, ist das Hochste Brahman. Dies wird auch von Arjuna im Zehnten
Kapitel der Bhagavad-gita bestitigt, wo er den Herrn als pararir brahma, das Hochste Brahman,
anspricht. Weil Sii Krsna der param brahma ist, ist Er die Hochste Absolute Wahrheit, Paratattva.
Gleichzeitig sind Sein Reichtum, Sein Ruhm, Seine Kraft, Seine Schonheit, Sein Wissen und Seine
Entsagung ohne jede Spur von materieller Verunreinigung. Alle spirituellen und transzendentalen
Themen der vedischen Verse und Hymnen beziehen sich eindeutig auf den Hochsten Personlichen Gott
Sri Krsna. Immer wenn das Wort »brahma« in den Veden gebraucht wird, ist also Krsna, der Hochste
Personliche Gott, gemeint. Der intelligente Leser ersetzt daher jedesmal das Wort »brahma« durch
»Krsna«.

Der Hochste Personliche Gott ist transzendental zu den materiellen Erscheinungsweisen der Natur,
und Er besitzt unzédhlige spirituelle Eigenschaften. Wenn man dennoch behauptet, der Hochste sei
unpersonlich, leugnet man damit die Manifestation Seiner spirituellen Energien. Der Hochste
Personliche Gott besitzt zahllose spirituelle Energien; wer also nur die unpersonliche Entfaltung Seiner
Energie anerkennt, erkennt Ihn, die Absolute Wahrheit, nicht in Seiner ganzen Fiille an. Wenn man die
Absolute Wahrheit vollkommen erkennen will, mu3 man auch die spirituelle Mannigfaltigkeit
miteinbeziehen, die transzendental zu den materiellen Erscheinungsweisen der Natur ist. Die
unpersonliche Philosophie ist unvollkommen, denn sie vermeidet es sorgsam, sich mit dem Hochsten
Herrn zu befassen.

In allen vedischen Schriften wird einstimmig erklért, dal3 man den Hochsten Personlichen Gott nur
durch hingebungsvolles Dienen erkennen kann. Hingebungsvolles Dienen fiir den Hochsten Herrn
beginnt, wenn man von Ihm hort. Es gibt insgesamt neun verschiedene Aktivititen im gottgeweihten
Dienen, von denen Horen die wichtigste ist; danach folgen Chanten, sich an den Herrn erinnern, Thm
dienen, Thn verehren, Ihm Gebete darbringen, Ihm gehorchen, mit Ihm Freundschaft schlieBen und Thm
alles hingeben. Auf diese Weise kann man die hochste Vollkommenheit erreichen und den Hochsten
Personlichen Gott verstehen. Die obengenannten neun Vorgédnge nennt man abhidheya - die Ausfiihrung
des hingebungsvollen Leben.

Die Praxis hat gezeigt, daB jeder, der einmal Krsna-BewuBtsein entwickelt hat, nie wieder ein anderes
BewuBtsein annehmen will. Die Bewegung fiir Krsna-BewufBtsein gibt jedem die Moglichkeit, seine
schlafende Liebe zu Krsna, dem Hochsten Personlichen Gott, wiederzuentwickeln. Die Erweckung der
Liebe zu Gott wird auch als das hochste Interesse des Menschen bezeichnet. Jeder, der sich im
transzendentalen Dienens im bedingten hingebungsvollen Dienen beschiftigt, kann seine ewige
liebevolle Beziehung zu S1i Krsna verwirklichen, und sowie er dann Empfindungen transzendentaler
Liebe mit Krsna austauscht, wird der Hochste allmihlich sein personlicher Freund. Auf dieser Stufe
kann sich der Gottgeweihte seines ewigen und gliickseligen Lebens erfreuen. Die einzige Aufgabe des
Vedanta-sitra ist es, die Menschen zu lehren, ihre verlorene Beziehung zum Hochsten Herrn
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wiederherzustellen, sich im hingebungsvollen Dienen zu beschiftigen und schlieBlich das hochste Ziel
des Lebens, Liebe zu Gott, zu erreichen. Das Vedanta-siitra lehrt ausschlielich diese drei Prinzipien des
transzendentalen Lebens.

Nachdem Sri Krsna Caitanya auf direkte Weise jeden Vers des Vedanta-sitra erklirt hatte, erhob sich
der fortgeschrittenste Schiiler Prakasananda Sarasvatis und pries St Caitanya als den Hochsten Personli-
chen Gott Narayana. Er bewunderte die Kommentare des Herrn sehr und sagte daher vor allen anderen
sannyasts: »Deine Erkldarungen zu den Upanisaden und dem Vedanta-sitra sind so wunderbar, dal3 wir
ganz vergessen, da wir zur Mayavadi-Sekte gehdren. Wir miissen zugeben, daB Sankaracaryas
Auslegungen imagindr sind. Wir haben diese irrefiihrenden Erkldrungen nur aufgrund sektiererischer
Uberlegungen akzeptiert, doch in Wirklichkeit stellten uns seine Spekulationen niemals so recht
zufrieden. Deine Erkldrungen jedoch haben uns die Augen gedffnet. Wir erkennen jetzt, da3 es nicht
genliigt, nur in die Lebensstufe des sannydsa einzutreten, um von der materiellen Verstrickung befreit zu
werden. Am meisten aber miissen wir Dir dafiir dankbar sein, da3 Du uns die Bedeutung des Verses
»harer nama harer nama harer namaiva kevalam« deutlich machtest. »Es gibt keine andere
Moglichkeit, selbstverwirklicht zu werden, als durch hingebungsvolles Dienen.« Niemand kann aus der
Gewalt der materiellen Natur befreit werden, ohne sich im hingebungsvollen Dienen zu beschiftigen. In
diesem Zeitalter ist es uns besonders leicht gemacht, denn schon allein durch das Chanten von »Hare
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« kann
man die hochste Vollkommenheit erreichen.«

Im Srimad-Bhagavatam wird im 14. Kapitel des Zehnten Cantos erklirt, daB ein Mensch, der den
Pfad des hingebungsvollen Dienens verld3t und sich statt dessen abplagt, um Wissen zu erlangen, als
einziges Ergebnis seiner Anstrengungen die Schwierigkeiten erntet, die er auf sich nehmen muf3, um den
Unterschied zwischen materieller und spiritueller Natur zu verstehen. Solch ein Mensch wird mit
jemandem verglichen, der versucht, Reis aus bereits leergedroschenen Hiilsen zu gewinnen - er strengt
sich vergeblich an. Daher wird auch in diesem Vers des Srimad-Bhagavatam gesagt, daB jemand, der
den hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn aufgibt und sich irrtiimlich fiir befreit hilt, niemals die
wirkliche Befreiung erreicht. Im Gegenteil, selbst wenn er unter groen Anstrengungen und mit Hilfe
strenger BuBlen und Opfer das brahmajyoti erreicht, mufl er doch wieder auf die materielle Ebene
zuriickfallen, weil er nicht Zuflucht bei den Lotosfiilen des Hochsten Herrn gesucht hat.

Das Hochste Brahman kann nicht unpersonlich sein, denn wie konnte Es sonst die sechs
transzendentalen Fiillen besitzen? In allen Veden und Puranas wird bestitigt, dall der Hochste
Personliche Gott voller spiritueller Energien ist. Unwissende Menschen jedoch glauben nicht an die
Energien des Hochsten und verspotten daher Seine transzendentalen Spiele und Taten. Sie bezeichnen
statt dessen den transzendentalen Korper ST Krsnas als eine Schopfung der materiellen Natur und bege-
hen somit das groBte Vergehen, das man sich denken kann. Wir jedoch sollten die Erkldrungen Sii
Caitanyas akzeptieren, die Er den Mayavadi-sannydsis vortrug.

Die individuelle Personlichkeit der Hochsten Absoluten Wahrheit wird im Srimad-Bhéagavatam im 9.
Kapitel des Dritten Cantos beschrieben, wo es heilit: »O mein Hochster Herr, Deine transzendentale Ge-
stalt, die ich nun mit eigenen Augen vor mir sehe, besteht aus unwandelbarer spiritueller Freude, und sie
ist nicht im geringsten von den materiellen Erscheinungsweisen verunreinigt. Von dieser Form, die die
vollkommene Manifestation der Absoluten Wahrheit ist, geht eine leuchtende Ausstrahlung aus. O
Uberseele in allen Herzen, Schopfer der kosmischen Manifestation, ich will mich Dir nun hingeben! O
Krsna, o segensreiches Universum, Du bist in Deiner urspriinglichen Gestalt erschienen, damit wir
bedingten Seelen Dich verehren konnen. Wir erkennen Dich entweder in der Meditation oder bei der
direkten Verehrung. Torichte Menschen, die stark von der materiellen Natur verunreinigt sind, wissen
die Bedeutung Deiner transzendentalen Gestalt nicht zu schitzen und gleiten so zur Holle hinab.«

Diese Aussage wird ebenfalls in der Bhagavad-gita im 11. Vers des Neunten Kapitels bestdtigt, wo
Krsna sagt: »Nur die Unwissenden verspotten mich, wenn Ich in einer menschlichen Form erscheine. Sie
kennen nicht Mein transzendentales Wesen und wissen nicht, daf3 Ich der Besitzer, der Erhalter und der
Herr der gesamten Schopfung bin.« Im 19. und 20. Vers des Sechzehnten Kapitels wird bestitigt, dafl
solche ddmonischen Menschen zur Holle gehen: »Die Mif3giinstigen und Boshaften, die Mich und Meine
Geweihten beneiden, und die die Niedrigsten unter den Menschen sind, werden von Mir in den Ozean
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der materiellen Existenz in die ddmonischen Arten des Lebens geworfen. Weil solche Menschen immer
wieder in ddmonischen Lebensformen geboren werden, konnen sie sich Mir niemals ndhern. Allméhlich
sinken sie in die abscheulichsten Formen des Daseins hinab.«

Im Vedanta-siitra wird vom ersten Vers an das Prinzip von Ursprung und Produkt (parinamavada)
gelehrt, doch Saﬁkarﬁcﬁrya versuchte absichtlich, diese Tatsache zu verbergen, um statt dessen seine
Theorie von der Umwandlung des urspriinglichen Zustandes propagieren zu konnen, die als vivartavata
bekannt ist. Er besall sogar die Dreistigkeit, zu behaupten, Vyasadeva sei ein Fehler unterlaufen, als er
erklirte, die Absolute Wahrheit sei eine spirituelle Personlichkeit. In Wirklichkeit jedoch ist Sankara
derjenige, der sich im Irrtum befindet, denn alle vedischen Schriften, einschlieBlich der Puranas,
stimmen darin iiberein, da der Hochste Herr das personliche Zentrum der spirituellen Energie und
Mannigfaltigkeit ist. Doch weil die Mayavadi-Philosophen trotz ihrer eigenen Unzuldnglichkeit von
Stolz verblendet sind, konnen sie nicht die Mannigfaltigkeit der spirituellen Energie einsehen. Sie haben
statt dessen die falsche Vorstellung, die spirituelle Mannigfaltigkeit unterscheide sich nicht von der
Dualitit in der materiellen Welt. Und da sie vollig von dieser imagindren Annahme in die Irre gefiihrt
sind, verhohnen sie die transzendentalen Spiele des Hochsten Personlichen Gottes. Solche Narren sind
niemals imstande, die spirituellen Aktivititen des Hochsten zu begreifen, und halten Thn daher fiir eine
Schopfung der materiellen Natur. Dies ist eines der groBten Vergehen, die ein Mensch begehen kann. Sii
Caitanya erkldarte aus diesem Grund unmiBverstindlich: »Krsnas transzendentale Gestalt ist
sac-cid-ananda vigraha - ewig, voller Wissen und voller Gliickseligkeit -, und Er ist stindig in Seine
transzendentalen Spiele vertieft, die voller spiritueller Vielfalt sind.«

Der Lieblingsschiiler Prakasanandas fafte die Erklirungen Sri Caitanyas mit folgenden Worten
zusammen: »Wir hatten den Pfad, der zur spirituellen Verwirklichung fiihrt, verlassen und ergingen uns
statt dessen in unsinnigen Erorterungen. Die Mayavadi-Philosophen, die ernsthaft darum bemiiht sind,
befreit zu werden, sollten sich im hingebungsvollen Dienst fiir Krsna beschiftigen, statt ihre Zeit mit
sinnlosem Gerede zu vergeuden. Wir geben zu, daB die Kommentare Sankaracaryas die wahre
Bedeutung der vedischen Schriften entstellen. Einzig und allein die Erklirungen Sri Caitanyas sind
annehmbar, denn alle anderen Interpretationen sind vollig nutzlos.«

Nachdem Prakasanandas Lieblingsschiiler seinen Irrtum eingestanden hatte, begann er »Hare Krsna,
Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« zu chanten,
und als Prakasananda Sarasvatt dies sah, bekannte auch er, dafB Saﬁkarﬁcﬁryas Interpretationen des
Vedanta-siitra nicht dessen wahre Bedeutungen wiedergaben. Er sagte: »Sankaracarya wollte die Lehre
vom Einssein bestétigen, und daher blieb ihm nichts anderes iibrig, als den Vedanta auf falsche Weise zu
interpretieren. Denn hitte er den Hochsten Personlichen Gott anerkannt, so hitte er seiner eigenen Lehre
widersprochen; daher versuchte er, durch irrefilhrende Wortspielereien die wahre Bedeutung des
Vedanta-siitra zu verschleiern. Jeder Autor, der wie Saﬁkarﬁcérya seine eigenen Ansichten zum besten
geben will, muf} die Aussage des Vedanta-siitra durch falsche Interpretation verschleiern.

Es ist ein Vergehen, iiber die vedischen Schriften zu spekulieren. Dennoch versuchten sich Sankara
und noch viele andere materialistische Philosophen wie Kapila, Jaimini, Gautama, Astavakra und Patafi-
jali darin, ihre eigenen philosophischen Auslegungen der Veden zu fabrizieren. Der Logiker Jaimini und
seine Anhinger z. B. lieBen das eigentliche Ziel der Veden, namlich gottgeweihtes Dienen, vollig auller
acht und versuchten statt dessen zu beweisen, daf3 die Absolute Wahrheit der materiellen Welt
untergeordnet ist. Nach ihrer Meinung sollten wir nur unsere materiellen Pflichten so gut wir kénnen
befolgen. Dadurch wiirde Gott - so glauben sie - so sehr mit uns zufrieden sein, da3 Er uns jeden
Waunsch erfiillen wiirde.

Im Gegensatz zu Jaimini versuchte der Atheist Kapila zu verbreiten, daf}3 es keinen Gott gebe, der
diese materielle Welt geschaffen habe. Um seine Theorie zu beweisen, analysierte Kapila die materiellen
Elemente und ihre mannigfachen Kombinationen und behauptete dann, sie seien die Ursache der
Schopfung.

Auch Gautama und Kanada maBlen den materiellen Elementen grofle Bedeutung bei und versuchten
zu Dbeweisen, dal die Atomenergie der Ursprung der Schopfung ist. Wieder andere
Unpersonlichkeitsanhinger und Monisten wie Astavakra behaupteten, die unpersonliche Ausstrahlung
Krsnas, das brahmajyoti, sei das Hochste. Pataiijali schlieBlich, eine der groften Autorititen auf dem
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Gebiet des yoga, bemiihte sich, durch Meditation eine imaginidre Form des Hochsten Herrn wahrzuneh-
men.

Zu all diesen Philosophien 148t sich zusammenfassend sagen, da} die jeweiligen materialistischen
Philosophen mit ihnen lediglich den Versuch unternommen haben, den Hochsten Personlichen Gott
auszuklammern, um so ihre eigenen Vorstellungen durchzusetzen. Doch der groBe Weise Vyasadeva,
eine Inkarnation Gottes, studierte all diese philosophischen Spekulationen genau und verfaflite als
Antwort das Vedanta-sitra. Im Vedanta-siitra werden einfach nur die ewige Beziehung der Lebewesen
zum Hochsten Personlichen Gott behandelt, das daraus resultierende hingebungsvolle Dienen und das
Erreichen der urspriinglichen Liebe zu Gott. Zu Beginn des Vedanta-siitra steht der Vers »janmady asya
yatah«, den Vyasadeva auch an den Anfang des Srimad-Bhagavatam setzte, und der besagt, daBl die
hochste Ursache alles Existierenden eine bewuBte, transzendentale Person ist.

Die Unpersonlichkeitsanhidnger erklidren zwar, die unpersonliche Ausstrahlung des Hochsten Herrn,
das brahmajyoti, befinde sich jenseits der materiellen Natur, doch das hindert sie nicht zu behaupten, der
Hochste Personliche Gott, der Ursprung dieser Ausstrahlung, sei von den Erscheinungsweisen der
materiellen Natur verunreinigt. Das Vedanta-sitra dagegen beweist eindeutig, dal der Hochste nicht nur
transzendental zu den materiellen Erscheinungsweisen ist, sondern daB3 Er auch unzihlige
transzendentale Eigenschaften und Energien besitzt. Die materialistischen Spekulanten haben eins
gemeinsam: Alle leugnen sie die Existenz des Hochsten Herrn, Sri Visnu, denn es ist ihnen vor allem
daran gelegen, ihre eigenen Theorien aufzustellen, um so die Bewunderung der unschuldigen Menge zu
ernten. Die Ungliicklichen, die sich von diesen atheistischen Philosophen faszinieren lassen, werden
durch sie so sehr verwirrt, dafl sie niemals das wirkliche Wesen der Absoluten Wahrheit verstehen
konnen. Es wird ihnen hiermit dennoch geraten, dem Beispiel der groen Seelen, den mahdjanas zu
folgen. Aus dem Srimad-Bhagavatam erfahren wir, daB es zwolf mahdjanas gibt: 1) Brahma, 2) Siva, 3)
Narada, 4) Vaivasvata Manu, 5) Kapila (nicht der Atheist, sondern der urspriingliche Kapila, eine
Inkarnation Krsnas), 6) die Kumiaras, 7) Prahlada, 8) Bhisma, 9) Janaka, 10) Bali, 11) Sukadeva
Gosvami und 12) Yamaraja.

Im Mahabharata wird erklirt, daf} es keinen Sinn hat, iiber die Absolute Wahrheit zu argumentieren,
denn es gibt zu viele verschiedene philosophische Ansichten, und jeder der Philosophen beharrt auf sei-
nem eigenen Standpunkt, ohne eine andere Auffassung gelten zu lassen. Wenn man daher die wirkliche
Bedeutung der religiosen Prinzipien verstehen will, was durch die unterschiedlichen Philosophen recht
schwierig geworden ist, sollte man dem Beispiel der mahajanas, der groBBen Seelen folgen, die oben
aufgezihlt sind. Nur so kann man das gewiinschte Ziel erreichen.

Die Lehren Sri Caitanyas sind wie Nektar, und sie beinhalten alles, was der ernsthafte Schiiler
bendtigt, um Fortschritte im spirituellen Leben zu machen; jeder, der die Vollkommenheit erlangen will,
soll ihnen folgen.



150

22. KAPITEL

Prakasananda Sarasvati gibt sich hin

Nachdem die Mayavadi-sannyasts Anhinger St Caitanya Mahaprabhus geworden waren, pflegten
viele Gelehrte und viele empfingliche Menschen nach Benares zu kommen, um Sri Caitanya
kennenzulernen. Natiirlich konnten sie Thn nicht alle in Seinem Haus besuchen, und so stellten sie sich in
langen Reihen am Wegesrand auf, um Sri Caitanya wenigstens sehen zu kénnen, wenn Er in die Tempel
von ViSvanatha und Bindhu-madhava ging. Als Er wieder einmal in Begleitung Seiner Gefihrten
Candrasekhara Acarya, Paramananda, Tapana MiSra, Sanatana Gosvami und anderer die Tempel
besuchte, sang Er:

hari haraya namah krsna yadavaya namah
gopala govinda rama Srt madhusiidana

Und wihrend Er chantete und tanzte, versammelten sich Tausende von Menschen um Thn und
stimmten laut in Seinen Gesang ein, worauf sich die transzendentalen Schwingungen zu einem tonenden
Brausen vereinigten. Der kirtana war so gewaltig, dall Prakasananda Sarasvati, der in der Nihe weilte,
neugierig mit Seinen Schiilern herbeikam, und sowie er den strahlendschonen Herrn, der auch als
»Gaurasundara« bekannt ist, und dessen Gefihrten voller Ekstase tanzen sah, schlof3 er sich ihnen an und
begann ebenfalls zu singen: »Hari! Haril« Die Einwohner von Benares waren auBler sich vor
Begeisterung, als sie Sri Caitanya so in Ekstase sahen; doch sobald der Herr die Mayavadi-sannydsis
bemerkte, hielt Er in Seiner immer grof3er werdenden Ekstase inne und horte auf zu tanzen. Sofort warf
sich Prakasananda Thm zu FiiBen, doch Sri Caitanya richtete ihn auf und sagte: »Du bist der geistige
Meister der gesamten Welt, der jagat-guru, und Ich bin nicht einmal einem deiner Schiiler ebenbiirtig.
Du solltest deshalb nicht einen Unwiirdigen wie Mich verehren, der es nicht wert ist, der Schiiler deines
Schiilers zu werden. Du bist wie das Hochste Brahman, und wenn Ich es zulasse, da3 du Mir zu Fiilen
fillst, lade Ich ein groBes Vergehen auf Mich. Obwohl du keine Unterschiede machst, da du iiber
jeglicher Dualitit stehst, solltest du dennoch, um den Menschen ein Beispiel zu geben, nicht so etwas
tun.

Prakasananda antwortete: »Ich habe friiher viel Schlechtes iiber Dich gesagt, und daher falle ich Dir
nun zu Fiilen, um mich von den siindhaften Reaktionen zu befreien.« Dann zitierte er einen Vers aus den
vedischen Schriften, in dem gesagt wird, daf} selbst eine befreite Seele wieder ein Opfer der materiellen
Verunreinigung wird, wenn sie ein Vergehen gegen den Hochsten Herrn begeht. Und aus dem Srimad-
Bhagavatam (Zehntes Canto, 34. Kapitel) fiihrte er eine Stelle an, wo beschrieben wird, wie Nanda
Maharaja von einer Schlange angegriffen wurde, die in ihrem friitheren Leben ein Halbgott mit Namen
Vidyadhara gewesen war. Als Krsna herbeikam, um Seinen Vater zu retten, und die Schlange mit Seinen
Lotosfiifen beriihrte, wurde diese von allen siindhaften Reaktionen befreit und nahm wieder ihren
ehemaligen Korper an. Als Sii Caitanya horte, daB Er mit Krsna gleichgesetzt wurde, protestierte Er
bescheiden - Er wollte damit zeigen, da3 niemand ein gewohnliches Lebewesen mit dem Hochsten Herrn
auf eine Stufe stellen soll. Obgleich Er Selbst der Hochste Personliche Gott ist, wehrte Er Sich dennoch
entschieden gegen diese Gleichsetzung, um uns zu lehren, dal niemand mit dem Hochsten Herrn
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verglichen werden darf, denn dies ist ein groBes Vergehen. SiT Caitanya wies immer wieder darauf hin,
dal Visnu, der Hochste Personliche Gott, unbegrenzt grof ist, wohingegen die Lebewesen, ganz gleich
wie bedeutend sie nach materiellen Gesichtspunkten auch sein mogen, immer winzig klein sind. Um
diese Aussage zu belegen, zitierte Er einen Vers aus dem Vaisnava-tantra des Padma Purana, in dem
erklart wird: »Wer den Hochsten Herrn mit einem gewohnlichen Lebewesen vergleicht - und sei es auch
mit einem der groBen Halbgétter wie Brahma oder Siva -, muB als Atheist angesehen werden.«

Prakasananda entgegnete jedoch: »Ich weil3, dal Du der Hochste Personliche Gott, Krsna, bist; doch
selbst wenn wir annehmen, dal Du nur ein groer Gottgeweihter bist, bist Du immer noch von uns zu
verehren, denn Du iibertriffst uns alle an Gelehrtheit und Erkenntnis. Als wir Dich beleidigten, begingen
wir das denkbar grofite Vergehen, und daher bitten wir Dich um Verzeihung.«

Im Srimad-Bhagavatam wird im 14. Kapitel des Sechsten Cantos erklirt, daB der Gottgeweihte der
Vollkommenste aller Transzendentalisten ist; es heillt dort: »Es gibt viele befreite und vollkommene
Seelen, doch die Geweihten des Hochsten Personlichen Gottes iibertreffen sie alle. Solche
Gottgeweihten sind immer ruhig und ausgeglichen, und sie sind so selten, dal man selbst unter
Millionen von Menschen vielleicht nur einen von ihnen findet.«

Prakasananda zitierte dann einen Vers aus dem 4. Kapitel des Zehnten Cantos, der besagt, dal3 man
Reichtum, Ruhm, Religiositit, Lebensdauer, den Segen hoherer Autorititen, und alles, was man sonst
noch besitzen mag, verliert, wenn man einen Gottgeweihten beleidigt.

Anschlielend fiihrte er noch einen Vers aus dem 5. Kapitel des Siebten Cantos an, der darauf
hinweist, dal alle Leiden einer bedingten Seele augenblicklich verschwinden, wenn sie die Lotosfiil3e
des Hochsten Herrn beriihrt. Doch die Gelegenheit, die Lotosfiile des Hochsten Herrn zu beriihren, kann
man nur dann erhalten, wenn man mit dem Staub von den Lotosfiilen eines reinen Gottgeweihten
gesegnet wird. Mit anderen Worten: Niemand kann ein reiner Gottgeweihter werden, ohne von einem
anderen reinen Geweihten des Herrn gesegnet worden zu sein.

Endlich sagte Prakasananda: »Bitte, o Herr, gewihre mir Zuflucht bei Deinen Lotosfiilen, denn nun
mochte ich ein Gottgeweihter werden.«

Daraufhin setzten sich Prakasananda Sarasvati und Sri Krsna Caitanya zusammen, und Prakasananda
sagte: »Alles, was Du sagtest, um die Widerspriiche in der Mayavada-Philosophie aufzuzeigen, findet
unsere Zustimmung, denn wir wissen, da} die Kommentare der Mayavadi-Philosophen voller Irrtiimer
sind. Besonders gefihrlich sind Sankaracaryas Kommentare zum Vedanta-siitra, die nur auf Spekulation
und Einbildung beruhen. Du aber hast die Verse des Vedanta-sitra und der Upanisaden nicht nach
eigenem Gutdiinken ausgelegt, sondern ihre wirkliche Bedeutung erklirt, und diese Erkldrungen haben
uns begeistert. Du besitzt alle Macht des Hochsten, denn niemand auBler dem Hochsten Personlichen
Gott hitte solche Erkldrungen abgeben konnen. - Bitte sei daher so giitig und erkldre den Vedanta weiter,
so dal} ich noch mehr durch Deine erleuchtenden Worte gesegnet werde.«

Sri Caitanya wehrte Sich abermals dagegen, von Prakasananda »Hochster Herr« genannt zu werden,
und erwiderte: »Lieber Herr, Ich bin nur ein gewohnlicher Sterblicher, und deshalb ist es Mir nicht mog-
lich, die wirkliche Bedeutung des Vedanta-siitra zu erkennen. Kein gewohnliches Lebewesen kann den
Vedanta mit Hilfe seines weltlichen Wissens interpretieren. Doch Vyasadeva, der eine Inkarnation
Narayanas ist, kennt die wahre Bedeutung dieses groBen Werkes. Um zu verhindern, daf3 skrupellose
Menschen durch ihre falschen Interpretationen andere in die Irre fiihren, schrieb er vorsorglich in Form
des Srimad-Bhagavatam seinen eigenen Kommentar zum Vedanta-siitra. Wenn der Verfasser selbst den
Sinn seines Werkes erkldrt, mufl man diese Erklidrung als maB3gebend betrachten, denn niemand kann die
wirkliche Absicht eines Autors verstehen, solange dieser nicht selbst eine Erkldrung zu seinem Buch
abgibt. Aus diesem Grund sollte man das Vedanta-sitra durch den Kommentar des Verfassers verstehen
-das Srimad-Bhagavatam.

Pranava oder omkara ist die gottliche Substanz der Veden. Omkara wird im Gayatri-mantra und in
vier besonderen Versen des Srimad-Bhagavatam niher erklirt. Diese Verse wurden zuerst Brahma
offenbart; Brahma verkiindete sie dann Narada, der sie seinerseits an Vyasadeva weitergab. Auf diese
Weise wurde das Srimad-Bhdagavatam durch eine lange Nachfolge von geistigen Meistern iiberliefert,
damit nicht jeder beliebige Dummkopf seinen eigenen Kommentar zum Vedanta abgeben und andere in
die Irre fiihren kann Srila Vyasadeva schrieb das Bhagavatam auf Anweisung Narada Munis nieder, um
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die Aphorismen des Vedanta genauer zu erkliren. Daher mul} jeder, der das Vedanta-sitra verstehen
will, als erstes das Srimad-Bhagavatam sorgfiltig studieren, das die Essenz allen vedischen Wissens
darstellt. Vyasadeva hatte nimlich die Essenz der Upanisaden im Vedanta-sitra zusammengefal3t, und
die Essenz des Vedanta-siitra wiederum ist das Srimad-Bhagavatam. Somit kann man all das, was in den
Upanisaden und im Vedanta-sitra erklart wird, direkt und unmilverstindlich im S‘rimad—Bhdgavatam
wiederfinden.

In der ISopanisad z. B. gibt es einen Vers, der die gleiche Bedeutung hat wie ein Vers aus dem 1.
Kapitel des Achten Cantos im Srimad-Bhagavatam. Es heifit dort: »Alles, was man in der kosmischen
Manifestation sieht, ist die Energie des Hochsten Herrn, die nicht von Ihm verschieden ist. Er
kontrolliert alle Lebewesen, und Er ist der Freund und Erhalter eines jeden. Wir sollten von der
Barmherzigkeit Gottes und den Dingen, die fiir uns vorgesehen sind, leben, und nicht das Eigentum
eines anderen fiir uns in Anspruch nehmen. Wenn man diese einfachen Regeln befolgt, kann man
gliicklich und in Frieden leben.

Die Upanisaden und der Vedanta haben also das gleiche Ziel wie das Srimad-Bhagavatam. Wenn
man das Bhagavatam sorgfiltig studiert, wird man fiir alle Inhalte der Upanisaden und des
Vedanta-siitra eine genaue Erklirung finden. Das Srimad-Bhagavatam befaBit sich mit den gleichen
Hauptthemen, die auch im Vedanta-sitra behandelt werden: 1) Wie man seine ewige Beziehung zum
Hochsten Herrn wiederaufnehmen kann. 2) Wie man entsprechend dieser Beziehung handelt, und 3) wie
man daraus den groBten Nutzen erfahren kann. Diese Themen bilden die Grundlage des Bhagavatam. Sti
Krsna Selbst erklidrt dazu: »Ich bin das hochste Zentrum aller Lebewesen, zu dem ein jedes seine
individuelle Beziehung hat, und Ich bin das hochste Wissen. Der Vorgang durch den man Mich
erreichen kann, wird abhidheya genannt, und durch abhidheya kann man die hochste Vollkommenheit
des Lebens, Liebe zu Gott, erreichen.

Dann erliuterte St Caitanya in kurzen Worten die vier wichtigsten Verse des Bhagavatam. Er sagte:
»Niemand kann den Hochsten Herrn von sich aus verstehen, und erst recht nicht Seine transzendentalen
Eigenschaften, Seine transzendentalen Spiele oder Seine sechs unbegrenzten Fiillen. Diese Dinge sind
weder durch intellektuelle Spekulationen noch durch akademische Bildung zu erfassen, sondern, wie in
der Bhagavad-gita erklirt wird, nur durch die Gnade des Hochsten Herrn.

Der Herr existierte bereits vor der materiellen Schopfung; daher gingen die Bestandteile der
materiellen Welt, die Natur und die Lebewesen, aus Thm hervor und werden nach ihrer Vernichtung
wieder in Thn zuriickkehren. Die gesamte Schopfung wird von Thm erhalten, und jede Manifestation, die
wir sehen, ist nur eine Umwandlung Seiner dufleren Energie. Wenn der Hochste Herr die duflere Energie
wieder in Sich zuriickzieht, geht alles Existierende in Ihn ein. Im ersten der vier wichtigsten Verse des
Bhagavatam sagt der Hochste Personliche Gott dreimal »aham« (Ich), um zu betonen, daf} Er alle sechs
transzendentalen Fiillen besitzt. Wer die spirituelle Gestalt und das Wesen des Hochsten Herrn nicht
anerkennen kann oder gar glaubt, Er habe iliberhaupt keine Form, wird damit eines Besseren belehrt.

Neben der dulleren und der mittleren Energie, d. h. der kosmischen Welt, den Lebewesen und den
relativen Energien, besitzt der Herr auch eine innere Energie, die im Gegensatz zur dulleren Energie
nicht durch die drei gunas manifestiert wird.

Wer die wesenseigene Position der Lebewesen in der spirituellen Welt versteht, verfiigt iiber vedyam,
vollkommenes Wissen. Man kann den Hochsten Herrn nicht dadurch erkennen, dal man sich lediglich
mit der materiellen Welt und den bedingten Seelen befalit. Doch jeder, der in vollkommenem Wissen
griindet, ist frei vom Einfluf der duB3eren Energie und kennt daher keine Unwissenheit mehr.

Erst wenn man vom Bann der duBleren Energie befreit ist, kann man das wirkliche Wesen des
Hochsten Herrn verstehen. Das hingebungsvolle Dienen fiir den Hochsten Herrn ist das einzige Mittel,
Ihn zu erreichen; jeder kann hingebungsvolles Dienen praktizieren - ganz gleich in welchem Land, in
welcher Atmosphidre und unter welchen Umstidnden. Hingebungsvolles Dienen steht iiber den vier
Prinzipien der Religiositit und sogar iiber Befreiung. Schon im Anfangsstadium ist es transzendental zur
hochsten Form der Befreiung.

" Die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur - saffva (Reinheit), rajo (Leidenschaft) und rama (Unwissenheit).
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Jeder, ungeachtet seiner Kaste, Rasse, Hautfarbe, Nationalitit oder Abstammung, sollte sich daher an
einen geistigen Meister wenden, um sich von diesem im hingebungsvollen Dienen unterrichten zu
lassen. Der eigentliche Sinn unseres Lebens besteht darin, unsere schlafende Liebe zu Gott zu erwecken;
denn daran mangelt es uns allen am meisten. Auf welche Weise diese Liebe zu Gott entwickelt werden
kann, wird eingehend im Srimad-Bhagavatam beschrieben, wo nicht nur theoretisches Wissen gegeben
wird, sondern auch bereits verwirklichtes, also praktisches. Vollkommenes Wissen erlangt man, wenn
man die Lehren des geistigen Meisters verwirklicht.
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Das Srimad-Bhagavatam

Unter »Wissen« versteht man »Informationen aus den Schriften«, und »Wissenschaft« bedeutet die
»praktische Verwirklichung dieses Wissens«. Mit anderen Worten: Wissen, das man unter der kundigen
Filhrung des autorisierten geistigen Meisters aus den Schriften empfingt und verwirklicht, ist
wissenschaftliches Wissen; wenn man dieses Wissen jedoch durch intellektuelle Spekulationen
interpretiert, wird es relativ. Indem man die Informationen aus den Schriften wissenschaftlich versteht,
d. h. unter der Anleitung des geistigen Meisters praktisch verwirklicht, bekommt man ein echtes
Verstindnis von den Aspekten des Hochsten Personlichen Gottes. Die transzendentale Gestalt des Hoch-
sten Personlichen Gottes unterscheidet sich von allen materiellen Manifestationen und wird deshalb auch
nicht von den Vorgingen in der materiellen Welt beeinfluf3t. Dies ist fiir eine bedingte Seele so schwer
zu begreifen, daB3 jeder, der die spirituelle Gestalt des Hochsten Herrn nicht wissenschaftlich versteht,
unweigerlich zu einem Unpersonlichkeitsanhéinger wird. Wer unter dem Einflu3 der materiellen Energie
steht, kann die spirituelle Gestalt des Hochsten Herrn nicht erkennen, und solange man nicht die
transzendentale Gestalt des Hochsten Personlichen Gottes erkennt, kann man Gott auch nicht wirklich
lieben. Solange man nicht versteht, dal3 der Herr eine transzendentale Gestalt hat, ist die sogenannte
Liebe zu Gott unecht, und man ist der Vollkommenheit des menschlichen Lebens noch fern. Die
Geweihten des Hochsten Herrn jedoch sehen, dhnlich wie man die fiinf grobstofflichen Elemente Erde,
Wasser, Feuer, Luft und Ather sowohl in den Korpern der Lebewesen als auch auB3erhalb erkennen kann,
den Hochsten Personlichen Gott sowohl innerhalb als auch auBerhalb der kosmischen Manifestation.

Die reinen Gottgeweihten sind sich vollig bewul3t, da3 es ihre Pflicht ist, dem Hochsten Personlichen
Gott zu dienen, und daB sie alles, was es gibt, in ihren Dienst fiir den Herrn miteinbeziehen konnen. Weil
ein Gottgeweihter vom Hochsten im Innersten seines Herzens gesegnet worden ist, kann er den Herrn
iiberall sehen. Das Srimad-Bhagavatam beschreibt diese enge Beziehung zwischen dem Gottgeweihten
und dem Herrn im 2. Kapitel des Elften Cantos wie folgt: »Einen Gottgeweihten, dessen Herz mit dem
Seil der Liebe fest an die LotosfiiBe des Hochsten Herrn gebunden ist, verldt der Herr niemals - selbst
dann nicht, wenn sich der Geweihte nicht bewuf3t an den Hochsten erinnert. Solch ein Mensch wird ein
erstklassiger Gottgeweihter genannt.« Im Bhagavata-tasumkunda wird hierfiir das Beispiel der Méddchen
von Vrndavana gegeben: Die gopis hatten sich versammelt, um mit Krsna zu tanzen. Doch plétzlich
verschwand Krsna aus ihrer Mitte, und so blieb ihnen nichts anderes iibrig, als Seinen heiligen Namen zu
chanten. Sie wurden vor Trennungsschmerz wie verriickt und begannen, die Blumen und Bdume im
Wald zu fragen, ob sie Krsna gesehen hitten.

Im Srimad—Bhdgavatam werden, wie bereits erwihnt, drei Themen behandelt: 1) unsere ewige
Beziehung zum Hoéchsten Herrn; 2) der Vorgang, durch den wir zu Ihm gelangen kdnnen, und 3) die
hochste Stufe der Verwirklichung, Liebe zu Gott. Sri Caitanya erklirte deshalb Prakasananda als
nichstes das zweite Thema des Bhagavatam, indem Er ihm genau darlegte, wie man den Hochsten Herrn
durch hingebungsvolles Dienen erreichen kann. Dazu zitierte der Herr einen Vers aus dem
Srimad-Bhagavatam im 14. Kapitel des Elften Cantos, wo Krsna sagt: »Nur durch hingebungsvolles
Dienen, das mit Vertrauen und Liebe ausgefiihrt wird, bin Ich zu erreichen und allein hingebungsvolles
Dienen reinigt das Herz des Gottgeweihten und erhebt ihn zur hochsten Stufe der Vollkommenheit.«
Wenn der Gottgeweihte diese hochste Stufe, Liebe zu Gott, erreicht hat, zeigt er alle transzendentalen
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Qualitédten - selbst wenn er in einer niedrigen Familie wie der von candalas (Hunde-Essern) geboren
wurde. Die Symptome werden im 3. Kapitel des Elften Cantos wie folgt beschrieben: »Sowie die
Gottgeweihten, die dem Herrn mit Liebe und Hingabe dienen, {iber den Hochsten sprechen, der ihre
Herzen von allen siindhaften Reaktionen reinigt, werden sie von Ekstase iiberwiltigt. Wenn sie in
diesem Zustand den heiligen Namen des Herrn chanten, geschieht es manchmal daf} sie aus spontaner
Zuneigung fiir den Hochsten Herrn lachen, tanzen oder singen, ohne sich dabei um ihre Umgebung zu
kiimmern.«

Wir sollten verstehen, daf} das S‘rimad—Bhdgavatam der echte Kommentar zum Vedanta ist, und daf
beide Werke vom gleichen Verfasser stammen. Im Guru Purana wird diese Tatsache ebenfalls bestitigt:
»Das Srimad-Bhagavatam ist der echte Kommentar zum Vedanta-sitra und die Fortsetzung des
Mahabharata. Es ist die Erkldrung des Gayatri-mantras und die Essenz allen vedischen Wissens. Dieses
groBartige Werk besteht aus 18 000 Versen, und es ist die Erlduterung aller vedischen Schriften.« Vor
rund 5000 Jahren fragten die Weisen im Wald von Naimisaranya Stta Gosvami nach der Essenz der
vedischen Schriften, und als Antwort trug ihnen der Heilige das Srimad-Bhagavatam vor. Im 13.
Kapitel des Zwolften Cantos bestitigt das Bhagavatam selbst dal seine Verse die Essenz allen vedischen
Wissens bilden und daf} jemand, der mit dieser Schrift in Beriihrung kommt, keinen Geschmack mehr
am Studium anderer Schriften findet. Als erstes werden im Bhagavatam die Bedeutung und der Sinn des
Gayatri-mantras erklirt - Srila Vyasadeva sagt namlich: »Ich bringe Vasudeva, der Hochsten Absoluten
Wabhrheit meine Ehrerbietungen dar.« Dieser erste Vers bezieht sich also eindeutig auf die Hochste
Absolute Wahrheit, die im Srimad-Bhagavatam als der Ursprung der kosmischen Manifestation
beschrieben wird. Wenn im Bhagavatam vom Hochsten Personlichen Gott, Vasudeva, gesprochen wird,
so ist damit Sri Krsna, der gottliche Sohn Vasudevas und Devakis gemeint. Diese Tatsache wird in
einem spiteren Vers noch deutlicher zum Ausdruck gebracht, wo der Autor direkt erklirt, daB SrT Krsna
der Urspriingliche Personliche Gott ist, und dafl alle Inkarnationen entweder Seine direkten oder
indirekten vollstindigen Teile oder Teile der vollstindigen Teile sind. Srila Jiva Gosvami behandelt
diese Tatsache eingehender in seiner Krsna-sandarbha, und Brahma, das erste Lebewesen im
Universum, erklart die Wahrheit {iber Krsna in allen Einzelheiten in der Brahma-sarithita. Auch in der
Sama-veda Upanisad wird gesagt, daB SrT Krsna der gottliche Sohn Devakis ist.

Im ersten Vers des Srimad-Bhagavatam wird somit festgestellt, daB Vasudeva der urerste Herr ist,
doch der Name, der auf die Absolute Hochste Person ganz besonders zutrifft, ist »Krsna«, denn »Krsna«
bedeutet » der Alles-Anziehende«. In der Bhagavad-gita sagt der Herr mehrmals, daB Er der
Urspriingliche Hochste Personliche Gott ist, und Arjuna bestitigt dies anhand der maligeblichen
Aussagen grofler Weiser wie Narada, Asita, Devala und Vyasa. Auch im Padma purana wird erklért,
daB der Name »Krsna« der wichtigste von den unzihligen Namen des Herrn ist. Der Name »Vasudeva«
im 1. Vers des Srimad Bhagavatam weist allein auf Krsna, den gottlichen Sohn Vasudevas und

Devakis hin, denn Vasudeva ist eine vollstindige Erweiterung des Hochsten Personlichen Gottes
und die verschiedenen Formen des Herrn sind von Vasudeva nicht verschieden. Alle paramahamsas, d.
h. die Vollkommensten der Gottgeweihten auf der Lebensstufe der Entsagung, meditieren iiber Sii
Krsna, denn Er ist die Ursache aller Ursachen.

Sri Caitanya Mahaprabhu bezeichnete das Bhdagavata Purana (Srimad-Bhagavatam) als »das
makellose Purana«, da es ausschlieBlich vom Hochsten Personlichen Gott Sri Krsna handelt. Schon die
Entstehungsgeschichte des Srimad-Bhagavatam ist auBerordentlich: Es wurde von Srila Vyasadeva
zusammengestellt, nachdem dieser unter der Fiihrung seines geistigen Meisters Narada Muni alles
transzendentale Wissen erfahren und verwirklicht hatte. Vyasadeva hatte zuvor bereits alle vedischen
Schriften wie die vier Veden, die Puranas, die Upanisaden, das Vedanta-siitra und das Mahabharata
verfalit. Trotzdem war er in seinem Innersten immer noch nicht zufrieden, und so gab ihm Narada Muni,
als dieser seine Unzufriedenheit bemerkte, den Rat, die transzendentalen Spiele und Taten des Hochsten
Herrn, Sri Krsna, niederzuschreiben. Die transzendentalen Spiele Krsnas werden im Zehnten Canto des
Bhagavatam ausfiihrlich beschrieben. Daher gilt dieser Canto als die Essenz des gesamten Werkes, und
um ihn verstehen zu konnen, ist es notwendig, vorher die ersten neun Cantos sorgfiltig zu studieren. Im
allgemeinen ist jeder Mensch, in dem sich ab und zu ein philosophischer Gedanke regt, begierig zu
wissen, was der Ursprung der Dinge ist, die er um sich herum wahrnimmt. Wenn wir z. B. den
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Nachthimmel betrachten und die vielen Sterne sehen, so fragen wir uns sicherlich, wie weit sie wohl
entfernt sind, wie sie beschaffen sein mégen, ob Leben auf ihnen existiert usw. Es ist nur natiirlich fiir
einen Menschen, diese Fragen zu stellen, denn er besitzt ja ein weitaus hoher entwickeltes Bewultsein
als ein Tier. Das Bhagavatam beantwortet diese Frage nach der Ursache aller Dinge, indem es eindeutig
erklirt, daB SrT Krsna, der Hochste Herr, der Ursprung der Schopfung ist. Er ist nicht nur der Schopfer
der materiellen Welt, sondern auch ihr Erhalter und Zerstorer. Die gesamte manifestierte kosmische
Natur wird zu einem gewissen Zeitpunkt durch den Willen des Herrn geschaffen, sie wird eine
bestimmte Zeitlang erhalten und schlielich durch Seinen Willen wieder vernichtet. Es gibt viele
Atheisten, die aufgrund ihres geringen Wissens die Existenz eines Schopfers und Erhalters bestreiten.
Den modernen Wissenschaftlern ist es gelungen, Satelliten herzustellen, die mit gewissen technischen
Vorrichtungen in den Weltraum geschossen werden und dort fiir eine gewisse Zeit unter der Kontrolle
des Wissenschaftlers fliegen konnen, der sich weit entfernt irgendwo auf der Erde befindet. Die
unzdhligen Universen mit ihren vielen Planeten sind mit riesigen Satelliten vergleichbar, die sich unter
der Aufsicht des Hochsten Personlichen Gottes bewegen.

In der Katha Upanisad wird gesagt, dal} die Absolute Wahrheit, der Personliche Gott, die hochste
aller Personlichkeiten ist. - In diesem Zusammenhang ist es wichtig zu wissen, daf alle Lebewesen,
angefangen vom ersten Geschopf im Universum, Brahma, bis hinunter zur kleinsten Ameise Individuen
sind. Uber Brahma stehen noch viele andere solcher individuellen Lebewesen, und auch der Hochste
Personliche Gott ist ein lebendes Individuum. Dieses hochste Lebewesen besitzt auch die hochste
Intelligenz und die unvorstellbarsten und verschiedenartigsten Energien. Wenn schon die Intelligenz des
Menschen einen Satelliten hervorbringen kann, konnen wir uns leicht vorstellen, da eine weitaus
iberlegenere Intelligenz ohne Schwierigkeiten Dinge schaffen kann, die die Schopfungen des
menschlichen Geistes bei weitem iibertreffen. Jeder, der auch nur ein wenig Vernunft besitzt, wird
diesem Argument ohne weiteres beipflichten, und nur ein materialistischer Starrkopf wird sich dagegen
strauben.

Srila Vyasadeva jedenfalls erkldrte, dal ParameSvara, der Hochste Kontrollierende, diese hochste
Intelligenz ist, und deshalb bringt Er Thm bereits zu Beginn des Srimad-Bhagavatam seine demiitigen
Ehrerbietungen dar. Wie auch in der Bhagavad-gita und in allen iibrigen vedischen Schriften einstimmig
bestitigt wird, ist mit »Parame$§vara« Krsna der Hochste Personliche Gott gemeint. So erkldrt der
Hochste Herr in der Bhagavad-gita Selbst, dal} es keine Wahrheit iiber [hm gibt.

Skrupellose Menschen lesen ohne Scheu sofort den Zehnten Canto, wobei sie ganz besonders an den
fiinf Kapiteln interessiert sind, in denen der rasa-Tanz des Hochsten Herrn beschrieben wird, obgleich
dieser Teil des Srimad-Bhagavatam den vertraulichsten Teil des gesamten Werkes darstellt. Solange
man jedoch nicht durch ein sorgfiltiges Studium der vorhergehenden Kapitel transzendentales Wissen
tiber den Herrn erlangt hat, wird man mit Sicherheit die verehrungswiirdigen transzendentalen Spiele des
Herrn, insbesondere den rasa-Tanz und den liebevollen Austausch mit den gopis, falsch auffassen. Diese
Themen sind sehr vertraulich und spirituell, und nur befreite Seelen, die, wie schon erwihnt, die Stufe
der paramaharsas erreicht haben, konnen diesen Teil des S‘rimad—Bhdgavatam verstehen. Srila
Vyasadeva gibt uns mit dem Srimad-Bhagavatam die Mdoglichkeit, allmihliche Fortschritte in der
spirituellen Verwirklichung zu machen, so da} auch wir spiter den Nektar der transzendentalen Spiele
des Herrn kosten konnen. Aus diesem Grund chantet Er zu Beginn des Srimad-Bhagavatam den
Gayatri-mantra. Dieser mantra ist fiir die spirituell fortgeschrittenen Menschen bestimmt. Wenn man
gelernt hat, den Gayatri-mantra vollendet zu chanten, kann man in das transzendentale Reich des Herrn
eingehen. Zuvor ist es jedoch unbedingt notwendig, die brahmanischen Eigenschaften zu entwickeln, d.
h. vollig rein zu werden. Nur so kann man die Stufe erreichen, auf der man den Herrn, Seinen Namen,
Seinen Ruhm, Seine Eigenschaften usw. kennenlernt. Das Srimad-Bhagavatam ist die Beschreibung der
svaripa, der Gestalt des Herrn, die durch Seine innere Energie manifestiert wird. Diese Energie ist, wie
ihr Name bereits sagt, von der dulleren Energie, die die kosmische Welt erschafft, ginzlich verschieden.
Srila Vyasadeva unterscheidet daher im 1. Vers des Ersten Kapitels unmiBverstindlich zwischen diesen
beiden Energien. In diesem Vers bezeichnet Er die gesamte Manifestation der inneren Energie als
transzendentale Wirklichkeit, wohingegen Er die duflere, in Form der materiellen Welt manifestierte
Energie mit einer Fata Morgana vergleicht, die illusionir und zeitweilig ist. In einer Fata Morgana gibt
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es kein Wasser, sondern nur ein Abbild davon; ebenso scheint die manifestierte kosmische Schopfung
Wirklichkeit zu sein, doch die wahre Realitiit, von der diese Welt nur eine pervertierte Reflexion ist, ist
die spirituelle Welt. Die Absolute Wahrheit ist von spiritueller und nicht von materieller Natur.

Die kosmische Schopfung ist aus den Wechselwirkungen der drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur entstanden, und all die verginglichen Manifestationen, wie z. B. die 8 400 000 Formen
des Lebens, zu denen selbst die Formen der Halbgotter wie Brahma, Indra und Candra gehoren, sind
dazu da, der bedingten Seele eine Spiegelung der Realitit vorzutduschen. In der manifestierten
materiellen Welt gibt es nur relative, d. h. scheinbare, voneinander abhingige Wirklichkeiten, die
pervertierte Reflexionen der wahren Realitéten in der spirituellen Welt sind, wo der Hochste Personliche
Gott ewig in Seinem transzendentalen Reich weilt.

Der Architekt eines kompliziert angelegten Gebédudes ist zwar nicht personlich am Bau beteiligt, doch
kennt er als einziger jede Ecke und jeden Winkel des Hauses, weil der gesamte Bau unter seiner Leitung
stattfand. Ebenso ist Sich auch der Hochste Personliche Gott, der hochste Architekt der kosmischen
Manifestation, aller Gegebenheiten in Seiner Schopfung bewullt, obwohl der ausfiihrende Techniker ein
anderer gewesen ist. Von Brahma bis hinunter zur unbedeutenden Ameise ist niemand in der kosmischen
Schopfung unabhingig, denn der Hochste Herr ist alldurchdringend und allgegenwirtig. Die materiellen
Elemente und auch die spirituellen Funken, die Lebewesen, gehen allein von Thm aus; alles in der
materiellen Welt Existierende entsteht aus der Wechselwirkung, in der die materielle Energie mit der
spirituellen Energie, der Absoluten Wahrheit, dem Hochsten Personlichen Gott Sti Krsna (Vasudeva),
steht.

Ein Chemiker mag glauben, er stelle in seinem Laboratorium selbstindig Wasser her, indem er
Wasserstoff und Sauerstoff miteinander vermischt, doch in Wirklichkeit handelt er unter der Fiihrung
des Hochsten Herrn, und die Materialien, die er dabei verwendet, sind ihm vom Hochsten zur Verfiigung
gestellt worden. An diesem Beispiel wird deutlich, da3 Sich der Herr direkt und indirekt iiber alles in
Seiner Schopfung bewuBt ist. Er kennt jedes einzelne Atom und ist doch zugleich ganz und gar
unabhiéngig. Er gleicht einer Goldmine, und die verschiedenartigen Schopfungen im Kosmos sind wie
Goldringe und Halsketten, die aus dem Gold der Mine hergestellt sind. Der Goldring und die goldene
Halskette sind zwar der Qualitiit nach eins mit dem Gold in der Mine, doch quantitidtsmifBig besteht ein
grofer Unterschied zwischen ihnen. Die Philosophie von der Absoluten Wahrheit lehrt vor allem, daf3
der Hochste gleichzeitig eins mit und verschieden von allem ist. Nichts ist mit der Absoluten Wahrheit
identisch, doch zugleich kann auch nichts unabhiingig von Ihm existieren.

Alle bedingten Seelen, von Brahma, dem Schopfer des Universums, bis hinunter zur unbedeutenden
Ameise, erschaffen etwas, doch keiner von ihnen ist vom Hochsten Herrn unabhédngig. Nur der
Materialist glaubt in seiner Vermessenheit, es gebe auller ihm keinen Schopfer. Dieser Irrtum wird maya,
Illusion, genannt. Weil der torichte Materialist immer auf sein erbdrmliches Wissen angewiesen ist und
niemals die Grenzen seiner unvollkommenen Sinne iiberschreiten kann, denkt er, Materie nehme
automatisch, ohne eine bewufte Ursache, Form an. Doch diese Vorstellung wird von dem vollig in der
Transzendenz griindenden Srila Vyasadeva im ersten Vers des Srimad-Bhagavatam widerlegt, der diese
malgebliche Schrift verfaite, nachdem er die spirituelle Vollkommenheit erlangt hatte. Da das
Vollkommene Ganze bzw. die Absolute Wahrheit der Ursprung alles Existierenden ist, kann nichts
unabhiéngig von IThm sein. Jede Handlung und Reaktion, die mit unserem Kd&rper zusammenhéngt, wird
von uns wahrgenommen, und dhnlich verhilt es sich auch mit der Absoluten Wahrheit, denn da das
gesamte Universum der Korper des Absoluten Ganzen ist kann dem Absoluten nichts unbekannt sein.

Im Sruti-mantra wird ebenfalls gesagt, dal3 das Absolute Ganze, das Brahman, der endgiiltige
Ursprung alles Existierenden ist. Alles geht von Ihm aus, alles wird von Ihm erhalten, und alles geht am
Ende wieder in Ihn ein. So lautet das Gesetz der Natur. Im smrti-mantra wird das gleiche bestitigt; es
hei3t dort, dal die Absolute Wahrheit, das Brahman, die Quelle ist, von der alles Existierende am
Anfang von Brahmas Leben ausgeht, und in die am Ende seines Lebens alle Manifestationen
zuriickkehren. Die materialistischen Wissenschaftler glauben herausgefunden zu haben, dall die Sonne
der endgiiltige Ursprung aller Planetensysteme ist, doch auf die Frage, welchen Ursprung die Sonne hat,
wissen sie keine Antwort. Im Srimad-Bhagavatam jedoch ist eine genaue Beschreibung der endgiiltigen
Ursache aller Ursachen zu finden. Es wird dort niamlich, wie in allen anderen vedischen Schriften,
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erkliart, da3 Brahma der Schopfer des Universums ist; doch auch er, so heiit es dort, muflte erst
meditieren, bevor er die Fihigkeit zu schopfen erhielt. Daher ist weder Brahma noch die Sonne der
eigentliche Ursprung der Schopfung. Man mag sich nun fragen: Wenn Brahma das erste Lebewesen im
Universum war und es zu jener Zeit kein anderes Lebewesen gab, von wem erhielt er dann die
Eingebung zum Schopfen? Als Antwort darauf wird im ersten Vers des Srimad-Bhagavatam gesagt, daf
Krsna, der Hochste Personliche Gott, Brahma, dem untergeordneten Schopfer, das vedische Wissen
eingab, so daf} dieser mit der Schopfung beginnen konnte. Hiermit erklirt sich das erwihnte Beispiel von
dem alles iiberwachenden Architekten. Sii Krsna, der Absolute Hochste Personliche Gott, ist also die
kontrollierende Intelligenz hinter allen schaffenden Halbgéttern. In der Bhagavad-gita bestitigt Sii
Krsna personlich, da3 die schopfende Energie, prakrti, d. h. die gesamte materielle Natur, unter Seiner
Fiihrung aktiv ist. Srila Vyasadeva verehrt daher weder Brahma noch die Sonne, sondern den Hochsten
Herrn, Krsna, der sowohl Brahma als auch die Sonne lenkt.

Im ersten Vers des Srimad-Bhagavatam sind die Sanskritworte »abhijiiah-sva-rat« von besonderer
Bedeutung. Diese beiden Worte unterscheiden den Herrn von allen anderen Lebewesen. Kein Lebewesen
auBer dem Hochsten Herrn, dem Absoluten Personlichen Gott, ist abhijiiah (allwissend) oder sva-rat
(unabhingig), denn sie alle miissen ithr Wissen von hdheren Autorititen erfahren. Sogar Brahma, das
erste Lebewesen in der materiellen Welt, muBte iiber den Hochsten Herrn meditieren und sich von Thm
unterweisen lassen, um erschaffen zu konnen. Wenn nicht einmal Brahma auch nur das kleinste Ding
erschaffen konnte, ohne das dazu notwendige Wissen vom Hochsten Herrn zu erhalten, wie sollte dies
dann den materialistischen Wissenschaftlern moglich sein, die doch in jeder Hinsicht abhingig sind?
Jagadisa Candra Bose, Isaac Newton und Albert Einstein z. B. mogen auf ihre Kenntnisse und
Fihigkeiten sehr stolz gewesen sein, doch auch sie waren in so vieler Hinsicht vom Hochsten Herrn
abhidngig, denn die zweifellos sehr findigen Gehirne dieser Herren wurden mit Sicherheit nicht von
einem menschlichen Wesen geschaffen. Wenn Gehirne wie die von Albert Einstein oder Isaac Newton
von Menschen hergestellt werden konnten, wiirde man gewil} viele solcher Gehirne produzieren, statt
sich damit zu begniigen, die Intelligenz einiger Wissenschaftler zu loben. Selbst diese beriihmten
Gelehrten waren auferstande, ein Gehirn wie das ihre zu schaffen - ganz zu schweigen also von anderen,
diimmeren Atheisten, die die Autoritit des Herrn herausfordern.

Auch die Mayavadi , die sich einbilden, selbst Gott zu sein, sind nicht abhijiah oder sva-rat,
allwissend oder unabhingig. Die Mayavadi-Monisten nehmen zwar strenge Buflen und Opfer auf sich,
um Wissen zu entwickeln und letztlich eins mit dem Herrn zu werden, doch fast immer werden sie
letzten Endes von einem reichen Anhinger abhédngig, der sie mit den notwendigen Mitteln versorgt, mit
denen sie ihre groen Tempel und Moscheen unterhalten. Atheisten wie Ravana und HiranyakaSipu
mullten schwere BuBlen auf sich nehmen, bevor sie es wagen konnten, die Autoritit des Herrn
herauszufordern; doch als der Herr dann vor ihnen als grausamer Tod erschien, waren sie vollig hilflos
und mufBten ihr Leben lassen. Ein dhnliches Los erwartet die heutigen Atheisten, die es wagen, den
Herrn zu verlachen. Die Weltgeschichte pflegt sich zu wiederholen, und alles was in der Vergangenheit
war, wird, wenn es notwendig ist, immer wieder geschehen. Wenn die Autoritidt des Herrn miBBachtet
wird, werden die Gesetze der Natur dieses Vergehen vergelten.

Alle sruti-mantras bestitigen, dall der Hochste Personliche Gott vollkommen ist. So wird in diesen
mantras z. B. gesagt, da} der Hochste Herr nur, indem Er iiber die Materie blickte, die Lebewesen
erschuf. Der Hochste Herr befruchtete also die materielle Natur mit Seinen Teilchen, den spirituellen
Funken, wodurch die schaffenden Energien in Bewegung gesetzt wurden und viele wundervolle
Schopfungen manifestierten. Einer unserer atheistischen Freunde argumentierte einmal, Gott besitze,
wenn er existiere, im Grunde nicht mehr Fihigkeiten als ein Uhrmacher. Wir mufiten unserem
atheistischen Freund jedoch erwidern, dafl Gott ein weitaus groBerer Schopfer ist, da Er z. B. Maschinen
in zweifacher Ausfiihrung, mit méinnlichen und weiblichen Formen schaffen kann, die so vollkommen
sind, dal} sie wiederum #hnliche Maschinen schaffen konnen, ohne dafiir Gottes Aufmerksamkeit zu
beanspruchen. Wire der Mensch féhig, solche Maschinen zu produzieren, die imstande sind, unzihlige
neue Maschinen zu schaffen, ohne daB sich der urspriingliche Hersteller darum kiimmern muf}, kime der
Mensch Gott natiirlich an Intelligenz nahe. Doch dies ist nicht moglich, da jede der unvollkommenen
Maschinen des Menschen einzeln von einem Mechaniker zusammengebaut werden muf3. Ein anderer
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Name Gottes ist daher » Asmaurdha«, was bedeutet, da Thm niemand gleichkommt oder Thn iiberragt.
Es gibt immer jemanden, der ebenso intelligent oder sogar noch intelligenter ist als wir selbst. Kein
Lebewesen kann von sich behaupten, uniibertrefflich zu sein. Diese Tatsache wird ebenfalls in den
Sruti-mantras bestitigt, wo gesagt wird, da} vor der Schopfung des materiellen Universums nur der
Absolute Personliche Gott und niemand sonst existierte. Dem Hochsten Personlichen Gott, dem Herrn
tiber die Schopfung, miissen alle Lebewesen gehorchen. Das bedeutet, dal jeder, der von der
Verstrickung der materiellen Welt befreit werden will, sich Ihm hingeben muf}, was auch im letzten
Kapitel der Bhagavad-gita bestitigt wird.

Jeder, der sich nicht den Lotosfiilen des Hochsten Personlichen Gottes hingibt, wird, selbst wenn er
noch so intelligent ist, verwirrt bleiben. Nur dann, wenn sich die einsichtigen Menschen den Lotosfiilen
Vasudevas hingeben und vollig erkennen, dall Er die Ursache aller Ursachen ist, konnen sie, wie in der
Bhagavad-gita bestitigt wird, zu mahatmas, zu groen Seelen werden. Solche mahdatmas sind sehr
selten, doch nur sie konnen den Hochsten Herrn, den Absoluten Personlichen Gott, die urspriingliche
Ursache aller Schopfungen, verstehen. Er ist parama, die endgiiltige Wahrheit, denn alle anderen
Wabhrheiten sind als relative Wahrheiten von Thm abhéngig, und weil alle Lebewesen ihr Wissen von
Ihm erhalten, ist Er Sich iiber alles bewuB3t und befindet Sich, im Gegensatz zu einem Menschen, der nur
tiber relatives Wissen verfiigt, niemals in Illusion.

Einige Mayavadi-Gelehrte behaupten, das Srimad-Bhagavatam sei nicht von Srila Vyasadeva
zusammengestellt worden, sondern von einem gewissen Bopadeva, einem Schriftsteller der neueren Zeit.
Um dieses nichtige Argument zu widerlegen, weist Srila Sridhara Svami, der groBe Kommentator des
Bhagavatam darauf hin, da3 es bereits in den iltesten Puranas viele Stellen gibt, die sich auf das
Bhagavatam beziehen. Der erste sloka (Vers) im Srimad-Bhdagavatam beginnt mit dem Gayatri-mantra,
der auch im Matsya Purana, dem iltesten Purana erwihnt wird. In diesem Purana wird darauf
hingewiesen, dall es viele spirituelle Unterweisungen gibt, die, wie das Bhdgavatam, mit dem
Gayatri-mantra beginnen, und es heiflit dort auch, da3 die Geschichte Vitrasuras im Gayatri-mantra
enthalten ist. Es gibt auch in anderen Puranas Hinweise auf das Bhdagavatam, in denen festgestellt wird,
das diese Schrift aus 18 000 slokas besteht, die in insgesamt zwolf Cantos zusammengefalit sind. Jeder,
der dieses groflartige Werk am Vollmondtag verschenkt, erreicht die hochste Vollkommenheit, indem er
zuriick nach Hause, zuriick zu Gott, geht. Das Padma Purana bezieht sich ebenfalls in einem Gesprich
zwischen Gautama und Maharaja Ambarisa auf das Bhagavatam. Gautama empfiehlt dem Konig bei
einem Gespriich, das Srimad-Bhagavatam zu lesen, damit er von der Fessel der Materie befreit werden
konne. Damit wire also die unantastbare Autoritit des Srimad-Bhdagavatam erwiesen. In den letzten
fiinfhundert Jahren schrieben viele groBe Gelehrte und dcaryas, wie z. B. Jiva Gosvami, Sanatana
Gosvami und Vi$vanatha Cakravarti Thakura, einzigartige Kommentare zum Bhagavatam, die von
ihrem tiefen Wissen zeugen. Wirklich Ernsthafte titen gut daran, diese Kommentare sorgfiltig zu
studieren, um so ein wirkliches Verstindnis von der transzendentalen Botschaft des Bhagavatam zu
gewinnen.

Srila Vi§vanatha Cakravarti Thakura befafite sich besonders mit der urspriinglichen, transzendentalen
Sexualitit (adi-rasa), die frei ist von aller weltlicher Unreinheit. Die materielle Welt beruht auf dem
Prinzip der Sexualitit, und gerade in der heutigen menschlichen Zivilisation ist Sex das Zentrum allen
Denkens und Handelns, wie wir es iiberall beobachten konnen. Sexualitit ist daher keinesfalls
unwirklich, sondern existiert vielmehr in ihrer wirklichen, reinen Form in der spirituellen Welt.
Materielle Sexualitit ist in Wirklichkeit nichts anderes als eine pervertierte Reflexion der urspriinglichen
sexuellen Freude. Die urspriingliche, reine Sexualitét existiert in der Absoluten Wahrheit, und deshalb
kann die Absolute Wahrheit nicht unpersonlich sein, denn etwas Unpersonliches kann nichts mit reiner
Sexualitit zu tun haben. Die unpersonliche, monistische Philosophie fordert indirekt zur verab-
scheuenswerten weltlichen Sexualitdt auf, da sie zu sehr den unpersonlichen Aspekt der Absoluten
Wahrheit betont. Durch die unpersonliche Auffassung bedenkenlos geworden halten viele Menschen,
denen es an spirituellem Wissen mangelt, die unreine Form der Sexualitit fiir das einzige Ziel des
Lebens. Es besteht jedoch ein groBer Unterschied zwischen der Sexualitit im krankhaften materiellen
Zustand und der Sexualitit im spirituellen Leben auf der transzendentalen Ebene. Das Srimad-
Bhagavatam kann den unvoreingenommenen Leser zu dieser hochsten transzendentalen Stufe erheben,
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die weit iiber den drei materiellen Aktivititen steht - sowohl iiber gewinnbringenden Tétigkeiten als auch
tiber spekulativem Philosophieren, als auch iiber der Verehrung der herrschenden Halbgotter, die in den
Veden erwihnt werden. Das Srimad-Bhagavatam ist die Verkorperung des hingebungsvollen Dienens
fiir den Hochsten Personlichen Gott, Sri Krsna. Daher iibertrifft es alle anderen vedischen Schriften.

Unter Religiositit versteht man im allgemeinen vier Dinge: 1) fromme Handlungen, 2) wirtschaftliche
Entwicklung, 3) die Befriedigung der Sinne und 4) die Befreiung von der materiellen Bedingtheit. Ein
religioses Leben unterscheidet sich wesentlich von einem irreligiosen Barbarendasein, und deshalb
beginnt das menschliche Leben im Grunde erst dann, wenn man ein religioses Leben fiihrt. Die vier
Prinzipien des tierischen Lebens - Essen, Schlafen, Sich-Paaren und Sich-Verteidigen sind sowohl den
Tieren als auch den menschlichen Wesen gemein. Somit ist Religion das einzige, was den Menschen
vom Tier unterscheidet, oder anders gesagt: Ohne Religion ist die menschliche Gesellschaft nicht besser
als eine Gesellschaft von Tieren. Aus diesem Grund gibt es in jeder wirklichen menschlichen
Gesellschaft irgendeine Form der Religion, die darauf hinzielt, die ewige Beziehung des Lebewesens zu
Gott wiederherzustellen.

Die Mitglieder der niedrigen Zivilisationsformen wetteifern stindig miteinander in ihrem Bemiihen,
die materielle Natur zu beherrschen bzw. ihre Sinne zu befriedigen. Es ist also nicht verwunderlich, daf3
sich viele Menschen, getrieben von dem Verlangen nach Sinnenfreude, der Religiositidt zuwenden und
nur deshalb fromm handeln, weil sie sich davon materiellen Gewinn versprechen. Wenn sich ihnen eine
Moglichkeit bietet, ihr Ziel mit anderen Mitteln zu erreichen, legen sie ihre sogenannte Religiositdt ohne
zu zogern ab. Dies ist gerade in der heutigen Zivilisation zu beobachten, wo alle 6konomischen
Bediirfnisse anscheinend besser auf andere Art als ausgerechnet durch Religiositit erfiillt werden
konnen, was zur Folge hat, da} niemand mehr an Religion interessiert ist. Die Kirchen, Moscheen und
Tempel stehen praktisch leer, und die Menschen zeigen weitaus grofleres Interesse an Fabriken,
Geschiften und Kinos als an den religiosen Stitten ihrer Vorviter. Dies weist eindeutig darauf hin, dafl
Religiositidt im allgemeinen nur zur Forderung der wirtschaftlichen Entwicklung gepflegt wird: die wirt-
schaftliche Entwicklung wiederum ist Voraussetzung fiir die Moglichkeiten zum Sinnengenuf3, und
wenn man dann schlieBlich im Versuch, die Sinne zu befriedigen, gescheitert ist, entsteht der Wunsch
nach Befreiung, wobei man eins mit dem Hochsten werden will. Hieraus 146t sich deutlich ersehen, daf3
auch der Wunsch nach Befreiung letztlich nur auf das Verlangen nach Sinnenbefriedigung
zuriickzufiihren ist.

Die Veden beschreiben, wie sich die obenerwihnten vier Aktivitdten regulieren lassen, denn durch die
Regulierung dieser Prinzipien wird verhindert, da3 sich die Mitglieder der Gesellschaft in einem
iibersteigerten Kampf um Sinnenfreude ergehen. Das Srimad-Bhéagavatam jedoch ist transzendental zu
allem, was mit materieller Sinnenfreude zusammenhingt. Es ist vollig rein und kann daher nur von
Gottgeweihten verstanden werden, die ebenfalls rein sind und iiber dem Wettstreit um Sinnengenulf}
stehen. In der materiellen Welt herrscht durch das Verlangen nach sinnlicher Befriedigung stindig
Rivalitit zwischen Tieren, Menschen, Gemeinschaften und selbst Nationen, doch die Gottgeweihten
werden davon nicht beriihrt. Die Gottgeweihten denken nicht daran, mit den Materialisten zu kdmpfen,
denn sie befinden sich auf dem Riickweg zum Reich Gottes, wo alles ewig, voller Wissen und voller
Gliickseligkeit ist. Solche Transzendentalisten sind frei von allem Neid und deshalb rein im Herzen. In
der materiellen Welt ist jeder auf seinen Nichsten neidisch, und aufgrund dessen wird in allen Teilen der
Erde der gleiche erbarmungslose Konkurrenzkampf ausgefochten. Die Transzendentalisten oder
Gottgeweihten dagegen sind nicht nur frei von allem materiellen Neid, sondern sie sind auch allen
Lebewesen giitig gesinnt. IThr Bemiihen geht dahin, eine streitlose Gesellschaft mit Gott im Zentrum zu
errichten.

Die sozialistische Vorstellung von einer wettstreitlosen Gesellschaft ist utopisch, denn auch in einem
sozialistischen Staat gibt es Wettstreit, ndmlich den Machtkampf um die Position des Fiihrers. Es ist nun
einmal eine Tatsache, dal3 das Verlangen nach Sinnenfreude im materialistischen Leben nicht zu
vermeiden ist, was sowohl durch die Handlungsweise der Menschen als auch durch die Aussage der
Veden bestitigt wird.

Wie bereits erwihnt wurde, sind die Veden in drei Teile gegliedert: Der erste Teil befal3t sich mit den
gewinnbringenden Handlungen, durch die man zu hoheren Planeten erhoben werden kann; im zweiten
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Teil wird die Verehrung der verschiedenen Halbgotter beschrieben, durch die man das gleiche Ziel
erreicht, und der letzte Teil schlieBlich erldutert, wie man den unpersonlichen Aspekt der Absoluten
Wahrheit verwirklicht und mit Thm eins werden kann. Die Erkenntnis des unpersonlichen
Brahman-Aspektes ist jedoch nicht die endgiiltige Verwirklichung der Absoluten Wahrheit, denn iiber
diesem unpersonlichen Aspekt steht der Uberseelen- oder Paramatma-Aspekt, und die hochste Stufe ist
die Erkenntnis des personlichen Bhagavan-Aspektes, d. h. die Erkenntnis des Hochsten Personlichen
Gottes. Im Srimad-Bhdagavatam findet man eine genaue Beschreibung des personlichen Aspektes der
Absoluten Wahrheit, der sich vollig vom unpersonlichen Aspekt unterscheidet. Somit behandelt das
Bhagavatam viel wichtigere Themen als die Spekulation der Unpersonlichkeitsanhdnger, und aus diesem
Grund befindet es sich auf einer viel hheren Ebene als der jiiana-kanda-Teil, der karma-kanda-Teil und
sogar der upasana-kanda-Teil der Veden, denn es empfiehlt, den Hochsten Persénlichen Gott, Sri Krsna,
den gottlichen Sohn Vasudevas, zu verehren. Im karma-kanda-Teil der Veden werden die Menschen
zum Wettkampf um einen Platz auf den himmlischen Planeten angespornt, da man dort seine Sinne
tausendmal besser genieBen kann als auf der Erde. Der Pfad des jiiana-kanda und der des
upasana-kanda empfehlen dhnliches, doch das Srimad-Bhagavatam ist iiber all dies erhaben, denn es hat
die Hochste Wahrheit, die Substanz und Wurzel allen vedischen Wissens, zum Ziel. Mit Hilfe des
S‘rimad—Bhdgavatam konnen wir also, mit anderen Worten, sowohl die Substanz als auch die
untergeordneten relativen Wahrheiten in ihrer wirklichen Perspektive erkennen. Die Absolute Wahrheit,
der Hochste Personliche Gott, ist die Substanz, und alle Erweiterungen, die von Ihm ausgehen, sind
relative Wahrheiten in Form von verschiedenen Energien. Die Lebewesen sind mit diesen Energien
verbunden, und daher sind sie im Grunde von der Substanz, Krsna, nicht verschieden; doch zur gleichen
Zeit unterscheiden sie sich vom Hochsten. Diese beiden Aussagen widersprechen sich, auch wenn es so
scheint, nicht im geringsten, doch weil sie fiir uns so schwer zu verstehen sind, erklirt das Bhagavatam
die hohe Philosophie des Vedanta-sitra, nach der alles zur gleichen Zeit eins mit und dennoch
verschieden von der Absoluten Wahrheit ist, auf sehr ausfiihrliche und verstindliche Weise.

Jeder, der mit diesem erhabenen Wissen vertraut ist, zieht groBen Nutzen daraus. Die Auffassung der
Mayavadis dagegen, nach der die unpersonliche Energie das Absolute ist, fiihrt die Menschen lediglich
in die Irre. Daher wird jemand, der die Wahrheit wirklich versteht, viel zufriedener als die
Unpersonlichkeitsanhédnger, die sich mit den unvollkommenen Philosophien des Monismus oder des
Dualismus begniigen. Das Verstindnis vom Hochsten ist sogar so segensreich, da3 jeder, der es
entwickelt, von den dreifachen Leiden des materiellen Daseins befreit wird. Diese dreifachen Leiden
sind 1. Leiden, die ihre Ursache im eigenen Korper und Geist haben, 2. Leiden, die uns von anderen
Lebewesen zugefiigt werden und 3. Leiden, die durch hohere Gewalt entstehen, wie z. B.
Schicksalsschldge oder Naturkatastrophen.

Das Srimad-Bhagavatam beginnt an dem Punkt, wo sich das Lebewesen der Absoluten Person
hingibt und sich vollig bewuBt ist, da3 es mit dem Absoluten eins ist, jedoch zugleich auch versteht, daf3
es in seiner wesenseigenen Identitit der ewige Diener des Hochsten Herrn ist. Im materiellen
Bewul3tsein hilt sich das Lebewesen filschlich fiir den Herrn iiber alles, was es erblicken kann, und wird
aus diesem Grunde stindig von den dreifachen Leiden heimgesucht. Doch sowie es sich gemil seiner
eigentlichen Identitdt im transzendentalen hingebungsvollen Dienen beschiftigt, wird es von diesen
Leiden befreit. Im materiellen BewuB3tsein vergi3t das Lebewesen, daf} es der ewige Diener des Herrn
ist, und wird durch die falsche Vorstellung, selbst der Hochste zu sein, gezwungen, den relativen
Energien der Materie zu dienen. Doch sobald es sich seiner spirituellen Identitdt bewuB3t wird und sich
im transzendentalen Dienst des Herrn beschiftigt, wird es von den materiellen Leiden befreit.

Das Srimad-Bhagavatam ist der personliche Kommentar des Verfassers des Vedanta zum Vedanta-
sitra, den er erst schreiben konnte, nachdem er durch die Gnade Narada Munis die Absolute Wahrheit
auf hochster Ebene verwirklicht hatte. Srila Vyasadeva ist eine Inkarnation Narayanas, des Personlichen
Gottes. Daher steht seine Autoritéit auler Zweifel. Er verfalite auch alle anderen vedischen Schriften, und
daher entspricht es der Wahrheit, wenn er sagt, daB das Srimad-Bhagavatam als das wichtigste Seiner
Werke zu betrachten sei. In den anderen Puranas werden verschiedene Methoden der
Halbgotterverehrung beschrieben, doch das Bhagavatam handelt einzig und allein vom Hochsten
Personlichen Gott, der mit einem Korper verglichen wird, zu dem die Halbgotter wie die verschiedenen
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Korperteile gehoren. Man braucht demnach die Halbgotter nicht gesondert zu verehren, wenn man dem
Hochsten Herrn dient.

Sri Caitanya Mahaprabhu bezeichnete das Srimad-Bhagavatam als das »makellose Purana«, das alle
anderen Puranas ibertrifft. Die transzendentale Botschaft dieses groBen Werkes kann nur durch
ergebenes Horen verstanden werden. Eine herausfordernde Haltung kann niemandem helfen, diese
erhabene Botschaft zu empfangen, geschweige denn sie zu verwirklichen. Aus diesem Grund wird im
ersten Vers des Srimad-Bhagavatam darauf hingewiesen, daB man begierig sein muB zu horen. Diese
Qualifikation bildet die wichtigste Voraussetzung fiir den Empfang transzendentalen Wissens.

Doch ungliicklicherweise sind die meisten Menschen nicht daran interessiert, der Botschaft des
Srimad-Bhagavatam geduldig zuzuhoren. Obwohl dieser Vorgang sehr einfach ist, scheint seine
Durchfiithrung doch mit gewissen Schwierigkeiten verbunden zu sein. Diejenigen ndmlich, die vom
Ungliick verfolgt werden, finden zwar immer geniigend Zeit, liber soziale, politische oder andere
weltliche Themen zu horen, doch wenn man sie einlddt, an einer Versammlung von Gottgeweihten
teilzunehmen, die zusammengekommen sind, um aus dem Sn‘mad—th‘zgavatam zu horen, werden sich
solche armseligen Geschopfe entweder weigern oder gerade den Teil horen wollen, den sie nicht im
geringsten verstehen konnen. Skrupellose Menschen, die sich ihren Lebensunterhalt damit verdienen,
das Srimad-Bhagavatam vorzutragen, nutzen diesen ungliicklichen Umstand aus, um in den
vertraulichsten transzendentalen Spielen des Herrn zu schwelgen, die sich aus ihrem Mund wie
gewdohnliche Liebesgeschichten anhoren. Das Horen aus dem Srimad-Bhagavatam sollte jedoch mit dem
Ersten Canto beginnen, und man sollte erst dann einen neuen Vers empfangen, wenn man den vorherge-
henden verstanden hat. Diejenigen, die qualifiziert sind, das Bhagavatam zu verstehen, werden im Ersten
Canto im 2. Vers des 1. Kapitels beschrieben; dort heifit es, dal man nur, nachdem man viele fromme
Taten ausgefiihrt hat, die Notwendigkeit erkennt, aus dem Srimad-Bhagavatam zu horen, daB jedoch ein
wirklich intelligenter Mensch auch so auf die Worte Srila Vyasadevas vertraut und aufmerksam der
Botschaft des S‘rimad—Bhdgavatam Gehor schenkt, um schlie8lich den Hochsten Personlichen Gott zu
erkennen. Sowie man sich bereit erklirt, der Botschaft des Srimad-Bhagavatam geduldig zuzuhoren,
kann man, ohne die in den Veden vorgeschriebenen Reinigungsvorginge durchzufiihren, direkt die Stufe
des paramahamsa erreichen. Die Weisen von Naimisaranya erkldrten Siita Gosvami, ihr Wunsch, das
Srimad-Bhagavatam zu verstehen, werde immer groBer, je linger sie ihm zuhorten, und so wurden sie es
niemals miide, Stitas Worten zu lauschen, als er ihnen von Krsna erzihlte; denn Menschen, die wirkliche
Zuneigung fiir Krsna entwickelt haben, wollen nicht aufhoren, mehr und mehr iiber die Herrlichkeit des
Herrn zu erfahren.

Sri Caitanya gab Prakasananda daher folgenden Rat: »Lies stindig im Srimad-Bhagavatam und
versuche, jeden einzelnen Vers zu verstehen; nur so wirst du auch den Vedanta begreifen konnen. Du
sagtest, dir sei viel daran gelegen, das Vedanta-sitra zu studieren, doch wird dir das Vedanta-sitra fiir
immer ein Geheimnis bleiben, wenn du nicht zuvor das Srimad-Bhagavatam verstehst.« Auch riet Er
Prakasananda Sarasvati, stindig »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare
Rama, Rama Rama, Hare Hare« zu chanten. »Wenn du diese Anweisung befolgst«, fuhr Er fort, »wirst
du schon bald befreit sein und danach das hochste Ziel des Lebens, Liebe zu Gott, erreichen.«

Der Herr zitierte darauthin einige Verse aus den malgeblichen Schriften wie dem
Srimad-Bhagavatam, der Srimad-Bhagavad-gita und dem Nrsirmha-tapani. Aus der Bhagavad-gita
fiihrte Er den 54. Vers des Achtzehnten Kapitels an, wo Sii Krsna sagt, daf3 jeder, der selbstverwirklicht
ist, da er seine Identitdt mit dem Brahman erkannt hat, gliicklich wird und sich um nichts mehr bemiiht
und um nichts mehr klagt. Solch ein Mensch sieht alle Lebewesen mit gleichen Augen und wird zu
einem reinen Gottgeweihten. Ahnlich wird auch in der Nrsirha-tapani gesagt, daB nur ein wirklich
befreiter Mensch die transzendentalen Spiele des Hochsten Herrn verstehen kann und daraufhin mit
hingebungsvollem Dienen fiir den Herrn beginnt. SiT Caitanya zitierte auch einen Vers aus dem Zweiten
Canto des Srimad-Bhagavatam. Dort sagt Sukadeva Gosvami: »Obgleich ich die Befreiung erlangt hatte
und vollig frei vom Einflul mayas war, fiihlte ich mich zu den transzendentalen Spielen Sii Krsnas
hingezogen.« Aus diesem Grund studierte auch er das Srimad-Bhagavatam.

Der Herr zitierte als nidchstes einen Vers aus dem 15. Kapitel des Dritten Cantos, der beschreibt, wie
die vier Kumaras Krsna-bewul3t wurden: Als die vier Briider einmal den Tempel des Herrn besuchten,
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wurden sie unwiderstehlich vom Duft der Blumen und tulasi-Blitter angezogen, die den Lotosfiilen des
Herrn zusammen mit Sandelholzpaste geopfert waren, und weil sie vom transzendentalen Duft ganz
bezaubert wurden, verspiirten sie augenblicklich eine starke Anziehung zum hingebungsvollen Dienen
fiir den Herrn, obwohl sie bereits befreit waren. Selbst die befreiten Seelen, die nicht mehr vom Einfluf3
der materiellen Natur beriihrt werden, fiihlen sich, wie im 7. Kapitel des Ersten Cantos bestitigt wird,
zum hingebungsvollen Dienen fiir den Herrn hingezogen. Gott ist so anziehend. - Deshalb trigt Er den
Namen Krsna.

Als Sri Krsna Caitanya mit Prakasananda Sarasvati iiber das Srimad-Bhagavatam sprach, erwihnte
ihr Gastgeber, der brahmana aus Maharastra, dal der Herr fiir den armarama-Vers einmal
vierundsechzig verschiedene Interpretationen gegeben habe. Als die sannyasis dies horten, wollten sie
natiirlich unbedingt wissen, welche Versionen der Herr fiir den armarama-sloka kannte, und so erklérte
Sri Caitanya diesen Vers noch einmal in der gleichen Weise wie Er ihn zuvor Sanatana Gosvami erklirt
hatte. Als die Anwesenden die unfalbare Erkldrung des atmarama-sloka horten, wunderten sie sich und
stimmten darin iiberein, daB Sri Caitanya niemand anderes sei als Sri Krsna Selbst.
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24. KAPITEL

Gespriche mit Sarvabhauma Bhattacarya

Als S Caitanya in Jagannatha Purf mit Sarvabhauma Bhattacarya zusammentraf, wollte Bhattacarya,
als der grote Logiker seiner Zeit, den Herrn in den Lehren des Vedanta-siitra unterweisen. Er befand
sich etwa im Alter von Sri Caitanyas Vater, und da er eine Art von viterlicher Zuneigung fiir den jungen
sannyast empfand, nahm er sich des Herrn an und bat Thn, Ihm das Vedanta-siitra erkldren zu diirfen;
denn ohne das Verstindnis des Vedanta-siitra, so sagte er, werde es fiir St Caitanya sehr schwer sein,
sein ganzes Leben hindurch sannyast zu bleiben. Der Herr war mit dem Vorschlag einverstanden, und so
setzten sie sich in den Tempel von Jagannatha, wo Bhattacarya sieben Tage lang ununterbrochen zu dem
Herrn sprach. Ohne ein Wort zu sagen, horte Sii Caitanya seinen Erkldrungen zu, bis Sein Schweigen
Sarvabhauma Bhattacarya schlielich am achten Tag gar zu seltsam schien und er sagte: »Du horst jetzt
schon seit einer Woche aus dem Vedanta-siitra von mir, und doch hast Du bisher noch keine einzige
Frage gestellt und Dich weder positiv noch negativ zu meiner Interpretation geduBert; daher frage ich
mich langsam, ob Du mich iiberhaupt verstehst. «

Der Herr erwiderte: »Ich bin ein Dummkopf und habe den Vedanta nie studiert, doch weil du Mich
gebeten hast zuzuhoren, versuche Ich deine Worte zu verstehen. Du sagtest, es sei die Pflicht eines jeden
sannyast, das Vedanta-siitra zu kennen, und deshalb sitze Ich hier und hore dir zu; mit deinen
Interpretationen weil Ich jedoch nichts anzufangen. «

Der Herr wollte damit sagen, da3 es im Mayavadi-sampradaya viele sogenannte sannyasts gibt, die
im Grunde nicht sehr intelligent sind und oft nicht einmal die Schriften gelesen haben, die aber der Form
halber das Vedanta-siitra von ihrem geistigen Meister horen, obgleich sie kein Wort davon verstehen
konnen. Sii Caitanya, der natiirlich die volle Bedeutung des Vedanta kannte, tat nur deshalb so, als
konnte Er die Erkldrungen Bhattacaryas nicht begreifen, weil Er mit den Interpretationen der
Mayavadi-Philosophen nicht einverstanden war. Als Bhattacarya vernahm, dal der Herr seine
Erkldrungen angeblich nicht verstehen konnte, sagte er: »Wenn Du mir nicht folgen kannst, warum
fragst Du dann nicht einfach, sondern bleibst stillschweigend sitzen? Mir scheint, Du hast etwas zu
meinen Erklidrungen zu sagen!«

Darauf antwortete ihm der Herr: »Zum Vedanta-siitra bzw. zur Bedeutung des Vedanta selbst habe
Ich keine Fragen, doch deine Auslegung bleibt Mir unverstidndlich. Die Bedeutung der urspriinglichen
Aphorismen ist an sich nicht schwer zu verstehen, doch die Art und Weise, wie du sie Mir erklirst,
scheint Mir ihre eigentliche Bedeutung zu verzerren. Du gibst nicht die direkte Bedeutung des Vedanta
wieder, sondern erfindest eine eigene unvollkommene Interpretation, wodurch du den wirklichen Sinn
verschleierst. Ich glaube, du miflbrauchst den Vedanta nur dazu, deine eigene Lehre zu propagieren.

Wie in der Mukti-Upanisad gesagt wird, gibt es insgesamt 108 Upanisaden, von denen die folgenden
elf am bedeutendsten sind:

ISopanisad, Kenopanisad, Kathopanisad, Prasnopanisad, Mundakopanisad, Mandiikyopanisad,
Taittiriyopanisad, Aitareyopanisad, Chandakyopanisad, Brhad-aranyakopanisad, Brahmopanisad.

In diesen 108 Upanisaden ist alles Wissen liber die Absolute Wahrheit enthalten. Manchmal werden
wir gefragt, warum wir gerade auf 108 Gebetsperlen chanten - der Grund dafiir ist, da3 es 108
Upanisaden gibt. Eine andere Erkldrung der Vaisnava-Transzendentalisten lautet, dal Krspa im
rasa-Tanz mit 108 gopis tanzte.
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Sri Caitanya wandte Sich also entschieden gegen die falschen Interpretationen der Upanisaden,
womit Er Sarvabhaumas Erkldrungen, die nicht die direkten Bedeutungen der Upanisaden wiedergaben,
ablehnte. Die direkte Erkldarung wird abhidha-vrtti genannt, und die indirekte laksana-vrtti oder guna
vriti. Die letztere ist wertlos, da sie niemanden zu einem wirklichen Verstindnis verhelfen kann.

Es gibt vier Wege des Verstehens: 1. das direkte Verstehen, 2. das hypothetische Verstehen, 3. das
historische Verstehen und 4. das Verstehen durch Horen. Von diesen ist der Weg des Horens der
wirksamste, d. h., wirkliches Wissen kann dann erlangt werden, wenn man aus den vedischen Schriften
hort, die als Klangreprisentation der Absoluten Wahrheit gelten. Alle groBen Weisen bestitigen, daf} es
das einfachste und beste ist, durch Horen zu lernen.

Kot und Knochen werden in den vedischen Schriften als unrein beschrieben, doch zur gleichen Zeit
wird dort gesagt, da3 der Dung der Kuh und das Gehéduse der Muschel vollkommen rein sind. Das
scheint ein Widerspruch zu sein, aber weil diese Aussagen von den vedischen Schriften gemacht werden,
sind sie als wahr anerkannt. Unsere weltlichen Einwinde, die wir gegen diese Feststellung erheben
mogen, konnen nichts an den Tatsachen @ndern. Wer dennoch versucht, die Aussagen durch indirekte
Interpretation oder mit Hilfe von Hypothesen zu begreifen, fordert die Autoritit der Veden nur unnotig
heraus. Mit anderen Worten: Niemand kann die vedischen Erkldrungen vermdge unvollkommener
Spekulationen verstehen; nur wenn man sie so akzeptiert, wie sie sind, kann man ihr Verstdndnis
erlangen. Andernfalls leugnet man die Autoritit der Veden und nimmt sich dadurch selbst die
Moglichkeit, wahres Wissen zu erreichen.

Si1 Caitanya sagte, dal Menschen, die versuchen, die vedischen Aussagen zu interpretieren, nicht
sehr intelligent seien, denn sie fiihrten sich und ihre Anhénger mit ihren falschen Auslegungen lediglich
in die Irre. In Indien gibt es eine Gruppe von Philosophen, die als Aryasamaji bekannt sind, und die von
sich behaupten, sie wiirden nur die urspriinglichen Veden und keine anderen vedischen Schriften
akzeptieren. Doch in Wirklichkeit sind sie nur an ihren eigenen Interpretationen interessiert, und deshalb
warnte uns Sri Caitanya davor, ihre Spekulationen zu akzeptieren, die nicht im geringsten mit den
vedischen Prinzipien zu vereinbaren sind. Sri Caitanya fiihrte in diesem Zusammenhang ein Beispiel an,
bei dem Er die Aussagen der Upanisaden mit dem Sonnenlicht verglich. Er sagte: »Im Sonnenlicht kann
man alle Dinge klar und deutlich erkennen. Ebenso sind auch die Aussagen der Veden klar und deutlich
zu verstehen; doch die Mayavadi-Philosophen verbergen dieses Sonnenlicht mit der Wolke ihrer
falschen Interpretationen.«

Sri Caitanya erklirte weiter, daB alle Upanisaden auf die Absolute Wahrheit, das Brahman, hinzielen.
Das Wort »Brahman« bedeutet das »Grofite«, und wenn wir vom GroBten sprechen, beziehen wir uns
natiirlich auf den Hochsten Personlichen Gott, den Ursprung alles Existierenden. Wiirde das Grofite
nicht alle sechs Fiillen in sich bergen, konnte es nicht als solches bezeichnet werden. Daraus geht
eindeutig hervor, dal mit dem GroBten, in dem alle sechs Fiillen ruhen, der Hochste Personliche Gott
gemeint ist. Mit anderen Worten: Das Hochste Brahman ist der Hochste Personliche Gott.

Auch in der Bhagavad-gita wird Sii Krsna, der Hochste Personliche Gott, als das Hochste Brahman
akzeptiert. Der unpersonliche Brahman-Aspekt und der lokalisierte Uberseelen-Aspekt sind im personli-
chen Aspekt der Absoluten Wahrheit enthalten.

Wenn wir vom Hochsten Personlichen Gott sprechen, fiigen wir im allgemeinen das Wort »Sri«
hinzu. »Sri« bedeutet, daB Er iiber alle sechs Fiillen verfiigt, bzw. ewiglich eine Person ist. Wire der
Hochste keine Person, konnte Er auch keine Fiillen besitzen. Wenn die Hochste Absolute Wahrheit
daher manchmal als unpersonlich beschrieben wird, so bedeutet dies lediglich, da Er keine Person von
dieser Welt ist. Um den transzendentalen Korper Gottes von materiellen Korpern zu unterscheiden,
bezeichnen ihn manche Philosophen als »im materiellen Sinne unpersonlich«. Damit wollen sie sagen,
dafB} die Hochste Wahrheit keine materielle Person ist, sondern eine spirituelle Personlichkeit mit spiritu-
ellen Eigenschaften. In der Svetasvatara Upanisad wird im 19. Vers des Dritten Kapitels erklirt, daB die
Absolute Wahrheit keine materiellen Hiande und Fii3e hat, sondern spirituelle Hiande, mit denen Er alles
annimmt, was wir IThm opfern. Der Hochste hat keine materiellen Ohren, doch Er kann alles horen. Er
hat vollkommene Sinne und kennt daher Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft. Er kennt alles, doch
niemand kennt Thn, denn Er befindet Sich jenseits der Reichweite der materiellen Sinne. Er ist der
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Ursprung aller Inkarnationen und Manifestationen Gottes; Er ist der Hochste, der Erhabene, der Absolute
Personliche Gott.

Es gibt viele vedische Hymnen, die uns zu verstehen geben, daf3 die Hochste Wahrheit eine Person
ist, doch weisen sie alle gleichzeitig darauf hin, dal man Thn keinesfalls mit einer Person der materiellen
Welt vergleichen darf. Im HayaSirsa-paiicaratra wird in einem Vers folgendes erkldrt: » Die
Upanisaden beschreiben das Hochste Brahman zuerst in Seinem unpersonlichen Aspekt, doch letzten
Endes akzeptieren sie alle, da} die Hochste Wahrheit eine Person ist und Gestalt hat.« Diese Aussage
wird im 15. mantra der ISopanisad bestitigt, in dem darauf hingewiesen wird, daB sich jeder im
hingebungsvollen Dienen fiir den Hochsten Personlichen Gott beschiftigen soll:

hiranmayena patrena satyasyapihitani mitkham
tat tvam pusann apavrnu satya-dharmaya drstaye

» O mein Herr, Du bist der Erhalter des gesamten Universums. Jeder ist von Deiner Barmherzigkeit
abhidngig, und deshalb ist hingebungsvolles Dienen fiir Dich die einzig wahre Religion. Aus diesem
Grunde bin ich stindig bemiiht, Dir in Liebe und Hingabe zu dienen, und hoffe, da Du mich erhéltst
und mich immer mehr in Deinem transzendentalen Dienst beschéftigst. Du bist der Hochste Personliche
Gott, und Deine Gestalt ist sac-cid-ananda - ewig, voller Wissen und voller Gliickseligkeit. Die
Ausstrahlung, die von Dir ausgeht, ist wie der Sonnenschein iiber die gesamte Schopfung verbreitet.
Deine transzendentale Gestalt wird, wie die Sonne, die von gleiBenden Strahlen umgeben wird, vom
leuchtenden brahmajyoti umhiillt. Bitte entferne diese gleiBende Ausstrahlung, damit ich Dich in Deiner
urspriinglichen Form sehen kann.«

In diesem Vers der ISopanisad wird gesagt, daB sich die ewig-gliickselige Gestalt des Hochsten Herrn
in der gleiBenden Ausstrahlung des brahmajyoti befindet. Das brahmajyoti geht vom Korper des
Hochsten aus, und daher ist Er der Ursprung des brahmajyoti. Wie in der Bhagavad-gita und auch im
Hayasirsa-paricaratra bestitigt wird, geht das urspriingliche Brahman von der Hochsten Personlichkeit
aus. Wie wir weiter aus dem 15. mantra der ISopanisad ersehen konnen, ist die Hochste Absolute
Wabhrheit sowohl unpersonlich als auch ewige Person; doch der personliche Aspekt ist wichtiger als der
unpersonliche.

In einem mantra der Taittirtya Upanisad heiB3t es: yato va imani bhiitani.»Die gesamte kosmische
Manifestation geht von der Hochsten Absoluten Wahrheit aus und ruht zugleich in Ihr.« Die Absolute
Wabhrheit ist der ablative, kausale und lokative Vollbringer. Diese Symptome sind eindeutig Merkmale
einer Personlichkeit, und deshalb mufl die Absolute Wahrheit eine Person sein. Weil Er die Absolute
Wahrheit, der ablative Kontrollierende der kosmischen Manifestation ist, mufl Er denken, fiihlen und
wollen konnen. Ohne diese drei psychischen Symptome hitte die kosmische Manifestation nicht so
wunderbar entworfen und arrangiert werden konnen. Aulerdem ist der Hochste kausal, d. h., Er ist der
urspriingliche Designer der kosmischen Manifestation, und Er ist lokativ, weil alles in Seiner Energie
ruht. Dies sind Symptome, die eindeutig auf eine Personlichkeit hinweisen.

In der Chandogya Upanisad wird gesagt: »Wenn Sich der Hochste Personliche Gott erweitern will,
erschafft Er die materielle Natur.« In der Taittiriya Upanisad wird das gleiche noch einmal in anderen
Worten bestitigt: »Der Herr blickte iiber die materielle Natur und bewirkte dadurch die kosmische
Manifestation.« Vor diesem Zeitpunkt gab es die kosmische Manifestation noch nicht, und deshalb kann
der Blick des Hochsten Herrn nicht materiell sein. Weil Sein Korper vor der materiellen Schopfung
existierte, kann auch Sein Korper nicht materiell sein. Sein Denken, Fiihlen und Wollen sind ebenfalls
transzendental. Mit anderen Worten: Der Geist, mit dem der Herr denkt, fiihlt und will, und auch die
Augen, mit denen Er iiber die materielle Natur blickt, miissen transzendental sein. Da Seine Sinne bereits
vor der materiellen Schopfung existierten, hat Er einen transzendentalen Korper, einen transzendentalen
Geist und ein transzendentales Denken, Fiihlen und Wollen. Diese Feststellung ist die Essenz aller
vedischen Schriften. In den Upanisaden findet man immer wieder das Wort »Brahman«. Im Srimad--
Bhagavatam werden dieses Brahman, der Paramatma und Bhagavan, der Hochste Personliche Gott,
zusammen als die Absolute Wahrheit bezeichnet, d. h., die Brahman-Erkenntnis und die Erkenntnis des
Paramatma sind nur verschiedene Stufen auf der Leiter der transzendentalen Verwirklichung. Die
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oberste Sprosse oder die endgiiltige Verwirklichung ist die Erkenntnis des Hochsten Personlichen
Gottes. Zu dieser Schluflfolgerung gelangen alle vedischen Schriften. Aufgrund der Autoritdt der
vedischen Schriften wird der Hochste Herr, Sti Krsna, von allen grofen Transzendentalisten als das
endgiiltige Ziel der Brahman-Verwirklichung anerkannt und auch die Bhagavad-gita bestitigt, daf} sich
keine Wahrheit iiber Krsna befindet. Madhvacarya, ein beriihmter acarya im Brahma-sampradaya (in
der Nachfolge von geistigen Meistern, die von Brahma ausgeht), erkldrt in seinem Kommentar zum
Vedanta-sitra, dal man mit Hilfe der autorisierten Schriften alles erkennen kann, wie es ist. Zur
Bestitigung zitiert er einen Vers aus dem Bhobisya-Purana, in dem gesagt wird, dal} der Rk-, Sama- und
Atharva-veda, das Mahabharata, das Parficaratra und der urspriingliche Ramayana stichhaltige vedische
Schriften sind, die die Unwissenheit beseitigen konnen. Dariiber hinaus zidhlen auch die Puranas, die
von den Vaisnavas ebenfalls als Autoritit anerkannt werden, zu den mafgeblichen vedischen Schriften.
Alles, was in diesen Werken gesagt wird, sollte man ohne Einwinde als endgiiltige Wahrheit
akzeptieren, und in all diesen Schriften wird einstimmig erklirt, daf} Sti Krsna der Hochste Personliche
Gott ist.
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25. KAPITEL

Personliche und unpersonliche Verwirklichung

Die Puranas sind als Ergénzung zu den vedischen Schriften verfa3t worden, weil manchmal das, was
in den urspriinglichen Veden behandelt wird, zu schwierig ist, um von gewohnlichen Menschen
verstanden zu werden. Sie ermdglichen es jedem, auch die schwierigsten Themen zu verstehen, da sie
das komplizierte Wissen der Veden auf leichtverstindliche Weise in Form von Geschichten und
historischen Ereignissen erkliren. Im Srimad-Bhagavatam wird im 14. Kapitel des Zehnten Cantos
gesagt, da3 Nanda Maharaja und die iibrigen Kuhhirten und Dorfbewohner vom Gliick gesegnet waren,
da Sich das Hochste Brahman, der Personliche Gott, als ihr kleiner Freund mit ihnen Seiner ewigen
transzendentalen Spiele erfreute. In der Svetasvatara-Upanisad heiBt es in einem mantra (apanipado
javano grhita), dal das Hochste Brahman gehen und alle Dinge die IThm geopfert werden, annehmen
kann, obwohl Er keine materiellen Hiande und Fiile hat. Diese Worte weisen eindeutig darauf hin, dafl Er
transzendentale GliedmaB3en haben muf3, und daB3 Er aus diesem Grund nicht unpersonlich sein kann.
Menschen, die die vedischen Prinzipien nicht verstehen konnen, sehen nur die unpersonlichen,
materiellen Aspekte der Hochsten Absoluten Wahrheit und behaupten daher, Er sei unpersonlich und
ohne Energie. Obwohl die vedischen Schriften dies nicht bestétigen, sondern vielmehr erkldren, da3 der
Hochste Absolute unzihlige Energien besitzt, versuchen die Mayavadis, entgegen aller Vernunft, ihre
eigene Meinung durchzusetzen, nach der die Absolute Wahrheit energielos ist. Wir konnen jedoch aus
den eindeutigen Aussagen der vedischen Schriften deutlich ersehen, daB3 die Absolute Wahrheit in
Wirklichkeit stets voller unzihliger Energien, und deshalb ewig eine Person ist. Im Visnu-Purana wird
gesagt, dafl das Lebewesen aus spiritueller Energie besteht. Obgleich es ein kleines Teil des Hochsten
Herrn und daher voller Wissen ist, kann es sich dennoch in die materielle Welt verstricken und ist dann
gezwungen, alle aus dem materiellen Dasein resultierenden Leiden zu ertragen. Je nachdem, wie sehr das
Lebewesen in die materielle Natur verstrickt ist, befindet es sich in verschiedenen Lebensumstinden, in
denen es entweder leidet oder die Gelegenheit hat, materielles Gliick zu genieBen. Die urspriingliche
Energie des Hochsten Herrn, zu der auch die Lebewesen gehoren, ist spirituell und unterscheidet sich
daher nicht vom Hochsten Personlichen Gott. Doch weil das Lebewesen nur ein winziger Funke dieser
Energie ist, und sich als solcher entweder zur hoheren, spirituellen Energie, oder zur niederen,
materiellen Energie hingezogen fiihlt, wird es die am Rande verlaufende Energie genannt. Sowie das
Lebewesen den Wunsch entwickelt, getrennt von Krsna zu genieBen und die materielle Natur zu
beherrschen, kommt es mit der materiellen Natur in Beriihrung und verstrickt sich so sehr darin, daf3 es
vollig seine spirituelle Identitidt als Seele vergiBt, sich statt dessen mit der materiellen Energie
identifiziert und somit dem Angriff der dreifachen Leiden ausgesetzt ist. Wenn solch eine bedingte Seele
jedoch wieder von der materiellen Verunreinigung frei geworden ist, verwirklicht sie auf der spirituellen
Ebene ihre wesenseigene Position.

Die vedischen Anweisungen fordern jeden Menschen dazu auf, seine wesenseigene Position, den
Hochsten Herrn, die materielle Energie und ihre Beziehung zueinander zu erkennen. Als erstes sollte
man seine Bemiihungen darauf richten, die wirkliche Position des Hochsten Herrn, des Personlichen
Gottes, zu verstehen. Der Hochste Herr besitzt einen ewigen, gliickseligen und allwissenden Korper, und
auch Seine spirituelle Energie entfaltet sich in Form von Ewigkeit, Gliickseligkeit und Wissen. In
Seinem Gliickseligkeits-Aspekt manifestiert Er Seine Freudenenergie; in Seinem Ewigkeits-Aspekt ist
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Er die Ursache allen Seins, und in Seinem Allwissenheits-Aspekt ist Er das hochste Wissen. Das heif3t
mit anderen Worten: Die hochste Personlichkeit, St Krsna, ist der ewige Ursprung allen Wissens, aller
Freude und der Ewigkeit. Sii Krsna manifestiert Sich in drei verschiedenen Energien: Der inneren
Energie, der am Rande verlaufenden Energie und der duBleren Energie. Zu Seiner inneren Energie gehort
Er Selbst, Sein transzendentales Reich, Seine spirituellen Gefihrten und alles, was sonst noch direkt mit
Ihm verbunden ist; durch Seine mittlere Energie manifestiert Er Sich als die Lebewesen, und durch Seine
duBere Energie schafft Er die materielle Manifestation. Jede der unzédhligen Manifestationen, sowohl in
der materiellen als auch in der spirituellen Welt, beruht auf den Ewigkeits-, den Freuden- und den
Wissensenergien des Hochsten Herrn.

Der Hochste Herr besitzt sechs Fiillen, an denen Er Sich in Seinen transzendentalen Spielen erfreut,
und daher kann niemand behaupten, Er sei form- und energielos. Wer dennoch solche irrefiihrenden
Thesen vertritt, widerspricht den Veden, die eindeutig erkldren, dal der Hochste Personliche Gott der
Ursprung aller Energien ist.

Das Lebewesen ist die am Rande verlaufende oder mittlere Energie des Herrn, doch weil es winzig
klein ist, kann es von der dufleren Energie iiberwiltigt und zu einer bedingten Seele werden. Wenn es
jedoch wieder unter den Einflul} der spirituellen Energie gelangt, kann es Liebe zu Gott entwickeln.

In der Mundakopanisad werden der Hochste und das Lebewesen mit zwei Vogeln verglichen, die
gemeinsam auf einem Baum sitzen. Der eine Vogel versucht unter groBer Angst, die Friichte des
Baumes zu genielen, wihrend ihn der andere dabei beobachtet. Sobald der Vogel, der die Friichte
verzehrt, sich dem anderen Vogel zuwendet, wird er frei von allen Angsten. Dieses Beispiel soll die
Position des winzigen Lebewesens erldautern: Solange es den Hochsten Personlichen Gott vergilit und
versucht, getrennt von IThm die Materie zu geniel3en, ist es den dreifachen materiellen Leiden ausgesetzt.
Doch sobald es sich dem Herrn wieder zuwendet, d. h. Sein Geweihter wird, kann es von allen Angsten
und Leiden des materiellen Daseins befreit werden. Das Lebewesen ist von Natur aus dem Hochsten
Herrn immer untergeordnet. Der Hochste ist stets der Meister aller Energien, und das Lebewesen
befindet sich zu allen Zeiten unter dem Einfluf} dieser Energien. Obwohl es dem Wesen nach eins ist mit
dem Hochsten Herrn, kann es den Wunsch entwickeln, iiber die materielle Natur zu herrschen; doch weil
es immer winzig klein bleibt, geschieht es ihm, daf} es statt dessen von der materiellen Natur beherrscht
wird. Diese unheilbringende Tendenz macht das Lebewesen zur mittleren Energie. Weil fiir das
Lebewesen die Gefahr besteht, unter die Kontrolle der materiellen Natur zu geraten, ist es illusorisch zu
denken, es konne jemals mit dem Hochsten Herrn eins bzw. selbst Gott werden. Wenn sich die kleine
Seele auf der gleichen Ebene wie der Hochste Herr befiande, konnte sie niemals von der materiellen
Natur beherrscht werden.

In der Bhagavad-gita wird das Lebewesen als eine der Energien des Hochsten Herrn beschrieben.
Obwohl es richtig ist, da} die Energie niemals von ihrem Ursprung getrennt werden kann, bleibt sie doch
immer die Energie und kann deshalb niemals selbst zum Ursprung der Energie werden. Mit anderen
Worten: Das Lebewesen ist gleichzeitig eins mit und dennoch verschieden vom Hochsten Herrn. Im
Siebten Kapitel der Bhagavad-gita stehen zwei in diesem Zusammenhang sehr wichtige Verse. Dort
wird ndmlich im 4. Vers gesagt, da3 Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather, Geist, Intelligenz und falsches Ich
die acht Elemente der materiellen Energie bilden; doch schon im 5. Vers des gleichen Kapitels wird
darauf hingewiesen, daf} diese Energie nur von niederer Qualitit ist, das Lebewesen dagegen genau wie
Krsna von qualitidtsmifBig hoherer, spiritueller Energie.

Alle vedischen Schriften bestitigen, da3 der Hochste Personliche Gott eine ewige, gliickselige und
allwissende Gestalt hat, die nicht im geringsten von der materiellen Natur beriihrt wird. Die Anhinger
der Unpersonlichkeitslehre behaupten jedoch, die Transzendenz sei genau das Gegenteil der materiellen
Welt. Aufgrund dieser Annahme schlie3en sie, Transzendenz miisse formlos sein, da vielfiltige Formen
ein charakteristisches Merkmal fiir die materielle Welt seien. Sie wissen nicht, daB3, wie die Veden sagen,
die transzendentale Welt voller spiritueller Formen ist, die sich jenseits der materiellen Natur befinden
und nicht im geringsten mit den Formen in der materiellen Welt zu vergleichen sind. Deshalb mu8 jeder,
der sich weigert, die spirituelle Gestalt des Hochsten Herrn anzuerkennen, zu den Atheisten gezihlt
werden. Buddha z. B. akzeptierte die Veden nicht und wurde deshalb von den Anhéngern der Veden als
Atheist angesehen. Obwohl die MayavadiPhilosophen vorgeben, den vedischen Prinzipien zu folgen,
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leugnen sie die Existenz des Hochsten Personlichen Gottes und predigen im Grunde indirekt die
buddhistische bzw. atheistische Philosophie. Ihre Philosophie ist sogar noch niedriger einzustufen als die
buddhistische Philosophie, die direkt die Autoritit der Veden abstreitet, denn die Mayavadi-Philosophie
erhebt den Anspruch, Vedanta-Philosophie zu sein, und ist daher noch gefihrlicher als der Buddhismus
oder unverhohlener Atheismus.

Das Vedanta-sitra wurde von Vyasadeva zum Wohl aller Lebewesen verfalt, um ihnen damit zu
helfen, die Philosophie des bhakti-yoga zu verstehen. Ungliicklicherweise aber haben die Mayavadis mit
ihren Kommentaren, wie z. B. dem sSariraka-bhasya die Aussagen des Vedanta-siitra verzerrt. In diesem
Kommentar der Mayavadis wird die Existenz der spirituellen und transzendentalen Gestalt des Hochsten
Personlichen Gottes geleugnet und das Hochste Brahman auf die Ebene des individuellen Brahman, des
winzigen Lebewesens, heruntergezogen. Dazu wird sowohl dem Hochsten Herrn als auch dem
Lebewesen ihre spirituelle Individualitit abgesprochen, obwohl im Vedanta-sitra eindeutig gesagt wird,
das der Hochste Herr das Hochste Wesen ist, und daf} es unzéhlige, ihm untergeordnete Lebewesen gibt.
Dabher ist es sehr gefihrlich, sich mit Kommentaren der Mayavadis zu befassen. Die grolle Gefahr dabei
ist, da} man zu der falschen Annahme gelangt, das winzige Lebewesen sei eins mit dem allméchtigen
Hochsten Herrn. Und solange man diese falsche Vorstellung hegt, kann man unmdglich seine ur-
spriingliche Position, d. h. seine ewige, wesenseigene Aktivitdt im bhakti-yoga erkennen. Mit anderen
Worten: Die Mayavadi-Philosophie hat der Menschheit den denkbar schlechtesten Dienst erwiesen,
indem sie die unpersonliche Auffassung vom Absoluten propagierte. Ihre Philosophen betriigen uns um
die wirkliche Botschaft des Vedanta-siitra.

Das Vedanta-siitra stellt mehrfach fest, da3 die kosmische Manifestation eine Entfaltung der Energien
des Hochsten Herrn ist. Schon im ersten Vers (janmady asya) wird gesagt, da3 das Hochste Brahman der
Ursprung alles Existierenden ist. Alles geht von Thm aus, wird von Thm erhalten und am Ende von Ihm
vernichtet. Die Absolute Wahrheit ist also die Ursache von Schopfung, Erhaltung und Vernichtung der
materiellen Welt, doch Sie ist keinesfalls formlos. Wenn z. B. ein Apfelbaum Friichte hervorbringt,
bedeutet dies nicht, dal er seine Form verliert; denn obwohl der Baum jedes Jahr Hunderte und
Tausende von Friichten erzeugt, behilt er dennoch seine Identitit. Die Frucht wichst heran, bleibt fiir
eine Zeit bestehen, féllt dann vom Baum und vergeht schlieBlich; doch das heiflit noch lange nicht, daf}
auch der Baum in seine Bestandteile zerféllt und sich mit der Erde vermischt. Das Vedanta-sitra betont
deswegen von Anfang an, da3 es sowohl einen Ursprung als auch Produkte dieses Ursprungs gibt.

Die Schopfung, Erhaltung und Auflosung der materiellen Welt geschieht durch die unermeflichen
Energien Krsnas. Die kosmische Manifestation ist ein Produkt dieser Energien, obwohl der Herr Selbst
und die Energien des Herrn untrennbar und nicht voneinander verschieden sind. So wie der Stein der
Weisen, obwohl er unbegrenzt grole Mengen Eisen in Gold verwandelt, stets unverindert bleibt, so
wandelt sich auch die ewige transzendentale Gestalt des Herrn niemals, obwohl die gewaltige kosmische
Manifestation von Thm ausgeht.

Die Mayavadis scheuen sich nicht, die Worte Vyasadevas im Vedanta-sitra falsch auszulegen und
unverfroren zu behaupten, der Hochste transformiere Sich, und die kosmische Manifestation sei also eine
Umwandlung der Absoluten Wahrheit, die nach ihrer Theorie keine gesonderte Existenz besitzt. Diese
These stimmt jedoch in keiner Weise mit der Botschaft des Vedanta-sitra iiberein. Die
Mayavadi-Philosophen sagen, die materielle Natur und ihre Verdnderungen seien falsch, doch sie ist
keinesfalls falsch, sondern nur vergédnglich. Die Philosophen der Unpersonlichkeitslehre behaupten, nur
die Absolute Wahrheit sei real und die Manifestation dieser Welt sei irreal; doch das ist nicht richtig.

Die materielle Welt ist nicht falsch - sie ist vielmehr eine relative Wahrheit und daher zeitweilig. Das
omkara bzw. pranava ist das wichtigste Wort in den vedischen Hymnen. Es ist die Klang-Inkarnation
des Hochsten Herrn, und aus dem om gingen urspriinglich alle vedischen Hymnen und die materielle
Welt hervor. Die weitverbreitete Meinung, das Wort »fat tvam asi« sei noch wichtiger, ist nicht richtig,
denn es erkldrt nur die wesenseigene Position des Lebewesens. »Tatr tvam asi« bedeutet, dal das
Lebewesen ein spirituelles Teilchen des Hochsten Spirituellen Ganzen ist, doch dies ist nicht die
Hauptaussage des Vedanta-siitra bzw. der vedischen Schriften.

Die falschen Auslegungen der Mayavadis sind atheistisch, denn diese wollen nicht die ewige
transzendentale Form des Hochsten Herrn anerkennen. Aus diesem Grunde ist es ihnen nicht moglich,
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sich im hingebungsvollen Dienen zu beschiftigen, so dall sie dazu verurteilt sind, fiir immer ohne
Krsna-Bewulitsein und ohne hingebungsvolles Dienen ihr Dasein zu fristen. Einem reinen
Gottgeweihten wiirde es niemals in den Sinn kommen, die Philosophie der Mayavadis als einen
ernstzunehmenden Pfad zur spirituellen Verwirklichung zu betrachten. Die Mayavadi-Philosophen
treiben in der Atmosphire der Moral und Unmoral der materiellen Welt umher und befinden sich stindig
in dem Konflikt, die materiellen Freuden und Leiden entweder anzunehmen oder abzulehnen. Sie
machen den Fehler, Nicht-Spirituelles, also Materielles, fiir spirituell zu halten, und haben die spirituelle,
ewige Gestalt des Hochsten Personlichen Gottes, Seinen Namen, Seine Eigenschaften, Seine Spiele und
Sein transzendentales Reich vergessen. Sie sehen die transzendentalen Spiele, den Namen, die Gestalt
und die Eigenschaften des Hochsten Herrn als ein Produkt der materiellen Natur an und sind somit fiir
alle Zeiten den materiellen Leiden ausgesetzt, da sie stets von materiellen Leiden oder Freuden in
Anspruch genommen werden. Die reinen Gottgeweihten haben mit den Mayavadis nichts gemeinsam,
denn sie wissen, dal die unpersonliche Lehre keine Reprisentation von Ewigkeit, Gliickseligkeit und
Wissen sein kann. Da die Mayavadi-Philosophen nur ein sehr unvollkommenes Wissen iiber die
Befreiung haben und unter dem Einfluf3 des Materialismus stehen, verachten sie Ewigkeit, Wissen und
Gliickseligkeit. Diese Einstellung zeugt von ihrer Uneinsichtigkeit, denn sie haben eine Abneigung
gegen das gottgeweihte Dienen, da sie das Ziel nicht verstehen konnen. Thre Wortspielereien, mit denen
sie zu beweisen versuchen, dall das Wissen, das Ziel des Wissens und der Wissende eins sind, zeigen
eindeutig, daf ihre Intelligenz nicht sehr weit reicht.

Die Lehre von »Ursprung und Produkt« ist die autorisierte Erkldrung des Vedanta-sitra. Sie macht
deutlich, dal der Herr unzidhlige unbegrenzte Energien besitzt, mit deren Hilfe Er unendliche
voneinander verschiedene Produkte schafft. Alles steht unter Seiner Kontrolle, und daher wird Er »der
Hochste Kontrollierende« oder »der Hochste Personliche Gott« genannt, der Sich in unzéhligen
Energien und Erweiterungen manifestiert.
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26. KAPITEL

Sarvabhauma Bhattacarya ist iiberzeugt

Nach den Unpersonlichkeitsphilosophen und den Anhingern des »Nichts« besteht die spirituelle Welt
aus »Seligkeit in sinnloser Ewigkeit«. Die Philosophen des »Nichts« behaupten, letzten Endes sei alles
sinnlos, wohingegen die Unpersonlichkeitsanhiinger glauben, die hohere Welt bestehe lediglich aus
Wissen, und es gebe dort keinerlei Aktivitit. Beide Auffassungen zeugen von der geringen Intelligenz
threr Anhinger, denn diese wollen mit ihren unvollkommenen Spekulationen in den vollkommenen
Bereich der spirituellen Welt eindringen. Nachdem der Anhinger der Unpersonlichkeitslehre die
schmerzliche Erfahrung gemacht hat, da3 materielle Handlungen nur Leid mit sich bringen, zieht er den
SchluB}, dall es im spirituellen Leben keinerlei Aktivitit geben konne. Die spirituellen Aktivititen im
hingebungsvollen Dienen sind und bleiben ihm fiir immer ein Ritsel.

Die Vaisnava-Philosophen jedoch wissen sehr gut, dal die Absolute Wahrheit, der Hochste
Personliche Gott, niemals unpersonlich oder ein »Nichts« sein kann, denn Er besitzt unzihlige Energien.
Krsna ist so unvorstellbar méchtig, da3 Er imstande ist, Sich vielfach zu erweitern und zahllose Energien
zu manifestieren und immer noch der gleiche Absolute Hochste Personliche Gott zu bleiben. Er behilt
zu allen Zeiten Seine transzendentale Position, obwohl Er Sich zugleich in vielfache Formen erweitert
und durch Seine unzihligen mannigfaltigen Energien iiberall gegenwartig ist.

Auf diese Weise zeigte Sri Krsna Caitanya die vielen Defekte in der Mayavada-Philosophie auf, und
obschon Bhattacarya anfangs versuchte, seinen Standpunkt mit Wortspielereien und sogenannter Logik
zu behaupten, gelang es Sri Caitanya doch, alle seine Argumente zu widerlegen und zu beweisen, daB
das letztliche Ziel der vedischen Schriften darin besteht, uns drei Dinge zu ermdglichen: 1) das Erkennen
unserer Beziehung zur Hochsten Absoluten Wahrheit, 2) das Handeln gemil dieser Erkenntnis, und 3)
das Erreichen der hochsten Vollkommenheit des Lebens, Liebe zu Gott. Wer etwas anderes als diese
Ziele propagiert, wird, so erkldrte der Herr dem Bhattacarya, die Vollkommenheit niemals erreichen,
sondern vielmehr ein Opfer seiner falschen Vorstellungen bleiben.

Sri Caitanya zitierte als nichstes einige Verse aus den Purdnas, mit denen Er belegte, daB
Sankaracarya vom Hochsten Personlichen Gott den direkten Befehl erhalten hatte, die
Mayavada-Philosophie zu verbreiten. Er fiihrte zunéchst einen Vers aus dem Padma Purdna an, in dem
gesagt wird, daB der Herr Siva den Auftrag gab, irrefithrende Interpretationen der vedischen Schriften zu
verkiinden und somit die Menschen von der eigentlichen Bedeutung der Veden abzulenken. Der Herr
sprach: »Versuche die Menschen zu Atheisten zu machen, indem du sie mit erfundenen Interpretationen
verwirrst, so dal} sie die religidsen Prinzipien vernachlédssigen und uneingeschrinkt immer mehr Kinder
zeugen.« Im gleichen Padma Purana erklirt Siva seiner Frau Parvati, daB er im Zeitalter des Kali als
brahmana erscheinen werde, um unvollkommene Kommentare zu den Veden zu verbreiten, die als
Mayavada-Philosophie bekannt werden wiirden, und die in Wirklichkeit nur eine Abwandlung der
atheistischen Philosophie Buddhas seien.

Nachdem Bhattacarya die Ausfiihrungen Sii Caitanyas zur Mayavada-Philosophie vernommen hatte,
wullte er, daB er sich geschlagen geben muBlte, und blieb deshalb lange Zeit, ohne auch nur ein Wort
entgegnen zu konnen, regungslos sitzen. Doch Sii Caitanya ermutigte ihn: »Mein lieber Bhattacarya,
lasse dich von diesen Erkldrungen nicht aus der Fassung bringen. Bitte glaube Mir, daf}
hingebungsvolles Dienen fiir den Hochsten Herrn die hochste Stufe der Vollkommenheit ist.
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Hingebungsvolles Dienen ist so anziehend, dafl selbst Menschen, die bereits befreit sind, durch die
unvorstellbare Macht des Hochsten zu Gottgeweihten werden.« Es gibt in den vedischen Schriften viele
Beispiele dafiir: Im Srimad-Bhagavatam z. B. wird im 7. Kapitel des Ersten Cantos im beriihmten
atmarama-Vers gesagt, dal} sogar selbstverwirklichte Seelen, die von aller materiellen Anhaftung frei
sind, zum hingebungsvollen Dienen angezogen werden, wenn sie von Sri Krsnas transzendentalen
Spielen horen. Daf} dies moglich ist, 1a6t sich nur damit erkldren, da der Hochste Personliche Gott der
Besitzer unzdhliger allanziehender und vollig transzendentaler Eigenschaften ist.

Jedes Lebewesen versteht, wenn sein BewuBtsein rein geworden ist, da} es der ewige Diener des
Hochsten Herrn ist, und nur im Bann der Illusion hilt es sich fiir den grob- und feinstofflichen Korper.
Diese falsche Vorstellung bildet die Grundlage fiir die Lehre von der Verdnderung des urspriinglichen
Zustandes. Das winzige Teil des Hochsten, die spirituelle Seele, ist der falschen, korperlichen
Lebensauffassung nicht fiir immer unterworfen, denn die Bedeckung des Lebewesens, der grob- und
feinstoffliche Korper ndmlich, ist keineswegs seine ewige Gestalt, sondern wechselt, solange es nicht
von seiner illusiondren Existenz befreit ist. Solange es sich jedoch mit Korper und Geist identifiziert,
befindet es sich zweifellos in einem verdnderten Zustand, denn es lebt fiir diese Zeit nicht im spirituellen
Reich, sondern in der materiellen Welt. Die Mayavadi-Philosophen machen sich leider diese Lehre von
der Verdnderung des urspriinglichen Zustandes zunutze und behaupten, das Lebewesen halte sich
manchmal irrtiimlich fiir ein winziges Teil des Hochsten, obwohl es in Wirklichkeit selbst der Hochste
sei. Diese Lehre ist jedoch so widersinnig, daf3 sie fiir keinen verniinftigen Menschen annehmbar ist.

Sarvabhauma Bhattacarya bat Sii Caitanya schlieBlich, den beriihmten armarama-Vers zu erkliren,
worauf ihm der Herr entgegnete, dall Er diesen Vers erst dann erklidren wolle, wenn Bhattacarya zuvor
seine Interpretation abgegeben hitte. Darauf begann Bhattacarya, den armarama-Vers mit Hilfe von
Logik und Grammatik auf neun Arten zu interpretieren. Als er geendet hatte, lobte der Herr seine grof3e
Gelehrtheit und sagte dann: »Mein lieber Bhattacarya, Mir ist zwar bekannt, daB du gleichsam die
Gelehrsamkeit in Person bist, an Scharfsinn dem gro3en Brhaspati gleich, und daf} du es verstehst, jeden
beliebigen Teil der sastras wortgewandt zu erklidren, doch all deine Interpretationen beruhen mehr oder
weniger auf akademischer Bildung. Du scheinst nicht zu wissen, dal es noch eine andere Art der
Erklidrung gibt.«

Und so begann Sii Caitanya, den armarama-Vers auf Seine Weise zu erliutern, indem Er ihn
zundchst in seine analytischen Bestandteile zerlegte: 1) atmaramah, 2) ca, 3) munayah, 4) nirgranthah,
5) api, 6) urukrame, 7) kurvanti, 8) ahaitukim, 9) bhaktim, 10) ittham-bhiita, 11) gunah und 12) harih.
Wie wir bereits wissen, hatte der Herr auch Sanatana Gosvami diesen Vers ausfiihrlich erklirt.! Bei
Seiner Interpretation lieB Sri Caitanya die neun Versionen Bhattacaryas véllig auBer acht und erklirte
den Vers statt dessen anhand seiner zwolf Bestandteile, wobei Er fiir jeden einzelnen Begriff erst die
Grundbedeutung und dann vier, zuweilen auch fiinf weitere Bedeutungen definierte. Auf diese Weise
gelang es [hm, den atmarama-Vers auf einundsechzig verschiedene Arten zu erkldren. Zusammenfassend
sagte Er dann: »Der Hochste Personliche Gott verfiigt iber unermeflliche Energien und unendlich viele
transzendentale Eigenschaften. Sie sind unvorstellbar, und alle Vorgédnge zur Selbstverwirklichung
befassen sich mit diesen unvorstellbaren Eigenschaften, um sie wenigstens zu einem gewissen Teil ver-
standlich zu machen. Die Gottgeweihten jedoch erkennen die unergriindliche Macht des Hochsten Herrn
einfach an, denn sie wissen, da3 es unmoglich ist, den Hochsten zu begreifen. Selbst befreite Seelen wie
die Kumaras und Sukadeva Gosvami fiihlten sich zu den transzendentalen Eigenschaften des Hochsten
Herrn hingezogen.«

Als Bhattacarya voller Bewunderung die Erklirungen Sii Caitanyas vernahm, erkannte er, daB
Caitanya Mahaprabhu niemand anderes als Krsna Selbst sein konnte. Zugleich wurde Thm auch klar, wie
unbedeutend er selbst war, und so fiel er dem Herrn zu Fiilen und sagte: »In meiner Unwissenheit hielt
ich Dich fiir einen gewohnlichen Menschen; ich habe daher groBe Schuld auf mich geladen. Bitte
verzeih mir, und segne mich mit Deiner grundlosen Barmherzigkeit!« Sri Caitanya freute Sich sehr, den
groflen Gelehrten so demiitig zu sehen, und in Seiner grundlosen Giite offenbarte Er ihm erst Seine
vierarmige und dann Seine sechsarmige Form. Als Sarvabhauma nun diese transzendentalen Formen

"' Vgl. 3. Kapitel, »Die Unterweisung Sandtana Gosvamis«
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erblickte, fiel er dem Herrn wiederholt zu Fiilen und begann Ihn mit selbst verfal3ten Gebeten zu
preisen. Er war ohne Zweifel ein groBer Gelehrter, und so war er, nachdem er die Barmherzigkeit des
Hochsten Herrn empfangen hatte, befihigt, die Taten und Krifte des Hochsten in einer fiir alle
Menschen verstindlichen Weise zu beschreiben. So konnte er z. B. auch iiber den Nutzen sprechen, den
man erfahrt, wenn man den mahda-mantra chantet: »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare -
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.« Es wird gesagt, da3 Sarvabhauma Bhattacarya auf
der Stelle einhundert Verse verfalite, in denen er die transzendentalen Taten des Herrn pries. Diese Verse
sind so vollendet, da nicht einmal Brhaspati, der grofite Dichter auf den himmlischen Planeten, solche
Kunstwerke hitte ersinnen konnen. Dem Herrn gefielen die Gebete Bhattacaryas sehr, und in Seiner
Freude umarmte Er ihn. Als Er Sarvabhauma beriihrte, wurde dieser von Ekstase iiberwiltigt und verlor
fast das BewuBtsein. Er weinte, zitterte, bebte, schwitzte und tanzte, sang und warf sich immer wieder
vor den Lotosfiien Sri Caitanyas zu Boden. Sein Schwager Gopinathacarya und die anderen Geweihten
waren erstaunt, Bhattacarya in diesem Zustand zu sehen, denn sie konnten es kaum fassen, daf er nun zu
einem reinen Gottgeweihten geworden war.

Gopinathacarya wandte sich nach der wunderbaren Wandlung seines Schwagers an Sii Caitanya und
sprach Thm seine Dankbarkeit aus; er sagte: »Mein lieber Herr, nur durch Deine Barmherzigkeit ist
Bhattacarya von einem hartherzigen Menschen zu einem grofen Gottgeweihten geworden.« Doch
Caitanya Mahaprabhu entgegnete: »Nur durch die Gnade eines wirklichen Gottgeweihten kann selbst ein
Mensch, der hart ist wie ein Stein, zu einem milden, blumengleichen Geweihten werden. «

Gopinathacarya hatte sich ndmlich ernsthaft gewiinscht, daBl sein Schwager ein Gottgeweihter
werden wiirde. Thm war deshalb viel daran gelegen, dal der Herr Sarvabhauma mit Seiner
Barmherzigkeit segnete, und daher war er gliicklich, als er sah, daf3 sein Wunsch in Erfiillung gegangen
war. An dieser Begebenheit kann man sehen, daf ein Geweihter des Herrn sogar noch barmherziger ist
als der Herr Selbst. Wenn ein Gottgeweihter jemandem seine Barmherzigkeit erweisen will, erfiillt der
Herr ihm diesen Wunsch in solcher Weise, daf} der derart Begiinstigte schlieBlich durch die Gnade des
Hochsten auch zu einem Gottgeweihten wird.

Sri Caitanya beruhigte Bhattacarya schlieBlich und bat ihn, nach Hause zu gehen; doch der Gelehrte
begann erneut, den Herrn zu preisen, und sagte: »Du bist aus der spirituellen Welt gekommen, um alle
gefallenen Seelen zu erretten, und dies ist auch nicht weiter schwierig fiir Dich; aber es ist trotzdem
erstaunlich, da3 Du selbst einen so hartherzigen Menschen wie mich bekehren konntest. Ich bin ein
scharfsinniger Logiker und erfahrener Grammatiker, der die Veden genau kennt; ich bin hart wie Eisen,
und dennoch ist Dein Einfluf} so stark, dal Du mein eisernes Herz schmelzen konntest.« Der Herr kehrte
nach diesem Treffen zu Seinem Quartier zuriick, und Sarvabhauma Bhattacarya lie8 Thm noch am selben
Tag durch Gopinathdcarya verschiedene prasdada-Zubereitungen aus dem Jagannatha-Tempel bringen.

Am nichsten Morgen besuchte SrT Caitanya schon in der Frithe den Jagannatha-Tempel, um an der
mangala-aratrika-Zeremonie teilzunehmen. Als Er den Tempel betrat, hiangten IThm die Priester sogleich
eine Blumengirlande der transzendentalen Bildgestalt Gottes um den Hals und boten IThm prasada an,
das der Herr mit Freuden annahm. Gleich nach der Zeremonie ging Er mit dem prasdda und den Blumen
zum Hause Bhattacaryas, um Seinem Geweihten die Geschenke zu bringen. Obwohl es noch sehr friih
war, lag Sarvabhauma schon wach, denn er ahnte, dal der Herr zu ihm kommen wiirde. Als er dann den
Herrn an der Tiir klopfen horte, erhob er sich rasch von seinem Lager und 6ffnete, laut »Krsna! Krsna!«
rufend, eilig die Tiir. Als Sarvabhauma Si1 Caitanya vor sich sah, war er vor Freude fast auer sich und
hie§ Thn herzlich willkommen. Der Herr bot ihm sogleich das prasada an, das Er aus dem Tempel
Jagannathas mitgebracht hatte, und Sarvabhauma Bhattacarya, der die Gaben voller Freude
entgegennahm, begann unverziiglich, die geopferten Speisen zu verzehren - er nahm sich nicht einmal
Zeit, vorher sein Bad zu nehmen, seine Morgenpflichten zu erfiillen oder seine Zihne zu reinigen.
Tatsédchlich war Sarvabhauma zu diesem Zeitpunkt bereits von allen Verunreinigungen der materiellen
Anhaftung befreit, und wihrend er das prasada aB, zitierte er folgenden Vers aus dem Padma Purana:
»Selbst prasada, das alt und trocken ist oder aus einem weit entfernten Tempel gebracht wurde, sollte
man sofort, ohne an Regeln und Pflichten zu denken, zu sich nehmen.« In den Sastras wird also
vorgeschrieben, dall man prasada gleich nachdem man es empfangen hat und ohne Riicksicht auf Zeit
und Ort essen soll - das ist eine Anweisung des Hochsten Personlichen Gottes. Ungeopferte Nahrung
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kann man nicht zu jeder Zeit und in jedem Zustand essen, doch bei prasada, Krsna geopferten Speisen,
gibt es keine solchen Unterschiede, und man kann es ohne Riicksicht auf Zeit, Ort und Umstinde zu sich
nehmen; prasdada ist immer transzendental.

Si1 Caitanya freute Sich daher sehr, als Er sah, da3 Bhattacarya, der friiher alle Regeln und
Regulierungen aufs peinlichste befolgt hatte, jetzt das prasada al}, ohne sich lidnger um diese
Unterweisungen zu kiimmern. In Seiner Freude umarmte Er Bhattacarya einige Male, woraufhin beide in
transzendentaler Ekstase zu springen und zu tanzen begannen. Sri Caitanya erklirte, Seine Mission in
Jagannatha Puri sei nun erfiillt, da Er einen Menschen wie Sarvabhauma Bhattacarya von Krsna habe
iberzeugen konnen.

Der Herr sagte weiter: »Nun kann Ich gewil} sein, Vaikuntha zu erreichen«, denn das Leben eines
Gottgeweihten ist erfolgreich, wenn er einen anderen zu einem reinen Gottgeweihten macht. Gelingt ihm
dies, wird er mit Sicherheit in die spirituelle Welt zuriickkehren. Der Herr freute Sich so sehr iiber
Bhattacarya, dal Er ihn immer wieder segnete; dann fuhr Er fort: »Mein lieber Bhattacarya, da du nun
ein reiner Gottgeweihter geworden bist, ist Krsna gewill sehr zufrieden mit dir. Du bist nun von der
Illusion befreit, mit dem materiellen Korper identisch zu sein, und damit auch von jeglicher Verstrickung
in die materielle Natur; deshalb kannst du jetzt endlich zuriick nach Hause gehen, zuriick zu Gott.« Im
Srimad-Bhagavatam heiBt es im 7. Kapitel des Zweiten Cantos: »Jeder, der Zuflucht bei den Lotosfiien
des Hochsten Herrn sucht, erlangt mit Sicherheit die Barmherzigkeit des Hochsten, der grenzenlos ist.
Mit Seinem Einverstindnis kann eine solche, Thm hingegebene Seele den Ozean der Unwissenheit
tiberqueren. Wer sich jedoch irrtiimlich mit dem materiellen Korper identifiziert, kann nicht die Zu-
neigung und die grundlose Barmherzigkeit des Hochsten Personlichen Gottes erlangen.«

Von dem Tag an, da der Herr Sarvabhauma Bhattacarya zu einem reinen Gottgeweihten gemacht
hatte, interpretierte dieser die vedischen Schriften nie mehr, ohne den Pfad des hingebungsvollen
Dienens zu beriicksichtigen, und Gopinathacarya freute sich so sehr iiber die Bekehrung seines
Schwagers, dal} er lange in Ekstase tanzte und »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare« chantete.

Am nichsten Tag ging Bhattacarya, nachdem er schon frith morgens den Jagannatha-Tempel besucht
hatte, zu Sri Caitanya, warf sich dem Herrn zu Fiilen und entschuldigte sich fiir seine friiheren
Vergehen. Er bat den Herrn bei dieser Gelegenheit, etwas iiber hingebungsvolles Dienen zu sagen,
woraufhin ihm Caitanya Mahaprabhu folgenden Vers vortrug:

harer nama harer nama

harer namaiva kevalam
kalau nasty eva nasty eva
ndasty eva gatir anyatha

»Im Zeitalter des Kali, der Zeit des Zankes und der Heuchelei, gibt es keinen anderen Weg, der zur
Selbstverwirklichung fiihrt, als das Chanten der heiligen Namen Gottes.« Der Herr erlduterte diesen Vers
niher, und als Gopinathacarya, der auch anwesend war, sah, wie sein Schwager mehr und mehr in
Ekstase geriet, sagte er: »Lieber Bhattacarya, vor einiger Zeit sagte ich einmal zu dir, dall du alles iiber
hingebungsvolles Dienen verstehen konntest, wenn du mit der Barmherzigkeit des Herrn gesegnet
werden wiirdest. Heute nun erfiillt sich meine Prophezeiung.«

Sarvabhauma Bhattacarya brachte daraufhin auch Gopinathacarya seine Ehrerbietungen dar und
erwiderte: »Mein lieber Schwager, allein durch deine Gnade bin ich mit der Barmherzigkeit des
Hochsten Personlichen Gottes gesegnet worden.« Die Barmherzigkeit Krsnas kann nur durch die Gnade
eines reinen Gottgeweihten erlangt werden, und so wurde auch Bhatticarya nur deshalb mit Sri
Caitanyas Barmherzigkeit gesegnet, weil dies Gopinathacaryas sehnlichster Wunsch gewesen war.

»Mein lieber Schwager«, fuhr Bhattacarya fort, »du bist schon lange ein groer Geweihter des Herrn,
wohingegen ich durch meine sogenannte akademische Bildung vollig verblendet war; daher konnte ich
die Barmherzigkeit des Herrn nur durch Deine Hilfe erhalten.« Der Herr freute Sich, als Er diese Worte
aus Bhattacaryas Mund vernahm und umarmte ihn zur Bestitigung. Auf Bitten Sri Caitanyas hin machte
sich dann Bhattacarya zusammen mit Jagadananda und Damodara, zwei vertrauten Gefidhrten des Herrn,
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auf den Weg zum Jagannatha-Tempel. Nachdem sie sich einige Zeit dort aufgehalten und reichlich
prasada erhalten hatten, kehrten sie nach Hause zuriick, und Bhattacarya schickte seinen Diener mit dem
prasada zu Caitanya Mahaprabhu und bat aulerdem Jagadananda, dem Herrn zwei Verse zu iibergeben,
die er auf ein Palmblatt geschrieben hatte. Als SiT Caitanya diese beiden Verse erhielt und las, riff Er das
Blatt sofort in Stiicke, denn Er liebte es nicht, von anderen gepriesen zu werden; doch Mukunda Datta
hatte die Verse wohlweislich vorher abgeschrieben, so daf} uns ihr Inhalt bekannt ist. Sie lauten: 1) » Ich
gebe mich dem Hochsten Personlichen Gott hin, der als St Krsna Caitanya Mahaprabhu erschienen ist.
Er ist der Ozean der Barmherzigkeit, und Er ist aus der spirituellen Welt gekommen, um uns Loslésung
von der Materie, transzendentales Wissen und hingebungsvolles Dienen zu lehren.« 2) »Als der Herr
sah, daB das gottgeweihte Dienen im Laufe der Zeit in Vergessenheit geraten war, erschien Er als Sii
Krsna Caitanya, um die Prinzipien des hingebungsvollen Dienens wieder einzufiihren. Wir alle sollten
uns daher Seinen LotosfiiBen hingeben und von Ihm lernen, wie man Krsna in Liebe und Hingabe
dient.«

Diese beiden wichtigen Verse werden von den gro3en dcaryas als kostbare Juwelen angesehen, und
Sarvabhauma Bhattacarya ist durch sie zu einem der beriihmtesten Gottgeweihten geworden.
Sarvabhauma hatte von nun an nur noch den Wunsch, dem Herrn in Hingabe zu dienen. Sein einziges
Interesse bestand darin, ununterbrochen an Sri Caitanya zu denken, und diese Meditation wurde
zusammen mit dem Chanten des Hare-Krsna-mantras zaum Hauptinhalt seines Lebens.

Als er wieder einmal den Herrn besuchte, trug er Thm folgenden Vers aus dem Srimad-Bhagavatam
vor, der im 14. Kapitel des Zehnten Cantos zu finden ist: »Wer mit Gedanken, Worten und Taten dem
Hochsten Herrn in Hingabe dient, wird, selbst wenn er aufgrund vergangener Siinden ein leidvolles
Leben fiihrt, die Befreiung erlangen.« Nachdem Sarvabhauma diesen Vers zitiert hatte, fragte der Herr
ihn verwundert, warum er das Wort »mukti«, das dort fiir Befreiung gebraucht wird, durch das Wort
»bhakti« (hingebungsvolles Dienen) ersetzt habe. Sarvabhauma Bhattacarya antwortete: » Mukti ist nicht
so wertvoll wie bhakti, und daher wird mukti von den reinen Gottgeweihten als eine Art Bestrafung
angesehen. AuBerdem kann jemand, der den transzendentalen Hochsten Personlichen Gott nicht
anerkennt, auch niemals die Absolute Wahrheit erkennen. Wer das transzendentale Wesen von Krsnas
Korper nicht versteht, wird ein Feind des Herrn und verachtet oder bekdmpft Thn. Wenn ein solcher
Feind vom Herrn personlich getotet wird, geht er in die Brahman-Ausstrahlung des Hochsten ein, doch
diese mukti (Befreiung) verabscheuen die Gottgeweihten. Es gibt fiinf Arten der Befreiung: 1) auf dem
gleichen Planeten wie der Herr zu leben, 2) mit dem Herrn personlich zusammenzusein, 3) einen
transzendentalen Korper wie der Herr zu haben, 4) die gleichen Reichtiimer wie der Hochste zu besitzen,
und 5) mit dem Herrn eins zu werden. Der Gottgeweihte jedoch hat nur den einen Wunsch, im tran-
szendentalen Dienst fiir den Herrn beschiftigt sein zu diirfen, und interessiert sich daher nicht fiir die
oben genannten Befreiungsarten. Besonders zuwider ist ihm die Vorstellung, mit dem Herrn eins zu
werden und dabei seine individuelle Identitit zu verlieren - lieber wiirde er in der Holle leben. Es kann
jedoch durchaus vorkommen, daf} ein Gottgeweihter eine der vier anderen Befreiungsarten anstrebt, da
er dabei immer noch im hingebungsvollen Dienen fiir den Herrn beschiftigt sein kann. Es gibt zwei
Wege, um in die Transzendenz einzugehen: 1) mit der unpersonlichen Brahman-Ausstrahlung zu
verschmelzen und 2) mit dem Hochsten Personlichen Gott Selbst eins zu werden. Die zuletzt genannte
Art der Befreiung wird von dem Gottgeweihten noch heftiger abgelehnt als die erste, denn er mochte
nichts anderes, als dem Hochsten Herrn stindig in transzendentaler Liebe dienen.

Als Sri Caitanya die Begriindung Bhattacaryas fiir die Anderung des Wortes »mukti« horte,
entgegnete Er: »Das Wort »mukti« hat noch eine andere Bedeutung, die du aufler acht gelassen hast.
»Muktipada« bezieht sich direkt auf den Hochsten Personlichen Gott. Es bedeutet nimlich erstens, daf3
sich unzihlige befreite Seelen im hingebungsvollen Dienen fiir Krsna beschéftigen, und zweitens, daf}
Krsna das endgiiltige Ziel der Befreiung ist. In beiden Fillen ist es also Krsna, der als das letztliche Ziel
bezeichnet wird.« Sarvabhauma liel sich jedoch nicht von seiner Meinung abbringen, und entgegnete:
»Trotzdem ziehe ich das Wort »bhakti« immer noch vor, denn »mukti« bedeutet in erster Linie »eins mit
dem Hochsten zu werden«, und jedesmal, wenn ich das Wort »mukti« hore, werde ich an diese
Bedeutung erinnert. Deshalb hasse ich es, dieses Wort auszusprechen, wohingegen es mir gro3e Freude
bereitet, das Wort »bhakti« zu horen.« Bei dieser Antwort lachte Sri Caitanya auf und umarmte
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Bhattacarya mit groer Zuneigung. Der gleiche Bhattacarya, der frilher mit Begeisterung iiber
Mayavada-Philosophie gesprochen hatte, war nun ein so ernsthafter Gottgeweihter geworden, dal} es fiir
ihn unertrdglich war, das Wort »mukti« auch nur in den Mund zu nehmen. Dies war nur durch die
grundlose Barmherzigkeit SiT Caitanyas moglich, der durch Seine Gnade gleich einem Stein der Weisen,
Eisen in Gold umwandeln kann. Bald bemerkten auch die anderen Einwohner von Jagannatha Puri, daf}
eine grole Veridnderung in Bhattacarya stattgefunden hatte, und ihnen war klar, da3 dies nur durch die
unvorstellbare Macht Sri Caitanyas moglich gewesen war. Sie waren sich dariiber einig, daB Sri
Caitanya niemand anderes sein konnte als Krsna Selbst.
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27. KAPITEL

Sri Caitanya und Ramananda Raya

Der Autor des Caitanya-caritamrta, Krsnadasa Kaviraja Gosvami, vergleicht Sr Krsna Caitanya
Mahaprabhu mit einem Ozean transzendentalen Wissens und Ramananda Raya mit einer Wolke, die aus
diesem Ozean aufgestiegen ist. Ramananda Raya war ein fortgeschrittener Gelehrter in der Wissenschaft
des hingebungsvollen Dienens, und durch die Barmherzigkeit Sri Krsna Caitanyas empfing er, gleich
einer Wolke, die ihr Wasser aus dem Ozean erhilt, alle transzendentalen Erkenntnisse von Thm. Wie eine
Wolke, die iiber dem Ozean entsteht, wieder zum Ozean zuriickkehrt, nachdem sie ithr Wasser iiberall auf
dem Land verteilt hat, so hatte Ramananda Raya durch die Gnade Sri Caitanyas sehr vertrauliches
Wissen iiber das hingebungsvolle Dienen empfangen und kehrte spéter, nachdem er sich vom
Regierungsdienst zuriickgezogen hatte, zu St Caitanya zuriick.

Als der Herr durch den siidlichen Teil Indiens reiste, besuchte er auch den Tempel von
Jiayar-Nrsimha, der sich noch heute, nur acht Kilometer von der Eisenbahnstation Bisakhapattan
entfernt, an einem Ort namens Singachalam befindet. Dieser Tempel steht auf einem Hiigel und iiberragt
alle anderen Tempel der Umgebung. Noch heute kann man dort viele kunstvolle Skultpuren bewundern,
und weil dieser Tempel so beriihmt ist, ist er auch sehr wohlhabend. Im Jiayar-Nrsirhha-ksetra gibt es
eine Inschrift, die besagt, dall vor langer Zeit der Konig von Vijynagar den ganzen Tempel mit Gold
verzieren und sogar den Korper der transzendentalen Bildgestalt Nrsithhas vergolden lieB. In der Nihe
des Tempels, der von Priestern des Ramanujacarya-Ordens verwaltet wird, wurden einige kleinere
Gebiude errichtet, um Besuchern kostenfreie Unterkunft zu gewéhren.

Als Sri Caitanya den Jiayar-Nrsiriha-ksetra besuchte, pries Er die transzendentale Bildgestalt
Nrsirmhas, indem Er folgenden Vers aus dem Srz‘mad—Bhdgavatam zitierte: »Sri Nrsirhha ist unerbittlich
gegeniiber den Didmonen und Nicht-Gottgeweihten, doch Er ist sehr giitig zu den hingegebenen Seelen
wie dem Gottgeweihten Prahlada.« Si Nrsimmha, eine Inkarnation des Hochsten, in einer Gestalt, die halb
einem Lowen, halb einem Menschen gleicht, erschien; als Prahlada, ein noch sehr junger Geweihter des
Herrn, von seinem dédmonischen Vater HiranyakaSipu mit dem Tode bedroht wurde. Gleich einem
Lowen, der zwar fiir andere Tiere sehr gefihrlich ist, doch mit seinen Jungen zértlich spielt, war auch
Nrsirhha, der den Damonen Hiranyakasipu wiitend in Stiicke rif}, Seinem Gottgeweihten, Prahlada, sehr
zugeneigt und beschiitzte ihn vor allen Gefahren.

Als der Herr Seinen Besuch im Tempel von Jiayar-Nrsirhha beendet hatte, wanderte Er weiter nach
Stiden und erreichte schlieflich das Ufer der Godavari. Der FluB} erinnerte Thn sofort an die Yamuna in
Vrndavana, und von Ekstase ergriffen hielt Er die anmutigen Biume am Ufer fiir den Wald von
Vrndavana. Nachdem Sii Caitanya Sein Bad genommen hatte, setzte Er Sich am Ufer nieder und
chantete »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare
Hare.« Kurz darauf sah Er den Gouverneur der Provinz, Sri Ramananda Raya, in Begleitung seiner
Gefolgsleute, vieler brahmanas und einer Musikkapelle sich dem Ufer des Flusses nidhern. Der Herr
hatte sich bereits bei Sarvabhauma Bhattacarya nach Ramananda Raya erkundigt, und Bhattacarya hatte
Thm bei dieser Gelegenheit vorgeschlagen, Sich mit dem Gouverneur in Kabur zu treffen. Als Sri
Caitanya Ramananda Raya sah, wollte Er ihm schon zur BegriiBung entgegengehen, doch dann erinnerte
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Er Sich daran, daB3 Er zu den sannyasis gehorte, denen es im allgemeinen untersagt ist, mit Politikern zu
verkehren, und so hielt Er sich zuriick. Ramananda Raya jedoch, der ein groler Gottgeweihter war,
fiihlte sich sofort zu Sri Caitanya hingezogen, und so ging er zu dem jungen sannydsi, um Ihn aus der
Nihe zu betrachten. Als Ramananda Raya Sri Caitanya erreichte, warf er sich langausgestreckt vor dem
Herrn zu Boden und brachte Thm seine Ehrerbietungen dar; Sri Caitanya empfing ihn, indem Er »Hare
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare«
chantete, und als sich Ramananda Raya erhob und seinen Namen nannte, umarmte ihn Caitanya, worauf
beide in Ekstase zu weinen begannen. Die brahmanas, die Ramananda Raya begleiteten, waren sehr
verwundert, als sie sahen, wie der sannyasi und der Gouverneur bei ihrer Umarmung von
transzendentaler Ekstase iiberwiltigt wurden. Sie befolgten strikt die vedischen Rituale und konnten
daher nicht im geringsten die Symptome der Hingabe verstehen, die die Beiden zeigten. Es iiberraschte
sie vielmehr, dal} ein so groBer sannyast einen ksatriya beriihrte, und noch erstaunlicher war es fiir sie,
dal Ramananda Raya, der Gouverneur und praktisch Konig jener Provinz war, weinte, nur weil er einen
sannyast beriihrte. Wihrend sich die brahmanas iiber das wundersame Verhalten ihres Herrn die Kopfe
zerbrachen, erkannte Sri Caitanya ihre Verwirrung, und so ziigelte Er Sich.

Sie setzten sich also gemeinsam nieder, und der Herr sagte zu Seinem Freund: »Sarvabhauma
Bhattacarya pries Dich stets, wenn ich ihn traf und bat Mich vor allem, dich zu besuchen.« Ramananda
Raya entgegnete: »Sarvabhauma betrachtet mich als einen seiner Geweihten, und daher war er so giitig,
mich Dir zu empfehlen.« Ramananda Raya freute sich sehr, da3 der Herr nicht gezdgert hatte, ihn zu
beriihren, obgleich er ein reicher Mann war. Ein Konig oder ein Gouverneur, d. h. ein Politiker, denkt im
allgemeinen stindig an Politik und Finanzen, und daher sollen sannyasis solche Menschen meiden. Doch
Sri Caitanya wuBte, daB Ramananda Raya ein groBer Gottgeweihter war, und deshalb hatte Er ihn mit
Freude begriiit. Ramananda Raya aber erstaunte das Verhalten des Herrn, und so zitierte er einen Vers
aus dem Srimad-Bhagavatam, in dem gesagt wird, daB die groBen Weisen und Heiligen manchmal im
Hause eines weltlichen Mannes erscheinen, doch nur, um ihn mit ihrer Barmherzigkeit zu segnen.

Aus Sri Caitanyas Verhalten gegeniiber Ramananda Raya geht deutlich hervor, daB der letztere im
spirituellen Wissen und in der spirituellen Lebensweise weit fortgeschritten gewesen sein muflte, obwohl
er nicht in einer Familie von brahmanas geboren war. Aus diesem Grunde gebiihrte ihm weitaus mehr
Respekt als jemandem, der zufillig in einer Familie von brahmanas zur Welt gekommen ist. Ramananda
Raya betrachtete sich zwar in seiner Bescheidenheit als siidra, doch Si1 Caitanya wuBlte, da3 er sich in
Wirklichkeit auf der hochsten Stufe der transzendentalen Hingabe befand. Der Gottgeweihte stellt sich
niemals selbst in den Vordergrund, aber der Herr ist immer bestrebt, den Ruhm Seiner Geweihten zu
verbreiten.

Sri Caitanya und Ramananda Raya sprachen bei diesem ersten Treffen nur kurz miteinander und
beschlossen dann, noch am gleichen Abend erneut zusammenzukommen. Kurz nachdem Sri Caitanya
Sein abendliches Bad genommen hatte, kam Ramananda Raya zusammen mit seinem Diener zu Ihm. Er
brachte dem Herrn sogleich seine Ehrerbietungen dar und setzte sich dann nieder; doch bevor er Sri
Caitanya eine Frage iiber den Fortschritt im hingebungsvollen Dienen stellen konnte, bat der Herr ihn,
einige Verse aus den Schriften zu zitieren, in denen etwas iiber das endgiiltige Ziel des Lebens erklart
werde.

Ramananda Raya antwortete, ohne lange =zu iiberlegen: »Jeder, der gewissenhaft seine
vorgeschriebene Pflicht erfiillt, wird allmdhlich einen Geschmack am Gottesbewuftsein entwickeln.«
Dann zitierte er einen Vers aus dem Visnu Purana, wo gesagt wird, da man den Hochsten Herrn nur
verehren kann, wenn man seinen vorgeschriebenen Pflichten nachkommt, denn das menschliche Leben
ist eigens dazu bestimmt, da3 man seine Beziehung zum Ho6chsten Herrn versteht und dementsprechend
handelt. »Jeder Mensch«, so erklirte er, »kann beginnen, dem Herrn zu dienen, indem er einfach seine
vorgeschriebenen Pflichten erfiillt. Um dies zu ermdglichen, ist die menschliche Gesellschaft in vier
varnas (Klassen) eingeteilt: 1) die intelligente Klasse, d. h. die Priester und Gelehrten (brahmanas); 2)
die verwaltende Klasse (ksatriyas); 3) die Handel und Landwirtschaft betreibende Klasse (vaisyas); und
4) die Arbeiter und Handwerker (Sidras). Fiir jede dieser Einteilungen gibt es bestimmte Regeln,
Regulierungen und Pflichten. Im Achtzehnten Kapitel der Bhagavad-gita werden in den Versen 42-44
die Pflichten der vier varnas nidher erklirt. Zugleich muf3 sich die Gesellschaft auch nach den vier
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asramas richten, die fiir den spirituellen Fortschritt bestimmt sind. Unter asramas versteht man die
verschiedenen Phasen im Leben eines Menschen. Vom 5. bis zum 25. Lebensjahr sollte er als
brahmacart (Lernender) leben, vom 25. bis zum 50. Lebensjahr als grhasta (Haushilter); mit 50 Jahren
sollte er sich vom Familienleben zuriickziehen (vanaprastha) und mit 60 Jahren in die Stufe der
Entsagung eintreten (sannyasa). Jede menschliche Gesellschaft, die als zivilisiert gelten will, muf}
diesem System des varnasrama folgen.«

Ramananda Raya sagte weiter: »Die Menschen, die strikt den Regeln und Vorschriften dieser acht
Einteilungen folgen, haben bereits die Vollkommenheit erreicht, denn sie erfreuen mit ihrem Tun den
Hochsten Herrn. Wer dagegen diese Prinzipien mi3achtet, vergibt leichtfertig die Chance, die ihm die
menschliche Form des Lebens bietet; dies fiihrt dazu, dal er auf bestem Wege in die Holle hinabgleitet.
Es ist im Grunde jedoch ganz einfach, das Ziel des menschlichen Lebens zu erreichen, wenn man nach
den vorgeschriebenen Regeln handelt, und durch das Befolgen der regulierenden Prinzipien, die sich
nach Geburt, Umgang und Erziehung richten, kann sich der wirkliche Charakter eines Menschen
entwickeln. Die Einteilung der Gesellschaft ist so beschaffen, da3 Menschen der unterschiedlichsten
Charaktere die Moglichkeit haben, ein reguliertes Leben nach den Schriften zu fiihren, so dal} sie
gemeinsam in Frieden leben und dabei spirituellen Fortschritt machen konnen.

Die vier gesellschaftlichen Gruppen unterscheiden sich folgendermalen: 1) die brahmanas haben es
sich zum Ziel des Lebens gemacht, die Absolute Wahrheit, den Personlichen Gott, zu erkennen, und
studieren deshalb die offenbarten Schriften wie die Veden und Upanisaden; 2) die ksatriyas haben die
Aufgabe, den Staat zu verwalten und die Biirger zu beschiitzen; 3) die vaisyas bebauen das Land,
ziichten Kiihe, treiben Handel und machen Geschifte, und 4) die Siuidras, die iiber keine besondere
Intelligenz oder Bildung verfiigen, sind damit zufrieden, den anderen varnas alle moglichen Dienste zu
leisten. Wenn man mit Vertrauen seine vorgeschriebenen Pflichten erfiillt, wird man mit Sicherheit Fort-
schritte machen. Deshalb ist ein reguliertes Leben der sicherste Weg zur Vollkommenheit.« Ramananda
Raya vergal} bei seiner Antwort jedoch ganz, dal} ein reguliertes Leben erst dann vollkommen wird,
wenn es im hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn gipfelt. Andernfalls ist es reine Zeitverschwendung.
Als Sri Caitanya die Erklirungen Ramanandas vernommen hatte, entgegnete Er, daf all diese Regeln
und Vorschriften lediglich AuBerlichkeiten seien. Damit forderte Er ihn indirekt auf, iiber etwas Hoheres
zu sprechen. Die formelle Ausiibung von Ritualen oder religiosen Opferhandlungen hat wenig Sinn,
solange man nicht die Stufe des hingebungsvollen Dienens erreicht. Visnu ist namlich nicht zufrieden,
wenn man nur Rituale und Opfer vollzieht. Er ist erst dann wirklich erfreut, wenn ein Mensch beginnt,
sich im hingebungsvollen Dienen zu beschiftigen.

Um seine Erkldrung zu rechtfertigen, zitierte Ramananda Raya einen Vers aus der Bhagavad-gita, in
dem Sri Krsna sagt, dal} der Mensch die hochste Vollkommenheit des Lebens erreichen kann, wenn er
den Hochsten Herrn, den Ursprung alles Existierenden, durch die Erfiillung der vorgeschriebenen
Pflichten verehrt. Diese Vollkommenheit im Befolgen der vorgeschriebenen Pflichten ist jedoch
gottgeweihtes Dienen. Grofle Gottgeweihte wie Bodhyana, Janaka, Dramida, Guhadeva, Karpardi und
Bharuchi folgten diesem Pfad, der in allen vedischen Schriften empfohlen wird. Deshalb erklirte Sri
Caitanya Ramananda Raya, dal} die blo3e Pflichterfiillung nicht ausreiche, sondern die Pflichten nur
duBerliche Hilfsmittel seien. Das heil3t mit anderen Worten: Ein Mensch mit einer materialistischen
Lebensauffassung kann niemals die hochste Vollkommenheit erreichen - selbst, wenn er alle
Vorschriften und Rituale genau befolgt.
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28. KAPITEL

Die Erhabenheit des hingebungsvollen Dienens

Sri Caitanya lehnte den Vers, den Ramananda Raya aus dem Visnu Purana zitiert hatte, vor allem
deshalb ab, um Seine ablehnende Haltung gegeniiber den sogenannten karma-mimarsa-Philosophen
deutlich zu machen. Die karma-mimamsa-Philosophen glauben né@mlich, Gott sei von guten oder
schlechten Handeln der Menschen abhéngig. Threr Ansicht nach ist Gott verpflichtet, einen frommen
Menschen, der nach bestem Vermogen seine Pflicht tut, zu belohnen, und daher behaupten sie zuweilen
auch, der Vers, den Ramananda Raya anfiihrte, sei ein Beweis dafiir, dal Visnu, der Hochste Herr, nicht
unabhiingig sei. Nach ihrer Vorstellung ist ein solcher »abhédngiger Hochster Gott« Seinen Verehrern
untergeordnet, die Thn nach Belieben als personlich oder unpersonlich betrachten kdnnen. Die meisten
von ihnen ziehen den unpersonlichen Aspekt vor.

Sri Caitanya verabscheute diese unpersonliche Auffassung von der Absoluten Wahrheit und lief
deshalb die Erkldrung Ramananda Rayas nicht gelten. Er sprach also: »Bitte sage mir, ob du noch ein
hoheres Verstindnis von der Hochsten Absoluten Wahrheit kennst.« Ramananda Raya entgegnete
darauf, es sei besser, die Ergebnisse der gewinnbringenden Handlungen aufzugeben, als lediglich seine
vorgeschriebenen Pflichten zu erfiillen. Ramananda Raya glaubte zu wissen, worauf Sii Caitanya hinaus
wollte, und zitierte deshalb den 27. Vers aus dem Neunten Kapitel der Sn‘mad—Bhagavad—gz‘td, in dem
der Hochste sagt: »O Sohn Kuntis, alles, was du tust, alles, was du iBt, alles, was du opferst und
fortgibst, sowie alle BuBen, die du dir auferlegst, sollten Mir als Opfer dargebracht werden.« Im Srimad-
Bhagavatam findet man im 2. Kapitel des Elften Cantos einen dhnlichen Vers, wo gesagt wird, dall man
die Ergebnisse aller Taten, die man mit Korper, Worten, Geist, Sinnen, Intelligenz und der Seele
entsprechend der Erscheinungsweisen, unter deren Einflul man steht, verrichtet, dem Hochsten Personli-
chen Gott Narayana hingeben soll.

Doch Sii Caitanya lehnte auch diese Antwort Ramananda Rayas ab, und forderte ihn erneut auf:
»Wenn du noch etwas Hoheres weilit, sag es Mir bitte.« Die Anweisungen in der Bhagavad-gita und im
Srz‘mad—Bhdgavatam, die uns nahelegen, alles zur Freude des Hochsten Personlichen Gottes zu tun,
befinden sich zwar auf einer weitaus hoheren Stufe als die unpersonliche Auffassung vom Hochsten
Herrn oder die Vorstellung, der Herr sei unseren Handlungen untergeordnet, jedoch wird auch in ihnen
noch wenig von wirklicher Hingabe erwihnt. Solange der um materiellen Gewinn Bemiihte keine
geeigneten Unterweisungen erhilt, die ihn von der irrttimlichen Identifizierung mit dem materiellen
Korper befreien, mull er weiterhin in der materiellen Welt bleiben. In den oben erwédhnten Versen wird
thm lediglich geraten, dem Hochsten Herrn die Ergebnisse seiner Arbeit hinzugeben; doch weil er damit
immer noch nicht weiB, wie er der materiellen Verstrickung entkommen kann, wies Sri Caitanya auch
diesen Vorschlag zuriick.

Ramananda Raya sagte als néchstes, man solle alle Pflichten aufgeben und sich durch Entsagung zur
transzendentalen Ebene erheben. Mit anderen Worten: Er schlug vor, sich vom weltlichen Leben
ginzlich zuriickzuziehen. Und um diese Aussage zu stiitzen, verwies er auf einen Vers im 11. Kapitel
des Elften Cantos im Srimad-Bhagavatam, wo der Herr sagt: »In den religiosen Schriften beschreibe und
erkldre Ich die verschiedenen Rituale und Opferhandlungen, mit deren Hilfe man im hingebungsvollen
Dienen verankert werden kann. Mir mit Liebe und Hingabe zu dienen bildet die hochste
Vollkommenheit der Religiositit.« Und in der Bhagavad-gita erkliart der Hochste im 66. Vers des
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Achtzehnten Kapitels: »Gib alle Arten von Religion auf und gib dich einfach Mir hin. Ich werde dich
von allen siindhaften Reaktionen befreien. Fiirchte Dich nicht. « Doch auch diese Antwort wurde von Sri
Caitanya nicht als das hochste Ziel des Menschen anerkannt, denn Entsagung allein ist nicht ausrei-
chend. Man muB sich vielmehr einer positiven Beschiftigung zuwenden. Ohne in positiver Weise titig
zu sein, kann niemand die hochste Vollkommenheit erreichen. Im allgemeinen gibt es zwei Arten von
Philosophen, die sich in Entsagung iiben. Die ersten haben das Ziel, das sogenannte nirvana zu
erreichen, und die zweiten wollen in die unpersonliche Brahman-Ausstrahlung eingehen. Beide konnen
sich nicht vorstellen, dal es noch etwas Hoheres als ihre Ziele gibt, wie z. B. die unzédhligen spirituellen
Vaikuntha-Planeten und die spirituellen Aktivititen. Sri Caitanya verwarf also auch diesen dritten
Vorschlag.

Ramananda Raya zitierte darauthin den 54. Vers aus dem Achtzehnten Kapitel der Bhagavad-gita, in
dem der Herr sagt: »Wenn ein Mensch wirkliches Wissen erlangt und verwirklicht, daf} er dem Wesen
nach eins mit dem Brahman ist, wird er gliickselig und frei von Klagen und Wiinschen. Sowie er dann
die hochste Stufe der Brahman-Verwirklichung erreicht, sieht er alle Lebewesen als spirituelle Teile des
Hochsten und gelangt schlieflich zur Ebene des hingebungsvollen Dienens.« Wie wir wissen, hatte
Ramananda als erstes empfohlen, hingebungsvolles Dienen zu praktizieren und dabei auf die Friichte der
Arbeit zu verzichten, doch hatte der Herr Sich nicht damit zufrieden gegeben. Deshalb fiel Ramananda
Raya nunmehr ein, dall es besser sei, hingebungsvolles Dienen in volligem Wissen und auf der
Grundlage vollstindiger spiritueller Erkenntnis zu praktizieren. Doch SiT Caitanya lehnte auch dieses als
Antwort ab, indem Er erklirte, dal selbst jemand, der in Brahman-Erkenntnis griinde und auf die
Ergebnisse seines Tuns verzichte, immer noch nicht die spirituelle Welt und die spirituellen Aktivititen
verwirklicht habe. Obwohl ein Mensch, der das Brahman erkannt hat, von der materiellen
Verunreinigung befreit ist, kann er doch noch nicht vollig rein sein, solange er keine spirituellen
Aktivitdten ausfiihrt. Die Brahman-Erkenntnis befindet sich immer noch auf der intellektuellen Ebene
und ist daher nur kiinstlich. Das reine Lebewesen kann nicht als befreit betrachtet werden, solange es
sich nicht seiner wesenseigenen Position bewuft ist und sich nicht in spirituellen Aktivititen beschéftigt.
Wenn es iiber das unpersonliche Absolute oder das sogenannte »Nichts« meditiert, kann es nicht in sein
ewiges Leben voller Gliickseligkeit und Wissen zuriickkehren.

Solange ein Mensch nicht vollig selbstverwirklicht ist, wird er sich immer von anderen daran hindern
lassen, sich aller materieller Gedanken zu entledigen. Selbst den Anhédngern der Unpersonlichkeitslehre
fallt es sehr schwer, den Geist durch kiinstliche Meditation zu »leeren«. Es ist also durchaus nicht leicht,
von allen materiellen Vorstellungen frei zu werden. In der Bhagavad-gita wird in diesem
Zusammenhang darauf hingewiesen, dafl es fiir diejenigen, die sich mit dem »Nichts« oder dem
unpersonlichen Aspekt des Absoluten befassen, duBlerst schwierig ist, spirituelle Fortschritte zu machen,
und daB sie am Ende nicht die vollkommene Befreiung erlangen. Aus diesem Grund also lehnte Sri
Caitanya auch diesen Vorschlag ab.

Ramananda Raya sagte schlieBlich, hingebungsvolles Dienen ohne jegliches Bestreben, Wissen zu
entwickeln oder intellektuelle Spekulationen anzustellen, bilde die hochste Stufe der Vollkommenheit.
Dazu zitierte er einen Vers aus dem 14. Kapitel des Zehnten Cantos des Srimad-Bhagavatam, wo
Brahma zum Hochsten Personlichen Gott sagt: »Mein lieber Herr, man sollte alle monistischen
Spekulationen und alles Streben nach Wissen aufgeben und sich statt dessen dem spirituellen Leben im
hingebungsvollen Dienen zuwenden, indem man von einem selbstverwirklichten Gottgeweihten iiber
Deine transzendentalen Spiele hort. Wenn man sich bemiiht, spirituelle Fortschritte zu machen, indem
man diesen beiden Prinzipien folgt und immer ein rechtschaffenes Leben fiihrt, kann man Dich erobern,
obwohl Du eigentlich unbezwingbar bist.« Dieser Antwort stimmte Sii Caitanya freudig zu und sagte:
»Ja, du hast recht. Im gegenwirtigen Zeitalter kann man weder durch Entsagung noch durch materiell
motiviertes Gottdienen, noch durch Verzicht auf die Ergebnisse im vermischten Gottdienen, noch durch
die Entwicklung von Wissen wirkliche spirituelle Erkenntnis erlangen. Weil die Menschen in der
heutigen Zeit nicht sehr fortgeschritten, sondern in den meisten Fillen sogar sehr tief gefallen sind, und
weil ihre Lebenszeit nicht ausreicht, durch einen allmihlichen Vorgang auf eine hohere Ebene zu
gelangen, ist es das beste, sie in ihrer jeweiligen Position zu lassen und ihnen die Gelegenheit zu geben,
iber die transzendentalen Taten und Spiele des Herrn zu horen, die in der Bhagavad-gita und im
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Srimad-Bhagavatam beschrieben werden. Die Menschen sollten diese Botschaften jedoch nur von
selbstverwirklichten Seelen horen. Auf diese Weise konnen sie in ihren jeweiligen Positionen bleiben
und dennoch ohne weiteres spirituelle Fortschritte machen, so dal sie sich schlielich dem Hoéchsten
Personlichen Gott vollig hingeben und Ihm dienen.«

Si1 Caitanya stimmte Ramananda Rayas letzter Antwort zwar zu, doch bat Er ihn, noch einen Schritt
weiter zu gehen und das hingebungsvolle Dienen auf der fortgeschrittenen Stufe zu beschreiben. Sii
Caitanya gab Ramananda Raya somit die Mdéglichkeit, nacheinander alle Stufen des spirituellen Lebens
genau zu erkldren. Ramananda Raya hatte mit den Prinzipien des varnasrama-dharma begonnen, war
dann zum Verzicht auf die Ergebnisse der fruchtbringenden Werke iibergegangen und hatte schlie3lich
empfohlen, spirituelles Wissen zu erstreben. Sri Caitanya hatte jedoch all diese Vorginge abgelehnt,
denn bei der Ausfiihrung von reinem hingebungsvollen Dienen sind sie nur von geringem Nutzen.
Kiinstliche Methoden, die einen nicht zur Selbstverwirklichung fiihren, kann man nicht als reines
hingebungsvolles Dienen bezeichnen. Wirkliches reines hingebungsvolles Dienen unterscheidet sich von
allen anderen transzendentalen Vorgingen, denn auf dieser hochsten Stufe der transzendentalen
Aktivitdten gibt es keine materiellen Verlangen, keine gewinnbringenden Handlungen und keine Speku-
lationen mehr. Jeder, der die hochste Vollkommenheit erreicht hat, beschiftigt sich ganz einfach mit
Liebe im reinen hingebungsvollen Dienen. Ramananda Raya wuBte, woran St Caitanya dachte, als Er
ihn bat, noch weiter als bis zum hingebungsvollen Dienen zu gehen, und sagte daher, reine Liebe zu Gott
sei die hochste Vollkommenheit. Es gibt einen sehr schonen Vers im Padya-vali, der von Ramananda
Raya gedichtet wurde und der sich genau auf diese Wahrheit bezieht; er lautet: »Wenn jemand hungrig
ist, kann er nur durch Essen und Trinken sein Verlangen stillen, und deshalb ist er erst wirklich erfreut,
wenn man ihm etwas EBbares anbietet. Ebenso gibt es viele Methoden, den Hochsten Herrn zu verehren,
doch erst wenn sie von reiner Hingabe durchdrungen sind, kdnnen sie zu einer Quelle transzendentalen
Gliicks werden.« In einem anderen Vers schreibt Ramananda Raya: »Es ist durchaus méglich, da3 man
selbst nach vielen Millionen von Geburten und Toden noch kein Verlangen nach hingebungsvollem
Dienen entwickelt hat, doch wenn man dann auf irgendeine Weise den Wunsch verspiirt, dem Herrn mit
Hingabe zu dienen, wird dieser Wunsch in der Gemeinschaft eines reinen Gottgeweihten so stark, dal} er
alles andere bedeutungslos werden 14Bt. Man sollte sich daher mit allen Mitteln bemiihen, ein starkes
Verlangen danach zu entwickeln, im hingebungsvollen Dienen beschiftigt zu sein.« Ramananda Raya
erklirte in seinen Versen also sowohl das Vorstadium - die regulierenden Prinzipien - als auch die
vollkommene Liebe zu Gott. Zu eben dieser hichsten Stufe der Liebe zu Gott hatte Sri Caitanya ihn
erheben wollen, damit er von dieser Ebene aus sprechen konne. Die weiteren Gespriche zwischen
Ramananda Raya und St Caitanya hatten daher nur noch die Liebe zu Gott zum Thema.

Wenn die Liebe zu Gott sich zu personlicher Zuneigung steigert, bezeichnet man sie als
prema-bhakti. Vor dieser Stufe haben der Hochste Herr und der Gottgeweihte noch keine besondere
Beziehung zueinander, doch wenn sich diese prema-bhakti entwickelt, entstehen aus ihr die
verschiedenen Beziehungen zum Hochsten Herrn. Die erste Beziehung wird dasya-rasa genannt. In
dieser Beziehung ist der Hochste Herr der Meister und der Gottgeweihte der Diener. Als Sii Caitanya
diesen Erkldrungen zustimmte, erliuterte Ramananda Raya die Beziehung zwischen dem Diener und
dem Meister etwas ausfiihrlicher. Dazu erzihlte er eine Geschichte aus dem Srimad-Bhagavatam (5.
Kapitel, Neunter Canto), in der beschrieben wird, wie Durvasa Muni, ein michtiger mystischer yogr, der
sich fiir sehr fortgeschritten hielt, Maharaja Ambarisa um dessen Ruhm als der grofite Gottgeweihte
seiner Zeit beneidete und deshalb versuchte, ihn zu vernichten. Doch stiirzte ihn dieses Vergehen ins
eigene Verderben, und er wurde schlieflich durch den sudarsana-cakra, eine Waffe des Herrn,
bezwungen. Der yogr gestand seinen Fehler ein und sagte: »Fiir die reinen Gottgeweihten, die liebevoll
im transzendentalen Dienst fiir den Herrn beschiftigt sind, ist nichts unmdoglich, denn sie sind die Diener
des Hochsten Personlichen Gottes, dessen Name schon michtig genug ist, Befreiung zu gewiéhren. «

Srila Yamunacarya schrieb in seinem Buch Strotraratna folgenden schénen Vers: »Mein lieber Herr,
Menschen, die Dir nicht dienen wollen, sind hilflos. Sie handeln auf eigene Gefahr, und ohne die Hilfe
einer hoheren Macht. Ich sehne daher die Zeit herbei, da ich vollig in Deinem transzendentalen
liebevollen Dienst beschiftigt sein werde und kein Verlangen mehr nach materieller Sinnenfreude und
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intellektuellen Gedankenspielereien habe. Nur wenn ich Dir mit Hingabe diene, werde ich die Freude
wirklichen spirituellen Lebens erfahren konnen.«

Als der Herr diese Worte Ramananda Rayas vernommen hatte, bat Er ihn, trotzdem noch einen
Schritt weiter zu gehen.
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29. KAPITEL

Die transzendentale Beziehung zwischen Radha und Krsna

Als Caitanya die Ausfilhrungen Ramananda Rayas bestitigte und ihn aufforderte, noch weiter zu
gehen, sagte dieser, die freundschaftliche Beziehung zu Sri Krsna befinde sich auf einer noch hoheren
Stufe als die Beziehung als Diener des Hochsten, denn wenn die freundschaftliche Beziehung enger und
liebevoller werde, lasse das Gefiihl der Ehrfurcht und Scheu, das im Bewulltsein iiber die erhabene
Stellung des Hochsten Personlichen Gottes vorherrsche, allmihlich nach, so dal Vertrauen entstehen
konne. Dieses Vertrauen wird Freundschaft genannt. In der freundschaftlichen Beziehung herrscht eine
Art Gleichheit zwischen Krsna und Seinen Geweihten.

In diesem Zusammenhang fiihrte Ramananda einen treffenden Vers aus dem Srimad-Bhagavatam an,
der im 12. Kapitel des Zehnten Cantos zu finden ist. Dort beschreibt Sukadeva Gosvami, wie Sich
Krsna, vom Spielen mit den Kilbern miide geworden, auf einer Waldlichtung niederlief und gemeinsam
mit seinen Freunden zu Mittag al. »Alle Hirtenjungen«, so heilit es im Bhdgavatam, »die mit Krsna in
den Wald gingen, hatten eine transzendentale freundschaftliche Beziehung zum Hochsten Personlichen
Gott, der von den grofen Weisen als das unpersonliche Brahman, von den Gottgeweihten als die
Hochste Person und von den Unwissenden als ein gewohnlicher Mensch angesehen wird.« Als Sii
Caitanya dies horte, lobte Er das tiefe Verstindnis Ramananda Rayas, doch bat Er ihn, trotzdem zu
versuchen, noch weiter zu gehen. Ramananda Raya erklirte darauthin, daB3 sich die elterliche Beziehung,
bei der Krsna der Sohn und der Gottgeweihte der Vater oder die Mutter Krsnas sei, auf einer noch viel
hoheren Ebene befinde. Die freundschaftliche Beziehung kann sich also zu einer elterlichen Beziehung
entwickeln, wenn die Liebe des Gottgeweihten zunimmt.

Ramananda Raya fiihrte in diesem Zusammenhang einen Vers aus dem 8. Kapitel des Zehnten Cantos
an, in dem Konig Pariksit Sukadeva Gosvami fragt: »Kannst du mir sagen, welche und wie viele
unvorstellbar fromme Taten Yasoda ausgefiihrt hat, dal der Hochste Personliche Gott sie mit »Mutter«
anredete und von ihrer Brust trank?« Als néchstes zitierte Ramananda Raya einen Vers aus dem 9.
Kapitel des Zehnten Cantos, in dem es heil3t: »YaSoda, die Frau des Kuhhirten Nanda Maharaja, wurde
vom Hochsten Personlichen Gott mit einer solch groen Gnade gesegnet, wie sie nicht einmal Brahma,
dem ersten Lebewesen, noch Siva, noch der Gliicksgottin Laksmi zuteil wurde, die immer an der Brust
Sri Visnus weilt.

Sri Caitanya bat Ramananda Raya nunmehr, die Ebene der innigen Liebe zu Krsna zu beschreiben.
Ramananda Raya, der erkannte, worauf der Herr hinaus wollte, antwortete: »Die innige Liebe zu Krsna
ist die hochste Stufe der Existenz. Mit anderen Worten: Diese intime Beziehung zu Krsna bildet den
Hohepunkt der Entwicklung des Gottverstindnisses. Der allméhliche Entwicklungsvorgang beginnt mit
dem gewohnlichen Verstindnis vom Hochsten Personlichen Gott, wird dann zur dienenden Beziehung,
entwickelt sich zur Freundschaft, dann zur elterlichen Beziehung und in manchen Fillen schlieBlich zur
hochsten Stufe, der Stufe der vertrauten Liebesbeziehung zum Hochsten. »Hierzu trug Ramananda einen
anschaulichen Vers aus dem 47. Kapitel des Zehnten Cantos vor, in dem es heiit, da3 selbst die
Gliicksgottin, die im spirituellen Reich von Vaikuntha immer an der Brust des Herrn ruht, niemals die
transzendentale Ekstase erfihrt, wie sie Krsna und die gopis beim rasa-Tanz erfahren. Ramananda Raya
erklirte weiter, wie man allméhlich reine Liebe zu Krsna entwickeln kann. Er sagte, da3 sich jeder, der
mit dem Hochsten Personlichen Gott in einer der fiinf transzendentalen Beziehungen verbunden sei, in
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seiner wesenseigenen Position befinde und daher vollig zufrieden sei, und so gebe es im Grunde keinen
Unterschied zwischen den einzelnen Beziehungen, da sie sich alle auf der absoluten spirituellen Ebene
befdnden, doch lasse sich zugleich sagen, daf} die neutrale Beziehung die Anfangsstufe darstelle, die sich
zur dienenden Beziehung entwickle, dann zur Freundschaft, dann zur elterlichen Liebe und schlie3lich
zur innigen Liebe. Fiir jeden ist seine individuelle Beziehung zum Hochsten Herrn die fiir ihn schonste
Beziehung, doch wenn wir die verschiedenen Nuancen der transzendentalen Empfindungen vergleichend
untersuchen, werden wir feststellen, da3 die brahma-bhiita-Stufe, die neutrale Beziehung zum Hochsten
Herrn, die niedrigste Ebene bildet. Wenn man den Herrn als Meister und sich selbst als Seinen Diener
sieht, befindet man sich auf einer qualitativ besseren Stufe; die freundschaftliche Beziehung befindet
sich noch dariiber, dann folgt die elterliche Liebe, und die hochste Beziehung ist die innige Liebe zum
Hochsten Herrn.

Jemand, der selbstverwirklicht ist und sich als ewiger Diener des Herrn sieht, hat zweifellos die
transzendentale Ebene erreicht; doch wenn diese Zuneigung fiir den Herrn stirker wird, entwickelt sich
daraus Freundschaft, elterliche Liebe und auf der erhabensten Stufe eine innige Liebesbeziehung. In
diesem Zusammenhang zitierte Ramananda Raya einen Vers aus dem Bhakti-rasamrta-sindhu, in dem
gesagt wird, dal} die spirituelle Liebe fiir den Herrn in jeder der fiinf Beziehungen vollig transzendental
ist, und daB jeder Gottgeweihte an seiner individuellen Beziehung zu Krsna mehr Freude findet als an
allen anderen.

Eine solche transzendentale Beziehung zum Hochsten Herrn richtet sich jedoch nicht nach den
Einbildungen eines Pseudo-Gottgeweihten. Dazu erklirte Ripa Gosvami im Bhakti-rasamrta-sindhu,
daB} hingebungsvolles Dienen, das unter Millachtung der in den Veden vorgeschriebenen Prinzipien
ausgefiihrt wird, nicht gutgeheifen werden kann. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami bemerkte
hierzu einmal, daB die professionellen geistigen Meister, die professionellen Bhdagavatam-Sprecher, die
professionellen Kirtangruppen und die Menschen, die nach ihren eigenen Vorstellungen
hingebungsvolles Dienen praktizieren, unter allen Umstiinden gemieden werden miissen. Es gibt viele
Menschen, die sich auf eine dieser Arten ihren Lebensunterhalt verdienen. Auch die Mitglieder der
sogenannten Gosvami-Kaste, die von sich behaupten, Nachfolger der sechs Gosvamis zu sein, die
sogenannten Gottgeweihten, die sich ihre eigenen Gesinge iiber Sii Caitanya zusammendichten, die
professionellen Priester und die bezahlten Sprecher des Bhdgavatam, sind nicht als autorisiert zu
akzeptieren. Wer die Prinzipien des Paificaratra nicht befolgt, die Unpersonlichkeitslehre vertritt oder
der Sexualitit verfallen ist, kann niemals mit einem Menschen verglichen werden, der sein Leben Krsna
geweiht hat. Ein reiner Gottgeweihter, der Krsna unentwegt in Liebe und Hingabe dient, ist bereit, alles
fiir den Dienst des Herrn zu opfern. Alle, die ihr Leben dem geistigen Meister und St Caitanya bzw.
Krsna hingegeben haben, und entweder als unverheiratete brahmacaris dem geistigen Meister dienen,
als grhastas die Prinzipien des Haushilterlebens befolgen oder sich als sannydsts an das Vorbild Sri
Caitanyas halten, beschiftigen sich vollig im hingebungsvollen Dienen und konnen daher niemals mit
den professionellen Pseudo-Gottgeweihten auf eine Stufe gestellt werden.

Wenn man von aller materiellen Verunreinigung befreit ist, kann man in jeder der fiinf Beziehungen
transzendentale Gliickseligkeit erfahren. Ungliicklicherweise wissen Menschen, die nicht mit dieser
transzendentalen Wissenschaft vertraut sind, die verschiedenartigen Beziehungen zum Hochsten Herrn
nicht zu schitzen und halten sie fiir maya, Illusion. Doch der Autor des Caitanya-caritamrta hat diese
Beziehungen an einem einfachen Beispiel erldutert: »Die fiinf groben materiellen Elemente Erde,
Wasser, Feuer, Luft und Ather gehen in umgekehrter Reihenfolge auseinander hervor. Im Ather z. B. ist
die Eigenschaft Klang enthalten. Die Luft trigt Ather (Klang) und Beriihrung; im Feuer gibt es Ather
(Klang), Luft (Beriihrung) und Form; beim Wasser kommt als vierte Eigenschaft Geschmack hinzu, und
die Erde besitzt insgesamt fiinf Eigenschaften, ndmlich Klang, Beriihrung, Form, Geschmack und
Geruch. Wie in der Erde alle vier Eigenschaften der anderen Elemente vorhanden sind, so sind auch in
der innigen Liebesbeziehung zu Krsna die Merkmale aller anderen Beziehungen enthalten. Deshalb ist
die innige Liebe tatsdchlich die hochste Stufe der Liebe zu Gott.

Ein Vers im 82. Kapitel des Zehnten Canto des Srimad-Bhagavatam lautet: »Hingebungsvolles
Dienen fiir den Hochsten Personlichen Gott ist das Leben und die Seele eines jeden Lebewesens.« Als
der Herr einmal mit den Méddchen von Vraja sprach, erklirte Er ihnen, daB ihre Liebe zu Ihm, dem
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Hochsten Personlichen Gott, der einzige Grund dafiir sei, daB sie die Mdoglichkeit erhielten, mit Thm
zusammenzusein. Krsna nimmt von Seinen Geweihten die verschiedensten Dienste entgegen und
erwidert ihre Liebe je nach ihren Wiinschen. Fiir jemanden, der Sein Diener sein mochte, nimmt Er die
Rolle des vollkommenen Meisters an; fiir einen Gottgeweihten, der den Wunsch hat, Thn als Sohn zu
haben, spielt Er die Rolle des vollkommenen Sohnes, und wenn eine hingegebene Seele IThm in inniger
Liebe dienen will, spielt Er die Rolle des vollkommenen Gemahls oder Geliebten. Doch wie Krsna
Selbst erklirte, ist Seine vertraute Liebesbeziehung zu den Midchen von Vraja die hochste Ebene der
Transzendenz. Im 32. Kapitel des Zehnten Cantos sagt Krsna zu den gopis: »Eure Liebesbeziehung zu
Mir ist vollig transzendental, ja, eure Liebe zu Mir ist so einzigartig, dafl es Mir unmdoglich erscheint, sie
jemals in gleichem Maf3e zu erwidern. Ihr habt alle Anhaftung an materiellen Genuf3 aufgegeben und nur
noch Meine Gegenwart gesucht. Ich fiihle Mich auBlerstande, Mich fiir eure Liebe erkenntlich zu zeigen,
und so muf} Ich euch bitten, mit eurer eigenen Hingabe zufrieden zu sein.«

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami erklirte einmal, daB es eine gewisse Gruppe von Menschen
gebe, die behaupten, jeder konne den Hochsten Herrn nach seinen eigenen Vorstellungen verehren und
werde auf diese Weise dennoch den Hochsten erreichen. Threr Ansicht nach ist es vollig gleichgiiltig, ob
man versucht, sich dem Hochsten Personlichen Gott durch gewinnbringende Tétigkeiten, durch
Spekulieren, durch Meditation oder durch das Aufsichnehmen von Buflen zu ndhern, denn, so behaupten
sie, durch jede dieser Methoden konne man die hochste Vollkommenheit erreichen. Oft hort man von
ihnen in diesem Zusammenhang den Ausspruch, »Alle Wege fiihren zum gleichen Ziel.« Ebenso kdnne
man, wie sie sagen, die Absolute Wahrheit auch als die Gottin Kali oder Durga, als Siva, als Ganges, als
Rama, Hari oder Brahma, kurz, als alles, was auf die Absolute Wahrheit hinweise, verehren, denn letzten
Endes sei alles eins. Haufig fiihren sie auch das Beispiel des Mannes an, der verschiedene Namen hat
und auf jeden einzelnen antwortet.

Solche Erkldrungen mogen in den Ohren torichter Menschen angenehm klingen, doch sie beweisen
im Grunde nur, wie wenig diese Unwissenden iiber transzendentales Leben wissen. Wer, von materiellen
Wiinschen getrieben, lediglich die Halbgétter verehrt, kann unmdglich den Hochsten Personlichen Gott
erreichen. Wie in der Bhagavad-gita erklart wird, muf} er sich mit einem verginglichen, materiellen
Ergebnis begniigen. Es heifit dort: »Wer den Hochsten Personlichen Gott nicht direkt verehrt, kann auch
nicht durch die Verehrung der Halbgdtter Seine Gemeinschaft erreichen.« Das Ergebnis von
hingebungsvollem Dienen, das im vollkommenen Krsna-BewuBtsein ausgefiihrt wird, ist nicht mit dem
Ergebnis zu vergleichen, das man durch die Verehrung der Halbgétter, durch gewinnbringendes Handeln
oder durch intellektuelle Spekulationen erhilt.
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30. KAPITEL

Reine Liebe zu Krsna

Es besteht ein gewaltiger Unterschied zwischen gewohnlichen religiosen Vorgidngen und
gottgeweihtem Dienen. Wenn man nur religiose Rituale vollzieht, kann man vielleicht materiellen
Reichtum, wirtschaftlichen Fortschritt, Sinnenfreude oder Befreiung erlangen, doch das Ergebnis von
hingebungsvollem Dienen ist ein vollig anderes. Hingebungsvolles Dienen verliert niemals seine
transzendentale Frische, und die Freude, die man dabei erfahrt, wichst stindig. Die méchtige jagatha-
ri-Energie, die auch als Kontrollierende der materiellen Welt oder mahda-maya bezeichnet wird, die
Halbgotter und alle anderen Manifestationen der materiellen Energie sind nichts als eine schattenhafte
Reflexion der unermefBlichen Fiillen des Hochsten Herrn. Die Halbgotter sind Diener des Herrn und
verwalten die materielle Schopfung. In der Brahma-samhita wird gesagt, dall sich die miéchtige
Oberaufseherin der materiellen Manifestation, Durga, wie ein Schatten des Herrn bewegt, dal3 die Sonne
wie Sein Auge ist und Brahma wie eine Reflexion Seiner Ausstrahlung. Letztlich sind alle Halbgotter
und sogar die duBere Energie, Durga-devi, im Dienst des Hochsten Herrn beschiftigt.

In der spirituellen Welt wirkt eine andere Energie, - die spirituelle, hohere bzw. innere Energie, auch
yoga-maya genannt. Sie wird von Krsna direkt kontrolliert. Wenn sich das Lebewesen statt von maha--
maya von yoga-maya leiten 146t, wird es allméhlich, und ohne irgendeine materielle Ursache, zu einem
Geweihten Sri Krsnas. Wenn es jedoch nur nach materiellem Genuf3 und materiellen Giitern begehrt,
vertraut es sich der materiellen Energie, maha-maya, oder den Halbgottern an. Aus dem Srimad-
Bhagavatam erfahren wir, dall die gopis zur spirituellen Energie yoga-maya beteten, weil sie sich Krsna
als thren Gemahl wiinschten, und in der sapta-sati wird beschrieben, wie Konig Suratha und ein
Kaufmann namens Sarnadi maha-maya verehrten, um materiellen Reichtum zu gewinnen. An diesen
Beispielen wird der grof3e Unterschied zwischen yoga-maya und maha-maya deutlich.

Weil Sich der Hochste Herr auf der Absoluten Ebene befindet, besteht zwischen Seinem Namen und
Ihm Selbst kein Unterschied. Er hat unzédhlige Namen wie Paramatma (die Uberseele), Brahman (das
Hochste Absolute), Sristikarta (der Schopfer), Narayana (der transzendentale Herr), Rukmini-ramana
(der Ehemann Rukminis), Gopinatha (der Geliebte der gopis) und Krsna (der Alles-Anziehende). All
diese Namen bezeichnen verschiedene Aspekte des Hochsten Gottes. So unterscheidet Sich der Herr z.
B. in Seinem Aspekt als Schopfer alles Existierenden von Seinem Narayana-Aspekt.

Solange man den Hochsten Personlichen Gott nur als den Schopfer sieht, kann man nicht Sein
wirkliches Wesen erkennen, denn die materielle Schopfung ist nur eine Manifestation Seiner dufleren
Energie. Und wenn man den Hochsten Herrn nur als unpersonliches Brahman sieht, kann man nicht die
sechs Fiillen des Hochsten verstehen. Deshalb bildet auch die Erkenntnis des Brahman-Aspekts keine
vollstindige Erkenntnis. Die Erkenntnis der Uberseele befindet sich ebenfalls noch nicht auf der
hochsten Stufe des spirituellen Wissens, denn das alldurchdringende Wesen des Hochsten ist nur ein Teil
Seiner gesamten Qualitdten. Die hochste transzendentale Erkenntnis ist die Verwirklichung Krsnas, denn
Krsna ist der Ursprung aller anderen Gottesaspekte. Nicht einmal ein Geweihter Narayanas in Vaikuntha
kann das transzendentale Wesen der Beziehungen zu Krsna in Goloka Vrndavana verstehen. Und die
Geweihten Sri Krsnas haben auch gar kein Verlangen, Narayana zu dienen, denn der Dienst fiir Krsna ist
so anziehend, daB} sie sich zu keiner anderen Form des Herrn hingezogen fiihlen und Thn auch nicht bei
anderen Namen nennen. Die gopis in Vrndavana z. B. wiirden Krspa niemals »Rukmini-ramana«
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nennen, denn sie denken nicht gern daran, da3 Krsna auch der Gemahl Rukminis ist. Vielmehr wird
Krsna in Vrndavana mit »Radha-Krsna« angesprochen, was soviel bedeutet, wie »Krsna, das Eigentum
Radharanis«. Obwohl im Grunde zwischen dem Gemahl Rukminis und Radhas Krsna kein Unterschied
besteht, sind sie im spirituellen Sinne nicht auf der gleichen Ebene, und die verschiedenen Namen
bezeichnen verschiedene Aspekte der gleichen transzendentalen Personlichkeit. Differenziert man nicht
zwischen Rukmini-ramana und Radha-ramana und den anderen Namen und Aspekten des Hochsten, so
macht man sich einer Inkorrektheit schuldig, die technisch »rasa-bhasa« genannt wird. Die erfahrenen
Gottgeweihten lehnen eine solche Vermischung der verschiedenen Aspekte und Namen des Hochsten
Personlichen Gottes ab, denn es widerspricht den Erkenntnissen des reinen hingebungsvollen Dienens,
die unterschiedlichen Empfindungen in den transzendentalen Beziehungen aufer acht zu lassen. Auch
sollte man sich, wenn man von Krsnas verschiedenen Aspekten und Namen hort, vor dem Irrtum hiiten,
es handle sich hierbei um mehrere Gotter.

Obgleich Sr Krsna, der Hochste Personliche Gott, bereits in anderen Aspekten von einzigartiger
Vortrefflichkeit und Schonheit ist, ist Er doch als Gopi-jana-vallabha (als Geliebter der gopis) fiir die
Gottgeweihten am anziehendsten. Die Gottgeweihten, die eine innige Liebesbeziehung zu IThm haben,
konnen sich bei keinem anderen Aspekt des Herrn mehr an Seiner Schonheit erfreuen als bei dieser
Form. Im Srimad-Bhagavatam wird im 33. Kapitel des Zehnten Canto gesagt: »Obwohl Krsna als der
Sohn Devakis von einzigartiger Lieblichkeit ist, scheint Er doch in der Gemeinschaft der gopis noch
schoner zu sein, so daB Er in ihrer Mitte einem funkelnden Juwel gleicht, der in eine goldene Halskette
gefaldt ist.«

Sri Caitanya stimmte den Erklirungen Ramananda Rayas zu, daB die innige Liebesbeziehung zum
Hochsten Herrn die hochste Stufe der Selbstverwirklichung darstelle, doch bat Er ihn gleichzeitig,
trotzdem noch weiterzugehen. Ein wenig erstaunt, denn es war das erste Mal, daf} er gebeten wurde, eine
Erkliarung iiber Krsna abzugeben, die iiber dessen Beziehung zu den gopis hinausging, sagte Ramananda
Raya schlieBlich: »Zweifellos haben alle Mddchen von Vraja ein sehr inniges Verhiltnis zu Krsna, doch
die liebevolle Beziehung Radharanis zu Krsna ist die hochste und vollkommenste Stufe der
Gottesliebe.« Ein gewohnlicher Mensch kann weder die Ekstase der Liebe zwischen Radha und Krsna
noch das Wesen der transzendentalen Beziehung zwischen Krsna und den gopis verstehen. Doch wer
aufrichtig versucht, dem Beispiel der gopis zu folgen, kann selbst auf die Stufe ihrer Liebe zu Krsna
gelangen. Jeder, der die hochste Stufe der Vollkommenheit erreichen will, sollte daher als Diener der
gopis von ihnen lernen.

S Caitanya entfaltete manchmal die Gemiitsverfassung Radharanis, als diese von Krsna aus Dvaraka
fortgeschickt wurde; doch einem gewdohnlichen Sterblichen ist es nicht moglich, solche transzendentale
Liebe zu empfinden, und er sollte auch nicht versuchen, diese hohe Stufe der Liebe zu Gott
nachzuahmen. Wenn jedoch jemand den aufrichtigen Wunsch verspiirt, an dieser Liebe teilzuhaben,
sollte er dem Beispiel der gopis folgen.

Im Padma Purana wird gesagt, dal Krsna Radharani sehr liebt, und dal deshalb auch der
Radha-kunda, der Badeplatz Radharanis, Krsna sehr lieb ist. Radharani ist die einzige gopi, die Krsna
mehr liebt als alle anderen. Im Srimad-Bhagavatam wird im 30. Kapitel des Zehnten Cantos festgestellt,
daB} Radharani und die gopis dem Herrn in volliger Liebe vollkommen dienen, und dafl Krsna so sehr an
ihnen hingt, dal Er niemals von ihnen fortgehen oder die Gesellschaft Radharanis verlassen mochte.

Als Sri Caitanya von der Liebe zwischen Radha und Krsna horte, bat Er Ramananda Raya, noch mehr
dariiber zu berichten. Er sagte zu Ramananda: »Es bereitet Mir grole Freude, von dir iiber die Liebe
zwischen Krsna und den gopis zu horen, denn deine Worte sind wie reiner Nektar.« Und zur Bestédtigung
der einzigartigen Stellung Radharanis sagte Sri Caitanya: »Als Krsna einmal mit den gopis tanzte,
bedauerte Er, dal Er Radharani in Gegenwart all der anderen gopis keine besondere Aufmerksamkeit
schenken konnte, und so fiihrte er Sie aus der Mitte der Tanzenden fort.«

Ramananda Raya sagte daraufthin: »Ja, lal uns nun tiber die transzendentalen Liebesspiele von Radha
und Krsna meditieren, die mit nichts in der materiellen Welt vergleichbar sind: Einmal verliel3 Srimati
Radharani ganz plotzlich den rasa-Tanz, da Sie adrgerlich geworden war, weil Krsna Thr nicht Seine
besondere Aufmerksamkeit geschenkt hatte. Als Krsna Thre Abwesenheit bemerkte, wurde Er sehr
traurig, denn der rasa-Tanz hatte fiir Thn ohne Radharani keine Bedeutung; deshalb machte Er Sich
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sogleich auf die Suche nach Ihr. Verzweifelt lief Er am Ufer der Yamuna entlang und durchstreifte dann,
als Er sie dort nicht finden konnte, das Walddickicht von Vrndavana, wihrend Er klagend Thren Namen
rief.« Ramananda Raya sagte, dal man den erhabensten Nektar der Liebesbeziehung zwischen Radha
und Krsna kosten konne, wenn man iiber diese beiden Verse des S‘rimad—Bhdgavatam spreche.

Obwohl es viele andere wunderschone gopis gab, mit denen Krsna tanzen konnte, bevorzugte Er
dennoch Radharani. Krsna tanzte im rasa-Tanz zwar mit jeder einzelnen gopi, aber Er war ganz
besonders fiir Radharant da. Radharant jedoch war nicht immer so recht mit Krsnas Verhalten zufrieden;
der Grund hierfiir wird in der Ujjala-nilmoni angegeben: »Liebesangelegenheiten gleichen den
Bewegungen einer Schlange, denn unter den jungen Liebenden gibt es zwei Gemiitsstimmungen:
grundlose und begriindete.« Als Radharani also, aus Verdrgerung dariiber, daB Sie nicht besonders
beachtet wurde, den Tanzplatz verliel3, tat es Krsna sehr leid, denn der rasa-Tanz war nur durch die
Anwesenheit Radharanis vollkommen. Krsna fand, daBl die Atmosphire des Tanzes durch Radhas
Fortgehen gestort sei, und verlie3 deshalb ebenfalls den Tanzplatz, um Sie zu suchen. Nachdem Krsna
an vielen Stellen erfolglos gesucht hatte, wurde Er sehr bekiimmert. Daran erkennen wir, daf3 der Herr
Seine Freuden-Energie nicht allein inmitten der gopis genielen konnte, sondern nur zusammen mit
Radharani.

Als Ramananda Raya die transzendentale Liebe zwischen Radharani und Krsna beschrieb, bekannte
Sri Caitanya: »Alle Meine Fragen stellte Ich dir im Grunde nur, weil ich durch deine Erklirungen die
transzendentale Liebesbeziehung zwischen Radha und Krsna verstehen wollte, und deine ausfiihrlichen
Beschreibungen haben Mir tatsdchlich grole Freude bereitet. Du hast Mir zuletzt begreiflich gemacht,
daf} die hochste Stufe transzendentaler Liebe die Beziehung zwischen Radha und Krsna ist, doch mochte
Ich dich nun noch bitten, Mir die transzendentalen Merkmale Radharanis und Krsnas zu erkliren.
Beschreibe Mir bitte auch den Austausch Threr Gefiihle und das Wesen Threr Liebe. Ich wire dir wirklich
dankbar, wenn du Mir all diese spirituellen Geheimnisse mitteilen wiirdest, denn Ich weil3, daf} auBer Dir
niemand iiber solche vertrauten Themen sprechen kann.«

Ramananda Raya entgegnete mit aller Demut: »Im Grunde weil} ich nichts iiber diese Dinge, doch
versuche ich Dir, so gut es geht, zu sagen, was Du horen mochtest. Ich weil3, da3 Du Krsna Selbst bist,
doch seltsamerweise scheinst Du es zu geniellen, aus meinem Mund von Krsna zu horen. Ich kann Dich
also nur bitten, meine fehlerhaften Erkldrungen zu entschuldigen, und Dir versichern, daB3 ich mein
Bestes versuche, das zu sagen, was Du mir eingibst.«

Sri Caitanya erwiderte jedoch sogleich: »Ich bin nur ein gewohnlicher Mayavadi-sannyasi, der nicht
das geringste von den transzendentalen Aspekten des hingebungsvollen Dienens weill. Durch die Gnade
Sarvabhauma Bhattacaryas ist Mein Geist ein wenig geldutert worden, so dal Ich nun versuche, das
Wesen des hingebungsvollen Dienens fiir Krsna zu verstehen. Sarvabhauma empfahl Mir, dich
aufzusuchen, um von dir iiber Krsna zu horen. Er sagte Mir, du seist der Einzige, der wirklich etwas iiber
die Liebe zu Krsna wisse. So bin Ich also nun zu dir gegkommen, und bitte dich, nicht zu z6gern, Mir alle
Geheimnisse iiber Radha und Krsna zu offenbaren.«

Der Herr nahm also, um durch Sein Beispiel zu lehren, gegeniiber Ramananda Raya eine
untergeordnete Position ein. Sri Caitanyas Verhalten ist von groBter Wichtigkeit, denn jeder, der
ernsthaft darum bemiiht ist, das transzendentale Wesen Krsnas zu verstehen, sollte sich in ergebener
Haltung an einen Menschen wenden, der Krsna-bewuf3t ist. Man sollte nicht auf Herkunft, Reichtum,
Erziehung oder Schonheit stolz sein oder gar versuchen, mit solchen materiellen Qualititen einen
fortgeschrittenen Gottgeweihten fiir sich einzunehmen. Wer zu einem fortgeschrittenen Gottgeweihten
mit der Absicht geht, ihn zu beeindrucken, macht sich von der transzendentalen Wissenschaft des Krsna-
BewulBtseins vollig falsche Vorstellungen. Man sollte sich einem Krsna-bewul3ten Menschen in Demut
nihern und ihm ernsthafte Fragen stellen, ihn aber niemals herausfordern. Wenn man ndmlich zu einem
erleuchteten Gottgeweihten geht, um ihn herauszufordern, kann man nichts von ihm lernen. Ein
provozierender und hochnidsiger Mensch wird aus der Gesellschaft eines Krsna-bewul3ten Menschen
keinerlei Nutzen ziehen konnen und deshalb weiter der materialistischen Lebensauffassung verhaftet
bleiben. Obwohl ST Caitanya in einer brahmana-Familie geboren war und Sich auf der hochsten Stufe
des sannyasa befand, zeigte Er durch Sein Beispiel, das selbst die hochstgestellte Personlichkeit nicht
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zogern sollte, sich von einem Gottgeweihten wie Ramananda Raya unterweisen zu lassen, obgleich
dieser vom sozialen Standpunkt aus gesehen nur ein ksatriya und Haushilter war.

Sri Caitanya machte somit deutlich, da} sich ein ernsthafter Schiiler nicht darum kiimmert, ob sein
geistiger Meister aus einer angesehenen brahmana-Familie oder einer ksatriya-Familie stammt. Es ist
ihm gleichgiiltig, ob er ein groBer sannyast oder nur ein brahmacart ist oder sich auf irgendeiner anderen
Lebensstufe befindet. Jeder, der es versteht, die Wissenschaft von Krsna zu lehren, ist guru.
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Die hochste Vollkommenheit

Jeder, der mit der Wissenschaft von Krsna vertraut ist, kann ein echter geistiger Meister und Lehrer
dieser erhabenen Wissenschaft werden, ganz gleich, wo er geboren wurde, und in welcher Position er
sich befindet. Mit anderen Worten: Ob ein Mensch geistiger Meister werden kann, hiingt nur davon ab,
inwieweit er mit der Wissenschaft von Krsna, dem Krsna-Bewuftsein, vertraut ist. - Eine besondere
Stellung innerhalb der Gesellschaft oder eine hohe Abstammung sind nicht ausschlaggebend. Diese
Lehre Sri Caitanyas steht in volliger Ubereinstimmung mit den vedischen Anweisungen, und so ist es zu
verstehen, dafl z. B. S Rasikananda, ein groBler dcarya, S Syﬁmﬁnanda, der nicht in einer
brahmana-Familie geboren war, als geistigen Meister annahm, und daB3 sogar ein Jager mit Namen
Dharma der geistige Meister von vielen Schiilern wurde. Im Mahabharata und im Srimad-Bhagavatam
(Siebter Canto, 11. Kapitel) stehen eindeutige Anweisungen, die besagen, dal man einen Menschen
nicht nach Seiner Herkunft als brahmana, ksatriya, vaisya oder sidra einstufen sollte, sondern nach
seiner Qualifikation. Und sollte er andere Eigenschaften aufweisen, als man aufgrund seiner Geburt von
thm erwartet, so muf3 er tatsdchlich nach diesen Eigenschaften beurteilt werden. Wer z. B. in einer
Familie von brahmanas geboren wurde, doch die Eigenschaften eines Siidra zeigt, muf auch als sidra
betrachtet werden. Auf der anderen Seite muf} natiirlich auch ein Mensch, der in einer sidra-Familie
geboren wurde, doch die Merkmale eines brahmana aufweist, als brahmana eingestuft werden. Alle
Unterweisungen der Sastras, die Aussagen der grolen Weisen und Autorititen und ihr praktisches
Beispiel bestitigen, dal ein echter geistiger Meister nicht unbedingt aus einer brahmana-Familie zu
stammen braucht. Die einzige Qualifikation, die er aufweisen muf3, besteht, wie gesagt, darin, dal} er die
Wissenschaft von Krsna kennt. Erfiillt er diese Voraussetzung, ist er als geistiger Meister anzuerkennen.
So lautet die SchluBfolgerung, zu der Sri Caitanya Mahaprabhu in Seinen Gesprichen mit Ramananda
Raya gelangte.

Im Hari-bhakti-vildasa heiit es in diesem Zusammenhang: »Wenn man zwischen einem autorisierten
geistigen Meister aus einer Familie von brahmanas und einem aus einer Familie von siidras die Wahl
hat, sollte man sich fiir den geistigen Meister aus der brahmana-Familie entscheiden.« Doch diese
Aussage ist lediglich ein Zugestdndnis zur Einteilung der Gesellschaft - im spirituellen Sinne hat sie
keine Giiltigkeit. Der Vers richtet sich daher nur an diejenigen, die der sozialen Ordnung mehr
Bedeutung beimessen als der spirituellen, und nicht an jene, die ernsthaft bemiiht sind, Fortschritte im
spirituellen Leben zu machen. Fiir diese lehrte Sri Caitanya Mahaprabhu, daB jeder, der mit der
Wissenschaft von Krsna vertraut ist, ungeachtet seiner sozialen Stellung als geistiger Meister anerkannt
werden muf.

Im Padma-Purana gibt es viele Textstellen, die Sri Caitanya recht geben; eine lautet z. B.: »Ein
erleuchteter, im spirituellen Leben fortgeschrittener Geweihter des Herrn ist in jedem Fall als
erstklassiger Transzendentalist zu betrachten und muf3 daher als geistiger Meister anerkannt werden. Wer
jedoch kein Geweihter des Herrn ist, kann niemals, auch wenn er eine noch so angesehene Personlichkeit
ist oder aus einer brahmana-Familie stammt, geistiger Meister werden. Der Sohn eines brahmana mag
vielleicht alle in den vedischen Schriften vorgeschriebenen Rituale kennen, doch solange er kein reiner
Gottgeweihter ist, kann er auch kein geistiger Meister sein. In allen sastras wird als wesentliche
Qualifikation eines geistigen Meisters angegeben, da3 er die Wissenschaft von Krsna verstanden haben
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muB. Sri Caitanya bat Ramananda Raya also, ihn weiter mit der Wissenschaft vom Hochsten Herrn zu
erleuchten und nicht zu zogern, iiber die transzendentalen Geschichten von Radha und Krsna zu
sprechen, nur weil Er ein sannyast auf der Lebensstufe der Entsagung sei. Ramananda Raya entgegnete
darauf in aller Demut: »Da Du mich bittest, Dir von den transzendentalen Spielen des Géttlichen Paares
zu berichten, will ich Deinen Wunsch nach bestem Vermogen erfiillen, denn ich sage, was immer Du
von mir zu horen begehrst. Ich bin wie eine Marionette in Deinen Hénden, und Du bist wie der
Puppenspieler. Mein einziger Wunsch ist es, nach Deinem Willen zu sprechen, und meine Zunge soll ein
Saiteninstrument sein, auf dem Du spielst.« Ramananda Raya gab somit nur die Worte wieder, die Sii
Caitanya von ihm erwartete.

Er begann also, von Krsna, dem Hochsten Personlichen Gott, als der Quelle aller Inkarnationen und
der Ursache aller Ursachen zu sprechen. Es existieren in der materiellen Welt unzéihlige Universen, und
in der transzendentalen Welt gibt es unzdhlige Vaikuntha-Planeten, auf denen die zahllosen
Inkarnationen und Erweiterungen des Herrn residieren. All diese gewaltigen Manifestationen haben
ihren Ursprung in Krsna, dessen transzendentaler Korper ewig, allgliickselig und allwissend ist. Er ist
bei den Gottgeweihten als der Sohn Nanda Maharajas bekannt und lebt auf dem hochsten Planeten im
spirituellen Himmel, Goloka Vrndavana. AuBlerdem birgt Er alle sechs Fiillen in Sich - nidmlich allen
Reichtum, alle Kraft, alle Schonheit, allen Ruhm, alles Wissen und alle Entsagung.

In der Brahma-samhita wird im 1. Vers des Fiinften Kapitels bestitigt, da3 Krsna, der Hochste Herr,
die Ursache aller Ursachen ist, und daf} Seine transzendentale Gestalt sac-cid-ananda ist - ewiges Sein,
ewiges Wissen und ewige Gliickseligkeit. Krsna hat keinen Ursprung; vielmehr ist Er der Ursprung alles
Existierenden. Er ist die hochste Ursache aller Ursachen; Er hilt Sich immer in Vrndavana auf und ist so
anziehend wie ein Liebesgott. Weiter wird in der Brahma-sarihita eine ausfiihrliche Beschreibung von
Vrndavana gegeben: »Das transzendentale Land von Vrndavana ist ewig und spirituell, und dort leben
unzdhlige Gliicksgottinnen als gopis, die alle zu Krsna, ihrem einzigen Geliebten, eine vertraute
Liebesbeziehung haben. In jenem spirituellen Land wachsen Bdume, kalpa-vrksas genannt, die jeden
Waunsch erfiillen konnen. Das Land selbst besteht aus dem Stein der Weisen, das Wasser ist Nektar,
jedes Wort ist Gesang und jeder Schritt ein Tanz, und iiberall kann man den wunderschonen Klang von
Krsnas Flote vernehmen. Alles, was dort existiert, strahlt aus sich selbst heraus - dhnlich wie die Sonne
in der materiellen Welt.

Die menschliche Form des Lebens ist einzig als Voraussetzung bestimmt, dieses transzendentale
Land von Vrndavana kennenzulernen, und deshalb wird sich der Gliickliche Wissen iiber das Reich von
Vrndavana und seine Bewohner aneignen.

In diesem Reich iibergieen die surabhi-Kiihe das Land mit ihrer Milch, und da die Bewohner nicht
einmal einen Augenblick verschwenden, gibt es dort weder Vergangenheit noch Gegenwart, noch
Zukunft.

In Indien existiert eine Erweiterung von Vrndavana, dem Hochsten Reich Sii Krsnas, und
fortgeschrittene Gottgeweihte verehren dieses Land von Vrndavana wie das Vrndavana in der
spirituellen Welt, da sie wissen, dal im Grunde kein Unterschied zwischen den beiden besteht. Niemand
kann Vrndavana jedoch richtig wiirdigen, ohne mit dem spirituellen Wissen des Krsna-BewuBtseins
erleuchtet zu sein. Vrndavana sieht, mit gewohnlichen Augen betrachtet, genau so aus wie jeder andere
Landstrich, doch in den Augen der fortgeschrittenen Gottgeweihten ist es dem urspriinglichen
Vrndavana gleich, Srila Narottama dasa Thakura, ein groBer Heiliger und dcarya, schrieb einmal in
einem Lied: »Wann werde ich endlich von allen unreinen Gedanken frei sein und Vrndavana sehen, wie
es wirklich ist? Und wann werde ich die Schriften verstehen, die die Gosvamis schrieben, so daf ich die
transzendentalen Spiele von Radha und Krsna begreifen kann?«

Die Liebesbeziehungen zwischen Krsna und den gopis sind natiirlich vollig transzendental. Sie
mogen zwar in den Augen eines materialistischen Menschen wie gewdhnliche Liebesbeziehungen
erscheinen, doch in Wirklichkeit liegen Abgriinde zwischen den transzendentalen Empfindungen in
Vrndavana und den Lustgefiihlen in der materiellen Welt. Die Lust in der materiellen Welt wird fiir
kurze Zeit erweckt und verschwindet dann wieder nach ihrer sogenannten Befriedigung; doch in der
spirituellen Welt ist die Liebe zwischen Krsna und den gopis ewig und steigert sich mit jedem
Augenblick. Das ist der wesentliche Unterschied zwischen der Liebe in der transzendentalen Welt und
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der sogenannten Liebe, der Lust, in der materiellen Welt. Die Lust, die aus dem Korper entsteht, ist
verginglich wie der Korper selbst; doch die Liebe in der spirituellen Welt befindet sich auf der
spirituellen Ebene, und weil die spirituelle Seele ewig ist, ist auch die spirituelle Liebe ewig. Aus diesem
Grund wird Krsna auch »der ewig jugendliche Liebesgott« genannt.

Sri Krsna wird durch das Chanten des kama-gayatri-mantras verehrt, der die letzte Zeile des
Gayatri-mantras bildet. In den vedischen Schriften wird folgende Erlduterung zum Gayatri-mantra
gegeben: »Unter dem Gayatri-mantra versteht man die Klangschwingung, die einen von intellektueller
Spekulation befreien kann.« Der kama-gayatri-mantra besteht aus vierundzwanzigeinhalb Silben und
hat folgenden Wortlaut: »Klirin kamadevaya vidmahe puspabanaya dhimahi tan no 'nangah pracodayat.«
Wenn ein Schiiler im Chanten des HareKrsna-mantras fortgeschritten ist, wird er von seinem geistigen
Meister in das Chanten des Gayatri-mantras eingeweiht. Mit anderen Worten: Sowie der geistige
Meister sieht, dal} einer seiner Schiiler Fortschritte im spirituellen Wissen gemacht hat, gibt er ihm den
Gayatri-mantra und unterzieht ihn der sariiskara-Zeremonie (der Umwandlung in einen vollkommenen
brahmana). Doch im Grunde geniigt schon das Chanten des Hare Krsna-mantras vollig, einen Menschen
zur spirituellen Ebene zu erheben.

In der Brahma-sarihita wird eine sehr vertrauliche Information iiber Krsnas Flote gegeben: »Als
Krsna auf Seiner Flote zu spielen begann, drangen diese Klidnge als der vedische mantra »om« in das
Ohr Brahmas. Dieses om besteht aus den drei Lauten A, U und M, die unsere Beziehung zum Hochsten
Herrn ausdriicken. Das om bezieht sich auf die Vorginge, mit deren Hilfe wir die hochste
Vollkommenheit der Gottesliebe erreichen und unsere urspriingliche liebevolle Beziehung zu Krsna auf
der spirituellen Ebene wiederaufnehmen konnen. Als Brahma die Kldnge von Krsnas Flote horte, falite
er sie sogleich in Worte, und so entstand der Gayatri-mantra. Brahma, das hochste und erste Lebewesen
in der materiellen Welt, wurde somit durch die Tone aus Krsnas Flote als Erster zum brahmana geweiht.
Diese Aussage der Brahma-sarihita wird auch von Srila Jiva Gosvami bestitigt: »Nachdem der Hochste
Herr durch Sein Flotenspiel Brahma den Gayatri-mantra offenbart hatte, war dieser mit dem gesamten
vedischen Wissen erleuchtet. Er war Krsna sehr dankbar fiir diese Segnung, durch die er zum
urspriinglichen geistigen Meister aller Lebewesen im Universum wurde.« In der Brahma-samhita wird
weiter erklart, dal das Wort »kliri«, welches zum Gayatri-mantra hinzugefiigt wird, den Samen des
kamagayatri-mantras, d. h. den transzendentalen Samen der Liebe zu Gott bildet. Das Objekt dieser
Liebe ist Krsna, der ewig jugendliche Liebesgott, der durch das Chanten des mantras »klirii« verehrt
wird. In der Gopal-tapani Upanisad wird in diesem Zusammenhang darauf hingewiesen, da3 man, wenn
von Krsna als Liebesgott die Rede ist, nicht den Fehler machen sollte, Ihn mit einem Liebesgott der
materiellen Welt zu verwechseln. Wie wir bereits erkldart haben, weilt Krsna ewiglich in Seinem
spirituellen Reich Vrndavana, und daher hat auch das Wort »Liebesgott« eine spirituelle Bedeutung.
Man sollte also nicht félschlich denken, der materielle Liebesgott und Krsna seien identisch. Unter
weltlicher Liebe, die durch den weltlichen Liebesgott Amor verkorpert wird, versteht man die
Zuneigung zu einem materiellen Korper, der aus Fleisch, Blut, Kot usw. besteht, doch die spirituelle
Liebe ist die Zuneigung zwischen der Uberseele und der individuellen Seele.

Lust und Sexualitét gibt es auch im spirituellen Leben, doch weil die spirituelle Seele im bedingten
Zustand in einen materiellen Korper eingeschlossen ist, wird dieser ehemals spirituelle Trieb durch die
Materie in verzerrter, pervertierter Form zum Ausdruck gebracht. Wer mit der Wissenschaft des
Krsna-Bewultseins vertraut ist, versteht, da3 die Neigung zu Sexualitdt auf der materiellen Ebene zu
verabscheuen ist, wohingegen die spirituelle Sexualitit durchaus wiinschenswert ist.

Es gibt zwei Arten von spiritueller Sexualitidt: Die erste entspricht dem wesenseigenen Zustand des
Selbst, und die zweite richtet sich nach dem Objekt der Zuneigung. Wenn man das materielle Leben
durchschaut hat, aber noch nicht vollig frei ist von der materiellen Verunreinigung, kann man noch nicht
im transzendentalen Reich von Vrndavana leben, obwohl man schon ein gewisses Verstindnis vom
spirituellen Leben haben mag. Erst wenn man von jeglichem korperlichen Drang nach Sexualitét frei
wird, weilt man tatsichlich im hochsten Reich von Vrndavana, und erst dann kann man den
kama-gayatri-mantra richtig chanten.

Ramananda Raya erklérte als nédchstes, da3 Krsna sowohl fiir Ménner als auch fiir Frauen, sowohl fiir
die sich bewegenden als auch fiir die sich nicht bewegenden Geschopfe - kurz, fiir alle Lebewesen -
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anziehend ist. Aus diesem Grund wird Er »der transzendentale Liebesgott« genannt. Um diese Aussage
zu belegen, zitierte Ramananda Raya einen Vers aus dem 32. Kapitel des Zehnten Cantos, in dem es
heillt, dal der Herr einem Liebesgott glich, als Er vor den Middchen von Vraja erschien und ldchelnd auf
Seiner Flote spielte.

Die verschiedenen Gottgeweihten haben unterschiedliche Beziehungen zum Hochsten Herrn. Jede
dieser Beziehungen zum Herrn ist jedoch so gut wie jede andere, denn immer ist Krsna das Zentrum der
Liebe. Im Bhakti-rasamrta-sindhu gibt es hierzu einen wunderschénen Vers, der wie folgt lautet: »Krsna
ist der Quell aller Freude, und Seine spirituelle Ausstrahlung iibt eine starke Anziehungskraft auf die
gopts aus, besonders auf Taraka, Syama, Pali und Laliti. Am meisten aber liebt Thn Radharani, die
fiihrende gopt.« Wenn die Gottgeweihten iiber die transzendentalen Spiele Krsnas sprechen, preisen sie
nicht nur Krsna allein, sondern auch die gopis. Denn jeder, der sich zu Krsna hingezogen fiihlt und mit
Ihm in einer der transzendentalen Beziehungen Gefiihle der Liebe austauscht, ist verehrenswert. Krsna
ist so schon, so transzendental und so anziehend, daf3 Er Sich manchmal sogar zu Sich Selbst hingezogen
fiihlt. In der Gita-govinda findet man hierzu einen sehr schonen Vers: »Meine liebe Freundin, sieh nur
wie Krsna zu dieser Friihlingszeit Seine transzendentalen Spiele genief3t, indem Er die unvergleichliche
Schonheit Seines Korpers noch mehr vergroBert! Gleich dem sanften Mond liebkost Er mit Seinen
kostlichen Héinden die Korper der gopis und umarmt sie auf verschiedenste Weise. Krsna ist so bezau-
bernd, daf} Sich nicht nur Narayana, sondern auch Laksmi, die Gliicksgottin, die immer an der Seite des
Herrn von Vaikuntha weilt, zu Thm hingezogen fiihlt.«

Im Srimad-Bhagavatam gibt es in diesem Zusammenhang einen treffenden Vers, in dem Maha-Visnu
zu Krsna und Arjuna sagt: »Lieber Krsna und lieber Arjuna, nur um Euch zu sehen, habe ich die S6hne
des brahmana entfiihrt.«

Die Vorgeschichte hierzu ist folgende: Arjuna hatte geschworen, die Sohne eines brahmana aus
Dvaraka zuriickzubringen, die gleich nach ihrer Geburt auf mysteriose Weise verschwunden waren. Als
jedoch alle Bemiihungen erfolglos blieben, hatte Krsna schlieBlich Mitleid mit Seinem Freund und
begab Sich personlich mit ihm zu Maha-Visnu, der ihnen auch tatsdchlich sofort die Sohne des
brahmana iibergab, die gesund und munter waren. Als Maha-Visnu die gestohlenen Kinder auslieferte,
sagte Er zu den Beiden: »Ihr seid in dieser Welt erschienen, um die religidsen Prinzipien zu erhalten und
die Ddmonen zu vernichten. - Weil Ich das wuflte, habe Ich diese List angewandt.« Selbst Maha-Visnu
fiihlte Sich also zu Krsna hingezogen, denn Er hatte die S6hne des brahmana nur entfiihrt, um auch
einmal die Gelegenheit zu erhalten, Krsna zu sehen. Im 16. Kapitel des Zehnten Cantos findet man
ebenfalls einen sehr schonen Vers, der hier angefiihrt werden kann: »Nachdem die ddmonische Schlange
Kaliya von Krsna besiegt worden war, sagten Kaliyas Frauen zu Krsna: »Lieber Herr, wir konnen uns
schwerlich vorstellen, warum diese zutiefst gefallene Schlange die Gunst erhielt, von Deinen Lotosfiilen
getreten zu werden, denn selbst die Gliicksgottin muflte jahrelang strenge Bullen auf sich nehmen, um
sie beriihren zu diirfen.«

In der Lalita-madhava wird im 20. Vers des Achten Kapitels beschrieben, wie Sich Krsna zu Seiner
eigenen Schonheit hingezogen fiihlte. Als Krsna einmal ein Bild von Sich sah, seufzte Er: »Wie unbe-
schreiblich schon dieser Jiingling ist! Ich fiihle Mich genau so stark zu ihm hingezogen wie Radhika.«
Krsna war also ebenso sehr wie Radharani von Seinem Bild angezogen.

So schilderte Ramananda Raya zusammenfassend Krsnas unvergleichliche Schonheit. Als nichstes
sprach er iiber Krsnas spirituelle Energie, deren erhabenste Manifestation Radharani ist. Krsna verfiigt
tiber unzihlige Energien, von denen drei am wichtigsten sind: 1) die innere Energie, 2) die dulere
Energie und 3) die mittlere Energie, die Lebewesen. Dies wird auch im 6. Kapitel des Visnu Purana
bestétigt, wo es heillt: Visnus Energie ist spirituell und manifestiert sich in drei Hauptformen. Wenn sie
von Unwissenheit iiberdeckt wird, bezeichnet man sie als »materielle Energie«. Da Krsnas Korper aus
Ewigkeit, Gliickseligkeit und Wissen besteht, ist auch Seine spirituelle Energie in drei Formen
manifestiert. Sein Gliickseligkeits-Aspekt manifestiert die freudengebende Kraft, Sein Ewigkeits-Aspekt
die alles-erhaltende Energie und Sein Wissens-Aspekt die spirituelle Vollkommenheit. Im 12. Kapitel
des Visnu Purana wird gesagt: »Die Freuden-Energie Krsnas bereitet dem Ho6chsten Herrn
transzendentale Gliickseligkeit.« Wenn Sich Krsna daher erfreuen will, entfaltet Er Seine als hladini-
Sakti bekannte spirituelle Energie.
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Krsna genief3t in Seiner spirituellen Gestalt Seine spirituelle Energie. - Dieses Prinzip bildet die
Grundlage fiir die transzendentalen Spiele von Radha und Krsna. Thr gottlicher Liebesaustausch kann
jedoch nur von erleuchteten Gottgeweihten verstanden werden, und deshalb sollte man nicht den Fehler
begehen, die Spiele von Radha und Krsna und ihre Liebesbeziehung mit gewohnlichen MaBstiben zu
messen, denn das wiirde leicht dazu fiihren, dafl man sie fiir materiell und weltlich hilt.

Wenn sich die Freuden-Energie konzentriert, wird sie »mahd-bhava« genannt. Diese maha-bhava
personifiziert sich in Srimati Radharani, der ewigen Geféhrtin Sii Krsnas. Thre Personlichkeit wird von
Srila Ripa Gosvami in seinem Buch Ujjala-nilmoni niher beschrieben. Dort heifit es im 2. Vers des
Zweiten Kapitels: »Candravali und Radharant wetteifern um Krsnas Liebe; doch Radharani ist eindeutig
die bessere von beiden; Sie ist die maha-bhava svaripa.« Hier wird gesagt, daB Srimati Radharani im
Unterschied zu allen anderen gopis die mahda-bhava svaripa, d. h. die Verkorperung der mahda-bhava ist,
welche vollig von der Freuden-Energie durchdrungen ist. Da Radharani die Verkorperung der hochsten
Liebe zu Krsna ist, verehrt man Radharani iiberall als die vertrauteste Geliebte Krsnas, und Ihr Name
wird immer zusammen mit dem Namen Krsnas genannt - »Radha-Krsna«.

In der Brahma-sarihita wird dies ebenfalls bestitigt; es hei3t dort nimlich: »Krsna erweitert Sich in
der spirituellen Welt durch Seine Freuden-Energie, und weil Er absolut ist, sind Seine Energien nicht
verschieden von Thm. Obwohl Er stindig personlich die Gemeinschaft mit den Erweiterungen Seiner
Freuden-Energie geniel3t, ist Er zur gleichen Zeit alldurchdringend.« Daher bringt Brahma Ihm, Govin-
da, der Ursache aller Ursachen, seine respektvollen Ehrerbietungen dar.

So wie Krsna der Inbegriff der hochsten spirituellen Vollkommenheit ist, so ist Radharant der
Inbegriff der hochsten spirituellen Freuden-Energie, deren Bestimmung darin liegt, Krsna zu erfreuen.
Und da Krsna unbegrenzt ist, ist auch Radharani unbegrenzt, und auch die Freude, die Sie Ihm schenkt.
Wenn Krsna Radharani sieht, freut Er Sich in héchstem MalBe, und sowie Radharani Krsnas Freude
bemerkt, verschonert Sie Sich noch mehr, so dal Krsna noch stirker von Ihr angezogen wird. Weil
Krsna auBlerstande war, Radharanis Freuden-Energie zu ermessen, nahm Er Thre Rolle an, um Sie ein
wenig zu begreifen. Diese Verbindung von Radha und Krsna ist Sri Caitanya Mahaprabhu.

»Aus diesem Grund«, so sagte Ramananda Raya, »ist Radharani der hochste Inbegriff der
Freuden-Energie Krsnas.« Sie erweitert Sich in verschiedene Formen wie Lalita, Vi§akha und anderer
vertrauter Gefihrtinnen. Srila Riipa Gosvami beschreibt in der Ujjala-nilmoni auch die transzendentalen
Merkmale von Srimati Radharani, die wie folgt lauten: Radharanis Korper ist eine Entfaltung
transzendentaler Freude. Er ist mit Blumen geschmiickt, von Wohlgeruch umgeben und vollig von Liebe
zu Krsna durchdrungen. Dieser transzendentale Korper nimmt dreimal Geburt: Zuerst im Wasser der
Barmherzigkeit, dann im Wasser der Schonheit und schlieBlich im Wasser der jugendlichen
Ausstrahlung. Nach dieser dreifachen Geburt wird er in strahlende Gewinder gekleidet, mit Krsnas
personlicher Schonheit als Kosmetikum geschmiickt, und nachdem Radharanis Schonheit somit die
hochste Vollendung erreicht hat, verschonert Sie Sich immer noch durch die Ornamente der spirituellen
Ekstase wie Zittern, Weinen, Bewegungslosigkeit aus transzendentaler Freude, Stillstand aller
Korperfunktionen, SchweiB3ausbruch, Brechen der Stimme, rasender Herzschlag, Verriicktheit und
Taumel.

Weiterhin treten bei Ihr zuweilen auch neun Symptome der »verschonernden Freuden-Energie« auf.
Fiinf dieser Symptome werden durch Ihre {iberaus schone Gestalt hervorgerufen, die mit
Blumengirlanden bekrinzt ist. Ihre geduldige Ruhe wird mit einem Kleid aus Tiichern verglichen, die
mit Kampfer gereinigt wurden; der Knoten in Threm Haar weist auf Ihre heftige Sehnsucht nach Krsna
hin, und das tilaka-Zeichen auf Ihrer Stirn bedeutet transzendentales Gliick. Radharani hort
ununterbrochen Krsnas Namen und Krsnas Ruhm. So wie die Lippen rotlich gefirbt sind, wenn man
Betelniisse gekaut hat, so sind die Augenlider Radharanis aufgrund ihrer starken Zuneigung fiir Krsna
schwarz getont, als habe die Natur sich mit Radha und Krsna einen freundlichen Scherz erlaubt. Ihr
Licheln erinnert an den Geschmack von Kampfer, und wenn Sie Sich in dem Raum der lieblichen Diifte
auf dem Bett des Stolzes niederldf3t, bewegt sich die Blumengirlande der Sehnsucht aus Trennung von
Krsna auf IThrem Korper hin und her. Thre Brust ist dabei mit der Bluse des Argers bedeckt, der von Threr
ekstatischen Zuneigung zu Krsna hervorgerufen wird. Radharani besitzt ein besonderes
Saiteninstrument, als Zeichen, dal3 Sie die beste aller Freundinnen Krsnas ist. Wenn Sie mit Thm
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zusammen ist, liebt Sie es, Ihre Hand auf Seine anmutige Schulter zu legen. Obwohl Sie so viele tran-
szendentale Eigenschaften besitzt, ist Sie stindig darum bemiiht, Krsna zu dienen.

Srimati Radharanis Schonheit erhoht sich auBerdem durch suddipta-sattvika-Empfindungen, die sich
manchmal in Form von Klagen und ein anderes Mal in Form von Beschwichtigung zeigen.
Suddipta-sattvikaGefiihle sind Emotionen, die den Liebenden iiberwéltigen, ohne da}3 er ihnen Einhalt
gebieten kann. All diese Formen transzendentaler Ekstase sind Symptome Ihres Korpers. Radharant
erfihrt auch zuweilen eine Emotion, die kilakificita genannt wird. Diese kilakiiicita-Emotion duflert sich
auf zwanzig verschiedene Arten und tritt zum Teil im Korper, teils im Geist und teils in der
Handlungsweise auf. Die korperlichen Emotionen duflern sich in Radharanis Haltung und in Thren
Bewegungen; die Emotionen Ihres Geistes kommen in der Entfaltung Threr Schonheit, in Ihrer
Ausstrahlung, in Threr Hautfarbung, in Ihren GefiihlsduBerungen, in IThren Worten, in Threr
GroBherzigkeit und in Threr Geduld zum Ausdruck. Unter gewohnheitsmifligen Emotionen versteht man
Spiele, Genul3, Vorbereitung und Vergessen.

Srimati Radharanis Stirn ist mit dem gliickverheiBenden filaka geschmiickt, und sie trigt ein
Medaillon aus premvaicittya um den Hals. Premvaicittya nennt man das Symptom, das bei Liebenden
auftritt, wenn sie sich treffen, doch zur gleichen Zeit befiirchten, wieder voneinander getrennt zu werden.

Srimati Radharani, die fiinfzehn Tage jiinger ist als Krsna, spricht und meditiert stindig iiber Thre
Spiele mit Krsna. Mit Thren siiBen Worten bietet Sie Krsna stindig eine Art von Berauschung an, und
stets ist Sie bereit, Ihm jeglichen Wunsch zu erfiillen. Mit anderen Worten: Sie ist die Erfiillerin aller
Verlangen des Herrn, und somit besitzt Sie iibernatiirliche und ganz und gar ungewdhnliche
Eigenschaften. In der Govinda-lilamrta findet man hierzu einem sehr schonen Vers:

Wer erweckt Krsnas Zuneigung? Die Antwort lautet: Srimati Radhika. Und wer ist Krsna am
liebsten? Die Antwort lautet: Es ist ganz allein Srimati Radharani. Strahlendes Haar, trinengefiillte
Augen und Festigkeit der Brust - dies sind personliche Merkmale Srimati Radhikas. Sie besitzt alle
guten Qualitdten, und daher kann nur Sie, und niemand sonst, alle Wiinsche Krsnas erfiillen.

Sottabhama, eine der vortrefflichsten gopis, wetteifert zwar mit Srimati Radharani um Krsnas Gunst,
doch auch sie sehnt sich danach, es Radharani gleichzutun. Srimati Radharani ist in allem, was sie tut, so
kunstfertig, dal alle Méddchen von Vraja zu Ihr kommen, um von Ihr zu lernen. Sie ist so bezaubernd
schon, dal} sich selbst Laksmi, die Gliicksgottin, und Parvati, die Frau Sivas, wiinschen, wie Sie zu
werden. Selbst Arundhuti, die als die keuscheste Frau im Universum gilt, méchte von Radharani lernen,
was wirkliche Keuschheit ist. Die Vortrefflichkeit Ihrer zahllosen transzendentalen Eigenschaften ist so
einzigartig, daf} sie nicht einmal von Sii Krsna ermessen werden konnen, geschweige denn von einem
gewohnlichen Lebewesen.

Nachdem Sri Krsna Caitanya von Ramananda Raya iiber Srimati Radharanis und Krsnas
transzendentale Eigenschaften gehort hatte, wollte Er auch etwas iiber den Liebesaustausch zwischen
Radha und Krsna erfahren. Krsna wurde von Ramananda Raya als Dhira-lalita beschrieben, da Er Sich
stets mit Radharani an transzendentalen Liebesspielen erfreut. Unter Dhira-lalita versteht man jemanden,
der jugendlich, immer zu zwanglosen Scherzen aufgelegt und schlau ist und sich stets bemiiht, seine
Freundin zu erfreuen. Krsna vergniigt Sich stindig mit Radharani in den Hainen von Vrndavana in
lustvollen Liebestindeleien und geniel3t vollkommen Seine Neigung zur spirituellen Sexualitit.

Im Bhakti-rasamrta-sindhu heif3t es in einem sehr schonen Vers iiber die Liebesspiele von Radha und
Krsna: »Krsna sprach so unverbliimt und offen iiber sexuellen Freuden, daf3 Srimati Radhika nicht
anders konnte, als schamhaft Thre Augen schlieBen. Sogleich nahm Er die Gelegenheit wahr und malte
schnell einige Bilder auf Ihre Briiste, die den Freundinnen Radharanis spiter manchen Anlal zu
Scherzen gaben. Krsna ging stets solchen lustvollen Vergniigungen nach und erfreute Sich so Seiner
frithen Jugend.«

Nachdem Sri Caitanya diese Beschreibungen vernommen hatte, sagte Er: »Mein lieber Ramananda,
alles, was du iiber die transzendentalen Spiele von Radha und Krsna erklirt hast, trifft vollig zu, doch es
mul noch etwas geben, das du noch nicht erwéhnt hast. Bitte verschweige es Mir nicht!«

Ramananda Raya erwiderte Thm darauf: »Es féllt mir offen gesagt sehr schwer, etwas zu sagen, was
tiber all diese Themen hinausgeht, doch mir ist noch eine weitere Empfindung bekannt, die
»prema-vilasa« genannt wird. Ich will versuchen, Dir diese prema-vilasa zu beschreiben, doch bin ich
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mir nicht sicher, ob Du mit meinen Erkldrungen einverstanden sein wirst: Bei der
prema-vilasa-Erfahrung gibt es zwei emotionale Ereignisse, nimlich Trennung und Zusammentreffen.
Das transzendentale Trennungsgefiihl ist so heftig, da3 diese Emotion noch ekstatischer ist als das
Gefiihl beim Zusammentreffen.« Wie diese Beschreibung deutlich zeigt, hatte Ramananda Raya
tatsdchlich ein sehr hohes Verstidndnis von den iiberaus vertraulichen Beziehungen zwischen Radha und
Krsna, und so hatte er ein wunderbares Gedicht verfallt, das er dem Herrn nun vortrug:

»Bevor Sich die beiden Liebenden treffen, rufen Sie durch den Austausch Ihrer transzendentalen
LiebesduBerungen eine Gemiitsbewegung hervor, die »raga« (Anziehung) genannt wird. Hierzu sagte
Radharani einmal: »Die Anziehung und Zuneigung zwischen Uns hat nun ihren Hohepunkt erreicht und
kann nicht mehr groBer werden. Ganz gleich, wer oder was die Ursache ist - diese Zuneigung hat Uns
eins werden lassen. Nun da die Zeit der Trennung gekommen ist, kann Ich Mich nicht mehr daran
erinnern, wie diese Liebe zwischen Dir und Mir entstanden ist. Es gab keinen besonderen Anlaf} fiir
diese Zuneigung. - Die einzige Ursache war Unser Zusammentreffen und Unsere Blicke, mit denen Wir
Uns Unsere Gefiihle fiireinander mitteilten.« Dieser Austausch von Gefiihlen zwischen Radharani und
Krsna ist sehr schwer zu verstehen, solange man nicht die Ebene der absoluten spirituellen Reinheit
erreicht hat. Selbst diejenigen, die sich auf der Ebene der materiellen Reinheit befinden, konnen diesen
Austausch nicht begreifen. Man mufl also auch die materielle Reinheit transzendieren, um diese
spirituelle Liebe verstehen zu konnen, denn der Gefiihlsaustausch zwischen Radha und Krsna kann mit
nichts in der materiellen Welt verglichen werden. Selbst die groBiten weltlichen Philosophen sind au-
Berstande, in die Geheimnisse dieser transzendentalen Liebe einzudringen. Handlungen und Gefiihle in
der materiellen Welt werden entweder vom grobstofflichen Korper oder vom feinstofflichen Geist
genossen, doch der liebevolle Austausch zwischen Radha und Krsna befindet sich jenseits des
materiellen Sinnengenusses und der intellektuellen Spekulation. Diese ganz und gar transzendentale
Angelegenheit kann man ausschlieBlich mit gereinigten Sinnen verstehen, d. h. wenn man von allen
materiellen Illusionen frei geworden ist. Die Anhinger der Unpersonlichkeitslehre, die nichts von
spirituellen Sinnen wissen, konnen nur innerhalb der Grenzen ihrer materiellen Sinne denken und sind
daher vollig auBerstande, den spirituellen Austausch zwischen Radha und Krsna oder iiberhaupt
spirituell-sinnliches Tun zu begreifen. Menschen, die sich lediglich mit experimentellem Wissen
befassen, kennen nichts anderes, als ihre stumpfen materiellen Sinne zu befriedigen - sei es durch grobe
korperliche Tétigkeiten oder durch intellektuelle Spekulationen. Alles, was von Korper und Geist
geschaffen wird, ist unvollkommen und vergénglich. Spirituelle Handlungen dagegen sind vollkommen
und ewig freudvoll. Die reine Liebe auf der transzendentalen Ebene bildet die Vollkommenheit der
Reinheit, denn sie ist vollig frei von aller materieller Lust und daher ganz und gar spirituell. Die
Zuneigung zu materiellen Dingen ist verginglich und leidbringend, und deshalb ist die unreine
Sexualitdt in der materiellen Welt Illusion, doch in der spirituellen Welt gibt es solche Unzuldnglichkeit
nicht. Leid in der materiellen Welt bedeutet, bei dem Versuch, die Sinne zu befriedigen, enttduscht zu
werden, aber dieses Leid kann keinesfalls mit dem spirituellen Trennungsschmerz verglichen werden.
Eine Trennung in der transzendentalen Welt hat, im Gegensatz zu einer Trennung in der materiellen
Welt, nichts mit Unzuldnglichkeit oder Enttduschung zu tun.«

Als Ramananda geendet hatte, bestitigte Sri Caitanya, daB die spirituellen Trennungsgefiihle die
hochste Ebene des liebevollen Austausches bilden und sagte dann: »Nur durch deine Gnade konnte Ich
von dieser hochsten Stufe der transzendentalen Liebe erfahren, doch Ich weif3 auch, dafl man sich nicht
auf diese Ebene erheben kann, ohne spirituelle Vorgédnge zu praktizieren. Sei also bitte so giitig und
erkldre Mir, was Ich tun muf3, um auf diese transzendentale Stufe zu gelangen.«

Ramananda Raya antwortete: »Es wird mir kaum moglich sein, Dich diese Dinge zu lehren, da Du
schon alles weil3t, doch werde ich versuchen, das zu sagen, was Du von mir horen willst. Denn letztlich
geschieht alles nach Deinem Willen, gegen den sich niemand stellen kann. Es scheint zwar so, als
spriache ich zu Dir, doch in Wirklichkeit bist Du es, der aus Mir spricht, und somit bist Du sowohl der
Sprecher als auch der Zuhorer. Doch nun will ich ganz nach Deinem Willen iiber die Bemiihungen
reden, die man unternehmen muf}, um die hochste Ebene der Transzendenz zu erreichen.« Ramananda
Raya erklirte also: »Die transzendentalen Liebesangelegenheiten zwischen Radha und Krsna sind sehr
vertraulich. Sie konnen nicht einmal von den Gottgeweihten verstanden werden, die eine dienende, eine
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freundschaftliche oder eine elterliche Beziehung zum Hochsten Herrn haben. Dieses vertrauliche Thema
kann man nur auf der Ebene der gopis verstehen, denn die Liebesspiele von Radha und Krsna entstehen
aus ihren Empfindungen und Emotionen. Ohne die Gemeinschaft der Midchen von Vraja kann daher
niemand den transzendentalen Austausch zwischen Radha und Krsna verstehen. Mit anderen Worten:
Die vertraulichen Spiele von Radha und Krsna sind durch die Gnade der gopis moglich geworden, und
daher konnen diese Spiele auch nur durch die Gnade der gopis verstanden werden. Es ist also unbedingt
notwendig, ihrem Beispiel zu folgen. Erst wenn man dies verwirklicht, kann man in das Geheimnis der
vertraulichen Spiele von Radha und Krsna eindringen; eine andere Moglichkeit gibt es nicht. In der
Govinda-lilamrta wird dies wie folgt bestétigt: »Obwohl der gliickselige Austausch von Liebesgefiihlen
zwischen Radha und Krsna unendlich und unbegrenzt ist, kann er nur von den Miadchen in Vraja und
ihren Nachfolgern verstanden werden.« So wie niemand die unzihligen spirituellen Energien des Herrn
ohne dessen giitige Hilfe ergriinden kann, so kann auch niemand die transzendentalen
Liebesbeziehungen zwischen Radha und Krsna ohne die Gnade der Middchen von Vraja begreifen. Die
Gefidhrtinnen Radharanis werden nach Saktis (personliche Freundinnen) und mafijaris (nahestehende
Dienerinnen) unterschieden. Es ist sehr schwierig, das Verhalten der gopis gegeniiber Krsna zu erkléren,
denn sie haben nicht den Wunsch, mit Ihm personlich zusammenzusein oder Ihn zu genie3en, sondern
sind immer bemiiht, Radharani dabei zu helfen, Krsna zu erfreuen. Ihre Zuneigung fiir Krsna und
Radharani ist so rein, daB sie die groBte transzendentale Freude und Zufriedenheit erfahren, wenn sie
Radha und Krsna zusammen sehen. In der Govinda-lilamrta gibt es in diesem Zusammenhang einige
herrliche Verse, in denen es heifit: »Radharani gleicht einer Schlingpflanze, die den Baum Krsna mit
ihren Armen umféangt: Die Méddchen von Vraja, die Gefihrtinnen Radharanis, sind wie ihre Blitter und
Bliiten, und wenn die Pflanze den Baum umarmt, nehmen natiirlich auch die Blitter und Bliiten an der
Umarmung teil.« Wenn Radharani und Krsna also miteinander genielen, erfahren die Midchen von
Vraja dabei mehr Freude als Radharani Selbst. Und Radharant wiederum mag Thre Freundinnen so gern,
daB sie besondere Treffen zwischen ihnen und Krsna arrangiert, obwohl die gopis dies niemals erwarten.
Radharani versucht dann mit allen erdenklichen transzendentalen Kunstgriffen, Ihre Freundinnen mit
Krsna zusammenzubringen, und gelingt Thr dies, so freut Sie Sich mehr dariiber, als wenn Sie Selbst mit
dem Herrn zusammenkime. Und wenn Krsna Seinerseits sieht, dal3 Radharant und Ihre Gefihrtinnen
Seine Gesellschaft so sehr lieben, nimmt Seine Zufriedenheit mehr und mehr zu. Dieser Austausch von
Liebesbezeigungen hat nicht das geringste mit materieller Lust zu tun, doch weil diese reine, spirituelle
Liebe gewisse Ahnlichkeiten mit der Beziehung zwischen Mann und Frau in der materiellen Welt
aufweist, wird sie von den Gottgeweihten manchmal auch »transzendentale Lust« genannt.

Im Gautamiya-tantra werden die Treffen Radharanis mit Krsna und ihre Beziehung zu Ihm
folgendermallen erklirt: »Lust bedeutet, die eigenen Sinne befriedigen zu wollen, doch Radharani und
die gopts hegen nicht das geringste Verlangen nach personlicher Befriedigung. Thr einziger Wunsch ist
es, Krsna zu erfreuen.« Im S‘rimad—Bhdgavatam wird im 31. Kapitel des Zehnten Cantos das gleiche
bestitigt, wo die gopis sagen: »O lieber Krsna, nun wanderst du mit Deinen bloen Lotosfiilen, mit
denen Du manchmal unsere Briiste beriihrtest, durch den Wald. Wenn wir Deine Fiile auf unseren
Briisten fiihlten, dachten wir oft, sie seien viel zu hart fiir Deine zarten Ful3sohlen, doch nun streifst Du
im Wald umher und wirst dabei gewiB} iiber viele Steine und Dornen laufen miissen. Wir sind wirklich
sehr besorgt um Dich, und wenn wir daran denken, dal} Dir die spitzen Steine Schmerzen bereiten, leiden
wir grof3e Qualen, denn Du bist unser Leben und unsere Seele.« Diese Gefiihle der Mddchen von Vraja
zeugen von der hochsten Ebene des Krsna-Bewultseins, und jeder, der sich aufrichtig Krsna-Bewultsein
wiinscht, kann die gleiche Stufe erreichen wie die gopis.

Durch die stindige und gewissenhafte Ausiibung des hingebungsvollen Dienens kann man die gleiche
bedingungslose Hingabe erreichen wie die gopis. Die Zuneigung der gopis wird raganuga genannt, was
»bedingungslose Liebe zu Krsna« bedeutet, und jemand, der diese Stufe erreicht hat, ist nicht mehr an
die vedischen Regeln und Vorschriften gebunden.

Die Gottgeweihten in der transzendentalen Welt haben unterschiedliche personliche Beziehungen
zum Herrn: Raktaka und Bhadraka z. B. sind ebenso wie Sridama und Subala enge Freunde von Krsna,
und andere wie Nanda Maharaja und Mutter Yas$oda sind Seine Eltern. Wer in das hochste Reich Krsnas
zuriickkehren will, sollte sich einen dieser transzendentalen Diener zum Vorbild nehmen und sich so mit
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Entschlossenheit im hingebungsvollen Dienen beschiftigen. Auf diese Weise wird er ohne Zweifel das
hochste Ziel, namlich transzendentale Liebe zu Krsna, erreichen. Mit anderen Worten: Jeder
Gottgeweihte, der dem Beispiel eines dieser ewigen Diener folgt, kann, nachdem er so die
Vollkommenheit erlangt hat, die gleiche Position wie sein Vorbild einnehmen.

Die Weisen von Dundakaranya z. B., die in den Upanisaden, im Bhagavatam und in der sruti erwihnt
werden, strebten danach, die gleiche Stufe wie die gopis zu erreichen und folgten daher ihrem Beispiel.
Im Srimad-Bhagavatam wird dies im 86. Kapitel des Zehnten Cantos bestiitigt: Viele Weise praktizieren
pranayama, d. h., sie versetzen sich in Trance, indem sie Atmung, Sinne und Gedanken durch
mystischen yoga unter Kontrolle bringen, und versuchen auf diese Weise, in das Brahman einzugehen
oder mit dem Hochsten eins zu werden. Doch die unbelehrbaren Atheisten, die die Existenz Gottes
bekdmpfen, konnen auch ohne diese Anstrengungen das gleiche Ziel erreichen, denn wenn sie von einer
Inkarnation des Hochsten Personlichen Gottes getdtet werden, gehen auch sie in das Brahman ein oder
werden eins mit der Energie des Hochsten Herrn. Die Midchen von Vrndavana jedoch verehren Sri
Krsna mit Liebe und Hingabe, da sie von IThm wie von einer Schlange gebissen wurden. Krsna wird mit
einer Schlange verglichen, weil Seine Gestalt dreifach geschwungen ist, und Sein liebevoller Bif3, der die
gopis mit transzendentaler Hingabe zu Ihm erfiillte, gilt als die grote Segnung. Liebe zu Krsna bildet
die hochste Stufe der Vollkommenbheit, und daher befinden sich die gopis in einer viel besseren Lage, als
die mystischen yogis und die Mayavadis, die in das unpersonliche Brahman, die leuchtende
Ausstrahlung Krsnas, eingehen wollen. Aus diesem Grund folgten die Weisen von Dundakaranya dem
Beispiel der Middchen von Vraja. Um auf ihre Stufe zu gelangen ist es ndmlich unbedingt notwendig,
seine Handlungsweise nach den Prinzipien auszurichten, die die gopis durch ihr Verhalten festlegten. Im
S‘rimad—Bhdgavatam heifit es dazu im 9. Kapitel des Zehnten Cantos: »S1i Krsna, der Sohn Yasodas,
kann nicht von Menschen erreicht werden, die ihren eigenen Spekulationen nachhingen. Die
Gottgeweihten jedoch, die Thm hingegeben und mit Liebe dienen, konnen mit Leichtigkeit zu Thm
gelangen.« Leider gibt es in Indien einige Sekten von Pseudo-Gottgeweihten, die von sich behaupten,
Nachfolger SrT Caitanya Mahaprabhus zu sein, und die sich wie die gopis kleiden. Solche Maskeraden,
die niedrigen Motiven entspringen, werden von wirklichen Gottgeweihten niemals gebilligt, denn das
Verkleiden des duBleren, materiellen Korpers ist ein Zeichen von Verblendung, die ihre Ursache in der
falschen Vorstellung hat, der Korper sei mit dem Selbst (der Seele) identisch. Die besagten
Pseudo-Gottgeweihten glauben, die spirituellen Korper von Krsna, Radharani und den gopis seien von
materieller Natur, doch das ist ein Irrtum. - Alles in der transzendentalen Welt ist sac-cid-ananda, ewig,
voller Erkenntnis und voller Gliickseligkeit. Folglich sind auch die Korper der gopis, ihre Gewinder, ihr
Schmuck und ihr Tun ganz und gar spirituell, d. h., sie haben nichts mit der materiellen Welt zu tun. Die
Midchen von Vrndavana sind auch nicht zur Freude gewohnlicher Sterblicher bestimmt; vielmehr ist es
ihre Bestimmung, die Zuneigung des Hochsten, Alles-Anziehenden auf sich zu lenken. »Krsna« bedeutet
»der Alles-Anziehende«, aber die Middchen von Vraja sind sogar fiir Krsna anziehend, und daher konnen
sie natiirlich nicht zur materiellen Welt gehoren.

Wer aber die falsche Auffassung vertritt, der materielle Korper sei ebenso vollkommen wie der
spirituelle Korper, und ihn als transzendental verehrt, indem er die gopis nachahmt, bekennt sich damit
indirekt zur Mayavada-Philosophie. Die Anhinger der Unpersonlichkeitslehre empfehlen einen
Verehrungsvorgang, der allgemein als »ahar grahapasana« bekannt ist; dabei wird der eigene Korper
als das Hochste verehrt. Mit dieser Absicht verkleiden sich die Mayavadis manchmal auch als gopis.
Solche Pseudo-Transzendentalisten konnen jedoch nicht als Gottgeweihte angesehen werden.

Srila Jiva Gosvami, der als direkter Schiiler Sri Caitanya Mahaprabhus der authentischste dcarya der
Gaudiya-sampradaya ist, hat solches Nachahmen zu Recht aufs Schirfste verurteilt, denn wenn man
eine echte transzendentale Verwirklichung erfahren will, muf3 man zwar dem Beispiel der Gefihrten des
Herrn folgen, doch darf man nicht versuchen, sie zu imitieren. Die autorisierten Prinzipien der Vaisnavas
empfehlen also, dal man sich einen bestimmten Gottgeweihten zum Vorbild nimmt und ihm nachfolgt,
doch zugleich warnen sie auch eindringlich davor, sich selbst fiir einen dieser vertrauten Gefihrten Sii
Krsnas zu halten.

Sri Ramananda Raya riet daher, die Geisteshaltung der Midchen von Vraja anzunechmen. Im
Caitanya-caritamrta wird ebenfalls unmiflverstindlich gesagt, da man zwar die Empfindungen der
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gopis entwickeln soll, da} es aber keinen Sinn hat, ihr AuBeres zu imitieren. Es ist vollig unsinnig, nur
seine Kleider zu wechseln; man sollte vielmehr stindig {iber die Spiele von Radha und Krsna in der
transzendentalen Welt meditieren, d. h. vierundzwanzig Stunden am Tag an das Géttliche Paar denken,
und Thnen nach bestem Vermogen dienen. Diese Haltung entspricht der eines Gottgeweihten, der sich
stindig bemiiht, dem Beispiel der Gefdhrtinnen Radharanis zu folgen. Tut er dies mit Vertrauen und
Entschlossenheit, kann er letzten Endes die Vollkommenheit erreichen und nach Goloka Vrndavana,
dem transzendentalen Reich Sri Krsnas, gelangen. Diese Haltung, dem Beispiel der gopis zu folgen, wird
als siddha-deha bezeichnet. Siddha-deha bezieht sich auf den reinen spirituellen Korper, der sich jenseits
der Sinne, des Geistes und der Intelligenz befindet, d. h. die reine Seele. Der spirituelle Korper ist eigens
dazu bestimmt, dem Herrn zu dienen. Niemand kann Krsna als Gefihrte dienen, ohne Seine spirituelle,
reine Identitdt wiedergewonnen zu haben. Diese ist vollig frei von allen materiellen Verunreinigungen.
In der Bhagavad-gita wird festgestellt, dal die bedingte Seele nur durch Thr materiell-verunreinigtes
BewuBtsein gezwungen ist, von Korper zu Korper zu wandern. Wenn sie zur Zeit des Todes an etwas
Materielles denkt, wird sie in einen dementsprechenden materiellen Korper gesetzt, doch wenn sie ihre
reine spirituelle Identitit wiedererlangt hat und beim Tod an die spirituellen, liebevollen Dienste denkt,
die sie wihrend ihres Lebens dem Hochsten Herrn dargebracht hat, wird sie in die spirituelle Welt
erhoben, um sich dort Krsnas Gefihrten anzuschlieen. Mit anderen Worten: Um in das transzendentale
Reich gelangen zu kénnen, mufl man stindig iiber Krsna und Seine Gefihrten meditieren. Doch niemand
kann nur noch iiber Krsna und Seine Geweihten im spirituellen Reich meditieren, d. h. stets in Gedanken
in sie versunken sein, ohne sich seiner reinen spirituellen Identitit bewul3t zu sein. Daher sagte
Ramananda Raya, da} jemand, der seine siddha-deha noch nicht wiedergewonnen habe, auch kein
Gefihrte der gopis werden oder dem Hochsten Personlichen Gott Krsna und Seiner ewigen Gespielin
Radharani direkt dienen konne. Um diese Aussage zu belegen, zitierte er folgenden Vers aus dem
Srimad-Bhagavatam, der im 47. Kapitel des Zehnten Cantos steht: »Weder die Gliicksgottin Laksmi,
noch die Feen des himmlischen Konigreiches sind so gesegnet wie die Mddchen von Vrajabhiimi, ganz
zu schweigen also von anderen.«

Si Caitanya freute Sich sehr, als Er diese Worte von Ramananda Raya horte, und umarmte ihn. Dann
begannen beide aus transzendentaler Erkenntnis vor Ekstase zu weinen, und die ganze Nacht hindurch
sprachen sie noch iiber die transzendentalen Spiele von Radharani und Krsna. Am Morgen trennten sie
sich schlieBlich, und Ramananda Raya kehrte zu seiner Residenz zuriick, wéihrend der Herr an den Fluf3
hinunterging und Sein Bad nahm.

Bei ihrem Abschied fiel Ramananda Raya Sii Caitanya zu Fiiien und betete: »Mein lieber Herr, Du
bist zu mir gegkommen, um mich aus dem Sumpf der Unwissenheit zu befreien, und so mochte ich Dich
bitten, wenigstens noch zehn Tage hier zu verweilen und meinen Geist von aller materiellen Unreinheit
zu befreien, denn aufler Dir gibt es niemanden, der transzendentale Liebe zu Gott verschenkt.« Der Herr
entgegnete: »Ich bin in Wirklichkeit nur deshalb hierher gekommen, weil ich Mich durch deine
Schilderungen der transzendentalen Spiele von Radha und Krsna ldutern lassen wollte. Ich schitze Mich
tiberaus gliicklich, dich getroffen zu haben, denn du bist der Einzige, der Einblick in solche vertraulichen
Themen gewihren kann. Ich kenne niemanden auller dir, der den vertrauten Liebesaustausch zwischen
Radha und Krsna verstanden hat. Du bittest Mich, zehn Tage lang hierzubleiben, doch Ich mochte am
liebsten den Rest Meines Lebens mit dir verbringen. Bitte komm daher nach Jagannatha Puri, so da3 wir
bis an das Ende Meines Lebens zusammenbleiben kénnen und Ich die Gelegenheit habe, in Meinen
letzten Tagen ein Verstdndnis von Radha und Krsna zu entwickeln.«
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32. KAPITEL

SchlufBifolgerung

Ramananda Raya suchte den Herrn am Abend des nédchsten Tages erneut auf, um weiter mit IThm tiber
die transzendentale Beziehung zwischen Radha und Krsna zu sprechen. Im Verlauf des Gesprichs fragte
ihn Sii Caitanya: »Was ist die hochste Form der Erziehung?« Ramananda antwortete: »Die Wissenschaft
von Krsna ist die hochste und beste Erziehung.« Materielle Erziehung bedeutet zu lernen, wie man seine
Sinne am besten befriedigen kann, doch durch spirituelle Erziehung lernt man die Wissenschaft von
Krsna und wie man Ihn erfreut. Im Srz‘mad—Bhdgavatam (Vierter Canto, 29. Kapitel, 47. Vers) wird
gesagt, daB3 das Tun, das den Hochsten Personlichen Gott zufriedenstellt, die hochste Form des Tuns ist,
und da3 das Wissen, das einen Menschen vollig Krsna-bewuf3t macht, das hochste Wissen darstellt.

Als Prahlada Maharaja seine Schulkameraden iiber den Sinn des Lebens belehrte, erklérte er ihnen,
daf} das hochste spirituelle Wissen darin bestehe, iiber den Herrn zu héren und zu chanten, sich an Thn zu
erinnern, IThn zu verehren, zu IThm zu beten, Ihm zu dienen, Freundschaft mit Thm zu schliefen und Thm
alles zu opfern.

Als nichstes fragte Sri Caitanya: »Was ist der hochste MaBstab fiir Ruhm?« Ramananda Raya
antwortete, ohne zu zdgern: »Wenn ein Mensch fiir sein Krsna-BewuBtsein beriihmt ist, ist er der
beriihmteste Mensch der Welt.« Mit anderen Worten: Wenn jemand vollig Krsna-bewuft ist, kennt sein
Ruhm keine Grenzen. - Der Ruhm eines Gottgeweihten ist unverginglich.

In der materiellen Welt strebt jeder Mensch nach drei Dingen: 1) Er mochte seinen Namen verewigen
2) er mochte, da3 sein Ruhm iiber die ganze Welt verbreitet wird, und 3) er mochte aus seinem Tun
Profit schlagen. Doch niemand ist sich dessen bewuf}t, da} sich ein guter Name, Ruhm und materieller
Reichtum nur auf den verginglichen Korper beziehen und vergehen, wenn der Korper stirbt. Nur
aufgrund von Unwissenheit jagt jeder hinter diesen Trugbildern her. Jemand, der wegen materieller
Kriterien beriihmt ist oder als ein philosophisch hochstehender Mensch bekannt wird, ohne etwas vom
Hochsten Spirituellen Wesen, S Visnu, zu wissen, verdient kein Lob. Man ist erst dann wirklich
beriihmt, wenn man Krsna-bewulft ist.

Im Srimad-Bhagavatam werden zwdlf wirklich beriihmte Personlichkeiten genannt, von denen jeder
eine Autoritdt im hingebungsvollen Dienen ist: Brahma, Narada, Siva, Kapila, Manu, Prahlada, Janaka,
Bhisma, Sukadeva Gosvami, Bali Maharaja, Yamardja und die vier Kumaras. Diese Personlichkeiten
sind alle groBBe Gottgeweihte, und deshalb spricht man ewiglich von ihnen.

Im Garuda Purana findet man folgenden Vers: »Im Zeitalter des Kali wird so selten jemand ein
Gottgeweihter, daB jemand eher ein Halbgott wie Brahma oder Siva wird als ein Geweihter des Herrn.
Wie riihmenswert ist also jemand, der sich dem Herrn hingibt!« Maharaja Yudhisthira sagte in diesem
Zusammenhang: »Wenn jemand nach vielen Geburten zu der Erkenntnis kommt, da3 er der ewige
Diener Vasudevas ist, erlangt er wirklichen Ruhm und die Fihigkeit, jeden von der Illusion zu befreien.«
Die Bhagavad-gita erklirt hierzu: »Jeder, der einsieht, da3 Vasudeva alles ist, und sich Ihm hingibt, muf}
als weise angesehen werden. (Bg. 7.19) Im Agni-Purana gibt es einen Vers mit folgender Aussage: »Die
Geweihten des Hochsten Herrn erwartet Befreiung und ein transzendentales Leben.« Im Brhan-Naradiya
Purana wird gesagt: »Selbst so groe Personlichkeiten wie Brahma und andere bekannte Halbgotter
konnen nicht ermessen, wie wertvoll ein Geweihter des Hochsten Personlichen Gottes ist.« Und im
Garuda Purana heiflt es: »Unter vielen Tausenden von brahmanas gibt es vielleicht einen, der dafiir
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beriihmt ist, sehr erfahren in der Durchfiihrung von Opferzeremonien zu sein; unter Tausenden solcher
brahmanas mag einer sein, der alle anderen an Ruhm {ibertrifft, weil er sich sehr gut im Vedanta-sitra
auskennt; von all diesen Vedanta-Gelehrten ist ein Geweihter Sri Visnus am rithmenswertesten, und von
vielen solcher Gottgeweihten kann nur derjenige, der stetig ist und sich durch nichts beirren 14t, in das
Reich Gottes, d. h. in die transzendentale Welt gelangen.« Im Srimad-Bhagavatam wird im 13. Kapitel
des Dritten Cantos gesagt, dall es zwar viele Gelehrte gibt, die eingehend die Veden studieren, daf} aber
jemand, der stindig in seinem Herzen an den Hochsten Personlichen Gott denkt, weit fortgeschrittener
ist als der Beste von ihnen. In der Narayaniya heiflt es, dal} selbst ein Brahma, der kein Geweihter des
Herrn ist, keine Bedeutung hat, wohingegen selbst die kleinste Ameise beriihmt ist, wenn sie ihr Leben
Gott geweiht hat.

Sri Caitanya stellte Ramananda Raya daraufhin die nichste Frage: »Was ist das hochste Gut?«
Ramananda Raya erwiderte: »Wenn jemand Liebe fiir Radha und Krsna empfindet, so kann er den
wertvollsten Juwel sein eigen nennen. Wer jedoch am Genuf} der materiellen Sinne oder am materiellen
Besitz haftet, hat niemals Zugang zu diesem Schatz. Wer Krsna-bewulit wird, d. h. auf die spirituelle
Ebene erhoben wird, kann verstehen, dal es nichts Kostbareres gibt, als die Liebe zu Radha und Krsna.«
Im Srimad-Bhagavatam wird beschrieben, wie Dhruva Maharaja nach dem Hochsten Herrn suchte, um
Ihn um das Konigreich seines Vaters zu bitten; doch als Sich Krsna ihm schlieBlich offenbarte, sagte er:
»Lieber Herr, da ich Dich nun vor mir sehe, bin ich vollig zufrieden und begehre nichts mehr.« Auch in
der Bhagavad-gita wird gesagt, da} jemand, der beim Hochsten Personlichen Gott Zuflucht sucht und
die hochste Stufe der Liebe zu Gott erreicht, nichts mehr begehrt. Obwohl solche reinen Geweihten alles
vom Hochsten Personlichen Gott erhalten konnen, bitten sie Ihn niemals um irgendetwas.

Als Sri Caitanya Ramananda Raya nach dem leidvollsten Zustand fragte, antwortete Thm dieser:
»Keine Gemeinschaft mit reinen Gottgeweihten zu haben ist das Schmerzlichste, was es gibt.« Mit
anderen Worten: Dort wo keine Gottgeweihten sind, wird das Zusammenleben mit anderen Menschen
zur Holle. Im Srimad-Bhagavatam wird im 30. Kapitel des Dritten Cantos erklirt, daB jemand zu
bedauern ist, der nur mit Gesellschaft, Freunden und Familie - also ohne Krsna-Bewuftsein und ohne
Gottgeweihte - gliicklich zu werden versucht.

Sri Caitanyas nichste Frage lautete: »Welche von den vielen sogenannten befreiten Seelen sind nun
wirklich befreit?« Ramananda erwiderte, da} diejenigen, die von transzendentaler Liebe zu Radha und
Krsna erfiillt seien, als die Besten unter den befreiten Seelen angesehen werden miil3ten. Im Fiinften
Canto des Srimad-Bhagavatam wird gesagt, daB die Gemeinschaft mit reinen Gottgeweihten noch
erstrebenswerter ist als das Leben selbst, und da man ohne die Gottgeweihten nicht einmal eine
Sekunde lang gliicklich sein kann. Weiterhin heif3t es im 6. Kapitel des Sechsten Cantos: »Ein Geweihter
Narayanas ist so selten, da3 man grofles Gliick hat, wenn man unter Millionen und Abermillionen von
Menschen einen findet.«

Caitanya Mahaprabhu fragte dann: »Es gibt viele beriihmte Lieder, doch welches hiltst du fiir das
beste?« Ramananda Raya antwortete: »Ein Lied, das die Spiele von Radha und Krsna beschreibt, ist
unvergleichlich. Fiir die bedingte Seele ist Sexualitéit das ein und alles, und so haben fast alle weltlichen
Dichtungen die Liebe zwischen Mann und Frau zum Thema. Weil sich die Menschen so sehr zu solcher
Literatur hingezogen fiihlen, erscheint Krsna in der materiellen Welt und offenbart Seine liebevollen
transzendentalen Spiele mit den gopis. Es gibt eine Vielzahl literarischer Werke iiber Seine Spiele mit
den gopis, und jeder, der sich in diese Erzdhlungen vertieft, kann einen Geschmack davon bekommen,
was wirkliches Gliick bedeutet. Im Srimad-Bhagavatam wird im 33. Kapitel des Zehnten Cantos gesagt,
daB} der Herr Seine Spiele in Vrndavana offenbarte, um uns zu zeigen, wie man wirklich mit Thm im
transzendentalen Dasein zusammenlebt. Jeder intelligente Mensch, der sich bemiiht, die Spiele von
Radha und Krsna zu verstehen, ist wirklich gliicklich zu nennen, denn die Lieder und Geschichten, die
von diesen Spielen berichten, sind von hochster transzendentaler Qualitét.

Die nichste Frage Sii Caitanyas lautete: »Was ist am segensreichsten in dieser Welt - was ist das
gliicklichste Ereignis?« Ramananda erklirte, dafl nichts so segensreich sei, wie die Gesellschaft von
reinen Gottgeweihten, und dafl einem nichts Besseres widerfahren konne, als die Begegnung mit einem
reinen Geweihten des Herrn.
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Dann fragte der Herr: »Woran sollte man stindig denken?« Ramananda gab zur Antwort, da} man
sich in Gedanken stindig mit Krsnas Spielen beschiftigen sollte. Es gibt unzdhlige solcher
transzendentalen Spiele, die groBtenteils in den vedischen Schriften beschrieben werden, und sich
unentwegt an diese Spiele zu erinnern bedeutet die hochste Ekstase. Im Srimad-Bhagavatam bestitigt
Sukadeva Gosvami im 2. Kapitel des Zweiten Cantos, dal man stets an den Hochsten Personlichen Gott
denken soll, was bedeutet, auch stindig Seinen Namen, Seinen Ruhm und Seine Herrlichkeit zu horen
und zu chanten.

Sri Caitanya fragte weiter: »Was ist die beste Art der Meditation?« Ramananda antwortete: »Stindig
iiber die LotosfiiBe von Radha und Krsna zu meditieren ist zweifellos die Vollkommenheit der
Meditation. Das Srimad-Bhagavatam bestitigt diese Aussage im 2. Kapitel des Ersten Cantos, wo es
heift: »Es ist ganz allein der Hochste Personliche Gott, der Beschiitzer der Ihm Hingegebenen, dessen
Narben wir stindig chanten, iiber den wir immer meditieren, und den wir unentwegt verehren sollen.

Sri Caitanya fragte als nichstes: »Wo soll ein Mensch leben, der alle materiellen Freuden aufgegeben
hat?« Ramananda Raya antwortete: »Er soll in Vrndavana leben, wo Krsna Seine transzendentalen
Spiele offenbarte.«

Im Srimad-Bhagavatam sagt Uddhava im 14. Kapitel des Zehnten Cantos etwas Ahnliches: »Es ist
das beste, in Vrndavana zu leben- und wenn auch nur als Grashalm oder Kéifer-, denn Krsna verldf3t
Vrndavana niemals, und bei Thm weilen die gopis und verehren den Hochsten Herrn, der das endgiiltige
Ziel allen vedischen Wissens ist.«

Sri Caitanyas nichste Frage lautete: »Woriiber soll man horen?« »Uber die transzendentalen Spiele
von Radha und Krsna« erwiderte Ramananda Raya. »Wenn man von der richtigen Quelle iiber diese
Spiele hort, wird man mit Sicherheit befreit.« Doch manchmal geschieht es, da einige Menschen nicht
von einer selbstverwirklichten Seele horen und daher in die Irre gefiihrt werden. Im Srimad-Bhagavatam
wird im 30. Kapitel des Zehnten Cantos gesagt, daf} jeder, der von Krsnas Spielen mit den gopis hort, die
hochste Stufe des hingebungsvollen Dienens erreicht und von der materiellen Lust befreit wird, die in
den Herzen aller bedingten Seelen brennt. Mit anderen Worten: Wenn man {iiber die transzendentalen
Spiele von Radha und Krsna hort, wird man als erstes frei von materieller Lust. Bei wem dies nicht
eintritt, der sollte nicht weiter von diesen vertraulichen Spielen horen. Solange wir nicht von der
richtigen Quelle horen, erhalten wir mit Sicherheit eine falsche Darstellung der Spiele von Radha und
Krsna, so da} wir sie unweigerlich auf die Ebene gewohnlicher Beziehungen zwischen Mann und Frau
herabziehen.

Als Sri Caitanya daraufhin fragte, was das eigentliche Ziel aller Verehrung sei, antwortete
Ramananda Raya sogleich: » Es ist das transzendentale Paar Sii Sii Radha und Krsna!«

Es gibt viele Objekte, die verehrt werden, wie z. B. das brahmajyoti, das die Anhidnger der
Unpersonlichkeitsphilosophie anstreben. Als Ergebnis ihrer Verehrung werden sie jedoch jeglicher
Aktivitdt beraubt und im néchsten Leben gezwungen, in den Korper eines Baumes oder eines anderen
sich nicht bewegenden Lebewesens einzugehen. Diejenigen, die das »Nichts« verehren, erwartet das
gleiche Schicksal. Und wer nach bhukti (materiellem Genuf3) strebt und die Halbgotter verehrt, gelangt
zu den hoheren Planeten, wo er in einem himmlischen Korper materielle Freuden genief3en kann.

Sri Caitanya fragte dann: »Welches Schicksal erwartet die nach materiellem Gliick Strebenden, und
was geschieht mit denen, die von der materiellen Bedingtheit befreit werden wollen?« Ramananda Raya
entgegnete: »Die einen gehen zu den Planeten der Halbgotter und haben dort Teil an himmlischen
Freuden; die anderen werden inaktiv wie die Bdume.« Er sagte weiter: »Die ungliicklichen, in
Spekulationen verlorenen Unpersonlichkeitsphilosophen, die keinen Geschmack am Krsna-BewuBtsein
oder am spirituellen Leben finden, sind wie Krihen, denen es groBes Vergniigen bereitet, die bittere
margosa-Frucht zu fressen, wohingegen die Gottgeweihten, die Radha und Krsna iiber alles lieben,
Kuckucken gleichen, die sich am kostlichen Samen der Mango erfreuen.« Ramananda Raya gab dieses
Beispiel, weil die Geweihten von Radha und Krsna die gliicklichsten Menschen der Welt sind.
Intellektuelle Spekulationen, die mit der bitteren margosa-Frucht verglichen werden, sind vollig
ungenieBbar, und nur krihengleiche Philosophen beschiftigen sich mit ihnen. Mango-Samen dagegen
sind sehr kostlich, und daher verglich Ramananda die Gottgeweihten, die Radha und Krsna in
transzendentaler Liebe dienen, mit Kuckucken, die sich an Mango-Samen erfreuen.
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Ramananda Raya und Caitanya Mahaprabhu sprachen die ganze Nacht hindurch miteinander;
manchmal sprangen sie auf und begannen zu singen und zu tanzen, und dann wieder safen sie einfach
nur da und weinten in Ekstase. Als schlieBlich der Tag anbrach, kehrte Ramananda Raya zu seinem
Palast zuriick. Schon am gleichen Abend jedoch suchte er den Herrn erneut auf, und nachdem sie einige
Zeit iiber Krsna gesprochen hatten, fiel er Sii Caitanya zu FiiBen und betete: »Lieber Herr, Du bist sehr
giitig, da Du mir die Wissenschaft von Radha und Krsna, Ihre liebevollen Spiele beim rasa-Tanz und
Ihre anderen transzendentalen Aktivititen offenbart hast. - Ich hitte niemals gedacht, dall es mir einmal
moglich sein wiirde, iiber diese Dinge zu sprechen. Doch in Deiner Barmherzigkeit warst Du so giitig,
mich zu erleuchten, wie einst Brahma, dem Du das vedische Wissen verkiindetest.« Brahma wurde von
Krsna durch das Herz erleuchtet, denn auf diese Weise erteilt Krsna als die Uberseele Unterweisungen.
Man kann Thn zwar nicht mit den groben materiellen Sinnen wahrnehmen, doch spricht Er, wie in der
Bhagavad-gita erklart wird, von innen her, aus dem Herzen, mit dem Gottgeweihten. Jedem, der sich
aufrichtig und mit Entschlossenheit im hingebungsvollen Dienen beschiftigt, gibt der Herr von innen her
Anweisungen, und leitet ihn auf solche Weise, dal er schlieBlich das hochste Ziel des Lebens erreicht.
Als Brahma geboren wurde, gab es niemanden aufler dem Herrn, der ihm Unterweisungen geben konnte.
Die vedischen Schriften erkldren daher, dafl der Hochste Personliche Gott Brahma durch das Herz mit
dem vedischen Wissen erleuchtete. Sukadeva Gosvami bestitigt diese Tatsache im Srimad-Bhagavatam
(Zweiter Canto, 4. Kapitel), wo er sagt, da3 der Hochste Herr den Gayatri-mantra zum ersten Mal dem
Herzen Brahmas offenbarte. Im selben Kapitel bringt Sukadeva Gosvami dem Herrn auch Gebete dar, in
denen er Thn bittet, ihn die rechten Worte finden zu lassen, um Maharaja Pariksit das Srimad-
Bhagavatam vorzutragen.

Der 1. Vers im Ersten Canto des S‘rimad—Bhdgavatam beschreibt Sri Krsna, den Sohn Vasudevas, als
die Hochste Absolute Wahrheit. Srila Vyasadeva, der Autor des Bhagavatam, sagt dort: »Ich bringe
Vasudeva, dem Hochsten Personlichen Gott, der die Ursache, der Erhalter und der Zerstorer der
kosmischen Schopfung ist, meine respektvollen Ehrerbietungen dar.« Wenn wir ernsthaft versuchen, die
Hochste Wahrheit zu verstehen, werden wir erkennen, dafl der Hochste Sich sowohl direkt wie auch
indirekt iiber alles bewuft ist. Er ist die hochste Personlichkeit, die vollig unabhéngig ist, und Er allein
war es, der Brahma als Uberseele erleuchtete. Selbst die groBten Gelehrten geraten bei dem Versuch, den
Herrn zu erfassen, in Verwirrung, denn die gesamte kosmische Manifestation ruht in Thm. Obwohl die
materielle Welt nur eine zeitweilige Schopfung aus Erde, Wasser, Feuer, Luft usw. ist, scheint sie durch
Seinen Willen Wirklichkeit zu sein. Er allein ist es, in dem nicht nur die spirituelle Welt, sondern auch
die materielle Manifestation und die Lebewesen - alles Existierende - ruhen. Daher ist Er die Hochste
Wahrheit.

Als die Nacht schon weit fortgeschritten war, hielt Ramananda Raya plétzlich inne und sagte: »Lieber
Herr, erst sah ich Dich als sannyasi, dann als Kuhhirtenjunge, und nun sehe ich sogar eine goldene
Puppe vor Dir, die Deine Haut golden erscheinen 146t. Aber zur gleichen Zeit behiltst Du auch die
schwirzliche Hautfarbe des Hirten. Wiirdest Du mir bitte erklidren, wie diese Phinomene zu verstehen
sind?« Sii Caitanya wich dieser Frage jedoch aus und erklirte nur: »Es ist ein Merkmal der weit
fortgeschrittenen Gottgeweihten, Krsna in allem zu sehen. Mit anderen Worten: Sie sehen nie die duflere
Hiille, sondern immer nur Krsna.« Dies wird auch im Srimad-Bhagavatam im 2. Kapitel des Elften
Cantos bestitigt, wo es heilit: »Ein Mensch, der im hingebungsvollen Dienen weit fortgeschritten ist,
sieht Krsna, die Seele aller Seelen, iiberall.« Einem dhnlichen Vers begegnet man im 35. Kapitel des
Zehnten Cantos: »Alle Striucher und Biume von Vrndavana, die voller Bliiten und Friichte hingen,
verneigten sich in ekstatischer Liebe vor Krsna, der Seele ihrer Seelen.« S Caitanya sagte also: »Weil
du bereits die hochste Stufe der Gotteserkenntnis erreicht hast, sichst du Radha und Krsna in allem.«

Doch Ramananda wollte sich nicht mit Si Caitanyas Antwort zufrieden geben und entgegnete Thm:
»Lieber Herr, bitte versuche nicht, Dich zu verstecken. Ich weif3, dafl Du die Hautfarbe und das Gemiit
Srimati Radharanis angenommen hast, um Dich Selbst mit Thren Augen zu sehen und Dich auf diese
Weise zu verstehen. Das ist der Hauptgrund fiir Dein Erscheinen; doch gleichzeitig verschenkst Du an
die ganze Welt reine Liebe zu Krsna, und so bist Du auch zu mir gekommen, um mich zu befreien. Ich
flehe Dich daher instindig an, nicht zu versuchen, mich zu tduschen.«
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Als Sri Caitanya diese Worte horte, war Er so erfreut, da3 Er Ramananda Raya lichelnd Seine
wirkliche Form zeigte, in der Sich Srimati Radharani und Sri Krsna vereinigt hatten. Mit anderen
Worten: Der Herr erweiterte Sich vor den Augen Seines Geweihten in zwei Formen, nimlich Radha und
Krsna, die nach einiger Zeit wieder eins wurden. Diese Offenbarung, die Ramananda Raya als erstem
gezeigt wurde, ist ein eindeutiger Beweis dafiir, daf SiT Caitanya Krsna Selbst ist, der das Wesen Srimati
Radharanis annahm. Wer so gliicklich ist, S Caitanyas Erscheinen und die Spiele von Radha und Krsna
in Vrndavana als gleichbedeutend zu verstehen, kann durch die Gnade Riipa Gosvamis die wirkliche
Identitit St Krsna Caitanya Mahaprabhus erkennen.

Sowie Ramananda Raya diese einzigartige Gestalt erblickte, fiel er ohnméchtig zu Boden. Doch der
Herr erweckte ihn sogleich wieder, indem Er ihn einfach beriihrte. Als Ramananda zu sich gekommen
war, bemerkte er zu seiner Uberraschung, daf Sii Caitanya nun wieder im Gewand des Bettelmdnchs vor
ihm stand. Der Herr umarmte ihn und sagte dann, nachdem sich Ramananda Raya etwas beruhigt hatte:
»Niemandem aufler dir habe Ich Mich bis jetzt in dieser Gestalt offenbart. Du weilit, warum Ich
erschienen bin, und deshalb hattest du das Recht, auch diesen Aspekt Meiner Personlichkeit zu sehen.
Mein lieber Ramananda, Ich bin der gleiche Krsna, der auch als der Sohn Nanda Maharajas bekannt ist.
Du muBt wissen, da3 Ich durch die Verbindung mit Srimati Radharani, die niemand auller Mir je
beriihrte, als Gaura Purusa erschienen bin. Sie hat Mich mit Threr Ausstrahlung, Ihren Worten und Thren
Gedanken beeinfluf3t, so dafl Ich nun versuche, den transzendentalen Geschmack der Liebe, die Sie fiir
Mich empfindet, zu kosten.«

Es ist also ein groBer Fehler, Sii Krsna Caitanya von Krsna zu trennen. Krsna wie auch S Caitanya
ist der Urspriingliche Hochste Personliche Gott. In Seiner Form als Sii Krsna ist Er der Hochste
GenieBende, und in Seiner Form als Sri Caitanya ist Er der Hochste Genossene. Niemand kann
anziehender sein als Sri Krsna, und aufler Thm kann sich niemand am Inbegriff aller Hingabe, Srimati
Radharani, erfreuen. Selbst Seinen direkten Erweiterungen fehlt diese Eigenschaft. In der
Govinda-Beschreibung des Caitanya-caritamrta wird gesagt, daB Srimati Radharani die Einzige ist, die
S1i Krsna mit transzendentaler Freude erfiillen kann. Aus diesem Grunde zieht Krsna Radharani allen
anderen gopis vor.

Der Herr fuhr fort: »Bitte glaube mir, dafl Ich nichts vor dir verberge; selbst wenn Ich es wollte, wire
es Mir unméglich, denn du bist ein solch fortgeschrittener Gottgeweihter, dall dir das Geheimnis Meines
Erscheinens nicht verborgen bleiben konnte. Ich muf3 dich jedoch bitten, dieses Geheimnis fiir dich zu
behalten, und es nicht jedem mitzuteilen, denn was Ich dir eben offenbart habe, kann kein
materialistischer Mensch verstehen. Sprich also mit niemandem dariiber; man wiirde Mich nur auslachen
und fiir verriickt erkliren. Sri Caitanya und Ramananda Raya sprachen zehn Nichte lang iiber die
transzendentalen Spiele von Radha und Krsna, und die Themen, die sie dabei austauschten, befanden
sich auf der hochsten Stufe der Liebe zu Krsna. In den letzten Kapiteln wurden einige Ausschnitte aus
ihrem Gesprich wiedergegeben, doch der groBte Teil ist nicht zu beschreiben.

Im Caitanya-caritamrta wird fiir dieses transzendentale Gesprich ein treffender Vergleich aus der
Metallkunde gegeben. Bei dieser Wissenschaft werden nacheinander Kupfer, Bronze, Silber, Gold und
schlieBlich der Stein der Weisen studiert; ebenso wurde auch das Gesprich zwischen Sri Caitanya und
Ramananda Raya auf immer hoheren Ebenen gefiihrt. Die einleitenden Worte werden mit Kupfer
verglichen, die darauffolgenden mit Bronze usw. Das letzte Stadium dieser Gespriche endlich wird als
»der Stein der Weisen« bezeichnet. Es ist jedoch unerldBlich, zunichst einmal den Unterschied zwischen
Kupfer und Bronze zu verstehen, bevor man beginnt, hohere Metalle wie Silber und Gold zu studieren.
Wenn man also wirklich bemiiht ist, immer weiter Fortschritte zu machen, kann man im Laufe der Zeit
auch die vertraulichsten Themen erfassen.

Am nichsten Tag bat Sri Caitanya Ramananda Raya, Ihm zu erlauben, nach Jagannatha Puri
zuriickzukehren. Dabei sagte Er: »Bitte folge Mir so schnell wie moglich, so dal wir fiir den Rest
unseres Lebens {iber Radha und Krsna sprechen konnen.« Dann trafen sie sich ein letztes Mal am
FluBufer, dort, wo ein Tempel mit einer Bildgestalt Hanumans steht. Nachdem der Herr Sich den Tempel
angeschaut hatte, machte Er Sich auf den Weg nach Puri. Als Er nach Kabur kam, suchten Thn viele
Menschen auf, die alle durch Seine Gnade zu Gottgeweihten wurden.
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Nachdem Sri Caitanya Ramananda Raya verlassen hatte, wurde dieser von heftigem
Trennungsschmerz iiberwiltigt, und so legte er schon nach kurzer Zeit sein hohes Regierungsamt nieder
und zog nach Jagannatha Puri. Die Gespriiche zwischen Sii Caitanya und Ramananda Raya bilden die
Essenz des hingebungsvollen Dienens, und jeder, der sich ndher mit ihnen befaflt, kann die
transzendentalen Spiele von Radha und Krsna und die vertrauliche Rolle S Caitanyas verstehen. Und
wenn man so gliicklich ist und sein Vertrauen in diese Gespriche setzt, findet man sogar Einla} in die
transzendentale Gemeinschaft von Radha und Krsna.
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Erklirung der wichtigsten Sanskritworter und Eigennamen
A

Acarya - geistiger Meister, der durch sein eigenes Beispiel lehrt.

Acintya - unbegreiflich.

Acintya-bhedabheda tattva - Sii Krsna Caitanyas Lehre, nach der die Absolute Wahrheit »unvorstellbar
gleichzeitig eins und verschieden ist«, d. h. sowohl personlich als auch unpersonlich.

Acyuta - (wortl. einer, der niemals herunterfillt) unfehlbar, eine Eigenschaft Krsnas.

Advaita - nicht verschieden (auf den Herrn bezogen weist es darauf hin, da zwischen Seinem Korper
und Ihm Selbst kein Unterschied besteht).

Advaitacarya - einer der vier vertrauten Gefihrten Sri Krsna Caitanya Mahaprabhus; eine Inkarnation
Maha-Visnus.

Ananda - transzendentale Gliickseligkeit.

Anubhava - Stufe der Gottesliebe, auf der korperliche Ekstase sichtbar werden.

Arjuna - einer der fiinf Pandavas, ein Freund Krsnas; Krsna offenbarte ihm die Bhagavad-gita vor der
Schlacht von Kuruksetra.

Atma - das Selbst (bezieht sich manchmal auf den Koérper, den Geist, die Seele oder die Sinne).

Avatara - (wortl. jemand, der herabsteigt) eine Inkarnation des Herrn, die mit einer ganz bestimmten
Botschaft, die in den Schriften beschrieben wird, von der spirituellen Welt in die materielle Welt
herabsteigt.

Avyakta - unmanifestiert.

B

Bhagavan - (bhaga - Fiille + van - besitzen) der Besitzer aller Fiillen - Reichtum, Kraft, Ruhm,
Schonheit, Wissen und Entsagung; ein Beiname der Hochsten Person.

Bhagavad-gita - Essenz der vedischen Schriften; von Krsna zu Arjuna gesprochen vor der Schlacht von
Kuruksetra.

Bhakta - ein Gottgeweihter; jemand, der sich Krsna hingibt.

Bhakti - Liebe zu Gott; Dienen mit gereinigten Sinnen fiir die Zufriedenstellung der Sinne Krsnas.

Bhaktisiddhanta Sarasvatt Gosvami Mahdardja Prabhupada - der geistige Meister von Seiner Gottlichen
Gnade A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada.

Bhaktivinoda Thakura - ein geistiger Meister in der guru parampara; der Vater von Bhaktisiddhanta
Sarasvati Gosvami Maharaja Prabhupada.

Bhakti-yoga - die Methode, bhakti, reines, hingebungsvolles Dienen zu entwickeln, das frei von
Sinnenbefriedigung oder philosophischer Spekulation ist.

Bhava - die erste Stufe der transzendentalen Liebe zu Gott.

Bilvamangala Thakura - groler Vaisnava-acarya.

Brahma - das erste erschaffene Lebewesen.

Brahmacart - ein Schiiler, der sich unter der Aufsicht eines echten geistigen Meisters befindet und im
Zolibat lebt.

Brahmajyoti - (brahma - spirituell + jyoti - Licht) die unpersonliche Ausstrahlung, die vom Korper
Krsnas ausgeht.

Brahman - 1. die winzig kleine Seele, 2. der alldurchdringende unpersonliche Aspekt Krsnas; 3. der
Hochste Personliche Gott; 4. die gesamte materielle Substanz.

Brahmana - nach dem System der vier sozialen und spirituellen Einteilungen die intelligente Gruppe der
Menschen.

Brahmananda - Gliicksgefiihl, das im brahmajyoti erfahren wird.

Brahma-sarnhita - eine sehr alte Sanskritschrift mit den Gebeten Brahmas zu Govinda, die von Sri Krsna
Caitanya in einem Tempel in Stidindien wiederentdeckt wurde.



209
C

Caitanya-caritamrta - die autoritative Schrift von Krsnadasa Kaviraja, die die Lehre und das Leben S
Krsna Caitanyas beschreibt.

Caitanya Mahaprabhu - eine Inkarnation Krsnas, die im 15. Jahrhundert in Navadvipa, Bengalen,
erschien. Er fiihrte das gemeinsame Chanten des Hare Krsna-maha-mantras ein, und Sein Leben war
das vollkommenste Beispiel dafiir, wie man die Lehren der Bhagavad-gita praktizieren kann.

Candalas - Hunde-Esser, die niedrigste Gruppe der Menschen.

Caranamrta - wohlriechendes Wasser, mit dem die Bildgestalten Gottes im Tempel gebadet wurden.

D

Dasya - die Beziehung zum Herrn als Diener.

Devaki - die Mutter Sri Krsnas. Wenn Krsna in der materiellen Welt erscheint, sendet Er einige Seiner
Geweihten voraus, die die Rolle Seines Vaters, Seiner Mutter usw. spielen.

Dvapara-yuga - das dritte Zeitalter im Kreislauf eines maha-yugas. Es dauert 864 000 Jahre.

Dvaraka - Festungsstadt Krsnas im Meer.

E

Ekadast - ein besonderer Tag, der dazu dient, sich mehr an Krsna zu erinnern, indem man fastet und von
den Herrlichkeiten des Herrn hort und sie lobpreist. Die Gottgeweihten feiern diesen Tag zweimal im
Monat.

G

Gadadhara - einer der vertrauten Gefihrten Sri Caitanyas.

Ganges - der heilige FluB3, der den Lotosfiilen Visnus entspringt und durch das gesamte Universum
fliet. Es wird empfohlen, im Ganges zu baden, um sich zu lidutern.

Garbhodakasayt Visnu - die Visnu-Erweiterung des Hochsten Herrn, die in jedes Universum eingeht, um
dort Mannigfaltigkeit zu erschaffen.

Gayatrt - eine transzendentale Klangschwingung, die von den wahrhaft qualifizierten Zweitgeborenen
(brahmanas) zur spirituellen Verwirklichung gechantet wird.

Goloka - ein Name fiir Krsnas Planeten.

Goprt - (wortl. »Kuhhirtenméddchen«) Gottgeweihte in der Beziehung als vertraute Geliebte zum Herrn.

Gopinatha Misra - der Bruder Sarvabhauma Bhattacaryas.

Gosvami - (go - Sinne + svami - Meister) Meister der Sinne.

Govinda - »einer, der das Land, die Kiihe und die Sinne erfreut«, ein Name Krsnas.

Grhasta - Haushilter. Ein Mann, der Gottes-bewuft und zu gleicher Zeit verheiratet ist und eine Familie
im Krsna-Bewuftsein aufzieht.

Guna - eine materielle Erscheinungsweise. Es gibt drei Erscheinungsweisen: Unwissenheit, Leidenschaft
und Reinheit.

Gunavataras - die drei Inkarnationen, die die drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur
kontrollieren. Brahma kontrolliert die Leidenschaft, Visnu die Reinheit und Siva die Unwissenheit.

Guru - der geistige Meister.

H

Hladint - die innere Energie Krsnas, Seine Freuden-Energie.
Hanuman - ein beriihmter Gottgeweihter in der Gestalt eines Affen, der dem Hochsten Herrn in Seiner
Inkarnation als Ramacandra diente und Ihm dabei half, den Ddmonen Ravana zu besiegen.
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Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare - Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare -
der mahd-mantra, der Gesang der Befreiung. Krsna und Rama sind Namen des Herrn und Hare richtet
sich an die innere Energie des Herrn. Das Chanten dieser Namen wird besonders fiir das gegenwirtige
Zeitalter empfohlen.

Hari-bhakti-vilasa - Buch von Sanatana Gosvami.

Haribol - (Hari- Name Krsnas + bol- singen) Jubelruf, auffordernder Ausruf: Singt den Namen Krsnas,
Hari!

Haridasa Thakura - ein groBBer Gottgeweihter, der von Sii Krsna Caitanya zum namacarya (ein Lehrer,
der das Chanten des heiligen Namens lehrt) ernannt wurde.

Hrsikesa - »der Meister aller Sinne«, ein Name Krsnas.

I
Isvara - Kontrollierender. Krsna ist paramesvara, der Héchste Kontrollierende.

J

Jagannatha Misra - der Vater Sri Caitanyas.

Jagannatha Purf - Stadt in Siidindien; der Hauptaufenthaltsort St Caitanyas.

Jiva (jivatma)- die Seele, das winzig kleine Lebewesen.

Jiiana - Wissen. Materielles jiiana geht nicht iiber die Grenzen des materiellen Korpers hinaus.
Transzendentales jiiana unterscheidet zwischen Materie und spiritueller Natur. Vollkommenes jiiana
ist das Wissen vom Korper, von der Seele und vom Hochsten Herrn.

Jiiana-kanda - der Teil der Veden, der das forschende Spekulieren iiber die Wahrheit beinhaltet.

Jiiana-yoga - der Vorgang, durch den man sich hauptsidchlich durch Forschung mit dem Hochsten
verbindet. Er wird von einem Menschen praktiziert, der immer noch an gedanklichen Spekulationen
haftet.

Jiant - jemand, der damit beschiftigt ist, sein Wissen zu erweitern (besonders durch philosophische
Spekulation). Wenn ein jiiani die Vollkommenheit erreicht, gibt er sich Krsna hin.

K

Kali-yuga - das Zeitalter des Streites; das vierte und letzte Zeitalter im Kreislauf eines maha-yugas. Es
ist das Zeitalter, in dem wir jetzt leben. Es wihrt 432 000 Jahre, von denen 5000 Jahre bereits vergan-
gen sind.

Kalpa - ein Tag in der Zeitrechnung Brahmas.

Kapila - eine Inkarnation Krsnas, die im Satya-yuga als der Sohn Devahitis und Kardama Munis
erschien und die sankhya-Philosophie der Hingabe aufstellte. (Es gibt auch einen Atheisten namens
Kapila, der aber keine Inkarnation des Herrn ist.)

Karanodakasayr Visnu (Maha-Visnu) - die Erweiterung S1i Krsnas, von der alle materiellen Universen
ausgehen.

Karma - 1. materielle Handlungen, die nach den Regulierungen der Schriften ausgefiihrt werden; 2. die
Handlungen, die mit der Entwicklung des materiellen Korpers zusammenhingen; 3. jede materielle
Handlung, die eine Reaktion nach sich zieht; 4. die materielle Reaktion, die man aufgrund
fruchtbringender Aktivititen erhilt.

Karma-yoga - 1. Handlungen im hingebungsvollen Dienen; 2. Handlungen eines Mannes, der weil}, daf3
Krsna das Ziel des Lebens ist, der sich aber von den Friichten seiner Aktivitidten nicht 16sen kann.

KeSava Bharati - weiht Sii Caitanya zum sannydst.

Kirtana - die Ruhmpreisung Sii Krsnas.

Krsna - (wortl. » der Alles-Anziehende«) der urspriingliche Name des Hochsten Herrn in Seiner
urspriinglichen transzendentalen Gestalt; die Hochste Gottliche Person, der Sprecher der
Bhagavad-gita.
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Krsnadasa Kaviraja Gosvami - der Verfasser des Caitanya-caritamrta.

Krsnaloka - der Planet in der spirituellen Welt, auf dem Krsna weilt.

Ksatriya - nach dem System der vier sozialen und spirituellen Einteilungen die verwaltende Klasse.

Ksetrajiia - (ksetra - Feld oder Korper + jiia - wissend) jemand, der sich des Korpers bewult ist. Sowohl
die Seele als auch die Uberseele sind ksetrajiia, denn die individuelle Seele ist sich ihres eigenen
Korpers bewuBt, und die Uberseele ist sich der Korper aller Lebewesen bewuft.

Ksirodakasayt Visnu - Die Visnu-Erweiterung des Hochsten Herrn, die in jedes Atom und zwischen
jedes Atom des Universums und in das Herz jedes Lebewesens eingeht. Sie wird auch die Uberseele
genannt.

Kumaras - die vier bedeutenden Weisen und S6hne Brahmas, die Anhiinger des Unpersonlichen waren,
doch spiter grole Geweihte des Herrn und bedeutende Autorititen im hingebungsvollen Dienen
wurden.

L

Laksmi - die Gottin des Gliicks, die Gefidhrtin des Hochsten Herrn.

Laksmi-devi - die erste Frau Sri Caitanyas.

Lila - transzendentales Spiel Krsnas.

Lilavataras - Inkarnationen Krsnas wie Matsya, Krsna, Rama und Nrsimmha, die in der materiellen Welt
erscheinen, um die spirituellen Spiele des Hochsten Personlichen Gottes zu offenbaren.

Loka - Planet.

M

Madana-mohana - (wortl. » anziehender als tausend Liebesgotter«), ein Name Krsnas.

Madhiirya-rasa - die Beziehung zum Hochsten als vertraute Geliebte.

Mahabharata - ein groBes Epos, das von Vyasadeva aufgezeichnet wurde und die Abenteuer der
Pandavas beschreibt. Die Bhagavad-gita ist ein Teil des Mahabharata.

Mahabhava - hochste Ekstase der Gottesliebe, Stufe der gopis.

Maha-mantra - der grole Gesang der Befreiung: »Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare -
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.«

Mahat-tattva - die gesamte materielle Energie.

Maha-Visnu - siehe Karanodakasayi Visnu.

Mantra (man - Geist + tra - Befreiung) eine reine Klangschwingung, die den Geist von seinen
materiellen Neigungen reinigt.

Manu - ein verwaltender Halbgott, der Vater der Menschheit.

Manvantaravataras - die Manu-Inkarnationen; an einem Tag Brahmas erscheinen vierzehn von ihnen.

Maya - (ma - nicht + ya - dieses) Illusion; eine Energie Krsnas, die die Lebewesen verwirrt, so daf} sie
den Hochsten Herrn vergessen.

Mayapura - Erscheinungsort Sii Caitanyas.

Mayavadr - die Unpersonlichkeitsanhidnger oder Anhinger der Lehre vom Nichts. Sie vertreten die
Auffassung, dall Gott formlos und unpersonlich ist.

Mukti - Befreiung, Freisein vom materiellen BewuBtsein.

Mukunda - »derjenige, der Befreiung gewihrt«, ein Name Krsnas.

Muni - ein Weiser bzw. eine selbstverwirklichte Seele.

N

Nadia - Stadtteil von Mayapura, in dem ST Caitanya erschien.

Nanda Maharaja - der Pflegevater Sii Krsnas.

Narada Muni - ein groer Geweihter des Hochsten Herrn, der in jeden beliebigen Teil der spirituellen
oder materiellen Welt reisen kann, um die Herrlichkeiten des Herrn zu verbreiten.
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Nimai - Name Sri Caitanyas vor Seiner Weihung zum sannyasr.

Nityananda Prabhu - einer der vertrautesten Gefihrten Sri Caitanya, eine Inkarnation Balaramas.

Nirguna - (nir - ohne + guna - Eigenschaft) ohne Eigenschaften (wenn es sich auf Gott bezieht, bedeutet
nirguna, ohne materielle Eigenschaften).

Nrsirtha - eine Inkarnation Krsnas in einer Halb-Menschen-, Halb-Lowengestalt.

0]

omkara - om, die transzendentale Silbe, die Krsna reprisentiert und zur Erlangung des Hochsten von
Transzendentalisten gechantet wird, wenn sie Opfer darbringen, Spenden geben und sich Buflen
auferlegen.

om tat sat - die brahmanas verwenden diese drei transzendentalen Silben, wihrend sie Opfer darbringen
oder vedische Hymnen chanten, um auf diese Weise den Hochsten zufriedenzustellen. Diese drei
Silben weisen auf die Absolute Wahrheit, den Hochsten Personlichen Gott hin.

P

Paramaharisa - die hochste Gruppe der selbstverwirklichten Transzendentalisten.

Paramatma - die Uberseele; der lokalisierte Aspekt des Hochsten Herrn im Herzen aller Lebewesen.

Parampara - die Nachfolge der geistigen Meister, durch die das spirituelle Wissen iiberliefert wird.

Para-prakrti - die hohere, spirituelle Energie des Hochsten Herrn.

Pataiijali - eine groB3e Autoritit des astanga-yoga-Systems und der Verfasser des Yoga-siitra.

Prahlada Maharaja - ein groler Geweihter des Herrn. Sein atheistischer Vater trachtete ihm nach dem
Leben, doch der Herr beschiitzte ihn.

Prakasananda Sarasvati - Fiihrer der Mayavadi-sannydsis von Benares.

Prakrta-sahajiyas - Pseudo-Gottgeweihte, welche Radha und Krsna, die gopis und den rasa-Tanz
nachahmen.

Prakrti - Natur (wortl. das, was beherrscht wird). Es gibt zwei prakrtis - apara prakrti, die materielle
Natur, und para prakrti, die spirituelle Natur (die Lebewesen) -, die beide vom Hochsten
Personlichen Gott beherrscht werden.

Pranava omkara - siehe omkara.

Prasada - zu Krsna geopferte Speise, die durch die Opferung spirituell wird und somit das Lebewesen
lautern kann.

Prema - reine Liebe zu Gott, die am hochsten vervollkommnete Stufe des Lebens.

Puranas - die achtzehn sehr alten Blicher, die die Geschichte unseres und anderer Planeten beinhalten.

Purusam - der hochste Genieflende.

Purusavataras - die urspriinglichen Visnu-Erweiterungen Sri Krsnas, die die Schopfung, Erhaltung und
Zerstorung der materiellen Welt bewirken.

R

Rajo-guna - die Erscheinungsweise der Leidenschaft in der materiellen Natur.

Rama - 1. der Name der Absoluten Wahrheit als die Quelle unendlicher Freude fiir die
Transzendentalisten; 2. die Inkarnation des Hochsten Herrn als vollkommener Konig (Ramacandra).

Ramananda Raya - groBer Geweihter Sri Caitanyas.

Rasa - die Beziehung zwischen dem Herrn und den Lebewesen. Es gibt fiinf grundlegende Arten: die
neutrale Beziehung (santa-rasa), die Beziehung als Diener (dasya-rasa), als Freund (sakhya-rasa),
als Elternteil (vatsalya-rasa) und als vertraute Geliebte (madhurya-rasa).

Rasabhasa - unvereinbare Vermischung von rasas.

Riipa Gosvami - das Oberhaupt der sechs groBen geistigen Meister aus Vrndavana, die von Sri Krsna
Caitanya Mahaprabhu ermichtigt wurden, die Philosophie des Krsna-BewuBtseins niederzuschreiben
und zu verbreiten.
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S

Sac-cid-ananda vigraha - (sat - ewiges Sein + cit - Wissen + ananda - Gliickseligkeit; vigraha - Gestalt)
die ewige Gestalt des Hochsten Herrn, die voller Gliickseligkeit und Wissen ist; oder, die ewige tran-
szendentale Gestalt des Lebewesens.

Saci-devi - die Mutter Sri Caitanyas.

Sadhana-bhakti - hingebungsvolles Dienen nach regulierenden Prinzipien.

Sakhya-rasa - die Beziehung zum Hochsten als Freund.

Samadhi - Trance, Versenkung in des GottesbewuBtsein.

Sanatana Gosvami - einer der sechs groBen geistigen Meister aus Vrndavana, die von ST Krsna Caitanya
Mahaprabhu erméchtigt wurden, die Philosophie des Krsna-Bewultseins niederzuschreiben und zu
verbreiten.

Sankaracdrya - eine Inkarnation Sivas, die im 8. Jahrhundert erschien, um die
Unpersonlichkeitsphilosophie zu verkiinden, mit dem Ziel, den Buddhismus aus Indien zu vertreiben
und die Autoritidt der Veden wiederherzustellen.

Sankhya - 1. der yoga - Vorgang der Hingabe, der von Kapila im Srimad-Bhagavatam beschrieben wird;
2. das analytische Verstehen des Korpers und der Seele.

Sankirtana-yajiia - das Opfer, das fiir das Zeitalter des Kali vorgeschrieben ist, nimlich das gemeinsame
Chanten des Namens, des Ruhmes und der Spiele des Hochsten Personlichen Gottes.

Sannyasa - die Lebensstufe der Entsagung, auf der man alle Familienbeziehungen aufgegeben hat und
alle Aktivitdten vollstindig Krsna geweiht werden.

Santa-rasa - passive, neutrale Beziehung zum Hochsten.

Sarvabhauma Bhattacarya - Gelehrter in Jagannatha Puri; wurde ein Geweihter Sri Caitanyas.

Sastras - die offenbarten Schriften.

Sattva - die Erscheinungsweise der Reinheit in der materiellen Natur.

Satya-yuga - das erste der vier Zeitalter eines maha-yugas. Das Satya-yuga wird durch Tugend, Weisheit
und Religion gekennzeichnet und wihrt 1 728 000 Jahre.

Sita - die Gefidhrtin Ramacandras, einer Inkarnation Krsnas.

Siva - der Halbgott, der fiir die Erscheinungsweise der Unwissenheit und die Zerstérung des materiellen
Universums verantwortlich ist.

Smrti - die Schriften, die von Lebewesen unter transzendentaler Anleitung zusammengestellt wurden.

Srimad-Bhagavatam - die Schrift, die von Vyasadeva verfaBt wurde, um die Spiele Krsnas zu
beschreiben und zu erkliren.

Sruti - die Schriften, die direkt von Gott empfangen wurden.

Siidra - nach dem System der vier sozialen und spirituellen Einteilungen die dienstleistende Klasse der
Menschen.

Sukadeva Gosvam - ein groBer Gottgeweihter, der Konig Pariksit das Srimad-Bhagavatam vortrug, als
der Konig nur noch sieben Tage zu leben hatte.

Surabhi - die Kiihe in Krsnaloka. Sie konnen unbegrenzte Mengen Milch geben.

Svami - jemand, der Geist und Sinne kontrollieren kann.

Svaripa - (sva - eigene + ripa - Gestalt) Dienen; die ewige Beziehung des Lebewesens zum Herrn, die
wirkliche Gestalt der Seele.

Svariipa-damodara - einer der engen Gefihrten Sii Caitanyas in Jagannatha Puri.

Svaripa-siddhi - die Vollkommenheit der wesenseigenen Position.

Syamasundara - (Syama - schwarz + sundara - wunderschon) ein Name der urspriinglichen Gestalt Sri
Krsnas.

T

Tamo-guna - die Erscheinungsweise der Unwissenheit in der materiellen Natur.
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Tapasya - das freiwillige Aufsichnehmen von Unbequemlichkeiten, um Fortschritt in spirituellem Leben
zu machen.

Tilaka - Zeichen der Vaisnavas an verschiedenen Stellen des Korpers.

Treta-yuga - das zweite Zeitalter im Kreislauf eines mahda-yugas. Es wihrt 1 296 000 Jahre.

Tulast - eine groBe Gottgeweihte in der Gestalt einer Pflanze. Diese Pflanze ist dem Herrn sehr lieb, und
ihre Blitter werden Seinen Lotosfiilen geopfert.

U

Upanisaden - der philosophische Teil der Veden, wie zum Beispiel ISa Upanisad, Katha Upanisad usw.
Es gibt 108 Upanisaden.

\%

Vaikunthas - (wortl. ohne Angst) die ewigen Planeten im spirituellen Himmel.

Vaisnava - ein Geweihter des Hochsten Herrn Visnu bzw. Krsna.

Vaisya - nach dem System der vier sozialen und spirituellen Einteilungen die Kaufleute und Bauern.

Vallabha Bhatta - der jliingere Bruder Rupa Gosvamis.

Vanaprastha - das zuriickgezogene Leben, bei dem man sein Heim verldf3t und von einem heiligen Ort
zum anderen reist, um sich auf die Lebensstufe der Entsagung vorzubereiten.

Varaha - die Inkarnation Krsnas als riesiger Eber.

Vasudeva - der Vater Krsnas.

Vasudeva - 1. St Krsna, »der Sohn Vasudevas«; 2. der Zustand transzendentaler Reinheit, durch den
man die materiellen Erscheinungsweisen der Natur tiberwinden und den Hochsten Herrn verstehen
kann.

Vatsalya-rasa - die Beziehung zum Hochsten als Vater, Mutter, Verwandter oder Lehrer

Vedanta-sitra (Brahma-sitra) - eine philosophische Abhandlung, die von Vyasadeva geschrieben
wurde, um die SchluB3folgerung aller Veden zu geben.

Veden - die vier vedischen Schriften (Rg-, Yayur-, Sama- und Atharva-veda) und ihre Ergiinzungen wie
die Upanisaden, die Puranas, das Mahabharata, das Vedanta-sutra usw.

Vibhava - die Stufe, von der aus sich ekstatische Liebe zu Gott entwickelt.

Visnu - der alldurchdringende Personliche Gott (eine vollstindige Erweiterung Krsnas), der vor der
Schopfung in jedes materielle Universum eingeht.

Visnu-priya - die zweite Frau Sri Caitanyas.

Visnu-tattva - urspriingliche Visnu-Erweiterung Krsnas; es gibt Threr unzihlige.

Visvaripa - der iltere Bruder Sti Caitanyas.

Vrndavana - der Ort, an dem Krsna Seine transzendentalen Spiele offenbarte, als Er vor 5000 Jahren auf
der Erde erschien.

Vyasadeva - der bedeutendste Philosoph aller Zeiten. Er war eine Inkarnation Visnus und zu literarischer
Tatigkeit erméchtigt; er stellte die Veden, die Upanisaden, die Puranas, das Mahabhdarata, das Ve-
danta siitra usw. zusammen.

Y

Yajiia - Opfer.

Yajiiesvara - »Herr des Opfers«, ein Name Krsnas.

Yamardaja - der Halbgott, der die siindigen Lebewesen nach dem Tode bestraft.

Yamundcarya - ein bedeutender geistiger Meister in der Sri-sampradaya.

Yasoda - Krsnas Pflegemutter.

Yoga - der Vorgang, das BewuBtsein des winzig kleinen Lebewesens mit dem hochsten Lebewesen,
Krsna, zu verbinden.

Yogesvara - »der Meister aller mystischen Krifte«, ein Name Krsnas.
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Yuga - eines der vier Zeitalter, die sich in ihrer Dauer voneinander unterscheiden und sich wie
Jahreszeiten abwechseln. Siehe auch Satya-yuga, Treta-yuga, Dvapara-yuga und Kali-yuga.

Yugavataras - die Inkarnationen des Herrn, die in jedem einzelnen der vier verschiedenen Zeitalter

erscheinen, um die geeignete Form der spirituellen Verwirklichung fiir das jeweilige Zeitalter zu
lehren.

Ende von
Die Lehren Sr1 Krsna Caitanyas



