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Was ist die mathematische Interpretation fur
Leben?

Alle Ehre sei $r1 Sri Guru and Gauranga

Gaudiya Gostht Pati Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada Paramahamsa Jagat Guru hat gesagt: ,Es
scheint, dass es die unangenehme Pflicht der Gaudiya Matha ist,
die gegenwadrtige pervertierte Flut dieser fanatischen Welt
aufzuhalten.” Die Menschen sind wirklich verwirrt von den
unzahligen 'Ismen’, die in dieser materiellen Welt vor sich gehen.
Selbst im Namen von hari-bhajan gibt es zahllose Doktrinen oder
Ismen oder es gehen sektiererische Spiele vor sich. Wem soll man
folgen? Wie soll man folgen? -Das sind die Hauptprobleme.

Die Menschen befinden sich aufgrund von mangelndem Wissen
oder Erfahrung in Dunkelheit. Es ist auch das lbliche Wesen oder
die Gewohnheit all dieser gebundenen Seelen, dass sie immer ihr
personliches materielles Recht oder Interesse beibehalten wollen,
so dass sie naturlich ihres wirklichen Interesses, das Interesse an
der Seele beraubt werden. In der Tat ist das Leben im Fluss und wir
spielen. Die Zeit und die Gezeiten warten auf niemanden. Die Tage
kommen und vergehen allmahlich, einer nach dem anderen. Die
Sonne geht im Osten auf und im Westen unter.

So dhnlich wie trockene Blatter im Fruhling von selbst und ohne
Ankindigung auf den Boden fallen, kdnnen wir alle plétzlich
irgendwie irgendwann dem Tod begegnen. Die Bewusstseins-
ebene dieser materiellen Welt ist im Allgemeinen auf so ein
niederes Niveau gesunken, dass niemand daran interessiert ist,



Uber sein ewiges Leben nachzudenken.

punarapi jananam punarapi maranam punarapi

janani jathare sayanam
iha samsare bahu dustare krpaya’pare pahi murdre

Bhaja Govindam — Adi Shankaracharya Verse — 21

Wieder geboren zu werden, zu sterben und wieder im Leib der
Mutter zu liegen; dieses samsara ist sehr schwer zu Gberwinden.
Rette mich, Oh Vernichter des Mura, durch Deine unendliche
Barmherzigkeit.

Unzahlige Arten von Geburten muss ein jivattma immer wieder in
diesen vierzehn Planetensystemen durchlaufen. Es gibt Giberhaupt
keine Losung. Nur und nur sadhu-sanga kann uns retten. Was ist
die endglltige Errungenschaft unseres Lebens? Das ist die
Hauptfrage. Wenn jemand gefragt wird, kann er sagen: ,Oh,
Maharaj, ich bin ein M.B.B.S.-Arzt, ich habe 80 Lakhs auf meiner
Bank deponiert, ich habe einige betrachtliche L.I.C.-Einlagen, ich
habe eine grole Menge an Land und Eigentum usw. usw., ich habe
auch einen grofen Bungalow am Salzsee in Kalkutta, meine Frau
ist auch im Staatsdienst (Lehrerin) usw. usw., aber er kann nicht
verstehen, dass das Leben ungewiss ist und dass nach dem Tod
solcher materieller Besitz nicht mit uns geht, nicht einmal der
Korper, den wir aus dieser materiellen Welt genommen haben
kdnnen wir mitnehmen. Shankar Acharya wird uns das nackte Bild
unserer Gesellschaft projizieren. Wir kbnnen den folgenden sloka
im Moha Mudgar finden.
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ma kuru dhanajana yauvana garvam
harati nimeshat-kalah sarvam |
mayaMayamidam-akhilam hitva

brahmapadam tvam pravisa viditva

Bhaja Govindam — Adi Shankaracharya Verse — 11

Sei nicht stolz auf Reichtum, Freunde und Jugend. All dies wird
innerhalb eines Augenblicks von der Zeit zerstort. Befreie dich von
der illusionaren Welt von Maya und erlange die zeitlose Wahrheit,
das Reich des Brahmans.

Wir fuhlen uns sehr wohl mit unserer Ehefrau, Vater, Mutter,
Schwester, Bruder, Onkel, Tante, aber wer hilft uns im Augenblick
des Todes? Das ist die zentrale Frage.

Was ist die mathematische Interpretation unseres Lebens? Das ist
die entscheidende Frage, die wir uns stellen missen. In dieser
relativen Welt sind all unsere Beziehungen zueinander oder auch
unsere Pflichten flreinander relativ und voribergehend, nicht
dauerhaft. Trotzdem ist es seltsam, dass niemand diesen Punkt
spuren kann, weil Maya uns nicht erlaubt diesen Punkt zu
erkennen, aber das ist ein Trugschluss. Wir haben unsere ewige
Beziehung zum Hochsten Herrn.

Selbst wenn wir unsere Beziehung zu lhm durchtrennen wollen, ist
das unmoglich, wogegen unsere hochst unbestandige Beziehung
zu dieser materiellen Welt auf keinen Fall gewahrt werden kann.
Dennoch wollen wir unsere Beziehung zu dieser materiellen Welt
nicht beenden. Dies wird Maya (illusionare Energie) genannt.

Wir leben Jahre, ein paar Monate, ein paar Wochen, ein paar Tage,
ein paar Stunden, ein paar Minuten, ein paar Sekunden usw. nichts
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weiter. Wir sollten uns immer an diese mathematische
Berechnung unseres Lebens erinnern. In der Tat, vor uns liegen
zwei verschiedene Formen von seva. Einer ist mayas seva und der
andere ist gurus seva. Wir sind gezwungen einen von beiden
auszufihren, daran fuhrt kein Weg vorbei. Normalerweise stellen
wir fest, dass wir, ohne Druck, automatisch immer damit
beschaftigt sind Maya zu dienen, wogegen nur wenige Menschen
guru-seva (vaikuntha seva) ausfihren wollen.

Die Menschen entwickeln eine starke Anhaftung an dieses
materielle samsara, weil sie so viel Energie fir mayas seva
aufwenden. Normalerweise ist es so, dass man, je nach der Menge
der aufgewendeten Energie, eine Anhaftung an ein bestimmtes
Objekt oder einen Menschen entwickeln kann. Auf diese Weise
gibt es in dieser materiellen Welt verschiedene Arten von 'Ismen'
wie Buddhismus, Christentum, Mohammedanismus, Faschismus,
Kapitalismus, Kommunismus, Guruismus usw. usw., aber unser
bhagavata-dharma fallt Gberhaupt nicht unter eine solche billige
Kategorie, sondern liegt jenseits jedes menschlichen
Verstandnisses, weil es als das absolute dharma von allem
chinmoya attma bezeichnet wird.

Wir miuissen also unser Bestes tun, um unseren Lebensstil zu
andern und uns diesem absoluten bhagavata-dharma
anzupassen, sonst konnen wir verloren gehen. Sicherlich wird die
tauschende Energie von Maya immer versuchen, uns zu betriigen,
weil unser Gemut so sehr genieBen will. Auf diese Weise werden
wir zwangsldufig Sr1 Krsna, die Absolute Persdnlichkeit Gottes,
vergessen. Nur und allein suddha-sadhu-sanga kann uns helfen,
Maya zu durchtrennen, und unser wahres svarupa
zuruckzugewinnen.
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Auszug aus dem Buch:

“Wie man die wahre Losung des Lebens
findet.

Syam das Babaji Maharaj

Vom Gras bis zu den Blschen, Baumen und Wirmern bis hin zu
den Menschen — die hochste Schopfung des Schopfers kann nicht
Uberleben ohne Nahrung zu sich zu nehmen. Aber abgesehen
davon, ob es dem Korper guttut, ist es sehr wohl moglich, dass
bestimmte Formen von Nahrung auch das geistige Gleichgewicht
zerstort. Nahrung, die zur geistigen und korperlichen Gesundheit
sowie zur spirituellen Verbesserung beitragt, wird als wahre
Nahrung betrachtet, und jene Nahrung, wird als verbotene
Nahrung bezeichnet, die dem Korper schaden. Die vedische
Literatur und die Weisen haben die Vorziige und Nachteile von
Lebensmitteln bewertet und sie in vegetarische und nicht-
vegetarische Kategorien eingeteilt, eine Trennung, die die
Wissenschaft vollstandig akzeptiert hat.

Menschen sind keine Fleischfresser wie Tiger, Lowen und Hunde,
das bedeutet, dass sie nicht dazu geschaffen sind Tierfleisch zu
essen. Daher ist es nicht angebracht, dass Menschen Fleisch oder
andere nicht-vegetarische Lebensmittel zu sich nehmen. Wenn
die Menschen jedoch als Fleischfresser betrachtet werden, dann
ist es auch nicht mehr notig, dass sie vegetarische Nahrung, wie
Getreide, Gemuse und Frichte zu sich nehmen. In Wirklichkeit
sind die Menschen Vegetarier; Gott hat ihre Organe
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dementsprechend  erschaffen. Dieses Phanomen  wird
offensichtlich, wenn man die Biografien so vieler berihmter und
prominenten Wissenschaftler, Philosophen, Literaten,
Dramatiker, Dichter, Kinstler und auch die Lehren der
verschiedenen Heiligen Schriften diskutiert.

Die groRten Gelehrten dieser Welt, Pythagoras, Newton,
Leonardo da Vinci, der weltberihmte Wissenschaftler Albert
Einstein, Leo Tolstoi, George Bernard Shaw, Milton, Shelly,
Sokrates, Aristoteles, die Sankhya-Philosophen Kapil, Panini und
Chanakya, der Autor der Yoga-Shastras Patanjali, Shankaracharya,
Buddha, Mahabir, Guru Nanak, der Astrologe Aryabhatta,
Bhaskaracharya, der Mathematiker Bodhayana, Brahmagupta
und viele andere waren strikt gegen nicht-vegetarische Kost.
Diese Menschen glaubten, dass der Verzehr vegetarischer Kost
der einzige Weg ist Geist und Charakter zu bilden, und dass diese
Lebensmittel die Quelle von Toleranz, Barmherzigkeit und
Gewaltlosigkeit sind.

Chanakya war sogar noch weiter gegangen und hat gesagt, dass
jene, die Tierfleisch, also nicht-vegetarischer Nahrung essen und
Alkohol trinken, zwar wie Menschen aussehen, aber in
Wirklichkeit Bestien sind. Der Nobelpreistrager fir Physik, Albert
Einstein, glaubte, dass der Verzehr vegetarischer Kost die Zukunft
der Menschheit verandern konnte. Die meisten Birger des
antiken Griechenlands und Roms waren daran gewohnt, sich
vegetarisch zu ernahren.

Pythagoras, der weltberihmte griechische Mathematiker, hatte
gesagt: ,,0h, meine Mitmenschen, verunreinigt eure Korper nicht
mit stindigen Speisen. Wir haben Mais, wir haben Apfel, die so
schwer sind, dass sich die Aste biegen, und Trauben, die an den
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Reben reifen. Es gibt Krauter, die sl schmecken und Gemise, das
Uber dem Feuer gekocht und gegart werden kann, und auch Milch
und nach Thymian duftender Honig werden euch nicht
vorenthalten. Die Erde bietet eine Fiille von Reichtimern an
unbedenklichen Speisen und bietet euch Festmahle an, die kein
BlutvergieRen und kein Schlachten erfordern; nur die Tiere stillen
ihren Hunger mit Fleisch, und nicht einmal alle, denn Pferde,
Rinder und Schafe leben von Gras.

Seneca, der Schiiler von Pythagoras, sagte, nachdem er Vegetarier
geworden war, dass sein Geist nun starker sei als zuvor und dass
er schone Erfahrungen gemacht habe, nachdem er zum
Vegetarismus Ubergegangen war.

Der berihmte Biograph Diogenes hat uns berichtet, dass
Pythagoras morgens Brot und Honig und abends getrocknetes
Gemiuse und Griinzeug zu sich nahm. Er kaufte den Fischern
die Fische ab, und warf sie wieder ins Meer.

Der romische Autor Plutarch hatte in seinem Essay ,, Uber das
Essen von Fleisch" geschrieben: , Kannst du wirklich fragen,
aus welchem Grund sich Pythagoras des Fleisches enthalten
hat? Ich fir meinen Teil frage mich eher, durch welches
Unglick und in welcher seelischen oder geistigen Verfassung
der erste Mensch seinen Mund an das Blut riihrte und seine
Lippen an das Fleisch einer toten Kreatur brachte, der Tische
mit toten, abgestandenen Korpern aufstellte und es wagte,
die Teile, die kurz zuvor gebrillt und geschrien, sich bewegt
und gelebt hatten, Essen und Nahrung zu nennen? Wie
konnten seine Augen das Gemetzel ertragen, wenn Kehlen
aufgeschlitzt, Haute gehadutet und GliedmaRen von den

15



Gliedern abgetrennt wurden? Wie konnte seine Nase den
Gestank ertragen?

Wie kam es, dass die Verschmutzung seinen Geschmack nicht
verdarb, der mit den Wunden anderer Lebewesen in
Berthrung gekommen war und Safte und Seren aus todlichen
Wunden aufgesaugt hatte? ... Es sind gewiss nicht Lowen und
Wolfe, die wir aus Notwehr essen; im Gegenteil, wir
ignorieren sie und schlachten harmlose, zahme Kreaturen
ohne Stachel und Zdhne, Kreaturen, die, ich schwore es, die
Natur, um ihrer Schénheit und Anmut willen hervorgebracht
zu haben scheint. Aber nichts hat uns abgeschreckt, nicht die
blumenartige  Farbung des Fleisches, nicht die
Uberzeugungskraft der harmonischen Stimme, nicht die
Sauberkeit ihrer Gewohnheiten oder die ungewohnliche
Intelligenz, die in den armen Tieren zu finden ist. Nein, um
eines kleinen Fleisches willen berauben wir sie der Sonne, des
Lichts, der Dauer des Lebens, auf die sie von Geburt und
Wesen her Anspruch haben."

Der berihmte Maler, Erfinder, Bildhauer und Dichter der
Renaissance, Leonardo da Vinci, hatte gesagt: ,,Wer das Leben
nicht schatzt, schatzt auch den Vegetarismus nicht." Leonardo
da Vinci gab eine enorme Menge seines eigenen Geldes aus,
um Vogel in Kafigen zu kaufen und sie in die Freiheit zu entlassen.

Der franzosische Philosoph Jean Jacques Rousseau hat
festgestellt, dass fleischfressende Tiere aggressiver sind als
pflanzenfressende Tiere. Er hat geglaubt, dass mitfihlende
Lebewesen nur durch Vegetarismus entstehen konnen.
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Benjamin Franklin wurde schon im Alter von 16 Jahren ein
Vegetarier. In seiner Autobiographie hatte er das Essen von
Fleisch als ‘grundlosen Mord' bezeichnet.

Der Okonom Adams Smith, der Autor von 'Wealth of Nation', in
dem er vegetarisches Essen beschreibt, hat gesagt: ,Es kann in der
Tat bezweifelt werden, ob das Fleisch vom Schlachter irgendwie
notwendig zum Leben ist. Getreide und Gemuse mit der Hilfe von
Milch, Kiase und Butter oder Ol, wo keine Butter erhiltlich ist,
bietet die reichhaltigste, gestiindeste, nahrhafteste und starkende
Erndahrung. Der Sittlichkeit verlangt nirgendwo, dass man Fleisch
vom Schlachter essen soll."

Der Dichter Shelly hatte den Wunsch geadulert, sich vegetarisch zu
ernahren, als er Student an der Universitat Oxford war, und
auch nach seiner Heirat wurden er und seine Frau Harriet zu
absoluten Vegetariern.

In einem Brief vom 14. Marz 1882 schrieb Harriet an eine ihrer
Freundinnen: ,Wir haben dem Fleisch abgeschworen und das
pythagoreische System angenommen". Der Dichter Shelly hatte in
seinem Essay mit dem Titel , A Vindication of Natural Diet"
(Rechtfertigung der natiirlichen Ernahrung) geschrieben: ,,Mdge
der Verfechter der tierischen Nahrung sich selbst zu einem
entscheidenden Experiment Uber ihre Tauglichkeit zwingen und,
wie Plutarch empfiehlt, ein lebendes Lamm mit den Zahnen
zerreilsen und seinen Kopf in seine Eingeweide tauchen, um seinen
Durst mit dem dampfenden Blut zu stillen. Wenn er sich von der
Schreckenstat erholt hat, moge er sich auf die unwiderstehlichen
Instinkte der Natur besinnen, die sich dagegen erheben und
sagen: 'Die Natur hat mich fiir ein solches Werk wie dieses
geschaffen.' Dann, und nur dann, wiirde er konsequent sein.”
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In seinem berihmten Gedicht mit dem Titel ,Queen Mab’
beschreibt er die 'Utopische Welt' als einen Ort, an dem kein
Mensch mehr Tiere zum Essen totet. ,,... Nicht langer schlachtet er
das Lamm, das ihm ins Angesicht blickt, und verschlingt grausam
sein verstimmeltes Fleisch, das, immer noch das gebrochene
Gesetz der Natur rachend, alle fauligen Launen in seinem Korper
entfacht, alle bosen Leidenschaften und allen eitlen Glauben,
Hass, Verzweiflung und Abscheu in seinem Geist, die Keime von
Elend, Tod, Krankheit und Verbrechen.”

1885 wandte sich der beriihmte russische Schriftsteller Leo Tolstoi
dem Vegetarismus zu. Er totete nicht einmal die kleinste Ameise,
ganz zu schweigen von Kiihen und Lammern. In seinem Essay mit
dem Titel ,Der erste Schritt" bezeichnete er den Verzehr von
nicht-vegetarischer Nahrung als 'einfach unmoralisch'. Er glaubte:
,Der Mensch unterdrickt in sich selbst unnoétigerweise die
hochste geistige Fahigkeit ... die des Mitgeflihls und des Mitleids
gegenuber Lebewesen wie er selbst eines ist - und wird durch die
Verletzung seiner eigenen Geflihle grausam." Der Schriftsteller
glaubte wirklich, dass jedes Leben rein ist und nur vegetarische
Kost den Menschen vor gewalttatigen Neigungen bewahren und
ihn in das ,lang ersehnte Paradies’ flihren kann.

Der Vegetarier Henri David Thoreau hatte in seinem Essay ,In
Walden" geschrieben: ,Ist es nicht ein Schandfleck, dass der
Mensch ein Fleischfresser ist? Es ist wahr, er kann und lebt in
groBem Malle von der Erlegung von Tieren; aber das ist eine
elende Art und Weise - wie jeder feststellen kann, der Kaninchen
fangt oder Lammer schlachtet - und derjenige wird als Wohltater
seiner Rasse angesehen werden, der den Menschen lehrt, sich auf
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eine harmlosere und geslindere Ernahrung zu beschranken. Was
auch immer meine eigene Praxis sein mag, ich zweifle nicht daran,
dass es zum Schicksal der menschlichen Rasse gehort, in ihrer
allmahlichen Vervollkommnung auf das Essen von Tieren zu
verzichten, so wie sicherlich die wilden Stamme darauf verzichtet
haben, sich gegenseitig zu essen, als sie mit den zivilisierteren in
Kontakt kamen."

,Der beriihmte Dramatiker des 20igsten Jahrhunderts George
Bernard Shaw wurde zum Vegetarier, als er gerade einmal 25
Jahre alt war. In seiner Autobiografie schrieb er: ,Es war Shelly,
der mir zum ersten Mal die Augen Uber die Grausamkeit meiner
Erndhrung 6ffnete." Einmal sagten Arzte zu Bernard Shaw, dass er
sterben wirde, wenn er kein Fleisch essen wirde. Shaw
antwortete: ,Es ist besser zu sterben, als Tierfleisch zu essen."
Einmal fragten einige Leute, als sie festgestellt hatten, dass Shaw
auch im hohen Alter noch jugendlich aussah, nach dem Grund fir
seine Jugendlichkeit. Er antwortete: ,Ich sehe nicht jlinger aus
als ich bin. Es sind die anderen Menschen, die alter aussehen
als sie sind. Was kann man von Menschen erwarten, die Leichen
essen?"

Er hat wunderschén die untrennbare Verbindung beschrieben
zwischen dem Essen von Tierfleisch und der Tendenz zur Gewalt.
,Wir beten am Sonntag um Licht, das uns auf unseren Wegen,
leiten moge. Wir sind des Krieges Uberdrissig, wir wollen nicht
kampfen, und doch fressen wir die Toten.”

Mahatma Gandhi weigerte sich, seinem kranken Sohn
Fleischsuppe zum Essen zu geben und riskierte dabei sogar den
Tod seines Sohnes. Der Sohn wurde jedoch auch ohne die
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Suppe geheilt. Mahatma Gandhi war strikt gegen das Toten
von Tieren zur Nahrungsgewinnung. Er schrieb: ,Ich glaube,
dass der spirituelle Fortschritt irgendwann verlangt, dass wir
aufhoren, unsere Mitgeschopfe zur Befriedigung unserer
korperlichen Bedirfnisse zu toten."

Laut H.G. Wells, wirde es in der Zukunft eine neue Welt
geben, die vollstandig vegetarisch ist. Er hat in seinem Buch
mit dem Titel ,A Modern Utopia”, geschrieben: ,,In der ganzen
runden Welt von Utopia gibt es kein Fleisch. Das war einmal.
Aber jetzt konnen wir den Gedanken an Schlachthofe nicht
mehr ertragen. Und in einer Bevolkerung, die alle gebildet und
ungefahr auf dem gleichen Stand der korperlichen
Verfeinerung sind, ist es praktisch unmoglich, jemanden zu
finden, der einen toten Ochsen oder ein totes Schwein
schlachtet ... Ich kann mich noch daran erinnern, wie ich als Junge
Uber die SchlielSung des letzten Schlachthofs gejubelt habe."

Im Jahr 1962 wurde der Nobelpreistrager fir Literatur lIsaak
Bashevis im Alter von 58 zu einem Vegetarier. Er wies auf seine
eine dreiste Luge ist, um Grausamkeit zu rechtfertigt”.
Enttauschung hin: ,Naturlich tut es mir leid, dass ich so lange
gewartet habe, aber es ist besser spat als nie.” Er hat
geschrieben: ,Wir alle sind Gottes Geschopfe — wir bitten Gott
um Barmherzigkeit und Gerechtigkeit, wahrend wir fortfahren
das Fleisch der Tiere zu essen, die fur uns geschlachtet
wurden. Das ist nicht konsequent. Verschiedene Philosophen
und religiose Flhrer versuchen ihre Schiler und Anhanger zu
Uberzeugen, dass Tiere nichts anderes sind, als Maschinen
ohne Seele und ohne Geflihle. Jeder, der schon einmal mit
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Tieren zusammengelebt hat, - sei es ein Hund, oder eine Maus
— weil3, dass diese Theorie

Die uralten Vedischen Schriften haben wiederholt den
Verzehr und das Téten von Tieren verboten. Die Erlauterung
der Vedischen sastras lautet: ,Alle sind die Schépfungen
Gottes, aber in verschiedenen Kérpern und Gewandern. Gott
wird als der Hochste Vater betrachtet. Ein Vater kann viele
Kinder haben, einige sind vielleicht intelligent und andere
nicht so intelligent, aber wenn ein intelligenter Sohn zum
Vater sagt: ,Mein Bruder ist nicht sehr intelligent, ich mochte ihn
tdten”, wire sein Vater einverstanden damit? Ahnlich, wenn Gott
der Hochste Vater ist, warum soll er das Toten von Tieren
erlauben, wenn sie auch seine S6hne sind?

Das Alte Testament (Genesis 1.29): Gott hat angeordnet,
vegetarische Lebensmittel anstelle von nicht-vegetarischen zu
essen. Und Gott sprach: Hiermit weise ich euch alle
samentragenden Pflanzen an, die allenthalben auf Erden
wachsen, dazu alle Baume mit samenhaltigen Friichten - das
sei eure Nahrung! Hier wurde das Wort 'Fleisch' nicht als
'Fleisch' verwendet. Das Wort 'phago' - urspringlich
griechisch - wurde hier als Ersatz fur das Wort 'Fleisch'
verwendet. Phago' bedeutet 'essen'. Im Lukas Evangelium
(8,55) heillt es: ,Jesus erweckte eine Frau von den Toten und
befahl, ihr Fleisch zu geben."

In Wirklichkeit hat Jesus gesagt: , Lasst sie essen". Im Alten
Testament (9,4) hat Gott diejenigen, die Tierfleisch essen,
scharf getadelt: ,Aber Fleisch mit dem Leben, das es hat, sollt
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ihr nicht essen. Und das Blut eures Lebens will ich fordern, von
der Hand eines jeden Tieres will ich es fordern." Gott hort nicht
auf die Gebete derer, die Tiere zum Essen toten, und Gott hat
dies in der Bibel gesagt (Jesaja 1.5):,,Ich habe genug von den
Brandopfern der Widder und dem Fett der gefiitterten Tiere
und habe keine Lust am Blut von Stieren, Lammern oder
Bocken. Wenn ihr eure Hande ausbreitet, werde ich meine
Augen vor euch verbergen; und wenn ihr viele Gebete sprecht,
werde ich euch nicht erhdren, denn eure Hande sind voll Blut."
In der biblischen Geschichte von Daniel wird erwahnt, dass die
Wachter Daniel, als er in Babylon gefangen gehalten wurde,
Fleisch zum Essen bringen wollten. Doch Daniel weigerte sich
und bat die Gefangniswarter um vegetarische Kost.

Gaura Premanande Haribol!
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Wir sind immer damit beschaftigt
Bhagavan in unseren eigenen seva zu
engagieren

Alle Ehre sei $r7 ST Guru and Gauranga

Gaudiya GosthT Pati Sr1 Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada hat gesagt: ,Die Bestrebung Bhagavan
vollstandig zufriedenzustellen, wird bhakti genannt, und die
Bemuihung nach personlichem labha-paja-pratistha oder dharma-
artha-kama-moksa, wird als non-bhakti bezeichnet."

Srila Prabhupada erwihnte, dass es im Ayodhya Dham oder im
Varanasi Dham oder Kuruksetra Dham viele sogenannte sadhus
gibt, die nur oberflachlich niskinicana-bhava zur Schau stellen. Sie
bitten Bhagavan nie direkt um die Dinge, die sie brauchen; sie
rufen lieber die Namen von Bhagavan, wie: ,Oh Ramiji, bitte sende
jemanden, der 1 kg Atta (Mehl) besorgt, Oh Ramiji, bitte sende
jemanden, der 2 kg Ghee besorgt." Das ist ihr Gebet.

Eigentlich wollen sie auf diese Weise Bhagavan nur zu ihrem
eigenen Diener machen, was dem reinen hingebungsvollen
Gemiut vollig entgegengesetzt ist. Wir sehen auch, dass an
heiligen Tagen wie Narasimha-chaturdasi oder Janmastami oder
Ramanavami die Menschen zum Tempel rennen, um Lord
Narasimha Deva oder $ri Krsna oder Sri Ramdeva etc. zu verehren,
und aulerlich opfern sie so viele Dinge, wie stiRen Reis und riesige
Girlanden aus tulasi mala und Blumen usw., aber was ist ihre
eigentliche Absicht hinter all diesen Aktivitaten? Das ist die
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Hauptfrage. Geht es darum, dass wir Bhagavan dienen sollen oder
dass Bhagavan uns dienen soll? Reiner hingebungsvoller Dienst
ist immer frei von jeder Art von selbststichtigen Winschen, aber
wir wollen Bhagavan immer in unseren eigenen seva engagieren.

In ahnlicher Weise sind wir sehr eifrig darin, in der Ganga zu
baden, um uns von unseren schmutzigen Siinden reinzuwaschen.
In diesem Zusammenhang mdchten wir einen kleinen Ausschnitt
aus dem Artikel ,Ardhodaya Yoga” erwahnen, der in dem Journal
'Der Harmonist' (Sree Sajjanatoshani) veroffentlicht wurde.

Ganga Devi , die von den LotusfifSen Visnus geboren wurde, ist
nichts anderes als ein Vaisnava und als solcher ein Objekt unserer
Verehrung. Wenn also ein Sunder versucht, seinen garstigen
Schmutz abzuwaschen, indem er die Dienste von Ganga Devi in
Anspruch nimmt, dann fligt er seinem Sliindenregister weitere
Sinden hinzu. Ein Vaisnava sollte immer das Objekt unserer
Verehrung und Hingabe sein. Was machen aber die Badenden? Sie
tauchen in den Ganges ein, nicht um ihr zu dienen, sondern um
sich von ihr bedienen zu lassen, die immer das Objekt ihrer
Verehrung sein sollte. Dies ist nicht 'seva', sondern 'bhoga’.

Die Vaisnavas allein sind die einzigen Personen, die wissen, wie
man Ganga-Devi dienen kann. Sambhu, der beste aller Vaisnavas,
hat das Ideal des Dienens von Ganga-Devi vorgelebt, indem er sie
Uber sein Haupt hielt. Die Gottgeweihten, die volles Vertrauen in
die Gemeinschaft von Vaisnavas und in den Namen Gottes haben,
haben wenig Interesse an solchen Badern. Sie wissen sehr wohl,
dass solche Bader die Ursache der Siinden eines Suinders nicht
beseitigen konnen, dass aber die blolle Wiederspiegelung des
Namens (in einem Siinder), sogar ein Vergehen zu den FliRen des
Namens (wahrend des Chantens des Namens) die besagte Kraft
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hat, die Ursachen aller Stinden zu entwurzeln und die Wirkungen
von dharma-artha-kama-moksa in greifbare Nahe zu ricken.

Einmal erzdhlte Srila Prabhupada Bhakti Siddhanta Sarasvati
Gosvami Thakura: ,,Ein sadhu befand sich auf einer langen Reise
durch den Wald von Rajastan und eines Tages war er sehr mude,
und er begann zu Bhagavan zu beten:, Oh Bhagavan, bitte besorge
mir ein Pferd, ich kann nicht mehr laufen." Und tatsachlich kam
nach kurzer Zeit eine sehr schéne Stute zu dem sadhu, und sofort
wollte er auf ihr reiten, aber die Stute gebar sogleich ein Fohlen.
Nun war das Pferd nicht mehr in der Lage weiterzulaufen, und der
sadhu musste sich um das neugeborene Baby kiimmern. Er nahm
es auf seinen SchofR, aber da begann der sadhu zu schreien: , Oh
Gott, ich wollte das Pferd reiten, aber das Pferd reitet jetzt auf
mir." Auf diese Weise gab Srila Prabhupada zu verstehen, dass die
meisten von uns etwas von Bhagavan wollen, aber wir wollen nie
Bhagavan. Und schlieRlich werden alle unsere Forderungen an
Bhagavan fur uns zu einer schweren Last.
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Die Vaisnavas befinden sich auf einer
transzendentalen Plattform, deshalb sollten
wir nicht versuchen, irgendeinen Fehler an

ihnen zu finden.

Alle Ehre sei $r7 ST Guru and Gauranga

Gaudiya GosthT Pati Sr1 Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada hat gesagt: -

,Der Versuch die Offentlichkeit zufriedenzustellen und der
Versuch den Hochsten Herrn zufriedenzustellen sind nicht
dasselbe. Diesen Punkt der Offentlichkeit laut und deutlich
klarzustellen, nennt man bhakti.”

Wir Gaudiya-Gottgeweihte missen laut wie Lowen dieses
aprakrta siddhanta vichar von Srila Prabhupada dem GroRen
verkiinden — ohne Angst und kompromisslos. Die allgemeine
Offentlichkeit muss sich dieser Faktoren bewusst werden -
suddha—bhakti siddhanta vichar, sonst konnen all diese herzlosen
Betrliger (oder Angeber) die Dummheit des einfachen Volkes
ungebulhrlich ausnutzen. Es ist sehr leicht diese unschuldigen
gewohnlichen Leute zu betriigen, aber niemand kann die
paramahamsa guru-Vaisnavas hinters Licht flahren. Unsere
einzige Zuflucht sollten die LotosfliRe dieser groRen grolien guru-
vargas sein, die furchtlos die Absolute Wahrheit verkiindet haben,
aber um diese Absolute Wahrheit zu verkiinden, muss man selbst
auf dieser absoluten Plattform stehen.
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Srila Prabhupada hat viele Male gesagt: ,Ein Speichellecker ist
weder ein guru noch ein Prediger.” Die halbe Wahrheit zu
sprechen ist gefdhrlicher als die totale Liige. Srila Prabhupada
pflegte auch zu sagen: ,,Wenn ich selbst nicht der aprakrta-guru—
parampara folge, aber bereit bin anstatt dessen etwas anderes zu
predigen, dann ist das mit Sicherheit kein bhakti.”

Die meisten Menschen geraten in groRe Verwirrung, wenn sie von
diesen lebenswichtigen Punkten horen. Aber die Tragoddie
heutzutage ist, dass, wenn reine guru-Vaisnavas Uber die Absolute
Wahrheit sprechen, die meisten Menschen sehr wiitend werden,
weil sie die Rede Uber das Absolute nicht verdauen konnen,
besonders wenn ihr Herz mit verschiedenen Arten von anyabhilas
verseucht ist. Aber das ist nicht die Schuld dieser reinen guru-
Vaisnavas, sondern es ist ihre eigene Schuld. Wegen unserer
mangelnden Hingabe (anugatya), verdienen wir es nicht, dass
unser diksa vollstandig ist. Diejenigen, die versuchen Fehler bei
reinen Guru-Vaisnavas aufzuzeigen, deren darsana ist sicherlich
sehr schmutzig, sie haben kein klares Verstandnis von aprakrta-
guru-vaisnava-tattva. In dieser Hinsicht hat uns unser Srila Rupa
Gosvamipad den folgenden Rat gegeben.

drstaih svabhava janitair vapusas ca dosair
na prakrta tvam iha bhaktajanasya pasyet
gangam bhasam na khalu budbudphenapankair
brahma dravatvam apagacchati niRadharmaih
(Upadesamrta Vers 6)
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Gottgeweihte in dieser Welt sollten nicht aus einer materiellen
Perspektive heraus gesehen werden. Alle offensichtlichen
Unvollkommenheiten in ihrem Charakter oder in ihrem Aussehen
sollten Ubersehen werden, denn solche Fehler sind wie der
Schaum und der Schlamm, die im Wasser des Ganges sichtbar
sind. Solche Dinge erscheinen aufgrund der Natur des Wassers,
aber die gottliche Natur des Ganges wird niemals geschmalert.

Es ist das Wesen der gebundenen Seelen Fehler in jenen Suddha-
Guru-Vaisnavas zu suchen. So koénnen sie sie natirlich
herausfordern oder mit ihnen kampfen, so viel Dreistigkeit, bzw.,
so viel falsches Ego besitzen sie. Um ihre falschen Vorstellungen
zu zerschmettern, pflegte Srila Bhakti Siddhanta Sarasvatl
Gosvami Thakura Prabhupada eine schone Geschichte zu
erzahlen:

,Ein sehr eingebildeter Mensch hielt friher alles, gemald seiner
eigenen Einschatzung, auf dieser Erde fir sehr unbedeutend.
Einmal kam er zu der Schlussfolgerung, dass der Himmel am
stolzesten und anscheinend der Starkste von allem ist.
'Naturkatastrophen wie Sturm, Regenschauer, Donnerschlag usw.
kommen direkt vom Himmel. Die Wolken brillen vom Himmel,
und das zeigt, dass der Himmel sehr stolz auf seine eigene
Machtfille ist, und so muss dem Himmel eine angemessene
Lektion erteilt werden.' Dementsprechend stellte dieser stolze
Mensch Uberlegungen an, dass er den Himmel mit seinen eigenen
Fausten zerreilen sollte. Mit dieser Entschlossenheit im
Hinterkopf begann er eines Tages vergeblich gegen den Himmel
zu schlagen, um ihn zu beherrschen. Tatsachlich blieb der Himmel
so unbeeindruckt und anmutig wie zuvor. Auf der anderen Seite
wurde der aufgeblasene Mensch allmahlich miide, dem groRen
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Himmel unwirksame Schlage zu versetzen. SchlielRlich war er so
erschopft, dass er auf den Boden fiel und sich selbst verletzte.”

In gleicher Weise bleiben der spirituelle Meister und die Vaisnavas
unbeirrt und anmutig, wahrend sie im hingebungsvollen Dienst
zum Hochsten Herrn Sri Hari vertieft sind, wiahrend die weltlichen
Dummkopfe aufgrund ihrer Anmalung solche wahren
Gottgeweihten fur alle Arten von Unglick und Unordnung in
dieser Welt verantwortlich machen. Viele solcher Menschen
begehen wegen ihrer unbegriindeten Beflirchtungen Vergehen
gegen die gottlichen reinen Guru-Vaisnavas, was wirklich hochst
unvernunftig ist, aber ihr hinterhaltiger Versuch, sie zu schlagen,
ist vollig vergeblich. Diese reinen Vaisnavas, genau wie der immer
wohlwollende groBe Himmel, bleiben ruhig und gelassen,
wahrend die Atheisten standig unter materielle Qualen leiden.

Alle Aktivitaten der suddha-guru-Vaisnavas sind fir unser
absolutes Wohl bestimmt. Sie haben das Recht, heftig zu uns zu
sprechen, um uns aus den materiellen Fangen zu befreien, daher
ist diese Art ihrer heftigen Rede zweifelsohne der Ausdruck von
mehr und mehr trnad api sunicena bhava, aber gebundene Seelen
glauben an das Gegenteuil.

Vielleicht glauben sie, dass es guru-Vaisnavas an trpnad api
sunicena bhava mangelt und sie deshalb keine Sanftheit
(Zartlichkeit) besitzen und deshalb so heftig sprechen. Aber jene
gliicklichen Seelen, die in einer Linie mit Gaudiya Gosthi Pati Srila
Prabhupada stehen, konnen diese sehr tiefen darsanaik-vichars
(siddhanta-vichar) begreifen. Auch als Srila Vrindavan das Thakura
Mahashaya uns einen Tritt auf den Kopf geben wollte, konnten die
einfachen Leute seine grundlose Barmherzigkeit uns gegenuber
nicht erkennen und agitierten gegen ihn.
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Sie sagten sogar, dass Srila Vrindavan das Thakura Mahasaya kein
trnad-api-sunicena-bhava besitzt, und sie konnten nicht
erkennen, dass er uns, aufgrund seiner grundlosen
Barmherzigkeit, die Staubpartikel seiner LotosfiiRe auf den Kopf
geben wollte, um unseren damonischen Geist in ein demiitiges
Vaisnava-Gemut zu verwandeln, und uns aus den materiellen
Fangen zu befreien. Es steht also fest, dass man keine abfalligen
Bemerkungen lGber daulRere Aktivitaten oder der Gemuitsstimmung
eines suddha-Vaisnava machen sollte. In dieser Hinsicht haben wir
das folgende Beispiel (Geschichte) von Srila Prabhupada.

,Es war einmal ein sadhu, der seinen Lebensunterhalt durch das
Betteln verdiente. Er ging von Tir zu Tur und letztendlich gab ihm
eine Dame ein Chapati und in einem anderen Haus gab ihm
jemand Ghee. Aber die Vorsehung wollte es, dass ein StraRenhund
dem sadhu das Chapati aus der Hand schnappte und davonrannte.
Schnell rannte der sadhu ihm nach. Jemand, der diesen Vorfall
beobachtet hatte, rief ihm zu: 'Du nennst dich einen sadhu, du
solltest dieser Welt entsagt sein. Nur weil ein hungriger Hund dein
Chapati weggeschnappt hat, jagst du hinter ihm her. Was fiir eine
Art sadhu bist du? Du solltest dich dieser Tatsache schamen,
oder?' 'Mein lieber Freund, dieses Chapati war sehr trocken,
deshalb dachte ich, dass der Hund mehr Freude an dem Chapati
hatte, wenn man etwas Ghee dazugeben wiirde.'”

Genauso, nur durch die dauBere Erscheinung, kann man niemals
einen reinen sadhu verstehen, all ihre Handlungen, all ihr
Sprechen, ihre Reden, wie sie gehen ist zum Wohle der anderen.
So, wir haben kein Recht, unsere Mentalitat des Fehlersuchens auf
einen reinen Guru-Vaisnava anzuwenden. Unser falsches Ego ist
unser Hauptfeind. Unser falsches Ego verunreinigt unser Herz auf
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unterschiedliche Weise - durch unsere hohe Abstammung,
unseren Reichtum, hohe Bildungsqualifikationen, unsere
gutaussehende (oder schonaussehende) Erscheinung usw., usw.
Wir kennen den folgenden $loka aus dem Srimad-Bhagavatam,
gesprochen von Srimate Kunti Devi —

janmaisvarya-sruta-sribhir
edhamana-madah puman
naivarhaty abhidhatum vai
tvam akifncana-gocaram
SB 1.8.26

Mein Herr, nur die materiell Erschopften konnen sich Dir leicht
nahern, denn wer dem Pfad des [materiellen] Fortschritts folgt
und durch sein achtbares Elternhaus, durch groBen Reichtum,
gute Bildung und korperliche Schonheit hohere Positionen
erreichen will, kann sich Dir nicht mit Aufrichtigkeit zuwenden.

Das zerbrechliche Schloss des falschen Egos steht vor allem auf
der Basis dieser vier Hauptsaulen, so wie zuvor erwahnt. Naturlich
mochte suddha-guru-Vaisnava zuerst das Schloss des Falschen
Egos, das in unserem Herzen wohnt, vernichten, um uns erldsen.

Um das falsche Ego, das in unserem Herzen ruht, zu zerschlagen,
kennt ein echter spiritueller Prazeptor die richtige Behandlung fiir
die willigen Schiler, die bereit sind, sich den LotosfiiBen des Sad
Gurus Stuck fir Stick zu unterwerfen. In diesem Fall sind einige
sanfte Bestrafungen und Zurechtweisungen durch Guru-
Vaisnavas fir ihre Schiiler und Diener héchst niitzlich. Srila Bhakti
Pragyan Kesava Gosvami Maharaj erwahnt in diesem
Zusammenhang-
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,Die Entschlossenheit, Disziplin anzunehmen, findet ihren Erfolg
in dem Titel 'Schiiler'. Obwohl ich der Schiiler von $r1 Gurudeva
geworden bin, der duRerst barmherzig ist, finde ich es vollig
inakzeptabel, wenn er mich aus seiner grundlosen Barmherzigkeit
heraus und mit der Entschlossenheit, alle Hindernisse auf dem
Weg meiner hingebungsvollen Praxis zu beseitigen, sanft tadelt.
Zu diesem Zeitpunkt bin ich sogar so dreist, zu behaupten, dass er
herzlos ist, dass es ihm an Zuneigung mangelt und dass er
voreingenommen, unintelligent und so weiter ist. Ich bin bereit,
mich hunderte Male von Maya demiitigen, zurechtweisen und
schwer schlagen zu lassen, aber ich kann die liebevolle,
transzendentale Disziplin von Sri Gurudeva nicht akzeptieren oder
tolerieren. Folglich gebe ich den hingebungsvollen Dienst zu Krsna
flr immer auf und begehe somit spirituellen Selbstmord."
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Die wahre Bedeutung des Wortes 'istha-gosthi’

Alle Ehre sei SrT $r1 Guru and Gauranga

Das Wort 'istha-gosthi' impliziert Istha Deva zu dessen LotosfliRen
ich mein Leben und meine Seele schon hingegeben habe und
auch, dass istha mit dem Idealismus, bzw., meinem lang gehegten
Ziel des bhajan-Lebens verbunden ist. Nur diejenigen, die genau
in der Linie mit dem hochgeschatzten Ziel meines Lebens und
meiner Seele Ubereinstimmen, konnen als Mitglieder dieser
exklusiven Versammlung von Gottgeweihten betrachtet werden,
wo der gegenseitige Austausch von Ansichten bezliglich siddhanta
vichar oder seva stattfindet. Wenn sich aber das jeweilige
Lebensziel der einzelnen Teilnehmer voneinander unterscheidet,
dann kann unser Istha-gosthi zu einem Fiasko werden. Nicht nur
das, es kann zu einem giftigen Ergebnis fihren. Achte also darauf,
einen echten sadhu zu finden, mit dem du istha-gosthi
praktizieren mochtest.

Warum herrscht tiberall diese ungewohnliche Situation, dass man
die tatsachliche Ehrhaftigkeit der anderen Gottgeweihten nicht
anerkennen kann? Solange wir die Flamme des sankirtana-yajna
agni, schiitzen und bewahren, die durch den sarkirtana pita Sri
Krsna Caitanya Mahaprabhu in $ri Dham Mayapur- Srivas Angan
entziindet wurde, kdnnen wir bis zu diesem Punkt einen gewissen
Einklang miteinander erzielen, andernfalls konnen wir anfangen,
uns gegenseitig zu kritisieren, oder wir konkurrieren um 'labha’,
'paja’, 'pratistha usw. Auf diese Weise wird unser Herz sehr
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schmutzig, so schmutzig, dass wir uns nicht einmal mehr an den
Idealismus unseres guru-varga erinnern koénnen, den
Anweisungen des Héchsten Herrn Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu
zu folgen.

Zurzeit Caitanya Mahaprabhus war von einer Gesellschaftsbildung
keine Rede, denn die dienende Stimmung der Menschen /
Gottgeweihten war sehr ausgezeichnet und der Mittelpunkt ihres
Lebens war ein und dasselbe gemeinsame Ziel, die Suche nach der
vollkommenen Zufriedenheit des Hochsten Herrn Sri Krsna
Caitanya Mahaprabhu. All ihr seva fir Sriman Mahaprabhu war
ohne jeden Hauch von Eigennutz.

Gesellschaftsbildung bedeutet, eine Briicke zwischen der
materiellen Welt und der spirituellen Welt zu schlagen, aber jetzt
ist es genau das Gegenteil. Wenn es bhakti im Herzen gibt, dann
ist gegenseitiger Respekt flireinander ganz natirlich. Wenn unser
Mittelpunkt vom Mittelpunkt des Menschen abweicht, kdnnen wir
uns nicht gegenseitig respektieren. Eifersucht, Neid usw., alles
kommt, um unser Herz zu verunreinigen. Das ist unvermeidlich.
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Es ist viel wichtiger, wem man sich hingibt,
als wie sehr man sich hingibt

Alle Ehre sei $r7 ST Guru and Gauranga

Gaudiya GosthT Pati Srila Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada pflegte zu sagen: ,Ein Leben ohne Hingabe
ist nur ein tierhaftes (animalisches) Leben."

Srila Sarasvati Gosvami Thakura Prabhupada gibt in seinem Buch
mit dem Titel '"Upakhyaneupadesa - Unterweisungen anhand von
Geschichten', den folgenden Kommentar zur Geschichte von
Ekalavya: Zu viele Menschen denken, Ekalavyas Hingabe an seinen
guru sei ideal, aber hier gibt es dazu eine besondere Uberlegung.
Was war der Fehler von Ekalavya? Das sollte bedacht werden.
Ekalavya trug die Maske des guru-bhakti, der Hingabe zum guru,
und lehnte sich in Wirklichkeit gegen seinen guru auf.

Ob sein Guru ihn nun tatsachlich fur nicht qualifiziert hielt, weil er
aus einer niederen Familie stammte, oder ob er ihn einfach nur
prifen wollte - aus welchem Grund auch immer - als sein Guru-
Deva sich weigerte, ihm die Kunst des Dhanurveda [die Schrift, die
sich mit der Wissenschaft der Kriegsfihrung befasst] zu lehren,
war es Ekalavyas Pflicht, die Anweisungen seines Meisters
anzunehmen. Aber Ekalavya gefiel das nicht. Er wollte groR
werden. Aber auRerlich wiirde seine Kunst ohne einen guru nicht
als ehrenwert und wahrhaftig angesehen werden und vielleicht
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war es auch nicht moglich, groR zu werden, ohne einen guru
anzunehmen. Mit diesen Uberlegungen formte Ekalavya eine
imaginare Form des gurus aus Lehm. In Wahrheit bestand aber
seine Hauptabsicht darin, Dhanurveda zu lernen und grof8 zu
werden. Auf diese Weise wollte er seine eigenen Sinne
befriedigen. Er wollte sich nicht dem Willen seines gurus
unterordnen. Das war nicht sein ehrlicher Wunsch.

Manche mogen sagen, dass Ekalavya den grausamen Befehl
seines gurus letztlich ohne Protest akzeptiert hat. Aber wenn wir
dieses Thema sorgfaltiger und tiefer betrachten, konnen wir
sehen, dass Ekalavya die weltliche Moral fiir wichtiger hielt als die
transzendentale Hingabe. Es ist ein moralischer Kodex, dass man
dem guru etwas daksina opfern muss, wenn er es will, und dieser
Sinn fur Moral inspirierte Ekalavya, seinen Daumen
abzuschneiden. Er hat ihn nicht mit spontaner Hingabe geopfert.
Sonst hatte er den ersten Befehl des gurus akzeptiert. Die
natlrliche Eigenschaft der Hingabe ist einfach und spontan. Wenn
Ekalavya bedingungslose und natlrliche Hingabe fiir Hari, guru
und Vaisnava gehabt hatte, dann waren der guru, Dronacarya,
Arjuna, der beste der Vaisnavas, und Lord Hari, die Hochste
Personlichkeit Gottes Krsna, nicht von seinem Verhalten
enttauscht gewesen.

Ekalavyas Bestreben, Dhanurveda zu lernen, und sein Wunsch,
grofd zu werden, wurden von seinem guru nicht akzeptiert. Im
Innersten seines Herzens wiinschte sich Ekalavya, Arjuna, den
besten der Vaisnavas, zu uUbertreffen. Der Wunsch, groBer zu
werden als die Vaisnavas, ist keine Hingabe. Es ist nicht-
hingebungsvoll, und das ist das Prinzip der sahajiya-sampradaya.
Bei weltlicher Betrachtung ist diese Art von Wunsch, grof§ zu
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werden, ein guter Wunsch. Aber Hingabe bedeutet sich zu
bemihen, hinter den Vaisnavas zuriickzustehen und sich ihnen zu
unterwerfen. Ekalavya wollte, groRere Kunstfertigkeit erlangen
als diejenigen, die ihr vedisches Wissen direkt von einem
aufrichtigen spirituellen Meister empfangen hatten. Als Arjuna
Drona von Ekalavyas Fahigkeiten berichtete, klarte Arjuna
Ekalavya Gber dessen falsche Herangehensweise im Erlernen der
vedischen Wissenschaft auf.

Hatte Arjuna ihn nicht barmherziger Weise darauf hingewiesen,
dann hatte sich die Glorie des Unpersonlichen durchgesetzt. Die
Menschen hatten sich ihre imaginaren, weltlichen, unbewussten
gurus erschaffen und verschiedene Wissenschaften und
Methoden der Hingabe studiert, anstatt sich an einen echten guru
zu wenden. Arjuna sorgte also dafur, dass ein solches
atheistisches Prinzip nicht eingefihrt wurde. Deshalb war Arjuna
nicht neidisch auf Ekalavya. Es war vielmehr eine Manifestation
seiner grundlosen Barmherzigkeit gegentber Ekalavya und der
ganzen Welt. Ware Ekalavya ein reiner Geweihter seines gurus
gewesen, dann hatte Krsna einen solch ernsthaften Schiler nicht
vernichtet. Krsna beschitzt Seine Geweihten immer. Doch
schlieRlich wurde Ekalavya durch die Hand von Krsna geto6tet.

$r1 Caitanya-Mahaprabhu sagte, dass wir einen Gottgeweihten
nicht nur anhand seiner duReren Entsagung beurteilen konnen.
Auch die Damonen praktizieren Entsagung. Selbst die Halbgotter
kénnen nicht so viele Entbehrungen auf sich nehmen wie die
Damonen. [Vgl. Madhya 23.46] Ekalavya wollte grolRer werden als
ein Vaisnava, entgegen dem Wunsch seines gurus. Deshalb wurde
er von Krsna getotet und erlangte schlielSlich die unpersonliche
Befreiung. Nur die Damonen werden von Krsna getotet. Die

37



Gottgeweihten werden immer von Ilhm beschitzt. Hiranyakasipu
und Prahlada sind der Beweis dafiir. Deshalb sollten wir niemals
versuchen, groRer zu sein als die Vaisnavas und mit der Maske des
guru-bhakti werden wir in Wirklichkeit Unpersonlichkeits-
anhanger. Das ist es, was wir am Beispiel Ekalavyas lernen sollten.

Die Befahigung Tatigkeiten auszufiihren ist kein Symptom fir
Hingabe an den guru oder fiir guru-bhakti. Bhakti bedeutet, sich
den liebenden Dienern des Herrn, den Vaisnavas, unterzuordnen
und ihnen gehorsam zu sein.

Gaura Hari Hari Bol

(Anm. d. Ubers.: Ekalavya, eine Erzahlung aus dem Mahabharata)
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Schrittweise Entwicklung von krsna-bhajan

Alle Ehre sei Sr $rT Guru and Gauranga

adau sraddha tatah sadhu — sango ‘tha bhajana-kriya
tato ‘nartha-nivrttih syattato nistha rucis tatah
atha saktis tato bhavastatah premabhyudancati
sadhakanam ayam premnahpradurbhave bhavet kramah
(Bhakti- rasamrta-sindhu 1.4.15-16)

Am Anfang muss Glauben und Vertrauen da sein (adau-sraddha).
Dann entwickelt sich der Wunsch sich mit reinen Gottgeweihten
zu verbinden (sadhu-sanga). Danach wird man von einem
spirituellen Meister eingeweiht und folgt unter seiner Fiihrung
den regulierenden Prinzipien des hingebungsvollen Dienstes
(bhajana-kriya).

So wird man von allen unerwiinschten Gewohnheiten (anartha-
nivrtti) befreit und wird fest im hingebungsvollen Dienst (nistha)
verankert. Daraufhin entwickelt man Geschmack (ruci) und
Anhaftung (a sakti). Dies ist der Weg von sadhana-bhakti - die
Ausfihrung des hingebungsvollen Dienstes gemall den
regulativen Prinzipien. Allmahlich verstarken sich die positiven
Geflihle (bhava), und schlieBlich erwacht die Liebe (prema). Dies
ist der allmahliche Verlauf der Entwicklung der Liebe zu Gott fir
den Gottgeweihten, der am Krsna-Bewusstsein interessiert ist.

Gaudiya GosthT Pati Srila Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada sagt: ,Wenn jemand gewaltsam und
kiinstlich versucht, die ,Jackfruit’ zum Reifen zu bringen, dann ist
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das Ergebnis, dass der eigentliche Geschmack der ,Jackfruit’

verloren gegangen ist." Srila Prabhupdda pflegte uns ganz
besonders wie folgt zu warnen: ,Wenn wir nicht dem wahren
Vorgang des krsna-bhajana folgen und anstatt dessen den
Wunsch haben, lieber gleich den echten Geschmack der Frucht
von krsna-prema kosten zu wollen, dann wird das Resultat wie
Blumen am Himmel sein. Blumen im Himmel gibt es nicht, so wie
man niemals krsna-prema kosten kann, wenn man nicht dem

eigentlichen Vorgang folgt.

Mein Paramahamsa Guru-pada-padma Sri Srila Bhakti Pramod
Puri Gosvami Maharaj hat gesagt: ,, Wir kdnnen versuchen Uber
Krsna zu sprechen, aber was konnen wir wirklich sagen? Wir
kdnnen uns an ein paar Verse erinnern und sie wie ein Papagei
rezitieren. Das ist unsere armselige Verherrlichung des Herrn. Wo
sind unsere inneren Geflihle? Jeder geht herum und redet Utber
raga-bhakti, aber wo ist das spontane Gefiihl, das die eigentliche
Bedeutung von raga ist? Sri Caitanya Mahaprabhu sagte zu uns,
dass wir den einfachen Regeln folgen sollen, den Regeln des vidhi-
bhakti. Er sagte, dass man den Heiligen Namen chanten soll, ein
lakh jeden Tag.”

Wie konnen diejenigen die daran scheitern, die sechs Feinde (Lust,
Gier, Zorn usw.,) zu Uberwinden, erwarten, dass das hohere rasa
in ihrem Herzen erscheinen konnte? Auf dieser unreifen, griinen
Stufe mochten sie diese geheimen Blicher diskutieren. Sie wollen
diese Blcher, die vom héheren rasa handeln, nur aufgrund ihrer
materiellen Neugier lesen. Srila Prabhupada sagt, dass sie nicht
dem Schritt fur Schritt — Vorgang des bhajans folgen, um ein
starkes Fundament aufzubauen, sie wollen immer springen. Sie
wollen nicht dem schrittweisen Prozess folgen, um sich
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entwickeln zu konnen. Aber alle unsere gaudiya—guru-
varga sagen dasselbe. Wir mochten eure Aufmerksamkeit
besonders auf den folgenden $loka lenken, gesprochen von Srila
Jiva Gosvamii —

prathamam namnah sravanam antah-karana suddhy
-artham apeksyamsuddhecantahkarane ripa—
sravanena tad-udaya-yoyata bhavatisamyag-
udite ca riipe gunanam sphuranam sampadyatesampanne
ca gunanam sphurane parikara-vaisistyena tad- vaisistyam
sampadyatetatastesu nama-rupa-guna-parikaresu
samyak sphuritesulila nam sphuranam susthu bhavati

(Krama-sandarbha commentary to Srimad Bhagavatam 7.5.18)

Zuerst wird erwartet, dass man den Namen des Herrn horen soll,
um das Herz zu lautern. Wenn der Geist und die Intelligenz auf
diese Weise gelautert sind, dann kann man lber die Form Krsnas
horen, durch die man die Fahigkeit erlangt, sie zu visualisieren.
Wenn die Form des Herrn visualisiert werden kann, dann kann
man Seine Eigenschaften erfahren. Wenn sie klar verstanden
werden, dann entwickelt man durch die besonderen
Eigenschaften der Gefahrten des Herrn, eigene spirituelle
Eigenschaften. Also, wenn der Name, die Form, die Eigenschaften
und Gefahrten des Herrn vollkommen erkannt werden, dann wird
die klare Erkenntnis der Taten Krsnas folgen.

Ahnlich hat Srila Saccidananda Bhaktivinod Thakur tber den
graduellen fortschreitenden Prozess von krsna-bhajan im Bhajan
rahasya geschrieben:
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adhikarana labhia siddhadeha bhave
viparjya buddhi janmesaktirabhave
(aus dem Bhajan-rahasya, pratham yama)

Auf dem Weg des gaudiya-bhajan ist es sicher, dass man ohne die
richtige Qualifikation, wenn man den Wunsch hat, in ein héheres
rasa zu springen, aufgrund der Unbestandigkeit des Herzens und
des Geistes fallen kann. Einen weiteren sehr wichtigen Punkt
finden wir in den Schriften von Srila Bhaktivinod Thakur:

vidhimarga rata jane svadhjinata ratna dane
ragamarge karana pravesa
raga-basavarttji ha’ye parakiya —bhavasraye
labhe jiva krsna-premavesa
(Kalyana-kalpataru 4)

Krsna schenkt schliel3lich jenen Personen, die dem Pfad der Regeln
und Vorschriften verhaftet sind, das Juwel der Unabhangigkeit
und ermoglicht ihnen so den Eintritt in den Pfad des spontanen
liebenden Dienstes. Wenn die Seele von dieser Spontaneitat
beeinflusst wird und unter dem Schutz der SiBe der
unvermahlten gottlichen Liebe (parakiya-bhava) verbleibt,
erlangt sie schlieBlich alle Symptome der ekstatischen Liebe zu
Krsna.

Gaudiya Gosthi Pati Sr7 Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada hat gesagt: ,Wahres Predigen heilt, dass
man sich im acharan von Caitanya Mahaprabhu etabliert hat."

Caitanya Mahaprabhu wollte uns zeigen, wie man den absoluten
Schatz, das Erlesenste bekommt. Das wird gopi-bhava genannt.
Aber wir glauben, dass mit wir mit anarthas im Herzen krsna
bhajan ausfiihren konnen. Aber das geht nicht. Diejenigen, die
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glauben, dass es moglich ist in Sinde die transzendentale Form
Gottes zu schauen, - den transzendentalen Namen anzunehmen,
- die Rezitation der transzendentalen Taten zu horen, - oder die
funf Kapitel Giber das rasa (amourdsen-Pastimes von SrT Krsna mit
den gopis) des Srimad-Bhdgavatam zu verstehen oder das Lied
der gopis, Govinda-lilamrta, Ujjala Nilmani oder Gopalachampu
zu begreifen, Muktacharita, Bidagdha Madhaba, Lalita Madhaba,
Dankeli Koumudi, Jaydevas Gita-govinda, Billvamangals Krsna-
karnamrta, Chandidas, Bidyapatis hingebungsvolle Lieder, die
amourosen Lieder Uber Rai-Kanu, etc., oder auf dem Marktplatz
die gottlichen Liebesangelegenheiten zu singen, - oder dass es
erlaubt ist, seine besonderen hingebungsvollen Methoden an
jedem beliebigen Ort gegen Entgelt auszupacken.”

Und diejenigen, die annehmen, dass es mit diesem physischen
Korper und materiellen Geist und empirischer Denkweise,
Anschauung und Erkenntnis moglich ist, durch den einfachen Kauf
eines Eisenbahntickets in das transzendentale Brindaban und
Nabadvipa zu reisen, bequem in einem gemiitlichen, kleinen
Eisenbahnabteil sitzend, und dass es auch an diesen Orten
moglich ist, in ertraglichem Komfort zu wohnen, indem man ein
geraumiges pacca-Haus aus Stein oder Ziegel und Mortel baut. Auf
diese Weise zu leben, bedeutet, im Reich des Geistes zu wohnen.
Es ist maha-mayas Anordnung, dass sie so denken. Tatsachlich
bewegen sich all jene nicht einmal einen Zentimeter.

In diesem Zusammenhang erwdhnte Gaudiya Goshti Pati Srila
Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami Thakura Prabhupada ein
Beispiel, um den Punkt von 'a sakti' zu verdeutlichen - was uns
niemals erlauben kann, hari bhajan im wahren Sinne zu tun.
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Eine Hochzeitsgesellschaft organisierte ein grofes Boot, um den
Ort der Hochzeit rechtzeitig zu erreichen. Das geschah vor 12 Uhr
nachts, denn die Hochzeitszeremonie war zu dieser Zeit angesetzt,
also starteten sie natirlich gegen 20 Uhr auf ihrem Dorffluss. Es
war die Zeit des dunklen Mondes in der Wintersaison und sie
beschlossen die Fahrt immer wieder mit Ruhepausen zu
unterbrechen. Dementsprechend arrangierten sie alles, sie
wollten dem Bootsmann sogar eine besondere Vergutung fur
seinen aufrichtigen, besonderen Dienst geben, aber sie konnten
nicht erkennen, dass der Bootsmann und seine Helfer alle in
einem vollig berauschten Zustand waren. So was war also zu
erwarten? Aber weil sie so tief schliefen, merkten sie nicht, dass
der Morgen naher rickte und ihr ihr Plan vergeblich war, denn
selbst nach der grolRen Anstrengung des Bootsmannes konnten
sie das Ziel nicht rechtzeitig erreichen. Tatsachlich wurde der
entscheidende Fehler vom Bootsmann begangen. Was war das fir
ein Fehler? Er vergald einfach, das Boot von der eisernen
Verankerung zu lésen, um die Reise anzutreten.

Anhand dieser Begebenheit wollte Srila Prabhupada uns lehren,
dass wir in unserem hari-bhajan keine Fortschritte machen
konnen, wenn wir es versaumen, die materiellen Fesseln bzw., die
materiellen Bindungen zu losen.

Wenn man sich also nicht an das eigentliche Verfahren halt, mag
man denken, dass man vorankommt, aber in Wirklichkeit bleibt
man nur an derselben Stelle stehen. Um diese peinliche Situation
zu vermeiden, sollte man sich an einen echten spirituellen Meister
wenden, der den willigen Schiiler auf perfekte Weise fiihrt.
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Matsarya, Eifersucht, findet keine Anwendung
auf dem Pfad des hari-bhajan. Was wird dann
mit denen geschehen, die eine neidische
Haltung gegentber den sadhu-guru-vaisnavas
zeigen?

Alle Ehre sei Sr7 $rT Guru and Gauranga

Sada ripu oder die sechs Feinde, wie kama-krodha (Zorn) ,
lobha-mada-moha—matsarya, das sind die Hauptfeinde in
unserem Leben, wir sind gezwungen ein unmenschliches
Leben zu flihren, wegen dem Druck dieser sechs Arten von
Feinden in unserem Leben, trotzdem, wollen uns unsere
Gaudiya guru-varga von diesen Feinden erretten, und Srila
Narottama Thakur Mahasaya hat uns gezeigt, wie man diese
Feinde in unserem Leben des krsna bhajan anwenden kann,
auller den sechsten Feind matsarya, der keine Anwendung auf
dem Weg des Sri Krsna bhajan hat. Die Gesellschaft, in denen
ein echter sadhu keine Wertschatzung und Respekt erfahrt, ist
dazu verurteilt sich in die Richtung der totalen Vernichtung zu
bewegen.

Sogar unter den sadhus wird heute ein Wettbewerb
ausgetragen, um Ruhm, eine Position, bzw., labha-paja-
pratistha zu ergattern. Ein sadhu wird einen anderen sadhu
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diffamieren oder verunglimpfen, nur weil er in seinem bhajan
oder seinem seva des Predigens erfolgreich ist. Er wird auch
schwarze Magie anwenden oder Rowdys engagieren, um ihn
von seinen ehrlichen seva-Bemiihungen abzuhalten oder er
wird versuchen, sein Feld des Predigens zu zerstoren usw.
Aber man kann sicher sein, dass Srila Madhavendra Puripad
immer versucht hat, der labha-pdja-pratistha zu entkommen.
Er furchtete sich vor all den ungewohnlichen Gefahren auf
dem Weg des krsna-bhajan, aber dennoch war er letztendlich
gezwungen, vaisnavi-pratistha durch den Wunsch des
Hochsten Herrn - Sri Krsna - zu akzeptieren.

Die Keuschheit von vaisnavi-pratistha wird in den sastra
immer beflurwortet. All diese groBen erhabenen vaisnava
sadhus— ihre Hoheit und aprakrta guna vallis (Eigenschaften)
sollte ans Licht kommen und in den Fokus, mithilfe von hari-
katha-kirtan und der Verbreitung ihrer Herrlichkeiten durch
Blicher und Magazine. Jene neidischen sadhu-guru-acaryas
projizieren immer gerne ihren eigenen Ruhm, wahrend sie
immer gerne den wahren Ruhm anderer groBer sadhu-guru-
vaisnavas unterdriicken. Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati
Gosvami Thakur Prabhupada sagte: Derjenige, der sich selbst
als sadhu verherrlicht, ist ein gebrandmarkter Vaisnava (ein
Nicht-Vaisnava)."
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Andere mit Matsarya (Boshaftigkeit) zu
behandeln heilRt, unfreundlich
zu sich selbst zu sein,
denn man muss die Friichte
seiner Handlungen empfangen.

Alle Ehre sei Sr7 $r1 Guru and Gauranga

Die Gaudiya Matha warnt immer wieder: ,Im Namen des dharma
ist es nicht angebracht, Handel zu treiben". Es ist nicht
angemessen, Hari flr unser eigenes egoistisches Ziel einzusetzen,
denn es ist unsere Pflicht, die vollkommene Zufriedenheit des
Hochsten Herrn zu suchen. Was ist der Nutzen des guru-
parampara-Stromes? Warum missen wir festen Glauben und
Vertrauen (nistha) an guru-parampara haben? Weil wir nur durch
den intakten reinen Fluss von sampradaik parampara vani
vaibhava die gleichen intakten Lehren von Sriman Mahaprabhu
erhalten konnen. Wir miussen also ein gottliches (reines)
parampara-System haben. Wenn nicht, welchen Nutzen hat dann
Sri sri guru-parampara?

Wer ist so toricht, vollstandig die Verbindung zu Gaudya Matha,
bzw. Sarasvat Gaudiya guru-parampara zu durchtrennen, um in
das Feuer zu springen.

Die Absolute Wahrheit ist so subtil und geheim, dass sie jenseits
des menschlichen Verstandnisses liegt. Torichte materielle Welt -
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sie haben keine Ahnung von bhagavata-dharma. Aus dem Srimad
Bhagavatam wissen wir, dass-

sSrutasya pumsam sucira-sramasya
nanv ainjasa saribhir idito ‘rthah
tat-tad-gunanusravanam mukunda
padaravindam hrdayesu yesam
(SB 3.13.4)

Die Menschen konnen Uber lange Zeit die Sruti, Smrti usw.
studieren, aber sie konnen das letztendliche Ziel (die
Verwirklichung dieser hochsten Gottheit) nicht erreichen; wenn
sie aber weiterhin diese reinen Gottgeweihten verherrlichen oder
von ihnen horen, dann koénnen sie sehr leicht erfolgreich darin
sein, denn die Lotosflile des Hochsten Herrn sind immer in ihren
Herzen.

Wir sollten alle reinen Themen, die sich auf diese aprakrta guru-
vaisnava beziehen, nicht verbergen, denn dies ist der einzige Weg,
der uns offensteht, um Maya loszuwerden. In diesem
Zusammenhang mochte ich eine Begebenheit erzahlen, die mir
mein Siksa-gurudeva Srila Bhakti Vijnana Bharati Maharaja
erzahlte. Er erzahlte folgendes:

Madhustdana Raya and the Ramanandi Sadhu

In meiner Jugend, begegnete einmal mein Klassenkamerad
Madhustdana Raya einen Ramanandi sadhu (einen Anhanger von
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SrTRamananda, ein Sri Vaisnava Heiliger aus dem mittelalterlichen
Indien), der mit einem Mahut auf einem Elefanten ritt. Als sie an
einen Fluss kamen, fragte der Mahut den Jungen: , Wie tief ist das
Wasser? Kann unser Elefant sicher auf die andere Seite
gelangen?" Der Junge erwies dem Ramanandi-Heiligen zunachst
respektvoll seine Ehrerbietung und wies ihm dann mit aller
Hoflichkeit einen Weg, der durch einen Sumpf fliihrte, anstatt zu
einer Furt mit seichtem Wasser.

Der Ramanandi-Heilige, beeindruckt von dem hoflichen Verhalten
des Jungen, vertraute ihm sofort und wies seinen Mahut an, dem
von dem Jungen empfohlenen Weg zu folgen. Kurz darauf, als
meine Freunde und ich von der Schule nach Hause kamen, horten
wir die Nachricht, dass ein Ramanandi-Heiliger und sein Mahut
zusammen mit ihrem Elefanten in einem Sumpf gefangen waren.
Wir machten uns auf den Weg zum Ort des Geschehens und
stellten fest, dass die Lage ziemlich ernst war. Je mehr der Mahut
versuchte, den Elefanten zu bewegen, desto tiefer versanken sie
in dem Sumpf. Trotz aller Bemihungen gelang es dem Elefanten
und dem Mahut nicht, sich zu befreien. Der Ramanandi-Heilige
war in Tranen aufgelost. Als ich seinen bemitleidenswerten
Zustand sah, sandte ich einen Mitschiler zu dem Landbesitzer, um
ihn von dem Vorfall zu benachrichtigen. Der Landbesitzer war ein
initiierter Vaisnava in der Linie von Sri Syamananda. Nachdem er
sich ein Bild Uber die Lage gemacht hatte, schickte er zwei
Elefanten und einen Lastwagen, um die Gruppe zu retten. Mit
grolRer Mihe und Anstrengung wurde der Elefant schlie8lich aus
dem Sumpf gezogen.

AuRerlich konnte man bei Madhusidana Raya keine
offensichtliche Form von Aggression gegeniiber dem Ramanandi-
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Heiligen erkennen, z.B. dass er ihn mit einer Schusswaffe bedroht
hatte, oder dass er ihn mit einem Messer oder Stock hatte
angreifen wollen, auch verwendete er keine vulgare Sprache oder
andere korperliche oder geistige Willkiir. Doch obwohl er seine
pranamas darbrachte und mit hoflichen Worten sprach, wiirde
kein intelligenter Mensch das, was Madhusudana Raya tat, als
einen Akt der nir-matsaryata (Nicht-Boshaftigkeit) bezeichnen.
Eigentlich ware es besser gewesen, wenn er gar nicht mit dem
Heiligen gesprochen hatte, oder wenn er seine Unwissenheit
beteuert hatte, indem er sagte, dass er den rechten Weg nicht
kenne und dass sie sich bei jemand anderem erkundigen sollten.
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Bhakti ist wie Feuer

Alle Ehre sei Sr $rT Guru and Gauranga

Gaudiya Gosthi Pati Sri Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada hat gesagt:

Die sruti sagen: , Die Furcht muss aus der Wahrnehmung von
einem zweiten, von Gott verschiedenen Wesen resultieren.

Der Tod kann aus dieser materiellen Welt nicht abgeschafft
werden.

Keine noch so groRe gemeinsame Anstrengung der jivas im
gesamten Universum kann das dreifache Leiden auf die
Andamanen vertreiben.

Niemand kann das Feuer von Ravanas Scheiterhaufen loschen —
nur das Wasser, das gut gekuhlt ist durch die Bertihrung der Fiil3e
Sree Ramchandras, hat allein die Macht, es auszul6schen.

Sobald die Welt vom Heiligen Namen geflutet wird, zieht sich die
unbedeutende weltliche Flut unverziglich zuriick; wenn die
Almosen in Form der Verherrlichung von Haris Lieder leicht
erhaltlich sind, werden die kleinen Hungersnote uns flur immer als
eine bloRe Begleiterscheinung verlassen.

Mit bhakti (hingebungsvolles Vertrauen und Glaube) wird
Kummer-Verblendung und Angst, entstanden aus avidya
(Unwissenheit), die Wurzel jeder Form des Leidens des jivas,
zerstort und die Seele ist wohl zufrieden.
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Bhakti' ist wie Feuer. Nichts anderes kann Gold so rein
machen wie das Feuer.

Ohne bhakti-yoga (Gemeinschaft mit bhakti) sind andere
Bemiihungen bedeutungslos, so als wirde man versuchen, Gold
durch die Anwendung von Tamarinde, Erde oder Asche zu
reinigen.

Sich 'arthabada' in Bezug auf den Heiligen Namen vorzustellen,
bzw., sich vorzustellen, dass die Verherrlichung des Namens eine
bloRe Ubertreibung sei, ist jene gottlose intellektuelle Haltung, die
unseren Glauben in eine Richtung bringt, andere greifbare
Formen zu suchen.

Wir denken, dass das Werk der Verherrlichung, Verkliindigung
usw. des Namens von Hari dem allgemeinen Wohl nicht forderlich
ist. Oder aber wir denken manchmal, dass die Verherrlichung und
Verkindigung des Namens auf derselben Stufe mit anderen
Formen von Bemihungen stehen. Das erste ist "arthabad" in

Bezug auf den Namen, das zweite ist der ' aparadha’, das
Vergehen, den Namen als gleichwertig mit anderen guten Werken

zu betrachten.

Der Glaube an den Heiligen Namen ist so selten, dass wir das
auller Acht lassen konnen. Wenn wir nur Glaube und Vertrauen
im 'namabhasa (den am schwachsten wahrgenommenen Namen)
hatten, dann waren wir nie auf die Idee gekommen, dass die Hilfe
fiir die Opfer von Uberschwemmungen besser sei, als kirtana und
prachar (Singen und Verkiindigung Gottes), dass es besser sei, das
Land von Hungersnéten zu befreien und dass es besser sei
Krankenhauser zu eréffnen, als die Hingabe zu Gott zu predigen.

52



Hunderte von Hungersnoten konnen beseitigt werden, nicht nur
durch 'namabhasa’, sondern sogar durch nam aparadha (Das
Vergehen, den Namen falschlicherweise einsetzen). Das 'mukti',
das nicht in Hunderten von Geburten durch 'Brahma jAiana'
(Wissen von Brahman) erlangt wird, kann durch ein einziges
'namabhasa’ erreicht werden. Dies ist keine Ubertreibung, dies
allein ist die einzig wahre Botschaft.

ST Gaursundar, der Erldser im Kali-yuga, der 'avatar ' (die Quelle
der Inkarnationen), hat durch den ‘Nama Acarya ' (der Lehrer des
Namens durch sein eigenes Beispiel) SrT Thakura Haridas Zeugnis
davon abgelegt. Wenn man die Sichtweise des jiagna annimmt, die
durch die unzureichende Logik der Uberbringer vulgirer
Nachrichten verschlimmert wird, hatten es weder Caitanya Deva
noch irgendeiner seiner Anhanger jemals eilig,
Uberschwemmungen oder Hungersndte zu verhindern oder
Krankenhaduser zu griunden, noch gaben sie irgendjemandem
einen anderen Rat, aulBer allen Menschen zu allen Zeiten und an
allen Orten zu sagen:

(Zitate aus dem ,Der Harmonist’ Band XXV Gaudiya Math: seine
Botschaft und Tatigkeiten:

»,Im Kali-yuga, gilt kein anderes dharma, als den Namen Krisnas
auszurufen.

Alles wird in Erflallung gebracht, wenn der Name, an jedem Ort,
beim Essen oder Schlafen; ungeachtet der Zeit, den Ort oder
Mensch, gesprochen oder gesungen wird."

,Wen immer |hr begegnen moget, unterweiset ihn Gber Krishna,
auf Meinen Befehl hin errettet guru dieses Land.”
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,50 sollet ihr den erhabenen sankirtan ausrufen und den
weltlichen Verlauf der jivas beenden, seien es die sich
bewegenden oder unbeweglichen.”

,lhr, die ihr geboren seiet als Menschen im Lande von Bharata,
und die Bedeutung des menschlichen Lebens erkennet, tuet gut
den anderen.
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Was bedeutet wahres diksa (Einweihung)?

Alle Ehre sei Sr $rT Guru and Gauranga

Man sollte sich nicht als diksita (Eingeweihter) betrachten,
solange divya-jiana (transzendentales Wissen) sich nicht
wahrhaftig im Herzen manifestiert hat.

Manche sind vielleicht zu 50% geneigt, manche zu 70%, manche
zu 90%, manche sogar 99%, aber es fehlt immer noch 1 %. Das ist
das Werk Mayas. Diksa ist ein langer Vorgang. Man sollte nicht
glauben, dass ich ein mantra von Gurudev bekommen habe und
das wars. Es kann sein, dass man zum Zeitpunkt des diksa Neigung
zeigt, aber das ist kein vollstandiges saranagati. Es ist fur eine
gebundene Seele nicht so leicht alle Dinge, die in Beziehung zum
Korper stehen zu ignorieren. Man kann Uber viele Themen
philosophieren, aber ich mochte ein Beispiel geben, in dem man
leicht verstehen kann, was ich sagen mochte.

Nehmen wir einmal an, in einem Dorf bricht ein Damm und das
Wasser Uberflutet die ganze Gegend. Angenommen alle schlafen.
Pl6tzlich stellen sie fest, dass sie alle in einer starken Stromung
treiben. In dem Moment wird sich jeder selbst retten wollen. Sie
haben keine Zeit an andere zu denken. Sogar die Mutter ignoriert
das kleine Kind, der Vater ignoriert den Sohn, der Ehemann
ignoriert seine Frau. Was kann man in dieser schrecklichen
Situation tun? SchliefSlich konnte sich jemand durch die Gnade des
Hochsten Herrn an den Ast eines Banyan-Baumes festhalten,
wahrend er von der Stromung mitgerissen wurde. Welche Gefihle
konnte diese Person haben? Irgendwie wird sie mit ganzer Energie
Zuflucht bei dem Banyan-Baum nehmen, um sich zu schitzen.
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Jetzt konnen wir erkennen, dass saranagati bedeutet,
vollkommen Zuflucht bei den LotosfliRen von guru und den
Vaisnavas zu nehmen, die uns von der starken Stromung Mayas
schiitzen kdonnen.

Wir gehen in dieser riesigen kosmischen Schopfung verloren, wer
kann uns retten?

Manchmal kénnen wir das in den Zeiten eines Krieges sehen,
hilflose Menschen kommen aus einem Land, um in einem anderen
Land Zuflucht zu nehmen. Das ist auch eine Art zeitweiliges
saranagati, nicht dauerhaft. Angenommen der Krieg ist vorbei,
dann gehen sie zurlick in ihr jeweiliges Land, wenn es die Situation
verlangt. Auch zur Zeit der Heirat wird die Ehefrau den Schutz des
Ehemannes annehmen, ein gerade geborenes Baby wird den
Schutz der Mutter annehmen. 'OK', aber die Definition von
perfektem Sarandgati unterscheidet sich vollig von den oben
genannten Beispielen.
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Um all die falschen Vorstellungen zu
beseitigen, die sich gewohnlich Gber Guru-
Vaisnava-Bhagavan und jiva-tattva bilden

Alle Ehre sei $r7 ST Guru and Gauranga

Zuallererst sollten wir die folgenden slokas bezlglich guru-
vaisnava tattva oder bhagavat tattva und jiva tattva betrachten,
um unser Herz mit der bereits entstandenen Dissonanz im Hinblick
auf guru-vaisnava tattva oder bhagavat tattva und jiva tattva zu
verséhnen.

yasya saksad bhagavati
jAana-dipa-prade gurau
martyasad-dhih srutam tasya
sarvam kuijara-saucavat
(SB 7.15.26)

Der spirituelle Meister sollte direkt als der Hochste Herr
angesehen werden, denn er gibt einem transzendentalen Wissen,
das zur Erleuchtung fiihrt. Daher schlagt alles fehl, was ein Mensch
unternimmt, der die materielle Auffassung beibehalt, der
spirituelle Meister sei ein gewdhnliches menschliches Wesen. Die
Erleuchtung eines solchen Menschen, seine aprakrta Studien auf
dem Pfad von srauta-pantha sind wie das Bad eines Elefanten.

bhakti-yogena manasi
samyak pranihite ‘male

57



apasyat purusam parnam
mayam ca tad-apasrayam
(SB 1.7.4)

GemaR der Unterweisung von Srila Naradji Maharaj versuchte er
(Vyasa Deva) sein Bestes, seinen Geist mit allen Sinnen zu
konzentrieren, um den absoluten samadhi-Zustand durch die
Gemitsstimmung des hingebungsvollen Dienstes (bhakti yoga)
ohne eine Spur von Materialismus zu entwickeln. Und so sah er
die Absolute Personlichkeit Gottes mit Seiner Ausstrahlung und
Seiner aulderen Energie (Durga), die sich schiichtern hinter dem
Hochsten Herrn verneigte.

yaya sammohito jiva
atmanam tri-gunatmakam
paro ‘pi manute ‘nartham
tat-krtam cabhipadyate
(SB 1.7.5)

Durch den Einfluss der sakti (duBere Energie) befinden sich alle
jivas in einen verwirrten Zustand aufgrund der drei
Erscheinungsweisen der Natur von Maya (lch meine, sie
entwickeln das Gemut des materiellen Genusses, indem sie den
Hochsten Herrn vermeiden.) Obwohl jivas cinmoye vastu sind, d.h.
sie haben Uberhaupt keine Verbindung mit Maya, trotzdem,
aufgrund von Maya spliren sie Schmerz und Vergnligen in dieser
materiellen Welk.

mamaivamso jiva-loke
jiva-bhiatah sanatanah
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manah-sasthanindriyani
prakrti-sthani karsati
(Bg. 15.7)

Die Lebewesen in dieser bedingten Welt sind Meine ewigen
fragmentarische Bestandteile. Durch ihr bedingtes Leben,
kampfen sie schwer mit ihren sechs Sinnen, den Geist
miteingeschlossen.

Gaudiya GosthT Pati Sr1 Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada Paramahamsa Jagad Guru schrieb einen
Brief an einen sogenannten Schiiler: ,Jetzt verlasst du den Pfad
des ‘pranipatena pariprashnena und seva,” was kdnnen wir also
fr dich tun, aulSer grol3e Trauer dariber auszudriicken.”

Aus der Srimad Bhagavad-gita kennen wir folgenden sloka
ajinas casraddadhanas ca
samsayatma vinasyati
nayam loko ’sti na paro

na sukham samsayatmanah
(Bg. 4.40)

Aber unwissende und unglaubige Menschen, die an den
offenbarten Schriften zweifeln, erlangen kein Gottesbewusstsein;
sie fallen herunter. Fir die zweifelnde Seele gibt es weder in dieser
noch in der nachsten Welt Gliick.

Deshalb sind guru-Vaisnavas immer tief besorgt um uns, obwohl
sie selbst Uberhaupt keine personlichen Beflirchtungen haben.
Laut Sri Caitanya-caritdmrta kdnnen wir feststellen, dass es
grundsatzlich zwei Kategorien von jivas gibt: nittya baddha und
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nittya mukta. Die nittya mukta jivas haben Maya nie gesehen,
wahrend die nittya baddha jivas nie aus Maya herausgekommen
sind. Warum tut Bhagavan so etwas? Eine solche Frage ist absurd.
Wir haben kein Recht, eine solche Frage zu stellen, denn der
Hochste Herr hat immer ein spielerisches Gemit, und Er ist selbst
ananda moye, lila moye, iccha moye und den sechs Fullen. Er kann
sich das Recht vorbehalten, alles und jedes zu tun.

Es ist Uberhaupt keine Form von Ungleichheit, vielmehr ist Sein
Spiel mit allen jivas in den unendlichen Welten, ein Ausdruck
Seiner grundlosen Gnade. Um ein Spiel zu spielen werden zwei
Gruppen oder Parteien bendtigt, aber eine Gruppe muss gegen
die andere antreten — wenn das nicht so ist, dann hat das Spiel
keine Wirze. Wir kénnen nicht erwarten, dass im Herzen von
Bhagavan irgendeine Art von Unzufriedenheit herrscht, weil Er
purna vastu ist, aber dennoch sollten wir uns daran erinnern, dass
Bhagavan mit unendlicher Vielfalt geschmuckt ist - wo zahllose
Kontraste (eine Unterscheidung durch Kontrast) vorhanden sein
mussen.

Genau wie in dem Drama - Uber Ramayana. Einer muss die Rolle
des Ravana ubernehmen, wogegen jemand anderer die Rolle von
Rama einnehmen soll. Wenn es keinen Dieb, Rduber oder
Ubeltdter gibt, dann wird auch mit Sicherheit kein Polizist
gebraucht. Jemand kann laut protestieren, dass er die Rolle von
Ravana nicht spielen will. ,,ich mochte die Rolle von Rama nicht
haben!” Das ist aber absurd. Jemand muss in dem Stlick Ravana
darstellen. $ri Bhagavan ist immer in einer groRen spielerischen
Gemuitsstimmung. Um es offen zu sagen, wir sind Puppen und
hangen an den Ketten unseres vergangenen karma phal, weil wir
es nicht kontrollieren kbnnen. Wenn wir verwirklichen, dass
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Bhagavan Sri Krsna mit Sich Selbst spielt (laut advaya-jAidna-
tattva), dann konnen auf der Stelle alle Probleme gel6st werden.
Srila Saccidananda Bhaktivinod Thakura hat im Jaiva Dharma
geschrieben, dass wir gewollt oder ungewollt (wissentlich oder
unwissentlich) verpflichtet sind, in dem endlosen Spiel zwischen
Bhagavan und jivas teilzunehmen. Wie auch immer, man soll mit
Bhagavan in Seinem Spiel kooperieren, ohne irgendwelche
Vorbehalte.

Durch Maya akzeptieren wir ernsthaft dieses Spiel, nur um
herauszufinden, dass wir uns in groRer Gefahr befinden, weil wir
einfach und ausschlieBlich um jeden Preis unser Glick
sicherstellen wollen. Wenn mir die schone Blume im Garten
Freude bereitet, oder eine schone Frau meine Augen
zufriedenstellt, oder wenn schone Friichte im Feld wachsen, die
eine gewisse Begierde in mir auslésen, dann habe ich ganz sicher
uberhaupt keine Vorstellung von krsna-bhajana.

prakrteh kriyamanani
gunaih karmani sarvasah
ahankdara-vimiudhatma
kartaham iti manyate
(Bg. 3.27)

Die spirituelle Seele ist durch den Einfluss des falschen Egos
verwirrt und denkt, dass sie die Handelnde ist, aber in Wirklichkeit
wird alles von den drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur
ausgefihrt.

In solch einem Fall sollten wir uns an die Gebete von Adi Kavi
Brahma erinnern:
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tat te ‘nukampam su-samiksamano
bhuijana evatma-krtam vipakam
hrd-vag-vapurbhir vidadhan namas te
jiveta yo mukti-pade sa daya-bhak

(SB 10.14.8).

Mein Lieber Herr, jemand der ernsthaft darauf wartet, dass Du
ihm Seine grundlose Barmherzigkeit gewahrst, wahrend er
geduldig die Reaktionen seiner vergangenen Missetaten erleidet
und Dir vom Herzen, mit Worten und seinem Korper
achtungsvolle Ehrerbietung erweist, ist mit Sicherheit fir die
Befreiung qualifiziert, da es sein rechtmaliger Anspruch ist.

Obwohl baddha jivas ewige baddha (nittya baddha) sind, hat
ihnen Bhagavan den freien Willen gegeben, um Maya verlassen zu
konnen und in die ewige Welt einzugehen fiir den ewigen seva zu
Bhagavan zu empfangen, der flir immer zu ananda moye jivan
fihrt. Eigentlich ist im svartupa des jiva tatastha bhava ewig
innewohnend (es ist die innewohnende Natur des jiva), weil die
urspringliche Quelle des jivas die tatastha sakti von Bhagavan ist.
Der freie Wille bedeutet, dass die Wahl beim jiva liegt.

Aus dem SrT Caitanya-caritdmrta kennen wir folgenden $loka—

krsna bhuli’ sei jiva anadi-bahirmukha
ataeva maya tare deya samsara-duhkha
(Cc Madhya 20.117)

Weil das Lebewesen Krsna vergessen hat, hat es sich |hm seit
undenklichen Zeiten widersetzt. Daher schenkt die illusorische
Energie (Maya) dem Lebewesen in seiner materiellen Existenz. alle
Arten von Schwierigkeiten.
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krsna-bahirmukha-dose maya haite bhaya
krsnonmukha bhakti haite maya-mukta haya
(Cc Madhya 24.136)

,Wenn der jiva dem Krsna-Bewusstsein abgeneigt ist, wird es
durch den Einfluss von Maya bedingt. Durch den
hingebungsvollen Dienst zur Hochsten Personlichkeit Gottes, kann
der jiva von dem Einfluss Mayas befreit werden.”

krsna-bhakti-janma-mila haya ‘sadhu-sanga’
krsna-prema janme, tenho punah mukhya anga
(Cc Madhya 22.83)

,Die Wurzel des hingebungsvollen Dienstes zu Lord Krsna ist die
vollkommene Gemeinschaft mit echten Gottgeweihten. Auch
wenn man Liebe zu Krsna entwickeln mochte, ist die
Gemeinschaft mit Gottgeweihten der wichtigste Faktor.

Seit undenklichen Zeiten sind die jivas in Maya gefangen, und es
kann kein bestimmter Zeitpunkt des Entstehens (oder Beginns)
angegeben werden, daher wird hier der Begriff 'anadi verwendet.
Srila Saccidananda Bhaktivinod Thakura hat in seinem Jaiva
dharma Kapitel 16 geschrieben, dass sich die bedingten Seelen in
flinf verschiedenen Stufen des Bewusstseins befinden:

Bedecktes Bewusstsein, geringes Bewusstsein, knospendes
Bewusstsein, aufbliihendes Bewusstsein, voll erblihtes
Bewusstsein. Aus der Srimad Bhagavad-gitd kennen wir den
folgenden, von Bhagavan Sri Krsna gesprochenen sloka:

mamaivamso jiva-loke
jiva-bhitah sanatanah
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manah-sasthanindriyani
prakrti-sthani karsati
(Bg. 15.7)

Die Lebewesen in dieser bedingten Welt sind Meine ewigen
fragmentarischen Teilchen. Durch das bedingte Leben kampfen
sie schwer mit den sechs Sinnen, die den Geist miteinschliel3en.

‘Mamaivamso’ bedeutet tatastha sakti’s amsa und nicht svarupa
sakti amsa. Laut dem Vedanta-satra wissen wir - sakti-saktimator
abhedah’— das bedeutet, dass hier kein Unterschied zwischen der
Energie und dem Besitzer der Energie besteht.

So gemal acintya bheda bheda tattva siddhanta vichar sind all
diese winzigen Funken (cit Teilchen) bzw., cinmoye jivas
verschieden und nicht verschieden von Bhagavan Sri Krsna, darin
besteht kein Zweifel. Wir kennen aus dem Sr7 Caitanya-caritamrta
folgende slokas—

jivera ‘svaridpa’ haya — krsnera ‘nitya-dasa’
krsnera ‘tatastha-sakti’ ‘bhedabheda-prakasa’
suryamsa-kirana, yaiche agni-jvala-caya
svabhavika krsnera tina-prakara ‘sakti’ haya
(Cc Madhya 20.108-109)

Es ist die innewohnende Stellung des Lebewesens, ein ewiger
Diener Krsnas zu sein, weil das Lebewesen die die marginale
Energie Krsnas ist und eine Manifestation, die gleichzeitig eins und
verschieden vom Herrn ist, wie ein molekulares Teilchen des
Sonnenlichts oder des Feuers. Die Energie Krsnas hat drei
Varianten.
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visnu-saktih para prokta
ksetra-jndakhya tatha para
avidya-karma-samjnanya
trtiya saktir isyate
(Cc Adi 7.119)

,Die Potenz Lord Visnu wird in drei Kategorien zusammengefasst
— namentlich, die spirituelle Potenz, die Lebewesen und die
Unwissenheit. Die spirituelle Potenz ist voller Wissen; die
Lebewesen, obwohl sie zur spirituellen Potenz gehoren, sind der
Tauschung unterworfen; und die dritte Energie, die voller
Unwissenheit ist, wird immer in fruchtbringenden, bzw., Ertrag
bringenden Aktivitaten sichtbar.”

Hier steht geschrieben: ‘ivera ‘svartupa’ haya — krsnera ‘nitya-
dasa’ und nicht krsnera nitya-bhakta’. Die svardpa sakti
Bhagavans ist nicht direkt im jiva, aber die Potenz, bhakti zu
erlangen, ist mit Sicherheit im jiva vorhanden. Mit Hilfe von
echtem sadhu sanga kann bhakti erlangt werden. Naturlich ist
Feuer im Holzscheit oder im Benzin vorhanden, aber es muss
hinzugefiigt werden. Durch die dauerhafte Reibung von zwei
trockenen Baumen, entstehen Funken und ein Waldbrand bricht
aus. Ahnlich, durch die echte Gemeinschaft mit sadhu-Vaisnava—
kann svartupa sakti im Herzen erwachen, vorausgesetzt man
begeht nicht die Spur von aparadha. Durch die Anwesenheit von
svartpa sakti kann dieser bestimmte jivattma, tadatmo bhava
(Einssein) entwickeln, das man durch die aprakrta Aktivitdaten des
betroffenen jivas erkennen kann. Indem man Wasser aufschaumt,
kann man ganz sicher keine Sahne produzieren, weil diese Potenz
nicht im Wasser vorhanden ist, aber wenn man Milch aufschaumt,
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dann kann man ganz sicher Sahne erhalten, denn die Potenz ist in
der Milch vorhanden. Eigentlich sind die Begriffe von Ursache und
Wirkung die wichtigsten Dinge in der wissenschaftlichen
Forschung.

Srila Saccidananda Bhaktivinod Thakura hat in seinem Kommentar
zu dem Ssloka in der Brahma-samhita 5/44 geschrieben: Das
Lebewesen ist wie ein winzig kleines cit-Teilchen oder wie ein
Feuerfunke. Sobald es (jiva tattva ist sakti tattva) Krsna vergisst,
fahlt es sich auf der Stelle von der illusiondaren Energie des Herrn
angezogen und wird in die materielle Welt geworfen. Sobald die
Seelen herabfallen, werden sie in der materiellen Welt durch die
illusionierende Kraft von Durga Devi mit einem grobstofflichen
und einem feinstofflichen Korper umhiillt. Der Geist ist der Konig
unter den elf Sinnesorganen, und somit verantwortlich dafiir, dass
die Seele weiterhin im Kreislauf des karma chakras (dem Rad der
fruchtbringenden Tatigkeiten) immer weitere materielle Kérper
annehmen muss. Das Lebewesen wird fast zu einem Gefangenen
und erfahrt Schmerz und Vergnligen in seiner Reise durch die
vierzehn Welten, auf und ab, gemaR des karma phal (man kommt
in den Himmel und in die Holle usw.) Durga gibt ihm auch in den
grobstofflichen Korper einen feinstofflichen Koérper, bestehend
aus Geist, Intellekt, citta und falsches Ego. Mit Hilfe des
feinstofflichen Korpers gibt das Lebewesen einen grobstofflichen
Korper auf und nimmt einen anderen an. Das Lebewesen kann den
feinstofflichen Korper, der voller Stinde und boser Winsche ist,
nicht loswerden, solange es nicht von Maya befreit ist und seinen
eigenen svarupa verwirklicht hat. Nachdem es den feinstofflichen
Korper losgeworden ist, nimmt es ein Bad im Wasser von viraja
(was als die endgtlltige Reinigung angesehen werden kann) und
kann zur Wohnstitte von Sr1 Hari aufsteigen. Dies sind die
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Aufgaben, die Devi Durga in Ubereinstimmung mit dem Willen von
$r1 Govinda erfiillt.

Im Jaiva Dharma, Kapitel 2/14-15 hat Srila Saccidananda
Bhaktivinod Thakura geschrieben, dass das Lebewesen zwei
Daseinsstufen hat. Im reinen Zustand ist es ein vollkommenes cit-
Teilchen (ohne Beschmutzung durch Maya) und unberihrt von
der Materie, bzw. Maya. Weil es ein winzig kleines Teil und
Teilchen des Hochsten Herrn ist, besteht keine Moglichkeit, dass
es seine Position verdndern kann. Von Natur aus kann Sri Krsna
das Hochste Bewusstsein ewig bewahren und verandert niemals
Seine Stellung (daher ist Er als Acyuta bekannt). Er ist wahrhaft
grol} und vollstandig in Sich und rein und ewig gegenwartig. Das
Lebewesen ist ein winziges Teil und Teilchen von Sri Krsna (sowie
das siddhanta vichar im vorigen Artikel aufgezeigt) und es kann
das Recht geltend machen, unrein und toricht zu werden (wegen
seiner winzigen Existenz).

Aber wesensgemall kann das Lebewesen seine GroRe als ein
Gottgeweihter, Vollkommenheit, Reinheit und eine ewig
wahrende Natur aufzeigen. Erst wenn das Lebewesen durch den
Kontakt mit Maya kontaminiert wird, dann fallt es von seiner
urspringlichen Stellung herab. Dann wird es unrein, obdachlos
und von Schmerz und Vergniigen (Glick und Unglick) geplagt.
Sobald das Lebewesen seine Stellung als ein ewiger sevaka
(Diener) von Sri Krsna vergisst, fallt es in die materielle Existenz,
bzw., Maya. Solange das Lebewesen rein bleibt, ist es stolz auf
seine wesensgemaile Stellung. Es kann sich stolz als ein Diener $r
Krsnas betrachten. Sobald es durch den Kontakt mit Maya
kontaminiert wird, kann es aufgrund des falschen Egos
herabfallen. Der reine Zustand des Lebewesens, wird mit den
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grobstofflichen und feinstofflichen Kérpern bedeckt, wenn es in
den Kontakt mit Maya gerat.

pishachi paile yatha moti-channa hoie
Maya badha jiver hoie sei bhava udoya
(Prema Vivarta, by SriJagadananda Pandit)

Kultivierung von reinem bhakti, bzw. Liebe zu Gott ist die
wesensgemalie Pflicht des Lebewesens. Diese Liebe erscheint in
einer deformierten Form im feinstofflichen Korper als Gliick, Not,
Anhaftung und Entsagung usw. Wenn es immer weiter bedeckt
bleibt, dann erscheint die deformierte Form der Liebe im
grobstofflichen Korper in der Form von Essen, Trinken oder
sexuellen Genuss usw. Wir kdnnen daher verstehen, dass die
ewigen wesensgemalen Pflichten eines Lebewesens nur manifest
sind, wenn es sich in einem reinen Zustand befindet.
Eigenschaften, die im bedingten Zustand des Lebewesens
erscheinen sind zeitweilig, innewohnende Pflichten sind ewig,
vollstandig und rein. Den jivas wurde ein Edelstein geschenkt mit
dem Namen ,Freier Wille, aber Bhagavan modchte niemals in
diesen Freien Willen, der den jivas gegeben wurde, eingreifen.
Aber die letztendliche Herrschaft liegt in den Handen Bhagavans,
denn er ist als Spender von karma phal bekannt. Nun konnte die
Frage aufkommen: ,Leidet eine spirituelle Seele in ihrem
bedingten Zustand?“ Srila Saccidananda Bhaktivinod Thakura hat
in seinem Tattva sutra 23 geschrieben, dass der materielle Korper
das Gefangnis des Lebewesens ist. Die spirituelle Seele ist niemals
ein begrenztes Objekt (weil attma ist prakash moye), aber
aufgrund des materiellen Korpers leidet sie unter Kummer und
Tragheit.
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Was bedeutet ‘das ewige Vergessen’?

Um diese Frage zu beantworten, hat Srila Saccidananda
Bhaktivinod Thakura im Jaiva Dharma Kapitel.1/11 - 12
geschrieben, dass der Dienst zu Sri Krsna eine ewige
innewohnende Pflicht des Lebewesens ist. Indem es seine Stellung
vergisst, wird das Lebewesen von Maya beherrscht und vergisst
Sri Krsna. Wir wissen, dass baddha jivas ewige nittya baddha sind,
da sie seit sie in diese materielle Welt eingetreten sind, $r1 Krsna
vergessen haben. Es gibt kein historisches Dokument darlber, in
welcher materiellen Zeit der Sturz des jivas stattgefunden hat,
deshalb wird dieses Wort 'anadi geschrieben. Deshalb wurden die
Worte ,ewig vergesslich’ verwendet. Seit der Zeit, als die
Lebewesen den Herrn vergallen und in die materielle Welt
eintraten, wurde ihre innewohnende Pflicht deformiert.

Durchlaufen die Lebewesen in ihrer spirituellen Existenz
Geburt und Tod?

Die Antwort auf diese Frage hat Srila Saccidananda Bhaktivinod
Thakura im Harinama Cintamani Kapitel 1 geschrieben, dass die
Geburt ein Akt in der Gemitsstimmung der Leidenschaft ist und
der Tod ein Akt in der Gemitsstimmung der Unwissenheit. Die
ewige spirituelle Essenz suddha-sattva wurde nie von Geburt oder
Tod berihrt.

Ist der Hochste Herr dafiir verantwortlich, wenn der freie
Wille, der den jivas geschenkt wurde, missbraucht wird?

Um diese Frage zu beantworten hat Srila Saccidananda
Bhaktivinod Thakura im Tattva sutra geschrieben: ,Man kann
nicht sagen, dass Gott Schwierigkeiten verursacht, und das
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Lebewesen dadurch Leiden erduldet. Es leidet, weil es seinen
freien Willen missbraucht. Der Hochste Herr ist in keiner Weise zu
tadeln. Er, Bhagavan, ist nicht verantwortlich fur die Leiden der
Lebewesen, weil sie die Regeln und Regulierungen, die vom Herrn
in den verschiedenen sastras gegeben wurden, Ubertreten. Hatte
der Hochste Herr die Lebewesen gewaltsam gezwungen, anarthas
zu akzeptieren, dann konnte hier eine Moglichkeit des Protests
gegen den Hochsten Herrn bestehen. Von Seiten des Hochsten
Herrn, kann es keine ungleiche Behandlung geben.

Wenn die Lebewesen jedoch ihren freien Willen dazu genutzt
hatten, ihre spirituelle Anhaftung zu starken, dann hatten sie
ihren eigenen Ruhm erhéht. Wenn sie keinen freien Willen hatten,
dann hatten sie keine Gelegenheit ihre eigene Herrlichkeit zu
vermehren. Wir sollten wissen, dass der Hochste Herr, den
Lebewesen Barmherzigkeit erwiesen hat indem er den Lebewesen
einen so wunderbaren freien Willen (einen groRen,
unschatzbaren Schatz) gegeben hat, und dass die Erniedrigung,
die durch den Missbrauch des freien Willens verursacht wurde,
dazu dient, die Lebewesen zu korrigieren und zu befreien.

Aus der Srimad Bhagavad-gitd kennen wir folgenden S$loka,
gesprochen von Bhagavan Sri Krsna zu Arjuna

nadatte kasyacit papam
na caiva sukrtam vibhuh
ajianenavrtam jianam
tena muhyanti jantavah
(Bg. 5.15)

Der Hochste Herr betrachtet weder die slindhaften noch die
frommen Handlungen von irgendjemanden. Verkorperte Wesen
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jedoch sind verwirrt, aufgrund von Unwissenheit, die ihr wahres
Wissen bedeckt.

Offen gesagt — es gibt keine reale Existenz von materiellem
Schmerz und Vergnigen. Attma ist chinmoye, jidna moye, ananda
moye and auch prakash moye, genau wie sac-cit-Gnanda moye
vigraha Bhagavan. Die innewohnende Eigenschaft der jivattma ist
die Gleiche wie die von Bhagavan. Woher kann also die Frage nach
materiellem Leiden des cinmoye jivattma Uberhaupt kommen?
Aus den folgenden slokas, entnommen aus der Srimad Bhagavad-
gita, bekommen wir die Beweise die das oben aufgefiihrte
siddhanta vichar unterstitzen:

dehino ’smin yatha dehe
kaumaram yauvanam jara
tatha dehantara-praptir
dhiras tatra na muhyati
(Bg. 2.13)

So wie die verkorperte Seele in diesem Korper fortgesetzt von
Knabenzeit zu Jugend und Alter wandert, so geht die Seele beim
Tod in ahnlicher Weise in einen anderen Korper ein. Die
selbstverwirklichte Seele ist durch einen solchen Wechsel nicht
verwirrt.

matra-sparsas tu kaunteya
sitosna-sukha-duhkha-dah
agamapdayino ’nityas
tams titiksasva bharata
(Bg. 2.14)
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Oh Sohn Kuntis, das zeitweilige Erscheinen von Gliick und Leid und
ihr Verschwinden zu gegebener Zeit sind wie das Kommen und
Gehen von Winter- und Sommer. Sie entstehen durch
Sinneswahrnehmung, oh Nachkomme von Bharata, und man
muss lernen, sie zu tolerieren, ohne davon gestort zu sein.

antavanta ime deha
nityasyoktah saririnah
andsino ‘prameyasya
tasmad yudhyasva bharata
(Bg. 2.18)

Der materielle Korper des unzerstorbaren, unermesslichen und
ewigen Lebewesens kommt mit Sicherheit zu einem Ende, daher,
kampfe, Oh Nachkomme Bharatas.

ya enam vetti hantaram
yas cainam manyate hatam
ubhau tau na vijanito
nayam hanti na hanyate
(Bg. 2.19).

Wer glaubt, dass das Lebewesen totet oder wird getotet, befindet
sich in Unwissenheit. Wer in Wissen griindet, weill, dass das
Lebewesen weder totet noch getotet wird.

na jayate mriyate va kaddcin
nayam bhutva bhavita va na bhiayah
ajo nityah sasvato ‘yam purdano
na hanyate hanyamane sarire

(Bg. 2.20)
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Fir die Seele gibt es weder Geburt noch Tod. Auch hort sie, da sie
einmal war, niemals auf zu sein. Sie ist ungeboren, ewig,
immerwahrend, unsterblich und uranfanglich. Sie wird nicht
getotet, wenn der Korper getotet wird.

Auf dem Hintergrund von Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft,
kann der Schmerz und die Freude, das von den baddha jiva
erfahren wird, eigentlich nicht bestandig sein, alles ist zeitweilig,
nichts weiter. Von den strdmenden slokas der Srimad Bhagavad-
gita sehen wir:

dhyayato visayan pumsah
sangas tesupajayate
sangat sanjayate kamah
kamat krodho ’bhijayate
(Bg. 2.62)

Beim Betrachten der Sinnesobjekte, entwickelt der Mensch
Anhaftung an sie und von solcher Anhaftung, entsteht Begierde
und aus Begierde entsteht Zorn.

krodhad bhavati sammohah
sammohat smrti-vibhramah
smrti-bhramsad buddhi-naso
buddhi-nasat pranasyati
(Bg. 2.63)

Aus Zorn entsteht Illusion und von lllusion gerat das Gedachtnis in
Verwirrung. Wenn das Gedachtnis verwirrt ist, geht die Intelligenz
verloren und wenn Intelligenz verloren ist, dann fallt man wieder
in den materiellen Sumpf zurick.
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ye hi samsparsa-ja bhoga
duhkha-yonaya eva te
ady-antavantah kaunteya
na tesu ramate budhah
(Bg. 5.22)

Ein intelligenter Mensch nimmt an den Quellen des Leides nicht
teil, die aus der Berlihrung mit den materiellen Sinnen entstehen.
O Sohn Kuntis, solche Freuden haben einen Anfang und ein Ende,
und daher erfreut sich der Weise nicht an ihnen.

Was schmerzhaft fir dich ist, ist vielleicht ein Vergnugen fiir mich,
oder, was fur dich Vergniigen ist, kann vielleicht schmerzhaft fir
mich sein. Das ist der Zustand von Schmerz und Vergniigen — sie
kommen und gehen, ich meine, es gibt keine Bestandigkeit. Jene,
die wirklich weise sind, laufen den Sinnesfreuden oder
Vergnigungen nicht hinterher. Also ist es schon bewiesen, dass
Schmerz und Vergniigen zwei vollstandig falsche Begriffe sind.

Minus zwanzig Grad mag fur Leute in Sibirien normal sein, aber fir
euch kann es zu einer Todesfalle werden. Bitte vergesst alles,
auller das unmittelbare Gefiihl fir bhagavad seva — was am
praktischsten ist. Wenn mir die schone Blume im Garten Freude
bereitet, oder die schonen Kleider der deitys im Tempel stellen
meinen materiellen Geist zufrieden, oder die Mangos am Baum
vor dem Tempel, die mein Verlangen steigern, sie zu geniellen,
oder irgendein schones Madchen, das meinen materiellen Augen
Freude verschafft, dann bin ich sicherlich nicht besser als ein Tier.

Vasistha Muni hat gesagt:
ahara-nidra-bhaya-maithunam ca
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samanyam etat pasubhir naranam
dharmo hi tesam adhiko viseso
dharmena hinah pasubhih samanah
(Vaneparvat Mahabharata)

Essen, Schlafen, Sex und sich verteidigen — diese vier Prinzipien
sind sowohl den Menschen als auch den Tieren gemeinsam. Der
grundlegende Unterschied zwischen dem menschlichen und dem
tierischen Leben ist JAana" (Rationalitat)

Menschen besitzen die Fahigkeit zu fragen: ,,Wer bin ich?
Wer ist Gott? Was ist diese Welt? Warum leide ich? “ Das
konnen die Tiere nicht.

Diejenigen, die Haribhajan ausfiihren, verursachen niemals Angst
oder Schmerz bei irgendjemanden. Im Sri Caitanya-caritamrta
Sanatan Siksad von Sriman Mahaprabhu finden wir folgenden
sloka:

ete na hy adbhuta vyadha
tavahimsadayo gunah
hari-bhaktau pravrtta ye
na te syuh para-tapinah
(Cc Madhya 24.273)

“Oh Jager, es ist Uberhaupt nicht erstaunlich, dass du gute
Eigenschaften, wie Gewaltlosigkeit usw., entwickelt hast, da jene,
die im hingebungsvollen Dienst des Herrn beschaftigt sind, nicht
geneigt sind, aufgrund von Neid, anderen Schmerz zuzufiigen.”

Das Leben eines echten Gottgeweihten ist vollkommen der
volligen Zufriedenstellung des Hochsten Herrn Sr Krsna
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hingegeben, der einzige Genieler von allem und jedem ist. Sowie
ich aber meinen Anteil an Sinnengenuss einfordere, dann und dort
werde ich zum Gefangenen im Gefangnis von Maya Devi —das ist
die Tragodie.

Der folgende $loka aus dem Srimad-Bhdgavatam gibt uns eine
klare Vorstellung von advaya-jiana-tattva—

vadanti tat tattva-vidas
tattvam yaj jfianam advayam
brahmeti paramatmeti
bhagavan iti sabdyate
(SB 1.2.11)

Jene tattva vidas, die die Absolute Wahrheit kennen, bezeichnen
die nonduale Substanz Brahman, Paramatma oder Bhagavan.

Dieses advaya-jidana-tattva impliziert, dass es kein anderes tattva
gibt, auler den Héchsten Herrn Sri Krsna (der bekannt ist, als
advaya-jidana-tattva) was vom ersten sloka in der Brahma-
samhita 5. Kapitel unterstutzt wird.

isvarah paramah krsnah
sac-cid-ananda-vigrahah
anadir adir govindah
sarva-karana-kdranam

(Sri Brahma-samhita 5.1)

Krsna, der bekannt ist als Govinda, ist die Hochste Personlichkeit
Gottes. Er besitzt einen ewigen spirituellen glickseligen Kérper. Er
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ist der Ursprung von Allem. Er hat keinen anderen Ursprung und
Er ist die Ursache aller Ursachen.

Wenn Uberhaupt ein anderes separates tattva gefunden werden
kann - das ist auch gemaR acintya bedhabedha tattva, ich meine
gleichzeitig verschieden und nicht verschieden vom advaya-
jAana-tattva. Wenn man durch Zufall Gberhaupt das geheimste
siddhanta vichar erkennen kann, dass Paratpara Akileshwara
Svayam Rupa Bhagavan Sri Krsna fiir immer allein mit sich selbst
spielt, dann kénnen wir von allen Zweifeln und Verdachtigungen
oder Komplikationen befreit werden. Dasselbe hat ein berihmter
muslimischer Dichter, Kavi Nazrul Islam, in seinem Gedicht
geschrieben.

‘E viswa loye virat sisu anmone kheli cho’

Das bedeutet: Oh, das groRe alldurchdringende allmachtige Baby
(Die Absolute Personlichkeit Gottes), Du spielst flr immer
gleichmiutig mit der unendlichen Welt.

Im Srimad-Bhdagavatam finden wir auch folgenden Sloka
zugunsten des oben genannten siddhanta vichar —

evam parisvanga-karabhimarsa-
snigdheksanodddama-vilasa-hasaih
reme rameso vraja-sundaribhir
yatharbhakah sva-pratibimba-vibhramah
(SB 10.33.16)

Auf diese Weise vergnuigte sich Lord Krsna, der urspriingliche Lord
Narayana, der Herr der Glicksgottin, in der Gesellschaft der
jungen Frauen von Vraja indem Er sie umarmte, liebkoste und sie
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liebevoll, breit und spielerisch anlachelte. Es war genauso, als
wenn ein Kind mit der eigenen Spiegelung spielt.

Wirklich, wenn wir durch den zehnten Kanto der Srimad
Bhagavad-gita gehen, dann kdnnen wir sicher sein, dass, auller
advaya tattva, nichts anderes Ubrigbleibt. Unser Unglaube an
guru-Vaisnava-Bhagavan und auch unsere logische Interpretation
kann uns letztlich aus dem bhajan werfen oder uns gar nicht
erlauben, in Haribhajan einzutreten. Denn wir kennen aus der
Srimad Bhagavad-gita den folgenden $loka.

ajias casraddadhanas ca
samsayatma vinasyati
nayam loko ’sti na paro
na sukham samsayatmanah
(Bg. 4.40)

Aber unwissende und unglaubige Menschen, die die offenbarten
Schriften anzweifeln, kdnnen Gottesbewusstsein nicht erlangen;
sie fallen. Die zweifelnde Seele erlebt weder in dieser noch in der
nachsten Welt Freude.

Wir wissen, ,Irren ist menschlich’, aber wir missen sehr vorsichtig
sein, weil wir unseren bhajan ohne jeden Fehler fortsetzen wollen.
Jedenfalls sind Vergehen sehr gefihrlich. Aus dem Srimad-
Bhagavatam 11. Kanto, /16. Kapitel /11. sloka wissen wir, dass
Bhagavan Sri Krsna mit Uddhave Uber Seine vielfiltige Form
Seines vibhuti sprach:

guninam apy aham sitram
mahatam ca mahan aham
suksmanam apy aham jivo
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durjayanam aham manah
(SB 11.16.11)

Unter den Dingen, die Eigenschaften besitzen, bin ich die erste
Manifestation der Natur und unter den groRen Dingen bin ich die
vollstandige materielle Schopfung. Unter den feinstofflichen
Dingen bin ich die spirituelle Seele (jivattma), unter den Dingen,
die man schwer Uberwinden kann, bin ich der Geist.

Grenzenlose Vielfalt und Kontraste sind in diesem advaya-jiana-
tattva enthalten, welches das absolute tattva ist. Einheit und
Vielfalt, und Vielfalt in Einheit verursachen in diesem advaya-
jAdna-tattva, niemals Stérungen, weil in diesem tattva die
absolute Harmonie herrscht. Bhagavan ist Ananta Rupi, Bhagavan
kann Sich als das unendliche kleine cit-Teilchen jivattma
identifizieren. Aus dem Sr7 Caitanya-caritamrta, Antya [ila 4.
Kapitel. sloka 176, wissen wir:

‘dvaite’ bhadrabhadra-jiana, saba — ‘manodharma’
‘ei bhala, ei manda’, — ei saba ‘bhrama’
(Cc Antya 4.176

“In der materiellen Welt sind die Vorstellungen von Gut und
Schlecht mentale Spekulationen. Daher, wenn man sagt: ,Das ist
gut”, oder ,Das ist schlecht”, dann ist das nur Verwirrung.

Gaudiya Gosthi Pati $r7 Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Paramahamsa Jagd Guru hat gesagt: , Advaya-jiana-
tattva Brajendranandana ist die ewige Wahrheit, die sich niemals
andert. Aufgrund von dwitiya abinivesha (Ich will sagen, wenn das
dualistische Konzept mein Herz kontaminiert, und mein Geist vom
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advaya-jigna-tattva abweicht) dann werden die jivas
zwangslaufig, von Maya gefangen genommen, um ihr scheinbares
mangala oder amangala (beide Begriffe sind eigentlich falsch)
usw. entgegenzunehmen, gemall dem sankalpa und vikalpa mano
dharma. Weil der --jiva sein eigenes svaridpa und Sri Krsna’s
svarupa vergessen hat, wird er jetzt in einen verwirrten Zustand
versetzt, in dem er sich als GenielSer dieser materiellen Welt
entdeckt und sich immer auf aksaya jiiana konzentriert, was ihn
zu verschiedenen Fehlschlissen in Bezug auf Gut und Bodse
verleiten kann.

Aus dem Srimad Bhagavad-gita kennen wir folgenden $loka

nasato vidyate bhavo
nabhavo vidyate satah
ubhayor api drsto ‘ntas
tv anayos tattva-darsibhih
(Bg. 2.16)

Das Unwirkliche hat keine Existenz, und das Wirkliche hort nie auf
zu sein; die Realitat beider wurde von den Sehern der Wahrheit so
wahrgenommen.

Srila Prabhupada hat gesagt: ,,Das nichstliegende Aquivalent des
Begriffs ,a-sat’ (Bengali) ist die nicht-permanente Existenz. Es ist
moglich, Lebewesen in real existierend, bzw., 'sat' und in nicht real
existierend, bzw., g-sat zu klassifizieren. Die Seele gehort zu der

Kategorie der realen Existenz, bzw., 'sat'. Der Geist und der
physische Korper besitzen keine reale Existenz. In dieser Welt
sucht die verblendete Seele mit dem Koérper und nicht mit dem

Geist nach allen Arten von Beziehungen. Aber die Seele kann mit
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beiden keine wirkliche Beziehung eingehen. Diese fehlgeleitete
Affinitat der irregefiihrten Seele zur nicht-substanziellen Existenz
ist die Ursache allen Leidens und Ubels, das jeden in dieser Welt
heimsucht. Wenn es unser Ziel ist, korperliches und geistiges
Leiden zu verringern, missen wir eine Methode finden, um diese
Verblendung zu beseitigen, die die Ursache fur dieses Leiden ist.

Vergnigen und Schmerz sind nicht absolut, bzw., sie existieren
relativ (a-sat). Keines von beiden kann die Seele zufriedenstellen.
Die Seele existiert ewig. Weder Vergniigen noch Schmerz kann
ewig existieren. Auf der anderen Seite sind sie die beiden
Koordinaten der illusionaren Erfahrung. Das gleiche gilt fir alle
anderen ahnlichen Paare, die aus den Aktivitdaten des materiellen
Geistes entstehen. Richtig und falsch, Gut und Schlecht
unterscheiden sich substanziell nicht voneinander. Aber alle sind
substanziell und ewig verschieden von der absoluten Existenz,
bzw. dem sat.

Die gleiche Unterweisung gab Sri Krsna Uddhava iber baddha,
den mukta-Zustand des jiva.

sri-bhagavan uvaca
baddho mukta iti vyakhya
gunato me na vastutah
gunasya maya-mulatvan
na me mokso na bandhanam

$SB11.11.1

Die Hochste Personlichkeit Gottes hat gesagt: Mein lieber
Uddhava, aufgrund des Einflusses der materiellen
Erscheinungsweisen der Natur, die unter Meiner Herrschaft
stehen, sind die Lebewesen manchmal bedingt und manchmal
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befreit. In der Tat, die Seele ist niemals wirklich gebunden oder
befreit, und da Ich der Hochste Herr bin, und der Herr Gber Maya,
die die Ursache der Erscheinungsweisen der Natur ist, werde Ich
auch nie als befreit oder gebunden angesehen.

soka-mohau sukham duhkham
dehapattis ca mayaya

svapno yathatmanah khyatih
samsrtir na tu vastavi

$B11.11.2

So wie ein Traum nur die Schopfung der eigenen Intelligenz ist,
aber keine eigentliche Substanz besitzt, genauso werden
materielle Klagen, lllusion, Glick, Leiden und die Akzeptanz des
materiellen Korpers unter dem Einfluss von Maya von Meiner
illusionaren Energie erschaffen. Mit anderen Worten, materielle
Existenz hat keine grundlegende Realitat.

vidyavidye mama tanu
viddhy uddhava saririnam
moksa-bandha-kari adye
mayaya me vinirmite

$B11.11.3

Oh, Uddhava, sowohl Wissen, als auch Unwissenheit, Produkte
Mayas, sind die Erweiterungen Meiner Energie. Beides, sowohl
Wissen, als auch Unwissenheit sind ohne Anfang und Ende sie
verleihen den verkorperten Lebewesen immer wieder Befreiung
und Knechtschaft.
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ekasyaiva mamamsasya
jivasyaiva maha-mate

bandho ’syavidyayanadir
vidyaya ca tathetarah

$SB11.11.4

Oh, hochst intelligenter Uddhava, das Lebewesen, genannt jiva, ist
ein Teil und Teilchen von Mir, aber aufgrund von Unwissenheit,
leidet es seit undenklichen Zeiten unter der materiellen
Knechtschaft. Mit Wissen kann es jedoch befreit werden.

atha baddhasya muktasya
vailaksanyam vadami te
viruddha-dharminos tata
sthitayor eka-dharmini

$B11.11.5

Daher Mein lieber Uddhava finden wir in demselben materiellen
Korper, entgegengesetzte Charakteristiken, wie grofSes Gliick und
Kummer. Das liegt daran, dass sich beide, sowohl die Hochste
Persodnlichkeit Gottes, die ewig befreit ist, als auch die bedingte
Seele im selben Korper befinden. Ich werde jetzt Uber ihre
verschiedenen Charakteristiken sprechen.

suparnav etau sadrsau sakhayau
yadrcchayaitau krta-nidau ca vrkse

ekas tayoh khadati pippalannam

anyo niranno ’pi balena bhiiyan

$B11.11.6
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Durch Zufall haben sich zwei Vogel im selben Baum ein Nest
gebaut. Die zwei Vogel sind Freunde und von ahnlicher Natur.
Einer von ihnen isst jedoch die Friichte des Baumes, wogegen der
andere der die Friichte nicht isst, eine hohere Position innehat.

atmanam anyam ca sa veda vidvan
apippaldado na tu pippaladah

yo ’vidyaya yuk sa tu nitya-baddho

vidya-mayo yah sa tu nitya-muktah

$B11.11.7

Der Vogel, der die Friichte des Baumes nicht isst, ist die Hochste
Persodnlichkeit Gottes, der durch Seine Allwissenheit perfekt Seine
eigene Stellung und die des bedingten Lebewesens, reprasentiert
durch den essenden Vogel, versteht.

deha-stho ’pi na deha-stho
vidvan svapnad yathotthitah

adeha-stho ’pi deha-sthah

kumatih svapna-drg yatha

$B11.11.8

Wer in der Selbstverwirklichung erleuchtet ist, obwohl im
materiellen Korper lebend, erkennt sich als transzendental
bezliglich des Korpers, genauso wie jemand, der aus einem Traum
erwacht und die Identifikation mit dem Traumkorper ablegt. Eine
torichte Person jedoch, obwohl nicht identisch mit dem
materiellen Korper, sondern transzendental zu ihm, glaubt, sich
im Korper zu befinden, so wie jemand, der traumt und glaubt, dass
er in dem imagindren Korper sei.
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indriyair indriyarthesu
gunair api gunesu ca
grhyamanesv aham kuryan
na vidvan yas tv avikriyah

$B11.11.9

Ein Mensch, der erleuchtet und frei von der Verunreinigung
materieller Begierden ist, sieht sich nicht als derjenige, der die
korperlichen Aktivitaten ausfiuhrt; vielmehr weild er, dass sich in
all solchen Aktivitaten nur die Sinne, geboren aus den
Erscheinungsweisen der Natur, mit den Sinnesobjekten
verbinden, die aus denselben Erscheinungsweisen der Natur

geboren wurden.

daivadhine sarire 'smin
guna-bhavyena karmana
vartamano ’budhas tatra

kartasmiti nibadhyate

$811.11.10

Eine unintelligente Person, die in dem Koérper wohnt, der aus den
vorangegangenen fruchtbringenden Tatigkeiten entstanden ist,
denkt: , Ich fihre die Handlungen aus.” Verwirrt vom falschen Ego,
wird daher so eine torichte Person durch ihre fruchtbringenden
Handlungen versklavt, die in der Tat von den Erscheinungsweisen
der Natur ausgefiihrt werden.

evam viraktah sayana
asandatana-majjane
darsana-sparsana-ghrana-
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bhojana-sravanadisu
na tatha badhyate vidvan
tatra tatradayan gunan

$B11.11.11

Ein erleuchteter Mensch, in der Loslosung verankert, beschaftigt
seinen Korper darin, sich hinzulegen, zu sitzen, gehen, baden,
sehen, berihren, riechen, essen, horen und so weiter, aber er ist
niemals in diese Handlungen verstrickt. In der Tat, er bleibt ein
Zeuge seiner korperlichen Funktionen und er beschaftigt seine
korperlichen Sinne nur sehr wenig mit ihren Objekten. Er
verstrickt sich nicht darin, wie eine unintelligente Person.

prakrti-stho ’‘py asamsakto
yatha kham savitanilah
vaisaradyeksayadsanga-
sitaya chinna-samsayah
pratibuddha iva svapnan
nanatvad vinivartate

$811.11.12-13

Obwoh!| der Himmel, oder Raum, der Ruheort von allem ist,
vermischt sich der Himmel mit nichts, noch verstrickt er sich mit
irgendetwas. Ahnlich ist die Sonne iberhaupt nicht an den
unzahligen Gewadssern angehaftet, in denen sie sich spiegelt und
der machtige Wind blast Uberallhin und lasst sich von den
zahllosen Aromen und Atmospharen, die er durchlduft, nicht
beriihren. Genauso ist eine selbstverwirklichte Seele vollkommen
losgelost vom materiellen Kérper und der materiellen Welt um sie
herum. Sie ist wie ein Mensch, der aus einem Traum erwacht und
auferstanden ist. Mit sachkundigem Wissen, gescharft durch
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Entsagung, schneidet die selbstverwirklichte Seele alle Zweifel
durch das Wissen des Selbst in Stiicke und zieht ihr Bewusstsein
aus der erweiterten materiellen Vielfalt zuriick.

yasya syur vita-sankalpah

pranendriya-mano-dhiyam
vrttayah sa vinirmukto

deha-stho ’pi hi tad-gunaih

$SB11.11.14

Ein Mensch wird als vollkommen befreit von den groben und
feinstofflichen Kérpern angesehen, wenn alle Funktionen seiner
Lebensenergie, Sinne, Geist und Intelligenz ohne materielle
Begierde eingesetzt werden. Solch ein Mensch, obwohl in seinem
Kbrper, ist nicht verstrickt.

yasyatma himsyate himsrair
yena kincid yadrcchaya
arcyate va kvacit tatra
na vyatikriyate budhah

$B11.11.15

Manchmal wird der eigene Korper ohne ersichtlichen Grund, von
grausamen Leuten oder gewalttatigen Tieren angegriffen. Zu
anderen Zeiten und an anderen Orten wird einem plotzlich groRen
Respekt oder Verehrung entgegengebracht. Jemand, der weder
witend wird, wenn er angegriffen wird, noch zufrieden ist, wenn
er verehrt wird, ist tatsachlich intelligent.

Nektar und Gift, Gottgeweihter oder Nicht-Gottgeweihter oder
baddha und mukta, oder Tag und Nacht, oder Gut oder Schlecht
und fromm und nicht fromm, oder reich und arm... All diese
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gegensatzlichen Begriffe gibt es um den Kontrast zwischen gut
und schlecht (beides ist unbestidndig und konnen als fiktive
Begriffe behandelt werden), dhnlich Bhagavan mochte all diese
gegensatzlichen Punkte fir die logische Betrachtung der jivas
bewahren. Jetzt wird dem jiva die Wahl lberlassen. Wenn es
keine Nacht geben wirde, wie kdonnten wir dann den Tag
wahrnehmen (oder wertschatzen). Wenn es keine unehrlichen
Leute gibt, wie konnen wir sonst die Herrlichkeit der ehrlichen
Menschen erkennen? Wenn es keinen Dieb, keinen Schurken,
keinen Raufbold, keine Verbrechen begangen wirden, dann
brauchte man auch keine Polizei. Wenn es niemanden gibt, der
das Gesetz und Regeln unserer Gesellschaft (oder Land) bricht,
dann gibt es keinen Bedarf von Gerichten oder Richter oder
Gefangnisse usw. In der nepalesischen Sprache kann man das
Wort ,,Dieb” nicht finden, weil man sich nicht einmal im Traum
vorstellen kann, dass jemand etwas stehlen konnte.

Im advaya-jiana-tattva missen all diese vielfaltigen und
widersprichlichen Themen vorhanden sein, ohne die Harmonie
des Einsseins zu storen. Eigentlich ist unser Leben eine Art
Musikinstrument, wie es von Sri Raya Ramananda (bitte
konsultiere Raya Ra@mananda Samvad im Sri Caitanya-caritamrta)
zu Sriman Mahaprabhu gesprochen hat. Wir missen das Tonblatt
oder den Klang des Musikinstruments so einstellen, dass es genau
mit dem urspriinglichen Lied Ubereinstimmt, das vom Hdochsten
Herrn gesungen wird. Eigentlich ist unser bhajan nichts anderes,
als dass wir unseren Lebensmittelpunkt mit unserem
urspringlichen Mittelpunkt, der des Hochsten Herrn, in Einklang
bringen, um die vollkommene Zufriedenheit des Hochsten Herrn
zu erlangen, ohne irgendeine Spur von Eigennutz. Aber wir sollten
nie vergessen, dass die bedingungslose Hingabe die wichtigste
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Grundlage unseres bhajan-Lebens ist. Aus dem Srimad-
Bhagavatam kennen wir den folgenden sloka-

sa vai pumsam paro dharmo
yato bhaktir adhoksaje
ahaituky apratihata
yayatma suprasidati
(SB 1.2.6)
Die hochste Beschaftigung [dharma] fir die gesamte Menschheit
ist diejenige, durch die die Menschen =zu liebevollem
hingebungsvollem Dienst an dem transzendenten Herrn gelangen
konnen. Solcher hingebungsvolle Dienst muss unmotiviert und
ununterbrochen sein, um die vollstandige Befriedigung des Selbst
zu erlangen.

Wenn Brahma nicht diesen Fehler begangen hatte, die
Kuhhirtenjungen und Kalber zu entfliihren, wie hatten wir sonst
von diesem /ilG von Bhagavan Sri Krsna lernen kénnen? GemaR
dem Wunsch von Bhagavan Sri Krsna, war Brahma eigentlich
gezwungen diesen Fehler zu begehen, um den Wunsch der Braja
gopikds (oder Mutter Kiihe) zu erfiillen, die alle SriKrsna, als ihren
eigenen Jungen lieben wollten. Wenn Indra Maharaj nicht einen
solchen Fehler begangen hatte, indem er Bhagavan Sri Krsna
gegenuber seiner Dreistigkeit zum Ausdruck gebracht hat, wie
hatten wir dann Goverdhan dharan lila bekommen? Durch den
Wunsch von Bhagavan S$ri Krsna war Indra Maharaj verpflichtet,
den Wunsch aller Brajavasis (einschliel3lich aller go-matas) zu
erfillen: Sie wollten mit Sr1 Krsna den ganzen Tag und die ganze
Nacht ununterbrochen zusammenbleiben. Wenn Jaya-Vijaya, die
beiden Vaikuntha-parsadas, nicht den Fehler gemacht hatten, den
freien Eintritt von Chatursthana in Vaikuntha zu unterbinden,
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woher ware dann varaha-lila, rama-lila oder krsna-lila
gekommen!

Wenn Arjuna der Busenfreund von Sri Krsna, nicht so groRe
Irritation bezlglich seiner Pflicht zu kampfen zum Ausdruck
gebracht hatte, (Ich meine das Dilemma, in dem er steckte — zu
kampfen oder nicht zu kampfen), wie kdnnten wir sonst die Gita
Upanisad Unterweisung aus dem Lotosmund von Bhagavan Sri
Krsna erlangen? Wir sollten Gber all die oben genannten Punkte
immer und immer wieder nachdenken, um den absoluten Wunsch
des Hochsten Herrn zu erkennen, uns mit dem ewigen Spiel, das
von lhm gespielt wird, in Einklang zu bringen.

Alle astrologischen Vorhersagen sind gar nicht bedeutungslos. Sie
sind eine Art von mathematischer Berechnung der Positionen
verschiedener Sterne. Wir stellen fest, dass diese grolRen grolien
Astrologen oder Wahrsager alles, was in der Zukunft geschehen
wird, vorhersagen konnen. Auf Anfrage von jemandem sagte
unser Prabhupada Bimal Prasad Sarasvati in seinem Knabenalter
genau den Zeitpunkt seines Todes voraus. Das bedeutet nicht,
dass karma phal vollig nutzlos (falsch) ist usw. Eine Gibernatirliche
Kraft kann jemanden wie Nostradamus oder den blinden Baba
Banga usw. dazu bringen, die Zukunft zu sehen. In unserem Land
(Bharat Varsha) haben viele grol3e astrologische Persénlichkeiten
bereits so viele Dinge vorhergesagt, die in der Zukunft geschehen
werden. Das karma phal eines jeden jiva kann entsprechend der
Sternenposition im Leben dieses jivattma vorhergesagt werden -
vorausgesetzt, die astrologische Berechnung ist perfekt, aber
diese Vaisnavas sind jenseits jeder materiellen Einschatzung.

Wenn man in einem Land lebt, das von einem Konig regiert wird,
dann muss man allen Regeln und Regulierungen folgen, die von
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ihm gesetzt wurden, ansonsten besteht die Moglichkeit, dass man
von dem Konig bestraft wird und man mit Sicherheit in diesem
Land nicht in Frieden leben kann. Ahnlich ist es, wenn man in der
kosmischen Schopfung des Hochsten Herrn lebt, dann hat man
den Regeln und Regulierungen zu folgen, die von dem Hdochsten
Herrn gesetzt wurden, ansonsten wird man bestraft und man
muss leiden, wenn man diese Regeln und Regulierungen Ubertritt.

Beim Haribhajan besteht das erste Problem darin, dass wir nicht
sicher sind, welches Ziel unser bhajan verfolgt, von dem unsere
guru-varga spricht (versichert), wie konnen wir dann inspiriert
werden, bhajan abzuhalten? Auf diese Weise kann unbewusst
Hoffnungslosigkeit unser Herz berihren, auch aufgrund von
unbewusstem apardadha. Selbst wenn wir diese grofSartigen
friiheren mahajanas (unseren gottliche guru-varga) und ihren
absoluten Idealismus betrachten, konnen wir dennoch keine
Inspiration im Haribhajan bekommen, weil wir friher oder
kiirzlich Vergehen begangen haben. Mehr oder weniger sind wir
wie Geschaftsleute. Wir mochten unsere Gewinn- und
Verlustrechnung sehen, bevor wir unseren bhajan beginnen,
sonst kdnnen wir unserem guru-varga und seinem Versprechen
Uber den gottlichen Erfolg unseres bhajans nicht vertrauen. So
sind wir nattrlich beraubt, wen soll man dann beschuldigen!

Unser geliebter guru-varga Srila Sadananda Svami hat das
Folgende geschrieben.

“Wir wollen ernsthafte Menschen, die die wahre Fahigkeit
besitzen, zu forschen, zu verstehen und zu glauben. Am Anfang
mussen wahrscheinlich alle moglichen neurotischen Charaktere
bei deinen Vortragen auftauchen - je schneller sie verschwinden,
desto besser. Bhakti ist flr diejenigen, deren atma zerrittet ist (im
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unbedeckten Zustand ist atma rein, aber aufgrund der durch den
Einfluss von Maya entwickelten dualistischen Konzept wird die
Reinheit verzerrt), fur diejenigen, denen es an Wissen Uber atma
und Paramatma mangelt, weil sie Bhagavan nicht dienen konnen,
fir diejenigen, die verstanden haben, dass alle Arten von
Ausbeutung nichts als lllusion ist — es ist nicht fur diejenigen, die
geistig gestort sind und Menschen, die zuerst einen Psychiater
aufsuchen sollten, um anstandige, normale Menschen zu werden,
damit sie sich spater nach bhakti sehnen kénnen. [...]“

Als Schlussfolgerung konnen wir sagen, dass es sicherlich nicht
ausreicht, sich in der Nahe von Tempeln, Bildgestalten, heiligen
Blichern aufzuhalten, vielmehr ist der einzige Weg die Absolute
Wahrheit zu erkennen, die Hingabe zu den Lotosflien von tattva
vit sadhu-guru-vaisnava

Auf dem Hintergrund dieser unendlichen Welt (sowohl prakrta als
auch aprakrta), fihlen wir Ehrfurcht, wenn wir unsere unendlich
kleine Existenz splren.

Gaura Hari Hari Bol
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Die Beziehung zwischen guru und Sisya- Teil |

(Wir kdnnen dieses ewige acar-adarsha in angewandter Form im
bhajan Leben dieser mahdjans finden)

Alle Ehre sei $ri Sr1 Guru and Gauranga

Gaudiya Gosthi Pati Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada Paramahamsa Jagat Guru sagte, dass-"Diese
kapat (falschen) sdadhus sollten ins Licht der allgemeinen
Offentlichkeit (auf der ganzen Welt) geriickt werden. Warum?
Weil sonst das ganze System der Srauta-pantha sehr bald
zusammenbrechen kann."

Wir wissen, dass nur sehr wenige solcher interessierten Menschen
wirklich bereit sind, die Absolute Wahrheit aus ganzem Herzen
anzunehmen. In der Tat, solche Menschen sind immer sehr selten,
aber dennoch kdnnen wir das absolute Ergebnis des absoluten
Predigens nicht leugnen, denn das absolute tattva ist nicht so
schwach und billig, dass es durch Menschenkraft oder Geldmacht
etc. zerstort werden kann. Wer sein Leben vollstandig der Sache
des Absoluten widmet, wird automatisch von diesem Absoluten
beschiitzt, daran besteht kein Zweifel, dennoch fiirchten wir uns,
Uber das Absolute zu sprechen, das ist die bemerkenswerteste
Schwache in uns.

Srila Prabhupada pflegte zu sagen, dass ohne hundertprozentiges
saranagati zu den LotusfiiRen des absoluten tattva- der Hochsten
Personlichkeit Gottes- niemand sich frei fihlen kann, Gber die
Absolute Wahrheit kiihn und ohne Angst zu sprechen. Unser
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selbststichtiges Verlangen (anyabhilasita) nach labha-puja-
pratistha, erlaubt uns weder tUber das Absolute zu sprechen noch
hilft es uns das absolute Ziel unseres bhajan-Lebens zu erreichen.
In diesem Fall kann unsere aufSere Zurschaustellung des sannyasa-
Ordens oder die Stellung eines acaryas kein mangal in die
Gesellschaft bringen. Denn der Verlust von Charakter und
angemessenen Verhalten kann uns niemals helfen, den Weg des
absoluten acar-adarsha zu beschreiten. In der Tat, unser nacktes
Bild wird sich vor der Offentlichkeit entbléRen, wenn wir
Uberhaupt ein Drama mit diesem absoluten tattva veranstalten
wollen. Ohne den Pfad des srauta-pantha (vani) zu folgen, kann
niemand hari-katha (vaikuntha vani) sprechen. Der Erfolg unseres
bhajans hangt davon ab, wie sehr wir an guru-Vaisnava glauben.

Deshalb finden wir folgenden $loka, verfasst von Srila
Saccidananda Bhaktivinod Thakura-

niskapata ho’ye mata cao mor pane
baisnabe bisvasa brddhi ha’ka prati-ksane

Meine liebe Mutter, ich wiinsche mir aufrichtig, dass du meinen
Glauben an die Vaisnavas in jedem Augenblick wachsen lasst.

Srila Prabhupada pflegte zu sagen, dass siddhdnta vichar keine
Sache von gymnastischen Einlagen ist, damit wir je nach Laune
unsere hohe Gehirnleistung erfolgreich einsetzen kénnen.

In Wirklichkeit sind diese absoluten siddhanta vichars ewig
gegenwartig und konnen nur im Herzen jener reinen
Gottgeweihten erscheinen - jener, die sich immer im Einklang mit
dem absoluten srauta-pantha befinden, und nicht anders. Guru-
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krpa ist der wichtigste Punkt, denn ohne guru-krpa kann niemand
die tiefe innere Bedeutung der sastras erkennen und verdauen.
Wenn jemand ohne jedes Gemut von guru-Vaisnava seva im
Herzen alle Gaudya-Philosophien Tag und Nacht durchwihlt,
indem er in einer sehr groRen und reichhaltigen Bibliothek
verweilt, ist es ihm dennoch lberhaupt nicht moglich, in das Feld
der tiefen Verwirklichung dieser sastras einzudringen, selbst
wenn alle anderen Dinge wie Essensversorgung oder Wasche
waschen usw. flr ihn arrangiert wirden, nur um keine Zeit zu
verschwenden. Wir kennen das folgende gemeinsame sloka aus
der Sri Gita, in dem Sri Krsna zu seinem Freund Arjuna spricht.

tad viddhi pranipatena
pariprasnena sevaya
upadeksyanti te jfagnam
jAaninas tattva-darsinah
(BG TEXT 4/34)

Versuche aprakrta-jigna Gber die Absolute Wahrheit zu erfahren,
indem du dich einem tattva vit purusa (guru) naherst. Stelle ihm
in ergebener Haltung Fragen, und diene ihm (pranipata). Dann
kann er dir dieses aprakrta-jidna offenbaren.

Eines Tages fuhr Srila Madhav Acharya einen Ochsenkarren, der
voll mit Blichern beladen war. Einer seiner Diener fragte:

,Gurudeva, du schreibst so viel, aber wer wird das alles verstehen
kdnnen?" Darauf antwortete Srila Ramanuja Acharya: ,Er wird es
verstehen", und zeigte auf den Ochsen. ,Der seva von diesem
Ochsen ist sehr schwer, weil er all diese Blcher tragt, aber ich bin
sicher, dass er in seinem nachsten Leben eine menschliche Form
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erlangen wird, und so wird er aufgrund seines Vaisnava seva die
Schriften verstehen konnen". Auf diese Weise kdnnen wir die
Grundlagen unseres bhajan verstehen - mit Hilfe von guru-
Vaisnava sevd. Ohne das konnen wir gar nichts erreichen.
Vielleicht kdnnen wir ein paar trockene Vortrage halten, aber wer
will schon trockene Vortrage horen? Mein Guru Pada Padma
befahl mir, keine Vortrage zu halten. Wir haben ausschliefilich das
Recht, nur das zu sagen, was wir im Herzen und aus unserem
aufrichtigen guru-Vaisnava seva heraus verwirklicht haben.

Nur wer den Wunsch eines Sri Sad Gurudeva wie Srila Prabhupada
umsetzen kann, kann als sein ewiger parshad identifiziert werden,
nicht alle, die mantra-diksaé oder harinam-diksa von ihm
empfangen haben. Es ist nichts anderes als falsches Ego, sich als
Schiiler von Srila Prabhupada zu identifizieren, um schmutzigen
Stuhl wie labha-puja-pratistha zu sammeln, wahrenddessen in
seinem Leben vielleicht echtes diksa aufgrund von kapat bhava
gar nicht existierte. Vielleicht hat jemand auch nur die harinam-
mala von Srila Prabhupada empfangen, weniger als sechs Monate
vor seinem Weggang aus dieser materiellen Welt.

Das ist die Tatsache hinter dem Bildschirm.

Was das parshad vichar von Sriman Mahaprabhu betrifft, so
kénnen wir nicht nur diejenigen zahlen, die gemeinsam mit lhm
kamen, um mit Ihm in der Zeit Seiner Manifestation /ila zu spielen,
sondern wir mussen auch jene grolRen Gottgeweihten zdhlen, die
vor oder nach Seines manifestierten [ilds kamen, um den
gottlichen Wunsch von Sriman Mahaprabhu zu erfillen, wie Srila
Madhavendra Puripad, Sri Advaita Acharya, Srila Srinivas Acharya,
Srila  Narottama Thakura, Srila Shymananda Parbhu, Srila
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Saccidananda Bhaktivinod Thakura, Srila Bhakti Siddhanta
Gosvami Thakura Prabhupada usw. Tatsachlich liegt der Nutzen
der guru-parampara in der Tatsache, dass wir die Moglichkeit
haben, den unverfilschten Strom der Lehren von Sriman
Mahaprabhu durch unsere reine und makellose guru-parampara
zu empfangen - obwohl Er vor langer Zeit, vor etwa 550 Jahren,
verschwand.

Die Beziehung zwischen guru and sisya Teil Il

Alle Ehre sei SrT Sri Guru und Gauranga

Gaudiya GosthT Pati Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada Paramahamsa Jagat Guru hat gesagt: ,Ohne
im guru-tattva verankert zu sein, kann man nicht einmal mit hari-

bhajan anfangen." Ohne sad guru-krpa kann man niemals
sambandha-jiana entwickeln, und ohne sambandha-jiana kann
niemand hari-bhajan ausfiihren (beginnen), was im wahrsten
Sinne des Wortes abhidheya genannt wird, und ohne abhidheya
(bhajan) kann niemand erfolgreich sein, ich meine, niemand kann

prayojana tattva bekommen.

Unsere Beziehung zu dieser materiellen Welt ist unbestandig,
aber wir haben unsere ewige Beziehung zum Hochsten Herrn, die
niemals gebrochen werden kann, selbst wenn sie aufgrund von
falschem Ego nachdriicklich ignoriert wird. Bhagavat-tattva ist das
vollstandige tattva vijiana, zusammen mit dhama, nama,
bhaktas, lilas und Bhagavan Selbst. So haben wir naturgemal
unsere ewige Beziehung zu guru-Vaisnava-Bhagavan, aber
aufgrund von Maya vergessen wir diese ewige Beziehung. Wenn
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der Vater den Sohn vermisst, dann bedeutet das nicht, dass die
Vater-Sohn-Beziehung verloren ist, sondern dass der Sohn zurzeit
vom Vater getrennt ist. Wenn sie sich wiedersehen, dann kénnen
beide wieder ihre Beziehung weiterfihren, soviel konnen wir
sagen. In dhnlicher Weise kann Sri Sad-Guru uns helfen, dass wir
uns wieder an unsere ewige Beziehung zum Hochsten Herrn
erinnern, und folglich erinnern wir uns wieder an unsere ewige
Pflicht, dem Hochsten Herrn zu dienen.

Der folgende $loka aus dem Srimad-Bhagavatam kann uns zeigen,
wie ein Sad-Guru uns helfen kann, das Gefuhl der Beziehung zum
Hochsten Herrn wiederzubeleben.

acaryo ‘ranir adyah syad
ante-vasy uttararanih
tat-sandhanam pravacanam
vidya-sandhih sukhavahah
(SB 11.10.12)

Der spirituelle Meister kann mit dem unteren Feuerholz verglichen
werden, der Schiler mit dem oberen Feuerholz und die
Unterweisung durch den guru mit dem dritten Holz, das
dazwischen liegt. Das transzendentale Wissen, das vom guru an
den Schiiler weitergegeben wird, wird mit dem Feuer verglichen,
das durch den Kontakt dieser beiden entsteht und das die
Dunkelheit der Unwissenheit zu Asche verbrennt und sowohl dem
guru als auch dem Schiler groBes Gliick bringt.

Das ist genauso wie bei einer nassen Streichholzschachtel, die gut
getrocknet werden muss, um die effektive Reibungskraft des
Streichholzes auf der Streichholzschachtel zu erhéhen und das
Feuer darauf zu entfachen. In ahnlicher Weise kann der spirituelle
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Meister mit dem unteren Feuerholz und der Schiiler mit dem
oberen Feuerholz verglichen werden, und die wirksamen
(aprakrta) Anweisungen, die Sri Gurudeva gibt, kdnnen mit der
Reibungskraft zwischen den beiden verglichen werden, um das
Feuer zu entwickeln. Das transzendentale Wissen, das S$ri Guru
dem Schiler vermittelt, kann mit dem dort entstehenden
Feuerfunken verglichen werden, der die Dunkelheit der
Unwissenheit, die im Herzen des Schiilers existiert, auflosen kann.
Im Srimad-Bhagavatam spricht Sri Krsna zu Uddhava, dass, wenn
zwei Holzscheite aneinander reiben, ein Feuerfunken entfacht
werden kann. Das erste Stiick ist genau wie Sri Guru und das
zweite Stick genau wie der Schiiler (divya jiana jothi)

Dies soll verdeutlichen, wie das Feuer des divya-jidna entstehen
kann. Bhagavan Sri Krsna sagt zu Uddhava, dass, wenn man hari-
katha mit voller Aufmerksamkeit und Hingabe hort, kann dieser
aprakrta hari-katha aus dem Lotusmund des Sad Guru-Vaisnava
als Reibungskraft zwischen guru und Sisya dienen, damit das Feuer
von aprakrta jaiana entflammt wird. Ich meine - "tat-sandhanam
pravacanam vidya-sandhih sukhavahah". Dann und nur dann
kann das Feuer des Wissens im Herzen des Schilers auflodern. So
kann sich der Sinn fiir Beziehung, ich meine sambandha jiana,
kann sich entwickeln. Auf diese Weise kann das Feuer von divya
jAana im Herzen eines echten Schilers durch den Sad Guru
entziindet werden. In dhnlicher Weise konnen wir, wenn wir die
Upanisad durchgehen, sehen, dass all jene rsi-munis ihren
Schilern Unterricht Giber brahma tattva erteilten, jene, die eine
dienende Gemiutsstimmung innehatten. Zu diesem Punkt kdnnen
wir so viele Beweise aus den Schriften finden, wie -
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tad-vijnanartham sa gurum evabhigacchet
samit-panih srotriyam brahma-nistham
(Mundaka Upanisad 1.2.12)

Man sollte sich an einen guru wenden, mit dem Ziel
transzendentales Wissen zu erlangen und den Vorgang zu
erlernen, dieses Wissen zu verwirklichen. Die Qualifikationen des
Sr1 Guru sind, dass er vollstindiges Wissen tiber die Bedeutung der
vedischen sastras hat und selbst im hingebungsvollen Dienst zu
Parabrahma-Sri Krsna verankert ist. Man sollte ihm das Brennholz
des des hochsten Vertrauens und Glaubens fiir die Durchfihrung
der yajfia darbringen [d.h. Das yajfia des Dienstes zu Sri Hari; die
Unterstiitzung des Sri Guru im sankirtana yajia, die
Transformation der bedingten Seelen zu Liebhaber Gottes].

tasmad gurum prapadyeta

oo v

sabde pare ca nisnatam
brahmany upasamasrayam
(SB 11.3.21)

Deshalb muss jeder Mensch, der ernsthaft das absolute Wohl
anstrebt, einen echten spirituellen Meister suchen und bei ihm
Zuflucht nehmen, indem er die Einweihung annimmt. Die
Qualifikation eines echten gurus besteht darin, dass er die
Schlussfolgerungen der Heiligen Schriften durch Kontemplation
erkannt hat und in der Lage ist, andere von diesen
Schlussfolgerungen zu uberzeugen. Solche grofden
Personlichkeiten, die alle materiellen Erwagungen
hintenangestellt und Zuflucht bei der Hochsten Personlichkeit
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Gottes genommen haben, sollten als bona fide spirituelle Meister
verstanden werden.

tad viddhi pranipatena
pariprasnena sevaya
upadeksyanti te jfanam
jAaninas tattva-darsinah
(BG 4.34)

Versuche die transzendentale Wahrheit zu erfahren, indem du
dich an einen tattva vit sad guru wendest. Stelle ihm in
ergebener Haltung (pranipat) wahrhaftige Fragen, und diene ihm
in Hingabe.

Wenn jemand Freude aus aprakrta hari-katha erfahrt, dann sei
sicher, dass er nicht nach materiellem Genuss streben kann. Die
folgenden slokas konnen das auch beweisen:

tavat karmani kurvita
na nirvidyeta yavata
mat-katha-sravanadau va
sraddha yavan na jayate
(SB 11.20.9)

Solange man nicht durch gewinnbringende Tatigkeiten befriedigt
ist und noch nicht den Geschmack des hingebungsvollen Dienstes
durch sravanam kirtanam visnoh smaranam usw. entwickelt hat,
muss man nach den regulativen Prinzipien der vedischen
Unterweisungen handeln.
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ye hi samsparsa-ja bhoga
duhkha-yonaya eva te
ady-antavantah kaunteya

na tesu ramate budhah
(Bg. 5.22)

Diejenigen, die wirklich intelligent sind, rennen niemals dem
sinnlichen Vergnigen hinterher, nachdem sie erkannt haben, dass
das schmerzhafte Ergebnis des materiellen Vergniigens darin
besteht, dass es nur von kurzer Dauer ist, sowie ein Anfang und

ein Ende haben.

Gaura Hari Hari Bol
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Fragen — Antworten

Frage: Aus welchem Grund tappen die Menschen in die Falle von
bhogus sadhus?

Antwort von Srila Shyam Das Baba

Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami Thakur Prabhupada hat
gesagt: ,Im Namen von hari-katha-kirtan (Predigen) wollen wir
gewohnliche Menschen, von denjenigen, die uns betrigen,
betrogen werden. Also werden wir betrogen. Das ist zu einer
allgemeinen Mode geworden. Die meisten von uns erwarten
labha-padja-pratistha (Vorteile, Prestige, Ruhm) im Namen von
hari-bahajan, so dass unser Mangel an echter Aufrichtigkeit unsin
die Falle eines betrigerischen Gurus (sadhu) fihren wird, nichts
anderes. Akar-guru-tattva Baladeva Nityananda wacht immer
uber unser Herz und kann einen Sad Guru in unsere Leben
bringen, vorausgesetzt, wir sind wahrhaftig aufrichtig in unserem
Herzen.

Frage: Warum das rasa tattva vor dem einfachen Volk geheim
gehalten werden sollte

Antwort von Srila Shyam Das Baba

Erst muss es verdient werden und dann kann man es wiinschen.
Unter der Fihrung des Sad Gurus miissen wir zuerst versuchen,
unser Selbst zu reinigen, um alle anarthas aus unserem Leben
durch guru-seva (guru-vaisnava seva) zu beseitigen, und
gleichzeitig, Seite an Seite, muss sri-nama-bhajan-japa (sowohl
pafca tattva als auch harinam maha-mantra japa) mit vollem
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Glauben und Vertrauen fortlaufend praktiziert werden, um
Eintritt in raganuga-bhajan (ripanuga bhajan) zu erhalten. Aber
wir missen am Anfang vidhi marga (Pfad der Regeln und
Regulierungen) folgen. In gebundenem Zustand sollte es einem
jiva-atma nicht erlaubt sein, rasa-tattva zu horen, zu singen oder
zu praktizieren, da er sich aufgrund seiner materiellen Vorstellung
groBer Verwirrung in Bezug auf das aprakrta (transzendental) rasa
tattva befindet.

Frage: Warum erlauben Sie /ilg kirtan in Gaudiya Math nicht?

Antwort von Srila Shyam Das Baba

Wir sind niemals gegen den sravan-kirtan von $ri krsna lila. Sri
Krsna lila ist das einzige Objekt und Ziel des sravana-kirtana, und
nur dann kann die gebundene Seele vermeiden, all die
Geschichten zu horen, die mit dem Heldentum auf dem Gebiet des
karmas (karma vira) zu tun haben, oder all die schmutzigen
materiellen Themen, flir die sie natlrliches Interesse oder
Begierde  verspurt. Es gibt keinen anderen Weg.
Es gibt eine Besonderheit zwischen [ila-kirtan und Sringar rasa-
kirtan. Jene jivas, die alle voller anarthas sind, konnen gaura-lila-
kirtan oder maximal balya-fila (Kindheits-/ila) von Sri Krsna héren.
Wenn aber jemand gegen die obige Anweisung versto3t und mit
sravana-kirtana dieser sehr geheimen [ila vilas anfangt , die sich
auf Sri Radha-Krsna beziehen, dann entsteht anstatt mangal nur
amangal.

Wahrhaftig - $r1 Sri Radha Govindas geheime /il vilas sravan und
kirtan konnen beide als der wichtigste Teil unseres upasana und
nitya bhajan gesehen werden (aber nicht jetzt in diesem
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gefallenen Stadium), aber diese bhajan lila-Geheimnisse sollten
nicht vor gewodhnlichen Menschen oder gefallenen Seelen
offenbart werden, was streng verboten und gleichzeitig auch
aparadha ist.

Frage: Was ist die eigentliche innere Bedeutung des Wortes
"Freiheit"?

Antwort von Srila Shyam Das Baba

Alle torichten Menschen denken, dass 'Freiheit' bedeutet, dass wir
tun konnen, was wir wollen. Das ist die Bedeutung nach den
MaRstaben dieser materiellen zivilisierten Gesellschaft des
Begriffes "Freiheit" ------ "Einschrankung unserer eigenen Rechte
zum Wohle anderer, so dass die gegenseitigen Interessen
geschutzt werden kdnnen und das Ubergeordnete Endziel erreicht
werden kann".

Aber die vollkommene Bedeutung von 'Freiheit' ist, sich zu 100%
(vollstandig) den LotosfiiRen von Sri Krsna - dem Hochsten Herrn
- zu unterwerfen und so den freien Zugang in alle Bereiche zu
erlangen um den freien Willen der vollkommenen Liebe des krsna-
bhakti genieRen zu konnen. Dies ist tatsachlich die wahre
Bedeutung von Freiheit. Angenommen, ein sehr armes Madchen
wird zufallig mit einem sehr reichen Ehemann verheiratet.
Obwoh| das Madchen vorher sehr arm war, wird sie durch die
Heirat mit ihrem sehr reichen Ehemann nun als sehr reiche Frau
bezeichnet. Die Unterwerfung des armen Madchens unter die
Lotusfiile ihres reichen Mannes wird sie automatisch reich
machen.
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Frage: Was ist der Unterschied zwischen wahres Predigen und
»,so0genannten” Predigen?

Antwort von Shyam das Baba

Man kann auf zwei Arten predigen: Auf eine negative und auf eine
positive Art und Weise. Negatives Predigen wirkt sehr schnell,
aber das Ergebnis ist sehr schlecht, wahrend positives Predigen
sehr langsam Ergebnisse zeitigt, aber das Ergebnis ist sehr konkret
oder effektiv. Uberall auf der Welt wird massiv gepredigt, aber
was ist das Endergebnis? Kamsa, Sisupala, Dantavakra, Jarasanda,
Aghasura, Bakasura, usw., sie alle haben reichlich negativ Gber
Krsna gepredigt, wohingegen das gesamte Predigen (oder der
Idealismus) der Brajavasis effektives Predigen oder positives
Predigen ist. Tatsachliches Predigen durch echte sadhu-guru-
vaisnava kann eine Evolution in unserem Leben bewirken. In
Wirklichkeit ist es abscheulich, dass jene sahajiya pracharaks
immer Kompromisse mit Maya eingehen, um labha-puja-
pratistha anzusammeln, die alle mit Kot und Urin verglichen
werden konnen. Unser guru-parampard vani vaibhava hangt
vOllig von der Starke des shrouta vani vaibhava ab, und ein echter
sadhu (echter pracharak) wird an seinem guru-nistha und
sampradaik nistha erkannt, ansonsten ist er Gberhaupt kein sadhu
(pracharak). Wie massiv er gepredigt oder wie viele Schiiler er
angenommen hat, oder wie viele Tempel er errichtet hat - das sind
Uberhaupt keine wichtigen Faktoren. Selbst ein kilometerlanger
Grad oder ein Titel, der hinter ihm steht, ist nicht so wichtig fir
das absolute Predigen.
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Frage: Gewohnliches labha-pdja-pratistha (Gewinn, Prestige,
Ruhm) kann niemals mit vaisnavi-pratistha verglichen werden.
Was ist der grundlegende Unterschied zwischen diesen beiden?

Antwort von Srila Shyam Das Baba

pratisthasa-taru, jada-maya-maru
na pela ravana yujhiya raghava:

vaisnavi pratistha, tate kara nistha,

taha na bhajile labhibe raurava.[4]

(Vaisnava Ke—Who is a Vaisnava?)

Der Damon Ravana (Inkarnation der Lust) kampfte mit Lord
Ramacandra (Inkarnation der Liebe), um den Baum des weltlichen
Prestiges (weltliches pratistha) zu erlangen, aber diese lllusion war
wie eine Oase, die sich nur als eine Fata Morgana in der Wuste der
illusorischen materiellen Energie des Herrn entpuppte. Bitte sei
fest entschlossen ausschlieBlich der stetigen und soliden
Plattform eines Vaisnava erlangen zu wollen und dann auf ihr zu
bleiben. Wenn du das versaumst, und nicht in der Lage bist den
Herrn aus dieser Position zu verehren, dann wirst du letztendlich
in einer hollischen Existenz enden.

Die Essenz dieses Verses:
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Vaisnavi-pratistha ist vollig exklusiv und rein; es sollte nicht mit
schmutzigem, unbestiandigem und materiellem pratistha
verwechselt werden. Im Gegenteil, wenn wir nicht vollkommenen
Glauben an vaisnavi-pratistha entwickeln kénnen, dann werden
wir sicherlich in die Holle gehen mussen - daran besteht kein
Zweifel. Vaisnavi-pratistha ist ganz und gar flr guru-varga oder
letztlich flr den urspringlichen asraya-vigraha reserviert. Wir
konnen uns nicht das Recht vorbehalten, diese vaisnavi-pratistha
zu vermeiden; das ware zweifellos ein groRes Vergehen.

Frage: Warum koénnen wir keinen Fortschritt im spirituellen
Leben machen?

Antwort von Srila Shyam das Baba

Gaudiya Gosthi Pati Sri Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakur Prabhupada pflegte zu sagen: ,Wenn ich den Weg suche,
der zum hochsten Gut fliihrt, dann muss ich die unzahligen
Stimmen der Volksweisheit ignorieren und nur auf die der
verwirklichten Seelen héren. Wir alle sind in Maya, wir haben
nicht den Wunsch nach spirituellem Fortschritt. Unser launischer
Geist kann uns spirituellen Fortschritt nicht erlauben. Ohne Sad
Guru, wer kann uns schon helfen? Aber ein Sad Guru ist sehr, sehr
selten. Eigentlich wollen wir alle unsere sinnlichen Bedurfnisse
befriedigen, deshalb ziehen wir es vor, einen Guru zu akzeptieren,
der unsere Launen zufriedenstellt und unsere materiellen
Bedurfnisse gutheilt. Wir gebundenen Seelen kdnnen uns den
Lotosfullen des Gurus unterwerfen, wenn wir uns in unseren
personlichen Interessen nicht gestort fihlen, ansonsten lehnen
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wir unseren Guru ab. Dies ist die schmerzliche Situation, die
Uberall herrscht.

Auch diejenigen, die sich nach ihrer eigenen Einschatzung bereits
im Bereich des bhajan befinden, kdnnen keine bemerkenswerten
Fortschritte in ihrem spirituellen Leben machen, weil sie
wissentlich oder unwissentlich sowieso aparadha begehen
(nama-aparadha, dhama-apardadha, vaisnava- aparddha usw.).
Genau wie bei jeder objektiven Prifung, bei der hundert Fragen
mit je einer Note bewertet werden, kann es eine gute Note geben,
wenn die Antwort in Ordnung ist, andernfalls wird eine negative
Note als Strafe vergeben. In dahnlicher Weise kdnnen sie einige
positive bhajans machen, aber ihre verschiedenen Arten von
aparadhas erlauben ihnen nicht, in ihrem spirituellen Leben
Fortschritte zu machen.

Frage: Was ist der Unterschied zwischen dem eigentlichen
Predigen und dem sogenannten Predigen

Antwort von Shyam das Baba

Man kann auf beide Arten predigen, auf eine negative und auf
eine positive Art und Weise. Negatives Predigen ist sehr schnell,
aber das Ergebnis ist sehr schlecht, wahrend positives Predigen
sehr langsam ist, aber das Ergebnis ist sehr konkret oder effektiv.
Uberall auf der Welt wird massiv gepredigt, aber was ist das
Endergebnis? Karnsa, Sisupala, Dantavakra, Jarasanda, Aghasura,
Bakasura, usw., sie alle haben ausreichend negativ lber Krsna
gepredigt, wohingegen das gesamte Predigen (oder der
Idealismus) der Brajavasis effektives Predigen oder positives
Predigen ist. Tatsachliches Predigen durch echte sadhu-guru-
vaisnava kann eine Evolution in unserem Leben bewirken. In

109



Wirklichkeit ist es abscheulich, wenn jene sahajiya pracharaks
immer Kompromisse mit Maya eingehen, um labha-puja-
pratistha (Vorteile, Prestige, Ruhm), zu erhalten (anzusammeln),
was mit Kot und Urin verglichen werden kann. Unser guru-
parampara vani vaibhava hangt vollig von der Starke des shrouta ™
vani vaibhava ab, und ein echter sadhu (echter pracharak) kann
an seiner guru-nistha und sampradaik nistha erkannt werden,
ansonsten ist er Uberhaupt kein sadhu (pracharak). Wie massiv er
gepredigt, wie viele Schiler er angenommen oder wie viele
Tempel er errichtet hat — diese Faktoren sind ganzlich unwichtig.
Selbst ein kilometerlanges Diplom Titel, der hinter ihm steht, ist
nicht so wichtig fur das absolute Predigen.

*Srauta-pantha — der sukzessive Fluss des Absoluten Wissens
durch die reine guru-parampara

vani- Stimme, vaibhava - Fillen, Grandeur

Frage: Was ist der Unterschied zwischen Kritik und absoluter
Rede (oder nackter Wahrheit)?

Antwort von Srila Shyam Das Baba

Aus grundloser Barmherzigkeit werden manchmal reine guru-
vaisnava dazu gezwungen, die nackte Wahrheit vor uns zu
enthillen, um uns vor dem spirituellen Ruin zu bewahren (frei von
jeglicher Eifersucht). Dies ist keineswegs Kritik. Wenn aber
jemand ohne jeglichen Hintergrund, einfach nur aus Neid, an
jemandem etwas auszusetzen hat, um ihn zu diffamieren, dann
nennt man die Kritik. Rezension und Kritik sind nicht ein und
dasselbe. Kritik ist sehr gut, denn durch ehrliche Kritik kdnnen wir

110



unsere eigenen Schwachen erkennen, wir kdnnen die Moglichkeit
bekommen, uns zu korrigieren, aber Kritik kann ein schmutziges
Motiv haben, andere zu diffamieren oder zu verleumden. Ein
reiner sadhu kritisiert niemals andere. Diese Art von dem Tadeln
oder Vorgang seitens eines reinen sadhu-guru-vaisnava dient nur
unserem absoluten Nutzen oder mangal (glicksverheilRend),
nichts anderes.
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Uber Shyam das Babaji

Srila Maharaj vermeidet es immer gerne Uber sich persénlich
zu sprechen. Er sagt: ,,Was nitzt es, von einer gefallenen Seele
wie mir zu horen.” Aber dennoch halten wir es fiir notwendig,
euch allen Srila Mahardj vorzustellen, damit es keine
Schwierigkeiten und Zweifel gibt. Obwohl wir sehr genau
wissen, dass sein 'vani svarupa' seine wahre ldentitat ist, er ist
inzwischen Uberall bekannt, versuchen wir dennoch unser
Bestes, etwas Uber ihn zu erzdhlen, was ihn uns etwas
nahebringt.

Er wurde in der Nahe der Gaudiya-Mission in Kalkutta am Ufer
von Sr Gangaji (Bag Bazar) in einer armen Vaishya-Familie
geboren. Obwohl die traditionelle Kultur dieser Familie sehr
hoch war, was die schulische Qualifikation oder den
kinstlerischen und kulturellen Wohlstand betraf, aber er war
eher sportbegeistert und spielte gerne allein (vor allem
FuBball), so dass er seiner Ausbildung nicht die volle
Aufmerksamkeit schenken konnte, obwohl er hoch Intelligent
war. Wie auch immer, er war ein reiner Student der
Wissenschaften der Universitat von Kalkutta. Spater im Leben
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war er sehr inspiriert vom Leben des groflen Wissenschaftlers
Einstein, und so begann er naturlich, einige Fahigkeiten in
Bezug auf wissenschaftliche Forschungsarbeit zu entwickeln
Die meisten Leute dachten, dass er ein Wissenschaftler war,
aber er sagt: , Nein, ich war kein Wissenschaftler.”

Er half ihnen (den Wissenschaftlern) auf verschiedene Weise
bei ihrer Forschungsarbeit. Von Kindesbeinen an zeigte sich in
ihm ein grundlegendes spirituelles Bewusstsein, und laut
seinem Horoskop sollte er im Alter von neun oder zehn Jahren
in den Lebensstand der Entsagung eintreten, aber aufgrund
der ihn umgebenden nicht-spirituellen Bedingungen begann
er wie ein verrickter Junge zu spielen.

Sein GroRvater und seine GroBmutter erhielten harinama-
diksa von der Verbindung Shantipur, aber dennoch hatten sie
grollen Respekt vor der Gaudiya Matha, und nicht nur das,
auch ihr Haus lag direkt neben der Gaudiya-Mission in Calcutta
Bag Bazar, so dass er natlrlich die Moglichkeit hatte, in seiner
Kindheit wissentlich oder unwissentlich mit diesen reinen
Gottgeweihten in Kontakt zu kommen. Sein Vater und seine
Mutter nahmen diksa von einem sahajiya.

Aber noch vor seinem Tod begann sein Vater, mit heftigem
Verlangen hdarinama zu chanten und er besuchte alle
Pilgerstatten, einschlieRlich Mathura, Vrindavan usw., aber zu
diesem Zeitpunkt war Srila Maharaj bereits von zu Hause
ausgezogen. Auch die Mutter nahm harinam-diksa. Sie erhielt
harinam von Bhaktivedanta Vaman Gosvami Maharaja - dem
grollen Acarya der Devananda Gaudiya Matha, aber erst nach
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dem Tod des Vaters von Srila Shyam Baba. Mindestens acht
Stunden am Tag horte sie hari-katha von Srila Shyam Baba,
wenn nicht mehr, bis zum letzten Augenblick ihres Lebens.

Im frihen Alter splrte Shyam das Babji aufgrund einiger
materieller sogenannter Abhangigkeiten bzw.,
Verwicklungen, Arger in sich aufkommen und begann
allmahlich sich von dieser materiellen Welt vollig loszuldsen.
Er war lange Zeit auf der Suche nach einem Sad Guru, der ihn
in seinem hingebungsvollen Leben zu Sri Caitanya $iksa geben
und ihn zu dem transzendentalen Tempel der liebevollen
Ewigkeit, perfekt fiihren wiirde. Er begann wie verruckt zu
pilgern, er besuchte so viele Pilgerorte. Als er mit einer Gruppe
von Gaudiya sadhus in Vrindavan-Dham unterwegs war,
entdeckte er eines Tages einen Laden in der Nihe des Sri
Radha Damodar Tempels, der Biicher der spirituellen Hingabe
verkaufte. Er betrat den Laden und konnte auf den ersten Blick
seinen nitya guru auf einem Foto erkennen.

Es war wirklich ein Wunder, wie er den darsana von Srila Sad
Gurudeva bekam, und von ihm harinama-diksa und das
Safran-Gewand usw. erhielt. Er erhielt den Namen $ri Shyamal
Krsna Brahmachari. Obwohl er sich selbst immer fir
untauglich hielt, erhielt er durch die grundlose Gnade von Srila
Gurdeva und Srila Bhakti Bibudha Bodhayan Goswami
Maharaja die seltene Moglichkeit des vani-seva (Druck und
Veroffentlichung), durch die es ihm gelang, echtes guru-krpa
zu erhalten. Auch der nichtliche seva von Srila Gurudeva war
sehr wichtig fiir ihn, um das Mysterium seines sad-guru-tattva
zu erkennen. Sein Gurudeva ist wirklich ein bemerkenswerter
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Meilenstein des Idealismus in der Gaudiya Vaisnava
Gesellschaft. Om Vishnupada nitya lila pravisto Sri Srila Bhakti
Pramode Puri Gosvami Maharaja ist allen bekannt - vor allem
wegen seiner aullergewohnlich bescheidenen Haltung.

Tatsachlich war er die vollstandige Verkorperung des slokas
"trnad api sunicena" von Sriman Mahaprabhu. Bevor er diesen
materiellen Planeten verlieB, gab ihm Srila Gurudeva
paramahamsa vesa im hochsten Ort des Gaudiya vipralambha
rasa-ksetra- Sri Nilacala Dham am Tag von rasa-pdarnima (im
Monat Kartik) und sagte auch etwas lber sein zuklinftiges bhajan
Leben voraus.

Seitdem ist er uns als Srila Shyam das Baba Maharaja bekannt.
Aber warum erhielt er weildes vesa und nicht sannyasa-vesa! Dies
ist nicht nur unsere Frage, sondern es war auch die Frage von Srila
Bhakti Ballabh Tirtha Goswami Mahar3j. Srila Gurudeva konnte
das Herz seines Schiilers (Srila Shyam Baba) erkennen, also war er
verpflichtet, ihm dieses paramahamsa-vesa zu genehmigen.
Damit wollte Srila Gurudeva ihn darauf hinweisen, sich auf bhajan
zu konzentrieren, und gleichzeitig wollte er ihn auch zu einem
perfekten Prediger machen (wenn auch nicht 6ffentlich).

Damals erhielt er einen sehr wichtigen Rat von Srila Gurudeva:
,Wenn es in einem Garten schone Blumen gibt und es Uberall
duftet, brauchst du keine Honigbienen einzuladen, sie kommen
automatisch, aufgrund ihrer Begierde, den Honig von diesen
Blumen zu sammeln. Genauso, wenn dein bhajan perfekt ist, dann
kann jeder zu dir kommen, um echtes krpa von dir zu empfangen,
du brauchst nicht grundlos hierin und dahin zu rennen." Wenn
kein wirkliches Verlangen nach hari-katha besteht wird man auch
immer eine Einladung vermeiden. Von Beginn seines spirituellen

115



Lebens an hat er einen sehr strikten Standard seines bhajan-
Lebens eingehalten, das hat er von seinem Gurudeva gelernt.

Aufgrund einiger ungewodhnlicher Ereignisse war er gezwungen,
bhajan an verschiedenen Orten in Braja Dham auszufihren, wie
Gokula Mahavan, Sri Vrindavan, Govardhana, Nandagram,
Varshana, Obegaun (Sherghar), Surya-kunda (Surya puja lila Ort
von Srimati Radharani), aber zuerst blieb er in der $ri Caitanya
Matha. Er war nie ein Freund des bhajans in Abgeschiedenheit
gewesen, sondern er wollte immer hari-katha-kirtana
praktizieren. Als er in der Mula-Matha (Sri Caitanya Matha) am
Ufer des Radha-kunda wohnte, war auch dort kontinuierlicher
hari-katha-kirtana das Motto seines bhajan-Lebens (spirituelles
Leben). Diese Art von Idealismus hat er aus dem Leben von Srila
Prabhupada Bhakti Siddhanta Sarasvati Thakura gelernt. Oft
pflegte er zu sagen: ,,Srila Prabhupada ist der spirituelle Held und
der hochste Idealismus in meinem Leben.
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Glossar

abilasa - Wiinsche
abhimana — Ego

Acdrya - Ein fihrender Vaisnava— der selbst bereits in acharan
etabliert ist, um anderen im bhajan zu helfen

acharan — Vaisnava -Etikette
achyuta-bhava - bhava bezieht sich auf Achyuta Bhagavan

adarsha—I\dealismus

adbhuta-madhurima - hervorragende aprakrta Sulie

adhivas: die rituellen Aktivitaten, die nur am Vortag einer
aprakrta -Zeremonie wie Avirbhjava-Tirobhava usw. von guru-
Vaisnava oder Bhagavan durchgefiihrt werden

adhidaivatam - which is out of our range and controlled by our
fate

adhikar —eine entsprechende Qualifikation, eine Stufe im Leben
eines Gottgeweihten

adya-rasa - Das urspringliche rasa — madhurya-rasa

adhoksaja-vastu - Jenseits der sinnlichen Wahrnehmung (Visnu —
tattva)
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ahankar - Intellekt und Ego
aikantikr - aullergewohnlich

aikantiki-bhakti - aullergewohnlich und konzentrierte absolute
Hingabe zu Bhagavan

akar guru-tattva — ursprungliches guru tattva
analo — Feuer
ananda - transzendentales Glick

antaryamri - Uberseele

antim-vani - die letzte Unterweisung

anu caitanya-vastu — Atomarisch klein, wie das sehr kleine cetan-
vastu-cit-Teilchen attma
anugatya - Unterordnung, Gehorsam, Unterwerfung

anukula-sakti - duftende Srimati Radharani

anyabilasa- verschiedene Formen von Winschen, keine
Verbindung mit krsna seva

aparadha — Vergehen
apo — Wasser
aprakrta - transzendental

aprakrta nada brahma - Brahman in der Form des
transzendentalen Klangnamens

aprakrta sakti tattva — transzendentales Sakti tattva
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aprakrta-vastu - transzendentales Objekt- das jenseits materieller
Grenzen liegt

asan — Sitzplatz — Platz
asat -falsch

asraya-vigraha — guru tattva - Die einzige Pflicht von asraya-
vigraha (Sri Radha) besteht darin, visay-vigraha (Sr1 Krsna)
vollkommen zufrieden zu stellen. Krsna ist der absolut
Dominierende, und sevd-vigraha (Sri Radha) ist die Absolute
dominierte

Astakala-lila - achtfache Pastimes

asura- Damon

asura vimohana-lila- - ein lila, in dem ein asura in lllusion versetzt
wird

atma vit purusa- derjenige, der attma tattva mit ganzer
Verwirklichung erkannt hat.

atma — dharma - Vaisnava dharma oder bhagavat dharma

atmarama - derjenige der mit seinem eigenen attma
zufriedengestellt ist.

Atyantiki laghu gopis - moglicherweise sehr leichte gopikas (sehr
junge gopikas

avidya — Unwissenheit

Avirbhava — Erscheinungstag

Baddha-jivas — gebundene (bedingte) Seelen
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baulas — Eine apasampradaya die behaupten, Anhinger von Sri
Caitanya zu sein. Sie sind Musikanten, die zusammengebraute
Lieder Giber Krsna und Vaisnavismus mit Islam vermischen. Es gibt
zwei Arten von baula — die bairagi-baula (Entsagten) and die grhi-
bdula (Haushalter).

bhagavat-bhakta - Vaisnava

bhagavata-cinta - sich standig an den Herrn erinnernd (Visnu
tattva)

Bhagavat krpa - krpa of Bhagavat Vaishnava
Bhagavad krpa - krpa of Bhagavan

bhakti unmukhi sukrti - vorteilhaftes sukrti (back up) das helfen
kann suddha bhakti zu erlangen

bhaktivinod-dhara - suddha bhakti dhara (Strom), es kann Sri
Krsna vollstandig zufriedenstellen. Vinod bedeutet Genuss. Sri
Krsna kann also mit Hilfe von bhaktivinod dhara genielsen

bhagavat vigraha - bhagavat svarupa
bhiksa-seva - Fur Bhagavan betteln

bhrama: pramada, vipralipsa und karana-apatava — Die
menschlichen Makel, weswegen wir Fehler begehen: man
befindet sich in Illusion, Neigung zu betrigen und besitzt
fehlerhafte Sinne

buddhi - Geist
bhukti - materielle genieBende Gemitsstimmung,
bhimi — Erde

Brahma yamal — besondere sastra

120



cinMaya — transzendental
cinmdya-rasa-tattva—transzendentales rasa tattva

chinmoye-rasa-vigrahah - transcendental svarupa of rasa
cintamanih-svaripa — bedeutet was ist im cinta (Geist) kann wahr
werden durch krpa von diesem mani (Juwel)

cit- Partikel,

cit-ananda- transzendentale Glickseligkeit

cit-vastu - transzendentales Objekt

cadadharis — Eine Gruppe sogenannter Gottgeweihter, die sich als
Krsna verkleiden und Seine pastimes mit den gopis imitieren
wollen

Damodara-vrata- Um Damodar vrata zu ehren und zu folgen,
werden strikte Regeln und Regulierungen eingehalten, die vrata
oder Gelibde genannt werden.

dandavat pranam- ausgestreckte Ehrerbietung erweisen -
pranam

daravesas — Ein Kult der Vaisnavismus mit Sufi Mystizismus
vermischt

deha dharma ---dharma des materiellen Korpers
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dharma- bedeutet, wodurch die jivas Unterstutzung fur ihre
Seele bekommen kénnen

dhara- Fluss, stromen, flielSen

dharma- Dharma bedeutet die Hilfe, mittels derer die jivas ihre
Seele unterstiitzen kénnen

divya jiana, Die Worte des spirituellen Meisters sind die
Ubertragung des transzendentalen Wissens (divya jiana), das im
Herzen offenbart wird.

E/G/H/1/)/

ekayan-paddati - Alles wird auf eine einzigartige Weise
kanalisiert, was absolute Hingabe genannt wird

Gauranga-nagaris — Ein Bengalischer Kult, der die Stellung Lord
Caitanyas als universalen Lehrer ablehnt und annimmt, dass Er
einer der GenielBer in der Gesellschaft von Frauen in Nadya sei

ghata-akasa — der Himmelsraum in einer bestimmten Gegend

grhi-baula — ein baula, der ein Haushalter ist.

grhi-gauranga — Die Verehrung Mahaprabhus als ein grhastha
von gebundenen Haushalter.

grhavrata-dharma — Die egoistischen Aktivitaten von
angehafteten Haushalter

guna—avatdra - avatara mit einem vorherrschenden Aspekt
eines bestimmten guna (Brahma, Siva, Visnu)

guru-avagya - Gurudeva ignorieren

gurur nitya-ddsa - Der ewige Diener von Sri guru
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guru-parampara - guru in suksessiver Reihenfolge, durch mantra
bhagavat-parampara —. folgt dem Weg von prema

guru-seva — guru dienen

guru-tattva — die innere Bedeutung des Begriffs 'guru’.
guru-varga— alle vorangegangenen gurus

harijana — Bhagavat bhaktas

hasya - lachen

istha-gosthi — Diskussion lGber Bhagavan und Sein bhakti, unter
gleichgesinnten Gottgeweihten

Indra Deva - Konig des Himmels
Japa — chanten

Jiana - laut unseres Gaudiya darsana, jAana bedeutet
sambandha-jiana oder irgendetwas, das damit verbunden ist.

jAaanis: im Allgemeinen diejenigen, den Pfad des brahma jiana
folgen, sind bekannt als jAiani

kama bzw. kamana - Gemitsstimmung sich selbst
zufriedenstellen zu wollen

kamini-kanchan - Frauen und Geld (oder Gold, Juwelen usw..)
kanaka-kamini — Gold, Frauen
kaneya-bhaki—Krsna bhakti

karma - Ertrag bringende Tatigkeiten
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karma anga - zusatzlicher (untergeordneter) Teil des karmas zur
Unterstlitzung des Bhakti-Pfades

Kartik-vrata- Um Kartik vrata zu ehren und zu folgen, werden
strikte Regeln und Regulierungen eingehalten, die vrata oder
Gelibde genannt werden

kaupina — die innerste Bedeckung eines sannyasi
kham - Ather

kirtan — Die Herrlichkeiten Bhagavans besingen
krodha — Zorn

krpa - Barmherzigkeit#

krsna kirtan-kari — Derjenige, der mit der Verherrlichung Krsnas
beschaftigt ist

krsnetara-vastu - Dinge, die keine Beziehung, bzw. Keine
Verbindung mit krsna-seva haben

L/M/N

labha-pidja-pratistha— Gewinn,-Ehre und eine Position (Stellung,
Prestige)

lobha — Gier

mada - Berauschung durch das falsche Ego
madhurya-rasa - eheliche Gemiutsstimmung der Liebe
mahajanas — Anhanger des Bhagavat dharma

maha- akasa — endloser Raum im unendlichen Himmel

mangala — gliicksverheiend
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mano — Geist — Verstand

mano dharma - dharma des materiellen Geistes
marga—der Pfad

matsarya - Neid

mauna-vrata— Gellubde zu Schweigen
mayamoye — voller Maya

mayavada bhasya—Monismus

Mayi Hari - In Mir -- Hari

moha — Verliebtheit

mukti --materielle Befreiung

naimittika-karma — beilaufige fromme Handlungen

naiskarma - karma ohne Nachwirkungen

namabhdsa Schatten des hari-nama

nedds — Ein Kult der Vaisnavismus mit Buddhismus vermischt und
ist letztendlich unpersonlich

niranjana-jaiana-makelloses jAdna in Bezug zum Hochsten Herrn
nirvisesa-bhava — Unpersonlichkeitslehre
Nisthavan — starker Glaube und Vertrauen

Niskincan - Besitzlosigkeit

pandit — Gelehrter, der bhava-aprakrta — Wissen besitzt
parampara — Schiler-Lehrer Nachfolge einer spirituellen Linie
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param satya-vastu — das absolute Objekt der Meditation
parikara — Gottgeweihte

parsad — ewiger Gefahrte

phalgu-vairdgya — trockene Loslosung

pracar — Uber das Absolute tattva auf der Basis von acharan zu
referieren.

pracdrak - Prediger
pramana --- absoluter Beweis
prana — Leben

pranaya-mahima - Auflerordentliche Verherrlichung der
liebevollen Beziehung mit guru-Vaisnava-Bhagavan

prakrta-sahajiya - materieller sahajiya (diejenigen, die nicht den
genauen Unterweisungen der sastras folgen)

prarthana — Gebet

pratibha- Spezielle Eigenschaften, die in jemanden auszeichnen,
den man als Genie bezeichnen kann.

pratistha - Prestige
pratistha-asa — Hoffnung auf pratistha

pratistha -bistha - materielles pratistha kann mit Kot verglichen
werden

pratistha vaibhava—vaisnavi pratistha ist das wahre vaibhava

prayascitta - Sihne

prema — Die eigentliche Natur von atma wird durch den Ausdruck
enormer Liebe zu Bhagavan ausgedrickt.
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prema-dhana-Die eigentliche Natur von atma wird durch den
Ausdruck enormer Liebe zu Bhagavan ausgedriickt, der unser
einziger Schatz genannt wird, (so wie es von Sriman Mahaprabhu
zum Ausdruck gebracht wird).

priti-nrtya — liebevoller Tanz
puja-seva—seva in der Form von puja

purna chetan-vastu — das absolute cit vastu

puspanjali - Blumenopfer in der Form der Verehrung

R/S

rasa-bhasa - Die Uberkreuzung von zwei verschiedenen rasa
verunreinigen das reine bhava

ridpanuga bhajan - Die Technik fiir bhajan, die von Srila Ripa
Gosvamipad ausschliellich fir die vollstandige Zufriedenstellung
von Sri Krsna gezeigt wurde.

sabha - Versammlung
sabda-tattva— bedeutet sabda brahma
sadhu-sanga — Gemeinschaft mit einem sadhu

sahajiya — Ein sogenannter Anhanger Lord Caitanyas, der die
erhabenen Gefuhle von gottlicher Liebe imitiert, die von echten
Gottgeweihten empfunden werden

sakhi-bhekis — Ein nicht autorisierter Kult, dessen mannliche
Mitglieder sich als gopis verkleiden, in der Hoffnung die
transzendentalen Sinne Krsnas anzuziehen.

sakti — Energie oder Kraft
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sakti man — die Potenz des Menschen

sambandha-jiana - Unsere Beziehung zu Guru-Vaisnava-
Bhagavan und zwischen Bhagavan und Maya

sambhoga vigraha - Der Absolute GenieRer Sr7 Krsna

sanis — Ein sogenannter Entsagter, der keine Regeln einhalt

sandhini-sakti— ist verantwortlich fiir jede Existenz (direkt oder
indirekt)

sankalpa-vikalpa: die annehmende und ablehnende Haltung des
materiellen Geistes

sankirtan — Die Herrlichkeiten des Hochsten Herrn besingen
saraga-bhakta - ein Redner, der voller kama ist
sat-gathi — die hochste Stellung nach dem Tod erlangen

sattvika-vikara — ekstatische Transformation

sevya-vigraha—dem vigraha dienen
Siddhanta— das Absolute Ergebnis von seva
siddhanta-vicara— Das absolute Urteil Giber das Absolute

siddhdnta virode- das Gegenteil der transzendentalen (aprakrta)
Schlussfolgerung

siksa — Wissen Uber das Absolute Objekt vermitteln

sneha-krandane — Weinen aus Zuneigung

srauta-pantha — der sukzessive Fluss des Absoluten Wissens
durch die reine guru-parampara

sravanam kirtanam visnuoh — Horen und Singen des visnu-tattva
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Sri Gaudiya Veddnta Samiti — Eine Gruppe von Gaudiya
Gottgeweihten die vollkommen den LotosfiiRen von Sri Krsna
Caitanya Mahaprabhu unter der Flihrung von visuddha Gaudiya
Vedanta vichar hingegeben sind

suddha-bhakti pracar — Das reine Predigen von Bhagavat bhakti

suddha-vaisnava — reiner-Vaisnava (dessen Herz frei von jedem
Wunsch ist)

sva-dharma — personliches dharma bzw. dharma des attma (das
ist die subtile Bedeutung)

svarupa — die ewige Natur der Seele

svardpa sakti vilasa vigraha — das vigraha hat svarup sakti vilas

T/U

tapasya— gemald des Gaudiya-darsana tapasya bedeutet sich
strengen Regeln und Regulierungen zu unterziehen, die mit
unserem Korper, Geist und Sprache zum Nutzen von krsna-bhakti
eingehalten werden

tapasvi: Diejenigen, die dem Pfad der Entsagung und Bul3e gehen

tatastha — die marginal (dazwischenliegende) Position der
gebundenen Seele

tattva- philosophische Wahrheit

tattva-vadis — Diejenigen, die sich immer mit tattva beschaftigen
(Madhava sampradaya

Theosophie — Eine unpersonliche Doktrin, die von Madame
Blavatsky im Jahr 1875 zusammengeschustert wurde
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tirobhava — Tag des Verscheidens
trnad api sunicena bhava — sich niedriger als ein Grashalm fuhlen

tyagi — Eine Person, in losgeloster (nicht angehafteter)
Gemutsstimmung

unmukhi — wohlwollende Gemutsstimmung

Upanisads - werden hier als das Haupt des transzendentalen
Korpers des Veda-Purusa, der Personifikation der Veden,
beschrieben.) Das Wort 'upanisad' wird durch Konjugation von
upa (sehr nahe, ohne Zwischenraum) ni (mit Gewissheit) und sad
(Wissen) gebildet: brahmanah upa samipe nisidati anayah ity
upanisat - 'die Schrift, die einem sadhaka hilft, Befreiung zu

erlangen, und ihn befahigt, in der innigen Verbindung mit dem
Herrn zu sein, ist als upanisad bekannt.

v/Y

Vaisnava-ninda — einen Vaisnava kritisieren
Vaisnavi-pratistha — pratistha vom Herrn gegeben
Vaibhava --Fillen

vairagya (phalgu-vairagya)—trockenes vairagya- hat keine
Beziehung zu bhakti

varnasrama-dharma - gemald der vedischen Kultur wollte
Bhagavan das gesamte soziale System auf der Grundlage von guna
und karma aufteilen

vayu — Luft
vettvi-vidusi— eine weise kenntnisreiche Frau

vichar - Urteilsvermogen (Siddhanta)

130



vidya / avidya—Wissen/ Unwissenheit — Maya

vidhi-marga — der Pfad des Vorgangs des bhajan wie es in den
authentischen sastra beschrieben wird.

vigraha — Bildgestalt (svarupa)
vijidana - verwirklichtes Wissen
vildsa - Pastime

vipralipsa - das Geflihl einer starken Anhaftung — (oder Gier) zum
eigenen Vorteil (Profit)

visuddha srauta-vani parampara—der makellose Fluss von
reinem vani vaibhava durch die guru-parampara

visuddha-siddhénta vicara— reines Siddhanta vichar

Visva Vaisnava raja saba — Weltweite Versammlung der reinen
Vaisnavas

vrata- ein Gelibde zu einem bestimmten Anlass zur Selbst-
Lauterung

vyasdasana - Der Sitzplatz, der fiir Sri Vyasadeva oder seinen
Anhangern reserviert ist.

Yamaraja - Gott des Todes und der Gerichtsbarkeit
yamala-vacana — Beweise (Zeugnisse) von Yamal
yoni — Geburt

yukta-vairagya-vidya — die Gemutsstimmung der richtigen
(perfekten) Haltung fiir den absoluten hari bhajan
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