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Alle Ehre sei SiT SrT
Guru-Gauranga

VORWORT

Es ist eine groBe Freude, die nachste Ausgabe des monatlichen E-Magazins mit dem
Titel ,The Divine Voice of $rf Gaudiya Guruvarga” vorzufinden, das mit einigen kostbaren
Juwelen in Form von vani svartpa geschmuckt ist, wie etwa dem absoluten Gegensatz
zwischen ,goloka darsana vs. jagad darsana” oder dem ,Wort der Offenbarung” usw.

Gaudiya Gosthi Pati Sri Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami Thakura Prabhupada
Paramahamsa Jagad Guru hat gesagt: ,Solange man dem Weg des tarka (der Logik) folgt,
besteht keine Moglichkeit fir guru-darsana (geschweige denn fir bhagavat-darsana).”
Denn wir wissen, dass niemand ohne absolutes guru-darsana jemals bhagavat-darsana
erlangen kann. An dem Punkt, an dem die Lehren der Srimad Bhagavad-gita enden,
beginnt das Feld des bhagavat-dharma; ich meine, die bedingungslose Hingabe zu
den LotusfliBen Bhagavans ist der einzige Weg, der uns offensteht, doch dies kann nur
durch die absolute Hingabe zu den LotusfiiBen des paramahamsa erfullt werden.

Gaudiya Gosthi Pati Sri Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami Thakura Prabhupada
hat gesagt: ,Versuche nicht die Natur der Wahrheit durch die Erfahrungen deiner ei-
genen Imagination zu entdecken. Bemuhe dich nicht, die Wahrheit durch weltliche
Erfahrungen zu erlangen. Fabriziere keine Wahrheiten, um deinen irrigen Neigungen
zu frénen, und akzeptiere nichts vorschnell, nur weil es diesen Neigungen entspricht.
Betrachte nichts als Wahrheit was ,aufgebaut”, oder von einer Mehrheit von Menschen
wie dir unterstutzt wird, und nichts als Unwahrheit, was von der Uberwiegenden
Mehrheit abgelehnt wird. Den Schriften zufolge gibt es unter einer Million Menschen
kaum einen, der die Wahrheit wirklich (von Herzen) verehrt. Was von allen Menschen
dieser Welt einstimmig als Wahrheit verkiindet wird, kann sich als falsch herausstellen.
Daher, hore auf, sich der Wahrheit mit einer herausfordernden Haltung zu nahern.
Die Wahrheit entsteht nicht durch solche Arroganz. Man muss sich der Wahrheit im
Geiste absoluter Unterwerfung nahern. Es ist notwendig der Wahrheit zuzuhéren. Die
Wahrheit ist selbst-offenbarend und erst wenn sie bereit ist sich zu offenbaren, kann
ihre wahre Natur von uns erkannt werden und nicht anders.” (Vortrag, 1926 Gaudiya
15.342; Nadia Prakash, 12.276.1127)

Wir glauben, dass diese nektarinen Inhalte der E-Magazine euer Herz berthren und
euch das hochste Wohl in eurem hingebungsvollen Leben bescheren kann.

Herzlichen Dank
In aufrichtiger Hingabe an Sri $r1 Guru-Gauranga und Go-Mata.

Euer unwiirdiger Diener Baba Sri Shyam Das
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AUSGABE 07

GOLOKA-DARSANA
(SPIRITUELLES SEHEN) VERSUS
JAGAD-DARSANA (WELTLICHES SEHEN)

Von Sr1 Srila Shyam Das Baba Maharaja

audiya Gosthi Pati Sri Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami

Thakura Prabhupada Paramahamsa Guru hat gesagt: ,Ein betriiger-
ischer sadhu sollte 6ffentlich angeprangert werden; das ist unsere
wichtigste Pflicht.” Um die Absolute Wahrheit zu etablieren, ist dies ein
Muss, und es nicht zu tun, ist ein groBes Vergehen.

Gaudiya Gosthi Pati Sri Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura sagte auch: ,,Bhagavan kann sich das Recht vorbehalten, sich
unseren materiellen Sinnesorganen nicht zu offenbaren.”
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Srila Prabhupada pflegte sehr oft die
beiden folgende Begriffe zu erklaren:
'drasta’ (der Sehende) und ‘drsya’ (der
Gesehene) —sind wir drastd oder drsya?
Er pflegte zu sagen: “Was auch immer ich
zu sagen habe, meine gesamte Botschaft
beruht auf dem richtigen Verstandnis dies-
er Wahrheit. Doch so wenige Menschen
haben diesen drg drsya-vicara wirklich
verstanden!

Des Weiteren pflegte er zu sagen: ,Ein
bhogt (jemand, der versucht diese Welt
zu genieBen) betrachtet sich als drasta,
und alles andere, eingeschlossen der
Hochste Herr, ist drsya, das Objekt sei-
nes Sehens (darsana). Im goloka-darsana,
wird Krsna als das Zentrum der Existenz
wahrgenommen und alles in dieser Welt
sind die Paraphernalia um Ihm zu dienen;
im jagad-darsana betrachtet sich der jiva
selbst als das Zentrum der Existenz und
sieht alles, sogar Gott, als Paraphernalia fur
sein personliches Vergnigen. Derjenige,
der ein Objekt sieht, wird als Betrachter
bezeichnet, und ein vom Betrachter ge-
sehenes Objekt wird als das Gesehene
bezeichnet

Das Instrument des Sehens, wird als das
Sehvermdgen (bzw., der Blick) bezeichnet.
Es ist ein weit verbreiteter Irrtum, den
Sehsinn als den eigentlich Sehenden an-
zusehen. Alles, was wir mit einem unserer
Sinne wahrnehmen koénnen, bezeichnen
wir als sichtbares Objekt, und derjenige, der
es wahrnimmt, wird als der Sehende oder
Betrachter bezeichnet. Das Beste ist, wenn
sich der jiva sich selbst als das Objekt der
Freude Krsna's sieht. Wenn sich der jiva als
der Sehende bezeichnet, dann sieht er die
Welt als eine Sache seines Genusses. Aber
wenn man denkt, dass man ein GenieBer
unter dem Einfluss des falschen Egos ist,
dann fuhrt das nur zu Ungluck. Es ist nicht
passend, dass der jiva glaubt, dass die Welt

ein Objekt fur seines Genusses ist. Diese
Form der Wahrnehmung abzulehnen und
stattdessen die Welt als Gegenstand zur
Freude des Herrn anzusehen, sie als die
Welt Krsnas oder Gokula zu verstehen, ist
fur den jiva glickverheiBend und befrie-
digt die Sinne Krsnas — ,Ich bin nicht der
Betrachter, sondern ich werde von Krsna
betrachtet. Ich bin nicht der Geniel3ende,
sondern das Objekt der Freude Krsnas.”

Diese prazise und unmissverstandliche
Darlegung der Stellung des jiva und die
Hervorhebung dieses Punktes als wesent-
liche Grundlage des bhakti war der einzig-
artige Beitrag, den Srila Sarasvati Thakura
Prabhupada seinen Schulern und der
breiten Offentlichkeit zu vermitteln such-
te. Inwieweit Einzelpersonen, Religionen
und sampradayas dies anerkannten, ak-
zeptierten und danach lebten, war nach
Srila Sarasvati Thakuras Einschatzung der
Lackmustest firihre Echtheit, Aufrichtigkeit
und ihren Fortschritt im bhakti.



Da diese ontologische Lehre spal-
tend und fir Uberzeugte weltliche
SinnesgenielBer sowie Beflurworter einer
Pluralitdat von Standpunkten sicherlich
schwer verdaulich war, definierte sich die
Gaudiya-Matha nicht einfach als eine wei-
tere religiose Organisation oder als eine,
die sich lediglich durch hohe moralische
Standards auszeichnet, sondern als philo-
sophisch von anderen religiosen Pfaden
unterscheidend, und sogar von anderen
Vaisnava-sampradayas und  Gaudiya-
Untergruppen sowie von Gaudiyas und
anderen, die zwar die sdstras zitierten,
aber diesen wesentlichen Punkt in den
sastras nicht begriffen hatten.

Unabhangig davon, ob ihre Position
stichhaltig ist oder nicht, haben alle das
Recht, sich zu auBern und sich ein eigenes
Urteil zu bilden. Doch anstatt sich in der
Debatte der Offenheit gegenilber unter-
schiedlichen Blickwinkeln zu verschlieBen,
sollten alle vielmehr danach streben, die
Wahrheit zu erkennen und die Dinge so zu
sehen, wie sie wirklich sind. Drsya, darsana
und drasta; sambandha, abhidheya und
prayojana — all diese Themen sollten
berlicksichtigt werden. Diese Themen
konnten selbst dann nicht erschopfend
behandelt werden, wenn man flinf oder
zehn Tage lang Tag und Nacht darlber
sprechen wurde.”

Srila Sadananda Svami, der erste west-
liche Anhanger der Gaudiya-Vaisnava-
Philosophie im 20. Jahrhundert (der
engste Schiiler von Srila Bhakti Siddhanta
Sarasvati Gosvami Thakura Prabhupada),
pflegte zu sagen: ,Die wahren Upanisaden
sind, wie Gottes Wort der Offenbarung,
ewige, lebendige Gegenwart, und als sol-
che kdnnen sie weder geschrieben noch
gedruckt, gelesen oder ausgesprochen
werden.”

Sie sind Ausdrucksformen der svardpa-

sakti, aus dem Gott, Sein Reich, die Idee,
das Ding und das wahre Wort bestehen.
Deshalb kann beispielsweise ein Name
Gottes niemals in seiner Essenz von je-
manden gehort, gelesen oder ausge-
drickt werden, der keine svardpa-sakti
besitzt. Es ist die svardpa-sakti selbst, die
im atma der Person hort, die zuhort und
vor dem guru sitzt, genauso wie es die
svarapa-sakti ist, die im atma des gurus
spricht.”

Zusammenfassend lasst sich sagen,
dass das siddhanta vichar von Dem
Prabhupada oder Svami Sadananda Dasa
zu dem gleichen Schluss kommen, dass
man mit Sicherheit sagen kann, dass all
jene Personen, die heutzutage versuchen,
sowohl ,Hare Krsna” als auch ,Hare-
Krsna-Bewegung” als Markenzeichen zu
registrieren, den Namen Krsna noch nie
gesehen oder gehort haben. Hatten sie zu-
mindest ein grundlegendes Verstandnis in
Bezug auf krspna-nama entwickelt, wirde
ihnen eine solch torichte Idee niemals in
den Sinn kommen.

Srila Sarasvati Thakura Prabhupada gab
oft das Beispiel Ravana, der Maya-Sita,




entfuhrte unter Berufung auf die Aussage
.aprakrta vastu nahe prakrta-gocara”
.Spirituelle  Phanomene fallen niemals
unter die Zustandigkeit der materiellen
Intelligenz.” Er pflegte auch zu sagen:
~Wenn unser Leben in Navadvipa-dhama
nur eine Selbstdarstellung ist, dann leben
wir dort Uberhaupt nicht. Wenn wir so
tun, als nahern wir uns einem guru und
empfangen diksa und Siksa, dann sind
wir ihm eigentlich Gberhaupt nicht nahe,
wir kdnnen ihn nicht einmal sehen. ,Wir
sind wie Insekten und Mucken auf einem
sadhu, die die spirituelle Substanz seines
transzendentalen Korpers weder sehen
noch berthren kénnen.”

Nur Menschen, die sehr materialistisch
und geschaftstiichtig sind, die versuch-
en, andere fir ihre eigenen egoistischen
Zwecke auszunutzen, koénnen solche
Vorschlage machen, sowohl ,Hare Krsna”
als auch die ,Hare Krsna-Bewegung” als
Markenzeichen eintragen zu lassen.

Der Prabhupada hat auch gesagt:
“Hiranyakasipu dachte, er konne die Saule
in seiner Halle ,sehen’ und er wollte die
Existenz Visnus beobachten oder Visnu
ermessen; da er glaubte, er selbst sei der
GenieBende, und er sah Prahlada als sein-
en Sohn, als das Objekt seines Genusses
an. Doch der Herr der maBlosen Krafte of-
fenbarte Hiranyakasipu Seine unvorstell-
bare ewige Gestalt und vernichtete diesen
Beobachter, wahrend Er Prahlada, der sich
selbst fir das Objekt hielt, das von Visnu
betrachtet oder genossen werden sollte,
mit groBer Barmherzigkeit begegnete.”

Aus der kleinen Abhandlung mit dem
Titel ,Was die Gaudiya Math macht”, die
im Jahr 1930 vom Visva Vaispava Raj
Sabha veroffentlicht wurde, werden hier
einige Auszige wiedergegeben, um
die Krebserkrankung zu heilen, die sich
schon vor langer Zeit im Herzen jener
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Geschaftsleute unter dem Deckmantel der
Vaisnavas entwickelt hat.

Die Gaudiya Math sagt —im Namen des
dharma ist es nicht angemessen Handel zu
treiben. Wir benutzen Hari nicht, um unser
eigenes Vergnugen willen, unsere Pflicht
ist es Hari zu dienen und nicht unserem
eigenen Vergnuligen, unsere Pflicht ist es
ausschlieBlich ‘Sri Hari’ zu dienen.

Die Gaudiya Math sagt, wenn man
einen  Gottgeweihten Haris imitiert
oder das Gewand Naradas fir eine
Theatervorstellung anlegt, dann ist man
weit weg davon einem Geweihten Haris
oderNaradzufolgen.Diereizvolle Melodie,
der Rhythmus und die Kadenz allein ma-
chen noch nicht den Hari-kirttan des
Gaudiya Math aus; all das findet man sogar
in den Darbietungen von Schallplatten
oder Dirnen. Cetanatda, '‘Bewusstsein’ ist
notwendig, Ein leidenschaftliches Leben
ist notwendig, und es ist notwendig,
gleichzeitig zu praktizieren und zu predi-
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gen. Die Gaudiya Math sagt, dass derje-
nige, der keinen reinen Charakter besitzt,
ist nicht einmal wirdig, als Mensch be-
zeichnet zu werden, geschweige denn als
religidés (dharmik). Die Gaudiya Math halt
sich von den funf Kali-sthanas (Wohnorte
des Streits) fern. Die Kali-sthanas sind laut
der Ansicht des Bhagavata wie folgt — (1)
Spiele zur Zerstreuung, wie Karten, Wirfel
usw., Handel oder die Ausubung eines
Handlerberufs im Namen des dharma; (2)
Schwelgen in Luxusguter wie Betel, Tabak,
Wein usw.; (3) ungebihrlicher Umgang mit
Frauen oder ungewdhnliche Zuneigung
zur eigenen Ehefrau; (4) das Schlachten
von Tieren; den Menschen nicht die
Wahrheit zu verkiinden, sondern sie durch
Ligen zu tduschen; den jivas nicht Hari-
katha, ,das Wort Gottes”, zu predigen;
anstelle von Hari-katha andere Arten
von Ratschlagen zu erteilen; (5) durch
Betrug an den Menschen oder durch die
Annahme von Geld, das durch die Arbeit
der Menschen im Allgemeinen verdient
wurde, diesen Reichtum fiir den Unterhalt
von Frau und Kindern zu verwenden oder
den Umfang der eigenen Vergniigungen
zu vergroBern; nicht alles — Korper, Geist
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und Sprache des jiva — Leben, Reichtum
und Intellekt — in den Dienst von S Visnu
zu stellen, der der Eigentimer aller Dinge
und der Herr allen Reichtums ist.

Der Prabhupada brachte folgende
Warnung an jene Geschaftsleute und
Betrliger in einen seiner Briefe zum
Ausdruck (20. Oktober 1928):

"Sri Gaudiya Math kann und hat auch
nichts mit denen gemein, die heuchler-
isch der Gaudiya Math beitreten, mit dem
Motiv, das Gottliche Wissen fir ihre eige-
nen egoistischen Ziele zu missbrauchen.
Ein vorgetauschtes diksa und das Erlangen
gottlichen Wissens sind niemals ein und
dasselbe. Sri Caitanya und Seine aufrichti-
gen Geweihten sind ewig anwesend in der
Sri Gaudiya Math. All diese Eulengleichen
Menschen, die unfahig sind das Licht zu
sehen, werden mayavadis, karmis und ei-
genwillige Nicht-Gottgeweihte genannt.

Srila Prabhupada sagte des Weiteren:
,Diejenigen, die materialistisch bzw., sehr
stolz auf weltlichen Reichtum sind und kein
spirituelles Wissen besitzen, betrachten ihr
eigenes Gluck als das Ziel des Lebens, so
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wie die prakrta-sahajiyas. Manche
suchen das Vergnligen, wenn sie
die Freude Krsnas mit anderen
teilen. Das ist die Mentalitat von
Ertrag bringenden Arbeitern, die
in Sinnesbefriedigung schwelgen
wollen, indem sie aus dem Dienst
zu Krsna eine Schau machen.”

Sehr  oft  pflegte  Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura
Prabhupada padmaniti, die
Vorgehensweise  von  Padma
(Kamsas Mutter), zu beschreiben:

“Als Bezahlung daftir, dass Krsna
die Kihe gehutet hat, gab Nanda
lhm ein wenig Milch und Butter
zum Essen. ,Wenn man Nanda
eine Aufstellung tGber den Wert der
Milch und Butter im Vergleich zu
der Arbeit, die Krsna leistet, vorle-
gen wiuirde, wurde er Krsna mit
Sicherheit aufgeben.” Mit ihrem
berechnenden Geschaftssinn
kann Padma nicht verstehen, wie
Gewelihte in argloser Liebe all ihre

Tatigkeiten Bhagavan darbringen.
Nicht-Geweihte kénnen nicht be-
greifen, wie die Geweihten Krsnas
thm Alles geben und dass Krsna
Nanda lieber ist als sein eigenes
Leben. Deshalb greifen Nicht-
Gottgeweihte auf  padma-niti
zurtick, um mit Bhagavan geschaft-
lichen Handel zu treiben.”

vittam eva kalau nrnam

Jjanmdcara-gunodayah
dharma-nyaya-vyavasthayam

karanam balam eva hi

(Srimad Bhagavatam 12.2.2)

.Im Kali-yuga wird allein Reichtum
als Zeichen fur die gute Herkunft,
angemessenes Verhalten und
die edlen Eigenschaften eines
Menschen gelten. Und Recht und
Gerechtigkeit werden nur auf der
Grundlage der eigenen Macht
ausgeubt werden.”

Gaura Hari Hari Bol



DAS WORT DER
OFFENBARUNG

Sadananda an Vamandas 1950
Mayapur-Heft 1, Seite 99
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zuletzt geandert 19.4.15

as Wort der Offenbarung, das der
Mensch in der Shruti liest, ist genau
so wenig ein Wort, in dem Wort, Sache,

Idee und Gott eins sind wie der Stein der !

Bildgestalt (vigraha) Gott ist, noch der
Bhakta diesen Stein fir Gott halt oder
das gelesene Wort fir Offenbarung halt,
sondern Gott, Form, Sache, Idee und Wort
sind identisch als Ausdruck der Svarupa-
Shakti. Und das gedruckte oder geschrie-
bene Wort, das gelesen wird, ist genau so
wenig ein Schlussel zur Erkenntnis Gottes
wie ein Steinbild oder Holz- oder Metallbild
ein Mittel zur Vorstellung von Gottes
Eigener Form ist. Es ist auch nicht so, dass
nun durch besondere Gnade Gottes dem
frommen Leser der wesenhafte Inhalt, den
die Worte der Schrift meinen, nun offen-
bar werde. Die Worte der Schrift, wie wir
sie in den gedruckten oder geschriebenen
Shastrams finden, sind ganz gewdhn-
liche Worte dieser Welt und kdnnen in
keiner Weise Mittel zur Offenbarung der
Gotterkenntnis sein, wenn der Leser nicht
von Svarupa-Shakti durchdrungen ist.
Deswegen hat der wissende Inder immer
gelachelt, wenn ein Europader Sanskrit
lernte und in voller Aufrichtigkeit, Hingabe
und mit wissenschaftlicher Treue die
Upanishaden Ubersetzte.

Ohne Svarupa-Shakti hat der Leser,

der Ubersetzer auch gar nicht das
Vermogen, seine eigenen Gedanken
und Vorstellungen, seine Vorurteile,

die ihm eine geborene Zuneigung und
Abneigungen, die farbigen Brillen, durch
die er gleichsam liest und deren Farbe
er unwissentlich in den Text hineintragt,
selbstlos beiseite zu legen und ungeteilt
in den Wortlaut des oft befremdenden
Textes hinein zu lauschen.

Die Upanishaden, die der Europaer las
und ubersetzte, haben mit der wirklichen
Upanishad sehr wenig zu tun, sie sind bloBe
Literatur, so sehr der Ubersetzer auch ver-
suchen mag, sie religids wirdig aufzufas-
sen. Die eigentlichen Upanishaden, so wie
die gesamte Wort-Offenbarung Gottes
sind ewig lebendige Gegenwart und kdén-
nen als solche weder geschrieben, noch
gedruckt, noch gelesen, noch gesprochen
werden. Es ist Svarupa-Shakti, aus der Gott,
Sein Reich, die Idee, die Sache und das
wirkliche Wort bestehen. Deswegen kann
z.B. ein Name Gottes Seinem Wesen nach,



von jemandem, der keine Svarupa-Shakti
besitzt, auch niemals gehort, gelesen oder
ausgesprochen werden. Es ist die Svarupa-
Shakti selbst, die hort in dem Atma des
lauschenden Menschen, der vor dem Guru
sitzt, ebenso wie es die Svarupa-Shakti ist,
die in dem Atma des Guru spricht. Wer
zufallig dabei saBe, kdonnte zwar Worte
hoéren, die aus dem Munde des Guru
kommen und von dem Ohr des Jingers
vernommen werden und er kdnnte auch
wahrnehmen, wie der Jinger diese Worte
wiederholt oder sogar niederschreibt.

Solange aber die Svarupa-Shakti nicht
in dem Atma des Zuhorers wirkt und er
bloB diejenigen Worte, die er mit dem
physischen Ohre hort niederschreibt, so
hatten diese Worte mit den Worten, die
voller Ausdruck der Svarupa-Shakti sind,
Uberhaupt nichts zu tun. Sie verhielten sich
zum Svarupa-Shakti-Wort, das identisch
mit der Sache selbst ist, wie der Schatten
einer siBen Frucht am lebenden, quellen-
den Baum, ein Schatten, der Uberdies ver-
zerrt ist, weil er auf eine schrage, unebene
Mauer fallt.

So, wie ein herzhafter Biss in die
Schattenfrucht auf der rauhen Mauer dem,
der die Frucht schmecken will, nur zum
Unheil gereicht, denn er beiBt in den Stein
hinein, so fuhrt das Sich-Beschaftigen mit
dem bloBen Schatten des Svarupa Shakti-
Wortes ohne berufenen Lehrer nur zu
Abwegen. Der Unterschied zwischen der
Schattenfrucht auf der Mauer und dem
Schattenwort der Schrift, das man liest,
spricht oder hort, besteht darin, dass die
Schattenfrucht, z.B. der Schatten eines
Apfels, nicht warnt, wenn man sie anbei-
Ben will, wahrend das Schattenwort der
Shruti noch etwas von der Barmherzigkeit
der Svarupa-Shakti 2 enthalt und immer
wieder warnt, es nicht irrtimlich fir das
Wort der Svarupa Shakti selbst zu halten.

Es ist auch nicht so, dass nun ein Gott-
erflllter Mensch durch die gedruckten
Worte gleichsam hindurchschauen koénn-
te, in den Sinn, der hinter den Worten
liegt, sondern da, wo Svarupa-Shakti ist
und wirkt, wird es dem Leser oder Horer
klar und deutlich, dass das wahre Wort
von dem grammatisch und akustisch und
optisch ausdriickbaren Wort absolut ver-
schieden ist, so etwa wie Wein verschie-
den ist vom Blute Christi. Wahrend aber
Wein nach katholischem Glauben in Blut
Christi verwandelt werden kann, kann das
grammatikalische Wort nie in das eigentli-
che Wort verwandelt werden, sondern das
eigentliche Wort ist immer dieses Wort
und die Svarupa-Shakti offenbart es als
identisch mit ihr selbst.

Die groBe Frage: Wozu werden dann
Shastrams gedruckt, geschrieben und ge-
sprochen? Dem, der die stBe Frucht am
Baum nichtkennt, kann ein Schattenaufder
schragen, unebenen Mauer zum Hinweis
werden, nach der wirklichen Frucht zu
suchen. Und dem, der dem wahren Wort
dienen will, kann das Schattenwort un-
gefahr andeuten, in welcher Richtung das
wahre Wort zu suchen ist, namlich dort,
wo Svarupa-Shakti aus dem Munde eines
wahren Gottgeweihten spricht. Das wirkli-
che Dienen-Wollen gilt im Bhaktiyoga ge-
radezu als das erste Anzeichen daftr, dass
Svarupa-Shakti den Atma des Jiingers be-
reits berthrt hat.

Fir den Wissenden, so lange er sich
nicht im Samadhi-Zustand befindet, ist
die Svarupa-Shakti, die mit dem wirklichen
Worte identisch ist, die Offenbarerin des
wahren Wortes, in dessen Identitat mit der
Sache. Und die Svarupa-Shakti, die in ihm
liest und spricht, liest und spricht nicht das
Schattenwort, sondern das wirkliche Wort.

Hier stimmt das Bild vom Schatten und
der Frucht nicht mehr. Denn der Wissende
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sieht den Schatten gar nicht, sondern
er sieht nur die Frucht. Und er liest das
Schattenwort nicht, sondern er liest das
wirkliche Wort. Wenn das Schattenwort
der Upanishad usw. durch entstellendes
Ubersetzen und Erkldren misshandelt
wird, der Schatten der Offenbarung, die
im Buch enthalten ist, entstellt und ver-
andert wird, so tut das dem wirklichen
Wort nichts an, genau so wenig ein Riss in
der Mauer, dort wo der Schatten liegt, der
Frucht am Baum etwas tut. Der Svarupa-
Shakti Wissende kennt das wirkliche Wort
und die wirkliche Offenbarung und weil3
sofort, wenn ihn der Nicht-Wissende fragt,
wo die Schatten-Offenbarung entstellt
und verandert ist.

Genau so, wie nun die Cit-Gestalt
Krishna's in Analogie der Menschengestalt
beschrieben wird, um aus Barmherzigkeit
einigermaBen darauf hinzudeuten, was
Gott nicht ist (namlich nicht gestaltlos),
so hilft der Wissende dem, der noch im
Intellektuellen befangen ist, durch schein-
bar intellektuelle Arbeit, in der Schatten
Offenbarung das, was Schatten ist und
das, was Verzerrung des Schattens ist, zu
erkennen.

AUSGABE 07

Doch das ist eine mittelbare Gnade fur
den Unwissenden. Es ist so, als ob man
jemandem, der den Baum nicht sehen
kann, den durch Risse auf der schragen,
unebenen Mauer enstellten Schatten auf
ein Blatt Papier zeichnen wirde, damit er
ungefahr ahnen kann, wie der Schatten
unverzerrt aussieht, und falls den Jinger
sodann die Svarupa-Shakti Gottes begna-
det, kann ihn eben gerade die Kontur die-
ses Schattens geheimnisvoll auffordern,
dem Wissenden als Guru zu folgen und
unter Leitung der Svarupa-Shakti, die in
dem Wissenden wirkt, sich auf die Suche
nach dem Baum zu machen, auf dem das
lebendige Urbild der Schattenfrucht im
Sonnenlicht und leichtem Winde ewiglich
spielt.

Da das Wort, das mit der Sache selbst
und der Idee eins ist, als Ausdruck der
Svarupa-Shakti ewiglich gegenwartig ist,
spielt das Historische gar keine Rolle. Das
Historische (Zeit, Raum) ist gleichsam die
Mauer, auf die der Schatten fallt. 4 Das
Svarupa-Shakti-Wort, das der wahre Guru
spricht, ist identisch mit dem Urwort der
Offenbarung und es ist nicht ein beson-
derer Gnadenakt Gottes, welcher einer
besonders auserwahlten Persdnlichkeit
die Kraft gabe, vom Standpunkt Gottes
her, ein bestimmtes theologisches oder
seelisches Problem unfehlbar zu |6sen,
sondern wo Svarupa-Shakti spricht, ist sie
eben als solche unfehlbar und identisch
mit Gott Selbst. Die treue Ausdeutung der
Schrift ist in diesem Sinn nicht abhangig
von der geistigen oder religiosen Struktur
des Menschen und seiner Zeit, sondern
abhangig von der besonderen Wesensart
des Atma, den die Svarupa-Shakti mit gera-
de demjenigen Aspekt Gottes und Seines
Reiches und der diesem Atma entspre-
chenden Form des Dienens in Verbindung
bringt, der er seiner Natur nach ewiglich
zugehort.
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IDENTITAT VON
SACHE, WORT UND
IDEE IM REICH DES

SEIENDEN [SAT]

(aus Fragenbeantwortungen,
Sadananda Dasa 1955)

sis sind Seher des Mantra, die also auf

Grund Seiner sakti, die in ihnen wirkt,
die Identitat von Wort, ldee und Gestalt
erleben. Das Wort rdpa [Form] kommt von
rap rapyate, ,es wird gesehen”, und was
gesehen wird, das ist rdpa. Wir hingegen
lesen und horen einen Mantra, dessen
Buchstaben im besten Falle eine unbe-
stimmte Idee vermitteln, die sich im bes-
ten Falle zu einer Form verdichtet. Dingen,
die wir sehen, geben wir Namen oder ver-
wenden Namen, die bereits bekannt sind.
Doch kommen wir nicht in Kontakt mit
Dingen, die aus Erkenntnis oder Cit be-
stehen. Das feinste [das wir erleben kon-
nen] ist etwas, das aus Manas oder Geist
stammt. Ich male mir einen Zug aus, in
dem ein Mann sitzt und die Zeitung liest,
ein manomaya-Zug etc. Ich beschreibe
ihn jemandem, der ihn dann genauso wie
ich im Geiste sieht. Dieser Zug ist dimen-
sionenlos, ansonsten hatte er in meinem
Kopf und im Zimmer, in dem ich sitze, gar
keinen Platz. Er ist aber keineswegs lber-
all und immer da, sondern nur in meinem
Kopf, solange ich an ihn denke. Das, was
rein aus Cit besteht, aus Erkenntnis ge-
formt ist, hat nun nicht einmal in meinem

Kopf einen Platz, es ist einfach platz- und
zeitlos, denn es

gehdrt zur Kategorie Vaikuntha. Wo ist
es? Dort wo Zeit und Raum gar nicht sind,
dort wo Mahamaya gar keinen Zugang
hat. Und wo ist das Reich der Zeit- und
Raumlosigkeit? Es ist Uberall und immer-
dar. Es ist also neben und auler ihm fir
die Raum-Zeit-Welt gar kein Platz und gar
keine Zeit frei, wo es sich hineinquetschen
kdnnte.

Um sprachlich einen leisen Einblick in
dieses Geheimnis zu haben, heisst es, dass
Krsna durch das Ohr in das Herz und den
Leib eintritt. Ein Jungling von 16 Jahren?
Oder ein bloBes Wort aus Buchstaben
bestehend? Nein, Seine Eigene sakti ver-
ursacht, dass Er, der uberall und immer
schon da ist, abhivyakta wird, herausbricht
ins Erlebbare, wenn Sie so wollen. Seine
Gestalt ist mantramaya, das heisst besteht
aus Idee, die Wort und Gestalt zur gleichen
Zeit ist. Es ist keineswegs wie im christ-
lichen Denken eine Durchbrechung der
von Gott gegebenen Naturgesetze, denn
von Gott, von Vaikuntha her existiert die
Welt Gberhaupt nicht. Er und Sein Reich



ist ja schon seit immer bereits da. Raum
und Zeit-Welt sind nur ein Schatten, der
unsere Sicht verhiillt, so dass wir das be-
reits Dasein dieser Vaikuntha-Welt nicht
erleben. Und so wie unsere Welt eine
Schattenwelt ist, so sind unsere Worte
Schatten-Worte. Genauso wenig wie sich
Bemiihen um den Apfel im Baumschatten
lohnt, genauso wenig ein Lesen, Studieren
etc. der Sastrams oder Veden und ihrer
Worte. Einer sitzt im Baum und schmeckt
den Apfel und spricht von ihm. Ich sitze im
Schatten und spreche vom Schattenapfel
so wie ich ihn als Schatten erlebe. Die
Veden sprechen den Apfel aus, wir lesen
die Buchstaben, den  Apfel-Schatten.
Deswegen heisst es in Bezug auf jedes
Sastram — wer sraddha hat, der allein soll
und vermag das Sastram lesen, héren etc.
Es ist sraddha, Seine sakti, die als erstes
eine Ahnung gibt vom wirklichen Apfel,

obgleich die bloBen Worte identisch schei-
nen. Genauso wie Vaikuntha zeit-raumlos
ist, so ist es auch frei von der Getrenntheit
oder Spaltung der Sache oder des Vastu in
Idee, Name und Gestalt.

Um das klar zu machen: Als Kunti ,Krsna”
rief, war Er sofort da. Heisst das, dass Er in
einer Sekunde im ,Jetplane” die hunderte
von Meilen von Dvaraka her dorthin kam?
Nein, Er ist schon da, wird nur abhivyakta
[tritt in sichtbare Erscheinung]. Er und Sein
Name sind identisch. (Nichts kann ver-
kehrter sein als zu meinen, die Sastrams
wollten uns Geschichten erzahlen. Sie
geben Geschichten, um das zeit-raumlose
irgendwie ein wenig klar zu machen und
auf das Geheimnis hinzudeuten.)

Sie finden eine andere lllustration in der
Jagai-Madhai-Geschichte. Als diese bei-
den sich rlpelhaft aufflihrten, ,erinnerte
sich Caitanyadeva des sudarsana-cakra
und sofort war es in Seiner Hand und setz-
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te Jagai und Madhai in Furcht und Schrecken” (Caitanya Bhagavatam).
Das ist keine Wundergeschichte fiir ein nicht-wissenschaftlich-erzoge-
nes Zeitalter, sondern lllustration dafir, dass 1) in Caitanya Krsna und
in Krsna Narayana Visnu, der das cakra tragt, ist und 2) dass in Seinem
Reich Idee und Sache identisch sind. Genauso wenig wie Religion des
Geistes oder Gemlits je zu Gott fihren kann, sondern nur Seine Eigene
nirguna sakti, genauso wenig nun vermag das Aussprechen, Meditieren
etc. des irdisch-buchstabenhaften Namen Krsnas zur Erfahrung Krsns
und der Tatsache Seiner vollen Identitat mit Seinem Eigenen Namen
fUhren. In dem Grade wie Seine sakti, das heisst Bhakti, den Namen aus-
spricht, wird der Name, das heisst Krsna Selbst, erlebt. Gott bekommt
also nicht Namen, sondern Er hat Namen, die nur offenbar gemacht
werden (wie durch Garga im Bha. X) und diese Namen sind identisch
mit Ihm. Je nach der lila, die die Namen abhivyakta macht [durch die
sie in sichtbare Erscheinung treten], sind sie also Ausdrucksform Seiner
Eigenen Personlichkeit. Es ist nicht so, dass er eine [ila ,tut”, sondern Er
ist lila; so wie es Natur der Sonne ist, Licht zu sein, so ist es Seine Natur
zu sein und Sich zu erleben und auszudriicken und das eben ist lila. Es
fehlt an Sprache, dies Geheimnis auszudriicken und deswegen heisst es:
Er tut diese oder jene lila — und dann wieder, um jedes Missverstandnis
auszuschalten — Er ist lilamaya, das heisst er besteht eben aus (ila.

Bitte genau durchdenken!! Bitte, trocken und doch so bedeutend!!

Sadananda.
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DER VERSUCH DIE GEMALDE VON GOTTLICHEN
BILDGESTALTEN ZU ,GENIESSEN"

(Ubersetzt aus ,Gaudiya’, Band 15, Ausgabe 40 (1935), veroffentlicht
unter der Leitung von Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura

Sind die unzahligen Auspragungen
und Ideale von ,Bhakti”, die auf dem
Marktplatz der Religion vorherrschen -
und von den Massen gefeiert werden -,
wirklich das Wesen reiner Hingabe, das
Sri Krsna verzaubert? Srila Rupa Gosvami
hat in seinem Bhakti-rasamrta-sindhu
suddha-bhakti als das beschrieben, was
von versteckten Absichten unbefleckt
ist (anyabhilasita-sanya), das frei ist von
den Schleiern des unpersonlichen jiana,
frei ist fruchtbringenden Ritualen, seien
sie regelmaBig (nitya) oder gelegentlich
(naimittika), sowie frei ist vom Streben
nach hatha-yoga oder rdja-yoga. Wie Srila
Narottama Thakura Mahasaya ebenfalls
besungen hat:

karmti, jiant, mithya-bhakta, na habe tate anurakta
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.Man sollte sich nicht an den
karmi, den jaant oder den falschen
Gottgeweihten binden.”

Daher ist das, was in der Welt der
,Hingabe" paradiert und so aussieht, als
ware es reines bhakti, oft falsche Hingabe
— mithya-bhakti — und genau diese wird
von der Gesellschaft am meisten akzep-
tiert.

Um die urspringliche Form der rein-
en Hingabe wiederherzustellen, wie sie
von Sriman Mahaprabhu gepredigt und
durch die Tradition der Sri Rupanuga-
sampraddya verkorpert wurde, sind die
auBergewdhnlichen Bemuhungen von Om
Visnupada Srila Bhaktivinoda Thakura und
Orn Visnupada Sri Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Gosvami Prabhupada in der heili-
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gen Geschichte der spirituellen Revolution
unubertroffen.

Durch den scharfsinnigen Blick des
Bhaktivinoda-gaura-vant wird uns die sel-
tene Gelegenheit zuteil, zu erfahren, wie
sowohl bhoga (Sinnesgenuss) als auch
tyaga (Entsagung) sich trigerisch als
bhakti tarnen kdnnen und so tiefgreifende
Verwirrung stiften — eine solche Erkenntnis
ist anderswo kaum zu finden.

Alekhya-Bhoga-Cesta— (Der Versuch die
gottlichen Bildgestalten zu ,genieBen”)

Aus dem Srimad-Bhagavatam und an-
deren heiligen sastras, héren wir von acht
transzendentalen manifestierten Formen
des Herrn wie, lekhya und lepya, usw. Der
Hochste Herr ist sac-cid-ananda-vigraha,
der transzendentale Adhoksaja, mani-
festiert aufgrund seines grenzenlosen
Mitgeflihls diese wunderbaren Formen,
wie alekhya (Gemalde)— um den groben
Intellekt der verkorperten Wesen nach
und nach zu lautern und ihnen Seine ewig
vollkommene madhyama akara-Gestalt
zu offenbaren, die stets in Goloka verweilt.

Aus den Lotosmunder unserer acaryas,
haben wir die grundlegendste Wahrheit
gehort: Die aprakrta (Uberweltlich) al-
ekhya-avataras sind die drasta—die
Sehenden — nicht die Gesehenen. Auch
ihre Geweihten sind nicht die Sehenden
im  weltlichen Sinne, nicht einfach
Konsumenten der Gestalt bzw., Schénheit.
Man kann die Schonheit alekhya’s nicht
‘genieBen’; es ist nicht zu unserer visuel-
len Sinnesbefriedigung gedacht. Vielmehr
ist die nitya-siddha sac-cid-ananda-Form
des dlekhya-avatara derjenige, der sich
an der Schdnheit unserer innewoh-
nenden nirmala svardpa erfreut — unserer
makellosen, vom Dienst erflllten, ewigen
Wesensform. Wahrer alekhya-darsana
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erscheint nur, wenn wir mit dieser reinen
selbstlosen Form vor lhn treten, und Ihm
erlauben diese Schonheit zu kosten. (In
diesem Sinne bezieht sich “bhoga”—qgot-
tlicher Genuss — nicht auf unseren Genuss,
wenn wir das Abbild des Herrn betra-
chten, sondern wenn Er das Gemut des
liebenden Dienstes (seva-vrtti) akzeptiert,
das von unserer verwirklichten transzen-
dentalen Identitat dargebracht wird. Erst
dann wird darsana zum seva im wahrsten
und heiligsten Sinn.

Dieses erhabene und esoterische
Konzept des Vaisnava darsana— wo der
Gesehene zum Sehenden wird und der
Dienst als einziges Opfer dargebracht
wird — ist unvergleichlich und wird kaum
irgendwo sonst in der Welt des spirituel-
len Denkens offenbart.

In den prunkvollen Salons wohlhabend-
er Menschen, die abhéngig sind von
Sinnesobjekten, in den Geschaften von
Handwerkern sowie in den sogenannten
ahnika-grhas (Meditationsraumen) oder
Thakura-grhas (Raum der Bildgestalt) von




selbsternannten

religiosen Individuen,
begegnet man oft einer Vielzahl von leb-
haft gefarbten Darstellungen O werden
Gemalde von Bildgestalten dort auf-
wandig ausgestellt. Diese Bilder, obwohl
auBerlich mit der heiligen Form der
Bildgestalt geschmuckt, wurden jedoch
nicht in der Absicht von seva gezeigt,
sondern um den asthetischen Appetit
eines ,bhoga-lolupa drsti" zu befriedigen
— eines Blicks, der durch sinnliche Reize
berauscht wird. Zweifellos handelt es sich
bei diesen Gemalden um die Thakura-
Devata (Gemalde von Krsna). Doch anstatt
ithre Wande mit Darstellungen idyllischer
Landschaften oder weltlichen, unkeuschen
Frauenbildern zu schmicken, haben sie
sich fir gottliche Formen als bevorzugte
Dekoration entschieden — nicht aufgrund
von bhagavad-bhakti, sondern aus einem
subtilen Sinnesgenuss, der als Ehrfurcht
getarnt ist.

Eines Tages, in den prachtigen
Raumlichkeiten einer neu errichteten,
palastartigen Residenz, die einem Mann
von betrachtlichem Reichtum gehorte,
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fiel unser Blick auf eine Galerie mit Visnu-
Gemalden - exquisite Gemalde, die den
Hohepunkt der heiligen Kunst Indiens
widerspiegelten. Es war nichts Geringeres
als eine bezaubernde Ausstellung heiliger
Bildkunst. Es wére keine Ubertreibung,
diesen Raum als ein unvergleichliches
Museum gottlicher Bildasthetik zu bez-
eichnen. Doch leider war dieser Raum kein
mandira oder alayam — es war das Buro
eines Kaufmanns.

Der wohlhabende Hausherr hatte
seine FiBe in Richtung der heiligen ale-
khya-svarapas ausgestreckt, lag auf einem
prachtigen Sitz zurlckgelehnt und blies
dichte Rauchwolken aus einer exorbi-
tant teuren tamra-kuta (kupferfarbene
Zigarre) aus. Der mit gottlichen lkonen
geschmiickte Raum fillte sich allmahlich
mit wirbelnden Rauchschwaden. Aus der
Ferne erweckte die Kammer den Anschein
eines mit duftendem Weihrauch erfillten
Tempelheiligtums — doch die Realitat sah
ganz anders aus.

Der Herr des Hauses, vertieft darin
tambala zu kauen und die Luft mit Rauch
zu verpesten, flhrte laute, lebhafte
Verhandlungen mit einer Gruppe von
Maklern. Man fragt sich: Verwechseln
auch andere diese vulgare Kakophonie
und den rauchgeschwangerten Prunk mit
einer Art Idol des arati? Fir diejenigen,
die vom Trug des falschen Prestiges un-
berlhrt sind, die sich die Kunst, Ehrfurcht
vorzutauschen, um Pseudo-Autoritat zur
Schau zu stellen, nicht zu eigen gemacht
haben — welche Heiligkeit kdnnte ein sol-
cher Ort wohl besitzen?

Man konnte sich fragen: Warum
wurden diese Visnu-Gemalde dauerhaft
in die Wande der Arbeitsstube dieses
Geschaftsmannes eingraviert? Sind sie
arca? Und wenn ja, warum werden sie dann
nicht als arca verehrt? Wirde eine solche
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Respektlosigkeit — die Beine auszustreck-
en und in Gegenwart Gottes zu rauchen
— vor verehrungswiirdigen Alteren jemals
geduldet werden?

Und verbirgt sich nicht in diesem
Vorzug fir gottliche Gemalde gegenuber
weltlichen Landschaften, ein raffinierter-
er, fauliger und gefahrlich stromenden
Durst nach subtilem kdma, eine geheime
Begierde, die sich in duftender Heiligkeit
hillt und danach strebt, Visnu selbst unter
dem Deckmantel der Ehrfurcht mit den
Sinnen zu genieflen?

In der Tat, ist dieses verfeinerte sinnliche
GenieB3en der dlekhya-rapa von Bhagavan
nicht eine noch gefahrlichere Form von
bhoga, die sich unter dem Deckmantel der
bhakti verbirgt?

Diejenigen, die ihre Salons mit
malerischen Landschaften oder mit pit-
toresken ,Kulissen” schmiuicken, die das

Auge erfreuen und den asthetischen Reiz
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ihrer Wohnungen unterstreichen sollen
— die Absichten solcher Menschen sind
ganz offensichtlich und fir jeden leicht
zu erkennen. |hr Motiv ist bhoga, der
Sinnesgenuss, und sie unternehmen kein-
erlei Anstrengungen, dies unter einem
religiosen Vorwand zu verschleiern.

Aber was ist mit denen, die unter dem
Deckmantel von Frommigkeit nach so-
zialem Prestige als ,religiose” Menschen
streben, wahrend sie heimlich $ri Visnu
Personlich in ein Objekt ihres Genusses
verwandeln? Wer mochte — unter dem
Deckmantel der Hingabe —, durch den
Besitz heiliger Bilder oder Gemalde von
Visnu seine extrovertierten Sinne befrie-
digen? Dieser nicht wahrnehmbare und
gewaltige Impuls einer verschleierten
bhoga-Neigung namlich  sinnliches
Vergnliigen durch die marti des Herrn
zu erlangen, wahrend man gleichzeitig
Hingabe vortauscht — bleibt fir fast hun-

o
‘I
,‘,ﬂ--..

=) —

L el
-1I"-

# {;‘L

‘_-:-I

f
[ ; -u
[

[ vsﬂw ax

‘ i
m:.,h'& X oo "'. Nvn

17

Fr

s



dert Prozent der Weltbevdlkerung
unverstandlich.

Diese Vermischung von bhakti
mit latenter Genusssucht — dieser
heimtlckische und verschleierte
Versuch, durch das Géttliche die
Sinne zu befriedigen — ist kein
bloBes Einzelphanomen. Sie ist tief
in das Mark der sogenannten saha-
Jiya-Sekten und ja, der gesamten
nach aullen gerichteten, weltli-
chen Menschen eingedrungen.
Eine solche von bhoga gepragte
Religiositat ist keine Hingabe
— sie ist das Wesen der pautta-
likata (der mit Genuss befleckten
Bildgestaltenverehrung).

Und merkwirdigerweise sind
selbst jene, die die sogenannt-
en  Bildgestaltenverehrer  als
Jpauttalikas”  verurteilen, selbst
nicht frei vom Einfluss des bho-
ga-buddhi. Auch sie hegen ein
unausgesprochenes, unstillbares
Verlangen, goéttliche Formen mit
den Augen zu genieBen. Somit
gehodren sie lediglich zu einer an-
deren Kategorie von pauttalikas
— nicht weniger verstrickt, nur an-
ders verkleidet.

Naturlich kann eine Frage
aufkommen: Sind die verschiede-
nen heiligen Darstellungen, die in
den heiligen Hallen der rein hinge-
bungsvollen Institutionen — wie die
Gaudiya Mathas, ihr transzenden-
tales Auditorium (Sravana-sada-
na), oder ihre Meditationsraume
(Gsa na-ghara) — einfach nur
schmiickend mit dem Ziel der
asthetischen Verschdonerung des
Raums? Werden diese Gemalde
auf dieselbe Weise verehrt wie die
arca-mdarti?

Die Antwort lautet wie folgt:
In den geheiligten Wohnstatten
der suddha-bhaktas — wo sich
die Gemeinschaften der sdras-
vata-Linie versammeln — werden
diese dlekhya-Formen durch den
ununterbrochenen Fluss von hari-
kathad und kirtana fortwahrend
verehrt. Die lllustrationen, die in
transzendentalen Zeitschriften
wie ,The Gaudiya” (bengalis-
che Wochenzeitschrift), ,Dainika
Na diya-Prakasa” (bengalische
Tageszeitung), ,The Harmonist”
(englischsprachige Zeitschrift),
.Para martht" (Odiya-Zeitschrift),
.Kirtana Bhdaga vata" (Hindi-
Zeitschrift) und anderen erschein-
en, sind keine bloBenkiinstlerischen
Reproduktionen — auch sie werden
durch den lebendigen Strom von
Hari-katha-kirtana verehrt.

Wahre Verehrung (arcand) von
alekhya geschieht nicht durch
Blumen oder R&ucherstabchen,
sondern durch den ekstatischen
Strom von krsna-katha. Das ist die
hochste Form von arcana. Das
Sarasvata sravana-sadana ist kein
Salon eines weltlichen Menschen.
Es ist weder ein Ort fir muBiges
Geschwatz noch eine Hohle des
Rausches, desBetelblattkauens, des
Glucksspiels, des Kartenspiels oder
ein Ort weltlicher Unterhaltung.



SRT GURU-VAISNAVA-BHAGAVAN KANN
NIEMALS EIN GEFANGENER MEINES
MATERIELLEN URTEILS WERDEN

Von $r1 $rila Shyam Das Baba Maharaja

audiya Gosthi Pati Sri Srila Bhakti

Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada sagte: ,Die logis-
che Interpretation kann dieser Absoluten
Wahrheit nicht im Wege stehen.”

Die Reden und Schriften unserer reinen
Gaudiya guru-varga wie Srila Prabhupada
Bhakti Siddhanta und seinen wahrhaftigen
Anhangern sind absolut und jenseits men-
schlicher Vorstellung. Aprakrta-sabda-
brahma ist immer selbst manifestierend.
Srila Prabhupada sagte: ,miyate dnaya iti
mdya — das was vermessen werden kann,
wird Maya genannt.” Die Lebewesen dies-
er Welt sind standig damit beschaftigt,
alles und jedes zu vermessen.
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Srila Sadananda Svami schrieb in einen
seiner Artikel: ,,Solange wir weiterhin die
Dinge betrachten — angefangen bei einer
Rose in einem Garten bis hin zu Gott selbst
— mit der Neigung, zu bewerten, inwieweit
und in welchem MalBe die Rose oder Er
selbst dazu beitragen kdnnen, uns glickli-
cher zu machen, werden wir zwangslaufig
enttauscht sein. Diese Neigung wird maya
genannt, denn ein solche MaBstab ver-
zerrt die Wirklichkeit und wir sehen und
erleben eine Welt, wie sie in Wirklichkeit
nicht ist.

Es war Galileo, der einst sagte: “Miss
alles, was messbar ist, und mach messbar,
was noch nicht messbar ist.” Unser durf-
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tiger Zustand zeigt sich darin, dass wir
immer damit beschaftigt sind guru-Vaisna-
vas mithilfe unserer Annahmen- oder
Einschatzungsskala zu bemessen und zu
bewerten. Wenn wir uns auf solche ma-
teriellen Faktoren konzentrieren wie den
Reichtum eines Vaisnavas, seine Beliebtheit
oder sein Wissen und seine Fahigkeiten
usw., kdbnnen wir niemals einen wahren
sadhu erkennen, sondern werden unwei-
gerlich getauscht. Da sich guru-Vaisna-
va-Bhagavan (oder Sein nama-lila-dhama
usw.) das Recht vorbehalten, sich unseren
Sinnen nicht zu offenbaren, sind sie alle
sich selbst offenbarend.

Gaudiya Gosthi Pati Sri Srila Bhakti
Siddhanta Sarasvati Gosvami Thakura
Prabhupada sagte: ,Versucht nicht,

die Natur der Wahrheit mittels eurer
Phantasie zu entdecken. Versucht nicht,
die Wahrheit aufgrund eurer Erfahrungen
in dieser Welt zu erlangen. Versucht nicht,
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die Wahrheit zu fabrizieren, um eure fe-
hlgeleiteten Begierden zu befriedigen,
und nehmt nicht vorschnell irgendetwas
an, nur weil es diese Begierden befriedigt.
Betrachtet nichts als Wahrheit, was ,aufge-
baut’ wurde oder von einer Mehrheit von
Menschen wie euch unterstitzt wird, und
nichts als Unwahrheit, was von der tber-
waltigenden Mehrheit abgelehnt wird.
Laut den Schriften wird man kaum einen
unter einer Milliarde Menschen finden, der
wirklich die Wahrheit verehrt. Das was von
den vereinten Stimmen aller Menschen
in dieser Welt als Wahrheit verkiindet
wird, kann sich als falsch erweisen. Hort
daher auf, der Wahrheit in einer heraus-
fordernden Haltung gegenuberzutreten.
Die Wahrheit wird nicht durch eine solche
Arroganz ins Leben gerufen. Man muss
sich der Wahrheit im Geiste der absoluten
Unterwerfung nahern. Die Wahrheit ist
selbstoffenbarend, und nur wenn sie sich
selbst offenbaren will, kdnnen wir ihr ei-
gentliches Wesen erkennen, und nicht
anders.”

(Vortrag, 1926: Gaudiya 15.342; Nadia
Prakash, 12.276.1127)

Der Prabhupada pflegte auch sehr oft
zu sagen: ,Wir kénnen nicht zulassen, dass
das Urteil dariiber, wer Vaisnava ist und
wer nicht, in die Hande dieser Damonen
fallt." Denn aufgrund ihrer eigennitzigen
Motive neigen sie zwangslaufig dazu,
voreingenommen zu sein. SrilaPrabhupada
pflegte oft zu sagen: ,Wir missen von
einer authentischen Quelle hoéren, nicht
von irgendwo oder Uberall.” Aber wer
kann im wahrsten Sinne des Wortes erk-
ennen, was eine authentische Quelle ist?
Denn dies ist das Zeitalter der Werbung
und der Popularitat. Deswegen pflegte
Der Prabhupada zu sagen: ,Versucht, den
grundlegenden Unterschied zwischen
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bhaktivinod dhara und non-bhaktivinod
dhara zu begreifen, in diesem Fall braucht
ihr euch nicht in das Buch dieser Betrliger

(oder Falscher) eintragen zu lassen,
um etwas anderes im Namen von sud-

dha-bhakti (oder bhaktivinod dhara oder
hari-bhajan) zu erlernen.”

Jemand richtete eine Frage an Srila
Prabhupada: ,Werden echte Heilige
(sadhus) in dieser Welt respektiert?”. Die
Antwort von Srila Prabhupada lautete wie
folgt: ,In einer Welt voller Doppelmoral,
werden nur scheinheilige Menschen
geehrt. Echte Heilige (sadhus), die die
Massen nicht auf den falschen Weg fuhren,
werden in dieser Welt nicht respektiert. In
der heutigen Zeit werden die Menschen
in die Irre gefliihrt, indem eine Religion
ausgerufen wird, die als Religion dieses
Zeitalters (yuga-dharma) bezeichnet wird,
in der irgendwie eine pratentiose Form des
spirituellen Diskurses stattfindet. Und weil
die wahren Heiligen (sadhus) den Wunsch
haben bose und gottlose Menschen (asad-
hus) zu entlarven — dieselben gottlosen
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Betrliger verwirren die Massen, indem sie
die wahren Heiligen (sadhus) als gottlos,
doppelziingig und selbst als Diebe brand-
marken, um so ihr eigenes Entkommen zu
sichern. Die illusorische Energie des Herrn,
Maya, erlaubt den jivas niemals, aufrichtig
(niskapata) zu sein, und zu diesem Zweck
hat sie die jivas der Gemeinschaft mit ech-
ten Heiligen (sadhus) beraubt

Ein sadhu lasst sich nur an seinem
ungeheuren sat-guru-nistha und sam-
pradaya-nistha erkennen. Viele solcher
asuras mogen zwar Uberall auf der Welt
predigen, doch die Authentizitat ihrer
Predigten lasst sich nur anhand des von Sri
Srila Svarpa Gosai festgelegten MaBstabs
begriinden. Die breite Zustimmung der
gewohnlichen Masse ist kein Zeichen fir
einen erfolgreichen Prediger.

~ We know the following sloka from
Srimad-Bhagavatam:

vittam eva kalau nrnam

Jjanmdcara-gunodayah
dharma-nyaya-vyavasthayam

karanam balam eva hi

(Srimad Bhagavatam 12.2.2)

“Im Kali-yuga, wird allein der Reichtum
als Zeichen von guter Herkunft,
angemessenem Verhalten und guten
Eigenschaften angesehen. Und Gesetz
und Recht wird nur auf der Basis von
Macht ausgeubt.”

Wir wissen aus dem Sri Caitanya-

caritamrta, wo geschrieben steht:
aprakrta vastu nahe prakrta-gocara
veda-purane te ei kahe nirantara

(Sri Caitanya-caritamrta, Madhya 9.194)

“Die Substanz unterliegt niemals
der Zustandigkeit der materiellen
Konzeption. Dies ist stets die Lehre
der Veden und Puranas.”
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Und wir wissen auch:

atah sri-krsna-namadi
na bhaved grahyam indriyaih
sevonmukhe hi jihvadau
svayam eva sphuraty adah

(Srt Caitanya-caritamrta, Madhya 17.136)

"Materielle Sinne kdnnen Krsnas Heiligen
Namen, Form, Eigenschaften und
Pastimes nicht wertschatzen. Wenn eine
bedingte Seele zum Krsna Bewusstsein
erweckt wurde und Dienst darbringt,
indem sie ihre Zunge dazu benutzt, den
Heiligen Namen des Herrn zu chanten
und die Ubrig gebliebenen Speisen des
Herrn zu kosten, dann ist die Zunge
gelautert und man versteht allmahlich
wer Krsna wirklich ist.”

Diese materielle Welt ist die Ebene der
Ausbeutung, hier mochte jeder einzelne
andere dominieren und seine eigene
Uberlegenheit beweisen. In dieser rel-
ativen Welt - in welcher Situation auch
immer - splren wir Unzufriedenheit, weil
wir immer pdrna vastu Bhagavan vermei-
den wollen, oder wir mdchten Bhagavan
fir unsere eigenen schmutzigen egois-
tisches Ziele benutzen — was wirklich sehr
gefahrlich ist. Zahllose lukrative Angebote
werden uns in dieser materiellen Welt
von Mayadevi unterbreitet, und wir kon-
nen diese bestimmte Sache, die unseren
Geschmack trifft auswahlen. So, natirlich
erhalten unsere Launen immer die hochste
Prioritat in unserem Leben, auch wenn wir
hari-katha kirtana héren oder hari-bhaja-
na ausfiihren wollen.

Der Prabhupada pflegte sehr oft zu
sagen: ,Derzeit existiert die Tendenz
(yuga-dharma), dass im Namen von
hari-katha-kirtana  oder  hari-bhajana,
diejenigen, die die ganze Welt tauschen
oder in die Irre fihren, groBen Erfolg

haben. Von solchen Betriigern getauscht
zu werden ist die Tendenz der Menschen
in diesem Zeitalter. Die Menschen wollen
betrogen werden, und deshalb werden sie
betrogen. Ohne von solchen Betriigern
getauscht zu werden, fiihlen sie sich nicht
glicklich. Das ist der bedauernswerte
Zustand der gesamten Vaisnava-samaja.

In dieser materiellen Welt verehren
und akzeptieren die meisten von uns
jene Reden und Schriften, die unserem
materiellen Geist erfreuen. Deswegen
wollen wir diesen groBen groBen erhabe-
nen sddhus aus dem Weg gehen, wie
Srila Bhakti Siddhanta Sarasvati Gosvami
Thakura Prabhupada, Srila Gaura Kisore
Das Babaji Maharaj, Srila Vamsi das Babaji
Maharaj oder Srila Bhakti Pragyan Kesava
Maharaj usw., weil sie nicht nach unserem
Geschmack sprechen. Wir mégen sie also
nicht, weil sie uns die Absolute Wahrheit
so schonungslos vor Augen fihren, was
uns sehr unzivilisiert oder unangebracht
erscheint. Srila Sukadeva Gosvami hat im
Srimad-Bhagavatam eine Aussage (iber
jene Uberheblichen, materiell gesinnten
Menschen gemacht, die ihr Leben ganz im
Zeichen des Genusses fuhren, genau wie
Damonen.

sva-vid-varahostra-kharaih
samstutah purusah pasuh
na yat-karna-pathopeto
Jjatu nama gadagrajah

(Srimad Bhagavatam 2.3.19)

.Menschen, die wie Hunde, Schweine,
Kamele und Esel sind, lobpreisen
jene Menschen, die niemals den

transzendentalen Spiel- und Taten von

Lord Sri Krsna, dem Befreier vom Bdsen,
Gehor schenken.”

Srila Prabhupada hat in seiner Schrift
“Vaisnava Ke". unser weltliches pratistha als



Schweinekot bezeichnet. Srila Raghunath
das Gosvami hat den folgenden sloka in
seinem “"Manah Siksa" geschrieben:

pratisthasa dhrsta svapaca-ramani me hrdi natet
katham sadhu prema sprsati sucir etan nanu manah
sada tvam sevasva prabhu-dayita-samantam atulam
yatha tvam niskasya tvaritam iha tam vesayati sah

(Manah Siksa — Verse 7)

.Oh Geist!" Wie kann das hochste
und reinste prema jemals mein Herz
berihren, wahrend darin die Begierde
nach Prestige wie eine schamlose,
Hunde essende, ausgestoBene Frau
tanzt. Du musst ununterbrochen der
unvergleichlichen Armee des Herrn, die
Ilhm sehr lieb ist, dienen, damit sie diese
Frau vertreiben prema in das Herz
eintreten kann.”

Jemand stellte Prabhupada eine Frage:
~Warum herrscht derzeit ein Mangel an
[reinem] hari-katha-kirtana?”

Die Antwort von Srila Prabhupada lau-
tete wie folgt: ,Aufgrund der Missachtung,
die unserer guru-varga entgegengebracht
wird, herrscht derzeit ein Mangel an
hari-katha. Der heutige kirtana bedeutet:
materiellerkirtana, kirtana als Geschaft, kir-
tana, um kanaka-kamini-pratistha zu sam-
meln, um der Befriedigung der materiellen
Sinnesorgane - sicherlich nicht zur Freude
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Krsnas dienlich oder der Zufriedenheit
Haris. Sriman Mahaprabhu wollte auf
diese theatralischen Darbietungen oder
schlechten  Gewohnheiten  hinweisen;
wenn sie jedoch zugunsten des hari-seva
ausgelbt werden, kann dies zum hoch-
sten Pfad des bhagjana werden.”

(Auszug aus ,Sarasvati Jaya SrT").

Srila Prabhupada pflegte auch zu sagen:
Wenn es uns nicht gelingt, die Flamme
dieses sankirtana yajna agni zu schitzen
und zu bewahren, die urspringlich von
Sfiman Mahaprabhu in Srivas Angan en-
tzindet wurde, dann kdnnen diese Staub-
oder Steinpartikel usw. unser ceto-darpana
(Herz) in verschiedenen Formen bedeck-
en, wie gegenseitiges Misstrauen, gegen-
seitiger Wettbewerb um pratisthad oder
interne Streitigkeiten usw., um uns vom
hari-bhajana abzubringen.”

Srila Prabhupada hat selbst gesagt: ,Ich
spreche nur Gber die Themen der grenzen-
losen, unermesslichen Welt von Vaikuntha.
Ich bin nicht fir die guten oder schlechten
Auswirkungen dieser Erzahlungen ver-
antwortlich ,Was die Verglitung angeht,
erwarte ich also weder banale Kritik noch
Ubertriebene Lobeshymnen.”

Gaura Hari Hari Bol




DER SEHENDE UND
DER GESEHENE

von Sr7 Srila Bhakti
Siddhanta Sarasvatt Gosvamri
Thakura Prabhupada

rastd (der Sehende) und
11 drsya (der Gesehene) —
sind wir drasta oder drsya? Was
auch immer ich zu sagen habe
— meine gesamte Botschaft basi-
ert auf dem richtigen Verstandnis
dieser Wahrheit. Aber wie viele
Leute haben dieses drg-drsya-
vicara wirklich verstanden!” Das
Thema von drasta und drsya wird
in der Bhagavad-gitd, im Srimad-
Bhagavatam, und anderen sastras
erdrtert, aber Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Gosvami Thakura er-
|auterte und betonte diesen Punkt
vielleicht mehr als jeder andere
acarya vor ihm:

Ein bhogi (jemand, der versucht
diese Welt zu geniel3en) sieht sich
selbst als drasta, und alles andere,
inklusive den Hochsten Herrn, als
drsya, das Objekt seines Sehens
(darsana). Aufgrund ihrer bitteren
Erfahrungen mit dieser Welt mécht-
en die sogenannten Entsagten die
Pluralitat von drastd, drsya und
darsana leugnen und betrachten

sie daher als eins. Nur Gottgeweihte
haben die richtige Wahrnehmung.
Nur die Gottgeweihten besitzen
die richtige Sichtweise, um zu
erkennen, dass Krsna der hochste
GenieBer und Er allein vollkom-
men unabhangig und niemandes
Diener ist, weil er drasta ist und alle
sollten Ihm dienen, denn die jivas
und alles andere, was existiert, sind
drsya, Objekte Seines darsana.

Srila Sarasvati Thakura
Prabhupada hat oft Goloka-
darsana (spirituelle  Sichtweise)
versus jagad-darsana (weltliche

Sichtweise)erlautert. DurchGoloka-
darsana wird Krsna als Mittelpunkt
des Daseins wahrgenommen,
und alles in dieser Welt als
Paraphernalia um Ihm zu dienen;
Durch den jagad-darsana sieht sich
der jiva selbst als der Mittelpunkt
der Existenz und betrachtet alles,
sogar Gott, als Paraphernalia fur
seinen personlichen Sinnesgenuss.
Durch Goloka-darsana, sieht und
lebt man im spirituellen Reich, auch



wenn man sich in der irdischen Sphare be-
findet.

Derjenige, der ein Objekt sieht, wird
als der Sehende bezeichnet und ein
Objekt, das von einem Beobachter gese-
hen wird, wird als der Gesehene bezeich-
net. Das Instrument des Sehens wird als
Sehvermogen bezeichnet. Es ist ein weit
verbreiteter Irrtum, den Sehsinn als den
eigentlichen Sehenden anzusehen. Alles,
was wir mit irgendeinem unserer Sinne
wahrnehmen konnen, bezeichnen wir
auch als sichtbares Objekt, und derjenige,
der es wahrnimmt, wird als der Sehende
bezeichnet. Am besten ist es, wenn sich
der jiva als Objekt des Genusses Krsnas
ansieht. Wenn der jiva glaubt, er sei der
Sehende, sieht er die Welt als Objekt
seines Genusses. Betrachtet er sich je-
doch unter dem Einfluss des falschen Egos
als den GenieBenden, wird dies nur zu sei-
nem Ungluck flhren. Es ist nicht passend,
wenn der jiva denkt, dass die Welt als
Objekt seinem Genuss dient. Wenn man
diese Sichtweise ablehnt und stattdessen
die Welt als Objekt zur Freude des Herrn,
sie als Krsnas Welt oder Gokula betrachtet,
dann bedeutet das ein gutes Schicksal
fur den jiva und befriedigt Krsnas Sinne
— .Ich bin nicht der Sehende, sondern ich
werde von Krsna gesehen. Ich bin nicht
der GenieBBende, sondern das Objekt des
Genusses fur Krsna."

Die GenielBer dieser Welt glauben,
dass sie selbst die Sehenden sind und die
Entsagten, als Antwort auf die Bitterkeit, die
sie in der Welt erfahren haben schlussfol-
gern, dass der Sehende und Geniellende
nirvisesa (ohne Eigenschaften) ist. Obwohl
es fur den jiva unglicksverheiBend ist,
sich selbst fir den GenieBer und den
Sehenden zu halten, ist es sogar noch un-
glicksverheilender, wenn er Selbstmord
begeht, indem er den Genieenden und

Sehenden totet, weil er glaubt, dass Er der
Galgenstrick ist, der um seinen Hals liegt.
Der beste Pfad ist, wenn man sich selbst
als das Objekt des Genusses ansieht, das
vom Hochsten GenieBer und Sehenden

wahrgenommen  wird.  HiranyakasSipu
dachte, er sei der Sehende dieser Saule
in der Halle und er wollte einen Beweis flr
die Existenz Visnus und |hn einschatzen
und da er sich selbst als den Geniel3er
ansah, betrachtete er Prahlada als seinen
Sohn, ein Objekt seines Genusses. Doch
der Herr der unvorstellbaren Krafte of-
fenbarte Hiranyakasipu Seine unvorstell-
bare, ewige Gestalt, vernichtete diesen
Sehenden und erwies Prahlada, der sich
selbst als das Objekt ansah, das von Visnu
gesehen oder genossen werden sollte,
groBe Barmherzigkeit.

Diese prazise und unmissverstandliche
Aussage Uber die Stellung des jiva und die



Hervorhebung dieses Punktes als wesen-
tliche Grundlage des bhakti war der einzi-
gartige Beitrag, den Srila Sarasvati Thakura
Prabhupada seinen Schilern und der bre-
iten Offentlichkeit zu vermitteln suchte.
Inwieweit Einzelpersonen, Religionen und
sampradayas dies anerkannten, akzepti-
erten und danach lebten, war nach Srila
Sarasvati Thakuras Einschatzung der
Lackmustest furihre Echtheit, Aufrichtigkeit
und ihren Fortschritt im bhakti.

Da diese ontologische Lehre spaltend
und fir Uberzeugte GenieBer weltlicher
Freuden sowie Verfechter einer Pluralitat
sicherlich schwer verdaulich war, wurde
die Gaudiya Matha nicht einfach als eine
weitere religidse Organisation defini-
ert oder als eine, die sich lediglich durch
hohe moralische Standards auszeichnet,
sondern sie unterscheidet sich philoso-
phisch von anderen religiésen Pfaden und
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sogar von anderen Vaisnava-sampradayas
und Gaudiya-Untergruppen sowie von
Gaudiyas und anderen, die zwar die sastras
zitierten, diesen wesentlichen Punkt je-
doch nicht erfasst hatten, durch den die
sastras anzunehmen sind.

Unabhangig davon, ob ihre Position
stichhaltig ist oder nicht, haben alle das
Recht, sich zu auBern und personliche
Urteile zu fallen. Doch anstatt sich in der
Debatte der Offenheit gegeniber unter-
schiedlichen Sichtweisen zu verschlieBen,
sollten sich alle stattdessen der Wahrheit
annahern und die Dinge so sehen, wie sie
wirklich sind. Drsya, darsana und drasta,
sambandha, abhidheya und prayojana —
all diese Themen sollten berlcksichtigt
werden. Selbst wenn man fiinf oder zehn
Tage lang Tag und Nacht daruber sprech-
en wurde, konnte man diese Themen nicht
vollstandig erschopfen.
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Dieses drg-drsya-vicara war insbe-
sondere eine Widerlegung der Mayavadi-
Theorie des tripati vinasa, die besagt, dass
spirituelle Vollkommenheit im vinasa (der
Zerstorung) der tripati (der drei Faktoren)
liegt, namlich zwischen jAdana (Erkenntnis),
Jjheya (dem Gegenstand des Wissens) und
jnata (dem Erkennenden), wobei alles in der
Einheit verschmilzt. Diese Unterteilungen
entsprechen drsya, darsana und drasta,
die die Mayavadis ebenfalls miteinander
verschmelzen wollen. Doch die Vaisnava-
Acaryas hatten gezeigt, dass eine solche
Homogenisierung unmaoglich ist, das Ziel
der Mayavadis noch illusorischer sei als
ihre Vorstellung von der hypothetisch
illusorischen Welt, der sie zu entfliehen
versuchten, und dass der viel gepriesene
Mayavada somit ein ausgekligelter logis-
cher Trugschluss sei — wahrend er vorg-
ibt, den Sinn des Daseins zu erklaren, ist
er letztlich bedeutungslos und somit ein
gewaltiger Schwindel und ein Verbrechen
gegen Gott und die Menschheit.

Die praktische Anwendung von drg-
drsya vicara drickte sich aus in den
Kommentaren von Srila Sarasvati Thakura
im Sri Caitanya-caritamrta 3.20.52.

“Ein Gottgeweihter kiimmert sich nicht
um sein eigens Glick oder Unglick. Er ist
nur daran interessiert Krsna glicklich zu
sehen und um dieses Ziel zu erreichen,
unternimmt er verschiedene Aktivitaten.
,Ein reiner Geweihter kann auf keine an-
dere Weise Freude empfinden, als wenn
er sieht, dass Krsna in jeder Hinsicht zu-
frieden ist. Wenn Krsna Freude daran
hat, ihm Leid zuzufiigen, dann empfindet
ein solcher Geweihter dieses Leid als die
grofte Freude.”

Stila Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami
Thakur Prabhupada selbst war ein Beispiel
von diesem ldeal. Er diente Krsna uner-
mudlich, ohne dafiir eine Gegenleistung
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zu erwarten, und lieB alles auBer Acht,
was als sein eigenes korperliches oder
seelisches Gluck hatte ausgelegt werden
kdnnen.

Diejenigen, die materialistisch bzw.,
sehr stolz auf weltlichen Reichtum sind
und kein spirituelles Wissen besitzen,
betrachten ihr eigenes Glick als das Ziel
des Lebens, so wie die prakrta-sahajiyas.
Manche suchen das Vergnigen, wenn
sie die Freude Krsnas mit anderen teilen.
Das ist die Mentalitat von Ertrag bringen-
den Arbeitern, die in Sinnesbefriedigung
schwelgen wollen, indem sie aus dem
Dienst zu Krsna eine Schau machen.”

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami
Thakur Prabhupada beschrieb die ,Padma-
niti, die Vorgehensweise von Padma
(Kamsas Mutter):

"Als Bezahlung dafir, dass Krsna die
Kihe gehitet hat, gab Nanda Ihm ein
wenig Milch und Butter zum Essen. ,Wenn
man Nanda eine Aufstellung Uber den
Wert der Milch und Butter im Vergleich



zu der Arbeit, die Krsna leistet, vorlegen
wirde, wirde er Krsna mit Sicherheit
aufgeben.” Mit ihrem berechnenden
Geschaftssinn kann Padma nicht verste-
hen, wie Geweihte in argloser Liebe all
ihre Tatigkeiten Bhagavan darbringen.
Nicht-Geweihte kénnen nicht begreifen,
wie die Geweihten Krsnas ihm Alles geben
und dass Krsna Nanda lieber ist als sein
eigenes Leben. Deshalb greifen Nicht-
Gottgeweihte auf padma-niti zurlick, um
mit Bhagavan geschaftlichen Handel zu
treiben.”

Ein dhnliches Beispiel gab Srila Sarasvati
Thakura in dem Fall von Ravana als er
Maya-Sita stahl, unter Berufung auf die
Aussage ,aprakrta vastu nahe prakrta-go-
cara”. ,Spirituelle Phanome befinden sich
niemals unter der Aufsicht des materiellen
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Intellekts.” Er pflegte zu sagen: ,Wenn wir
aus unserem Leben in Navadvipa-dhama
eine Schau machen, dann leben wir dort
Uberhaupt nicht. Wenn wir vorgeben, uns
einem guru zu nahern und diksa und siksa
zu empfangen, dann kommen wir ihm in
Wirklichkeit weder nahe noch sehen wir
ihn Uberhaupt. Wir sind wie Insekten und
Micken auf einem sadhu, die die spirit-
uelle Substanz seines transzendentalen
Korpers weder sehen noch berihren kon-
nen.” Srila Sarasvati Thakura erwihnte
immer Begriffe wie adhyaksika (empirisch)
und adhyaksikata (Empirismus) mit einem
Anflug von Abneigung und verurteilte
wiederholt die Versuche der Empiriker,
ihre Neigung zum Messbaren auf die
unbegrenzte und somit unmessbare
transzendentale Personlichkeit  Gottes
auszudehnen. Galileos Ausspruch ,Miss
alles, was messbar ist, und mach messbar,
was noch nicht messbar ist,” hatte das fur
jene Epoche typische empiristische Ethos
eingelautet, doch Srila Sarasvati Thakura
betrachtete solch ,aufgeklartes Denken”
als bloBe lllusion. Er zitierte ,miyate anaya
itimaya" (Maya ist das MaB) und erlauterte
unermudlich die Bedeutung von Begriffen
wie ,adhoksaja’ und ,aprakrta’.

Den vielen, die zu Srila Sarasvati
Thakura Prabhupada mit ihrer naiven und
unreifen Hoffnung kamen, er wiirde ihnen
Gott zeigen, antwortete er: ,Versucht
nicht, Gott zu sehen, sondern versucht, so
zu handeln, dass Er euch sehen mochte.”
Ein Gaudiya-Artikel mit dem Titel ,Venu o
Vapu" verdeutlichte dies.

Wer einen guru bittet, ihm Bhagavan zu
zeigen, kann sich niemals wirklich von der
SuBe von Krsnas Flote angezogen fuhlen,
aus der alle vant entspringt. Doch die-
jenigen, die aufrichtig der Gestalt Gottes
dienen wollen, bitten einen guru: ,Bitte
korrigiere und lautere mich durch deine
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Anweisungen und gib mir Augen, mit
denen ich tatsachlich sehen kann.” Gott
muss zuerst mit den Ohren wahrgenom-
men werden — zuerst vani, dann vapu. Die
Ohren bereiten die Augen vor.

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami
Thakur Prabhupada hat nie geleugnet,
dass die Bestrebung Gott zu sehen wichtig
ist; vielmehr hat er sie unterstrichen und

erklart, dass der einzig richtige Zweck der

Augen sei die Schonheit der Zehennagel
von Sri Sri Radha Krsna zu betracht-
en. Dennoch betonte er, dass der einzig
maogliche Weg, einen solchen darsana zu
erlangen, darin besteht, eine Haltung des
Dienens zu entwickeln, was bereits dem
Erschauen Gottes gleichkommt:

.Die Bestrebung Krsna zu erschauen ist
notwendig.” Das sollte unser erstes und
einziges Bestreben sein. ,Unsere Seelen
kdnnen keine wirkliche Funktion erfllen,
solange wir nicht der Gottlichkeit von
Angesicht zu Angesicht gegentberstehen.
Sri Krsna offenbart sich jenen, die Seinem
Dienst den Vorzug vor jeder anderen
Beschaftigung geben.”

Bhagavan zu sehen bedeutet, die Sinne
ganz in Seinem Dienst einzusetzen. Mit
anderen Worten: Dem Herrn vierund-
zwanzig Stunden am Tag mit allen Sinnen
zu dienen bedeutet, in der eigenen inne-
wohnenden Stellung verankert zu sein, in
der man Bhagavan ganz nattrlich sieht.
Durch die Gnade des gurus und die Kraft,
die man durch den persdnlichen bhajana
erlangt, wird man sich der Manifestation
Krsnas sowohl innerlich als auch auf3erlich
voll bewusst. Das ist es, was es bedeutet,
Bhagavan zu sehen.

In einem Vortrag vom 10. November
1936 in Puri, betonte Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Gosvami Thakur Prabhupada
zwei Formen des Vertrauens, die nétig
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sind, um sich dem Hochsten Herrn zu
nahern.

.ch sehe die Statue"— Diese Art zu
denken ist im Geist des Genusses, woge-
gen: ,Die gottliche Bildgestalt sieht mich,
mein unverhlltes, reines Selbst,” ist
darsana der Bildgestalt. Wenn ich, so wie
ich einen Film, ein Theaterstlick oder eine
Turnvorfihrung sehe oder ein Lied hore,
denke: ,Ich kann die Bildgestalt Gottes mit
meinen Augen sehen und lhn mit meinem
Verstand erfassen”, — ein solcher Versuch
wirde auf der materiellen Ebene stattfin-
den.

Aus solchen Neigungen, die nicht
dazu bestimmt sind, die Sinne des Herrn
zu befriedigen, wird man keinen Nutzen
ziehen. Vertrauen zum Herrn bedeutet,
dass man nicht an weltliche Genusse oder



Entsagung glaubt. Wenn man an diese
Welt glaubt, dann ist das bhoga (Genuss):
.Die Dinge dieser Welt dienen meinem
Genuss.” Eine solche Mentalitat entsteht
auf der Grundlage, dass man weder die
Einweihung noch spirituelles Wissen be-
sitzt.

Weltliche Menschen unterscheiden
sich ganzlich von den Gottgeweihten.
Schwierigkeiten entstehen, wenn man
glaubt, dass derjenige, dem man dienen
soll, einem selbst dienen soll: ,Oh Herr,
wende deine Aufmerksamkeit mir zu. Ich
komme, um von Dir meine Anspriche in
Form von dharma-artha-kama-moksa zur
Sinnesbefriedigung einzufordern.” Diese
innere Absicht verbergend, sagt jemand:
Jagannatha svami nayana-pathagami
bhavatu me” (O Herr des Universums, lass
mich Dich erschauen) und andere solche
wirren Worte des karma-kandiya. Das ist
nicht bhakti. ,Ich habe den heiligen Ort
gesehen, Ich habe den Baum gesehen.
Ich habe Jagannatha gesehen. Ich habe
den sadhu gesehen. ,Ich habe ihnen einen
Titel verliehen, mich von ihnen verabschie-
det und bin hierhergekommen” — all das
ist eine Frage des Vergnugens und kann
keineswegs als Dienst bezeichnet werden.
Wenn die Frage ,Wer bin ich?” noch nicht
ins Herz gedrungen ist und wenn sam-
bandha-jnana beziglich meines ewigen
Ziels der Verehrung niemals entsteht, wie
sollen sich dann sraddha und saranagati
entwickeln?

Ohne Glauben und Vertrauen kann
man vom Herrn und Seinen Geweihten
keinen darsana erhalten. Stattdessen
werden Bosheit und Neid aufkommen.
Warum Neid? Man wird neidisch, wenn
ein anderer Mensch einen hdéheren Stand
erreicht als man selbst. Zu Beginn des
Bhagavatam wird das Bhagavata-dharma
als das dharma jener sadhus bezeich-

net, die frei von Neid sind. Die gesamte
Menschheit ist nur mit dem Konzept von
dharma-artha-kama-moksa beschaftigt.
Doch die Mittel wie man diese Ziele erre-
ichen kann werden im Bhdgavatam nicht
genannt. Darin findet man lediglich eine
Erorterung der Hingabe zum Herrn, die fur
Seine ergebenen Geweihten bestimmt ist.
Wenn ich in diesem Verstandnis nachlassig
werde, werde ich meine Zeit mit materi-
ellem Wissen verschwenden, das aus den
Sinnen stammt. Wenn das Bewusstsein
des Dienens erwacht, kann man — anstatt
sich selbst als Ziel des Dienens zu betra-
chten — all die Boshaftigkeit abschutteln,
die man von Vater, Mutter und weltlichen
Verwandten aufgenommen hat.

Wer vergisst, dass der Herr der GenieBBer
ist, gerat in den Kreislauf von Geburt und
Tod (samsara). Sie wird Durgadevi genannt,
die uns als Schattenenergie des Herrn be-
unruhigt, uns zum Narren halt und uns
mit dharma-artha-kdma-moksa verzau-
bert. Durch den Willen des Herrn verwirrt
sie uns auf diese Weise. Wer bei dieser
Schattenenergie Zuflucht sucht, kann kein
Glick erfahren. Man muss Zuflucht beim
Besitzer dieser Energie suchen:

daivi hy esa guna-mayt mama maya duratyaya
mam eva ye prapadyante mayam etam taranti te

(Srimad Bhagavad-gita 7.14)

.Diese Meine gottliche Energie, die
aus den drei Erscheinungsweisen
der materiellen Natur besteht, ist

sehr schwer zu Uberwinden, aber fur

diejenigen, die sich Mir hingegeben
haben ist es ganz leicht.”

sarva-dharman parityajya mam ekam
Saranam vraja
aham tvam sarva-papebhyo moksayisyami
ma sucah

(Srimad Bhagavad-gita 18.66)



“Gib alle Formen der Religion auf und
gib dich einfach Mir hin. Ich werde
dich von allen stindhaften Reaktionen
befreien. Flrchte dich nicht.”

Menschen die im Dienst des Herrn
vertieft sind vernichten ihr samsara,
wogegen diejenigen, die keine Neigung
verspuren, dem Herrn zu dienen ihr
samsara zu vermehren. Wer sich in dieser
Welt treiben lasst, hat keine Zeit, etwas
uber den Dienst zum Herrn zu hdren.
Auch wenn sie vorgeben, dass sie Horen,
sie tun dies gemaB ihrer eigenen Sicht der
Dinge. Wenn sie das was sie hdren nicht
mogen, dann lehnen sie es rundweg ab.
Sie geben dem Dienst des Herrn keine
Prioritat. Sie sind der Meinung, dass ihre
gegenwartigen Bedurfnisse dringender
sind. Sie halten es flir besser, wenn ein
intelligenter Mensch seine Zeit damit ver-
bringt, weltliche Gedichte anzuhdren.
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Welches Recht haben wir, Dienst
von anderen entgegenzunehmen?
Doch trotzdem denken wir: ,Das ganze
Universum soll mir dienen” und ,lch
nutze das Flusswasser und die Friichte
des Baumes, habe aber keine Verbindung
zum Herrn.” Wer etwas Uber den Herrn
erfahren mochte, muss sich an einen
Geweihten des Herrn wenden. Man kann
den richtigen Weg nicht umgehen.

Gewohnliche  Menschen und  ka-
nistha-adhikaris konnen nicht erkennen,
wer dem Herrn dient und wer nicht.
Vielmehr neigen sie dazu, sich denen
zu widersetzen, die dem Herrn dienen,
da sich die dienstbare Haltung und das
Verhalten eines Geweihten nicht gut mit
weltlichem, sogenanntem moralischem
oder unmoralischem Verhalten verein-
baren lassen. Materialisten verunglimpfen
die Geweihten des Herrn, da sie erken-
nen, dass diese keine Werkzeuge zur

w



Befriedigung und zum Vergniigen der
Materialisten sind.

In einem anderen Vortrag sprach Srila
Prabhupada:

Jene, die unreine Motive verfolgen,
kdnnen den transzendentalen Herrn nicht
verehren. lhre ganze Art zu denken unter-
scheidet sich grundlegend von denen mit
reinem Herzen. Die Verunreinigung ist der
Wunsch nach dharma-artha-kama-moksa.
Jene die eine Fahrkarte flr dharma-ar-
tha-kdma moksa kaufen, kaufen keine
Fahrkarte zur Endstation prema. Entweder
kreisen sie durch das Universum oder be-
trachten den unpersonlichen Selbstmord
als ihr hochstes Ziel. Selbst wenn sie sich
eine Fahrkarte mit dem Ziel nach ,prema”
kaufen, brechen sie die Reise auf halbem
Weg ab - sobald sie die Objekte wahrne-
hmen, die durch dharma, artha, kama
und moksa erreichbar sind, versuchen sie,
diese zu erlangen.

Srila Sarasvati Thakura Prabhupada
demonstrierte  einst  drg-drsya-vicara
als in der Sri Caitanya Matha auf der
Turschwelle zum Allerheiligsten stand
und auf die Bildgestalten von Sri Sri Guru
Gauranga—-Gandharvika-Giridhari blickte.
Da Srila Sarasvati Thakura seine Brille nicht
trug, meinte ein begleitender Schiiler, er
konne die Bildgestalten vielleicht nicht
richtig erkennen. Srila Sarasvati Thakura
lachelte und sagte: ,Wir sollten den
Hochsten Herrn nicht als Objekt unseres
Sehvermdgens betrachten. Stattdessen
sollten wir dariiber meditieren, wie wir zu
wurdigen Objekten Seines Blickes werden
konnen. Wir sollten uns fragen, ob Er uns
sehen und sich uns offenbaren méchte.”

Dem Beispiel Lord Caitanyas folgend
nahm Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati von
Jagannatha in Puri weit hinter der Garuda-
Stambha am Eingang des Tempels darsa-
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na. Er erklarte: Wir werden hinter unserem
guru, Garuda, stehen. Jagannatha wird sei-
nen Blick auf Garuda richten, weil Garuda
Sein Geweihter ist. Dann wird sein barm-
herziger Blick auch uns streifen.” Nachdem
er einmal diesen darsana genommen
hatte, gab Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati
folgende Erlauterung:

.Jagannatha ist nicht drsya, sondern
drasta. Erst wenn ein jiva ganzlich frei
ist von der Vorstellung, er sei drasta,
und wenn er sich voll und ganz in dem
Verstandnis seines Selbst als drsya von
Jagannatha und als von Ihm genossen be-
findend verinnerlicht hat, erst dann ist der
Jiva sevonmukha und kann mit Augen der
Liebe tatsachlich darsana von Jagannatha



erlangen. Solange wir denken: ,Ich werde
Jagannatha sehen”, werden wir lhn nicht
sehen, sondern nur Holz, Stein, ein in der
buddhistischen Literatur beschriebenes
Objekt oder eine antike, armlose Statue,
die Gegenstand unseres Genusses ist.
Materielle Augen kénnen niemals das sac-
cidananda-vigraha erfassen.

_ Bei einer anderen Gelegenheit sprach
Srila Prabhupada:

Wer sieht, muss dies mit bhakti tun. Ein
reiner Geweihter ist ein Diener Bhagavans,
und Nicht-Geweihte sind jene mit Uber-
flissigen Winschen — karmis, jiants, yogts
undandere. Wennwirin der Geisteshaltung
eines GenieBers zu Jagannatha gehen und
lhn als Objekt unseres Genusses betra-
chten, dann werden wir lediglich eine ver-
stimmelte Holzpuppe sehen und wieder
zurlickkehren. Manche werden sagen:
.Jagannatha ist der armlose Rama, eine
Holzpuppe.” Andere betrachten Ihn als
eine holzerne Figur, in der ein Geist wohnt.

Als ein Gottgeweihter Srila Prabhupada
bat: ,Sei mir barmherzig. Ich mdchte
Bhagavan in diesem Leben sehen”, wurde
er zurechtgewiesen: ,Wirst du Bhagavan
sehen oder wird Bhagavan dich sehen?
Du mochtest Bhagavan zu deiner eige-
nen Befriedigung sehen. Das ist nicht die
richtige Einstellung” — womit er erneut an-
deutete, dass ein bloBer Eindruck auf der
Netzhaut nichtausreicht,um den Hochsten
Herrn zu sehen; um lhn tatsachlich zu
sehen, muss man dem guru dienen und
mit gottlicher Sicht belohnt werden. Wie
Stila Prabhupada betonte: ,Der Pfad zur
Erkenntnis Gottes erfolgt durch die hinge-
bungsvolle  Unterordnung gegentber
dem guru, der als ein klarer Reprasentant
der parampara fungiert, sowie durch das
geduldige Warten auf Krsna und die er-
wartungsvolle Haltung hinsichtlich seiner
Gnade.”

Srila  Sarasvati Thakura Prabhupada
betonte, dass es wichtiger ist von den
Gottgeweihten zu horen, als die sastras
eigenstandig zu lesen oder zu versuchen,
den Herrn direkt zu sehen. Er zitierte dabei
sruteksitapathah (den Prozess des Sehens
durch Horen) und erklarte: ,Das Erschauen
von Krsna kann nur dber das Ohr erlangt
werden, indem man Hari-katha von reinen
Vaisnavas hort.”

Als ein Mann ihm erzahlte: ,Als ich
gestern am Flussufer saB, habe ich Krsna
gesehen”, fragte Srila Sarasvati Thakura
thn: ,Hast du nicht auch Maya gesehen?
Wenn du immer noch Maya siehst, bedeu-
tet das, dass du Krsna nicht gesehen hast.
Du musst einen Geist gesehen haben. Der
Test daflir, ob man Krsna gesehen hat,
besteht darin, sich nicht mehr fir Maya



zu interessieren. Jeder kann behaupten, er
habe Krsna gesehen, aber Ripa Gosvami
sagt:

smeram bhangi-traya-paricitam saci-vistirna-drstim
vamsi-nyastadhara-kisalayam ujjvalam candrakena
govindakhyam hari-tanum itah kesi-tirthopakanthe
ma preksisthas tava yadi sakhe bandhu-sange ‘sti rangah

(SrT Bhakti-rasamrta-sindhu 1.2.239)

.Mein lieber Freund, wenn du an
weltlichen Freunden angehaftet bist,
dann schaue nicht auf das lachelnde
Antlitz von Govinda, wenn Er am Ufer

der Yamuna am Kesi-ghata steht. Mit
verstohlenen Blicken flihrt Er Seine Flote
an Seine frisch erbliihenden Lippen. Sein
transzendentaler Kdrper, der sich an drei
Stellen beugt, erscheint im Mondlicht
sehr strahlend.”

Wenn du also noch an Maya ange-
haftet bist, kannst du Govinda nicht
gesehen haben; denn hattest du Govinda
wirklich gesehen, kdnntest du nicht langer
an Maya angehaftet bleiben.”

Einem Zamidar dem ein privates Treffen
mit Srila Prabhupada Bhaktisiddhanta
zugesagt war, sall nahe bei ihm und
flisterte ernsthaft: ,Haben Sie Bhagavan
gesehen?” Srila Prabhupada erwiderte:
Was nitzt es wenn ich sage, ,ich habe
oder ich habe Ihn nicht gesehen?’ Solange
Sie nicht wissen wie man Gott sieht, kann
lhnen jede Aussage daruber, ob ich lhn
gesehen habe, nichts niitzen. Sie mussen
lernen, wie man Gott sieht. Andernfalls
kann Ihnen jeder erzahlen, er habe den
Hochsten Herrn gesehen, und Sie werden
getauscht werden.” Der Zamindar war
mit dieser Antwort nicht zufrieden und
fragte wiederholt: ,Haben Sie Ihn gese-
hen? Haben Sie ihn gesehen?” Doch Srila
Prabhupada blieb bei seinem Standpunkt:
.Ohne zu wissen, wer der Hochste ist und

wie man lhn auf autorisierte Weise sehen
kann, dientjede solche Behauptungwie Ich
habe Gott gesehen’ nur dazu, Sie zu taus-
chen.” In diesem Zusammenhang erklarte
er einmal, dass niemand Bhagavad-
darsana (die Begegnung mit Bhagavan)
erlangen kdnne, ohne ku-darsana (falsche
Philosophien) durch su-darsana (richtige
Philosophie) in Stlicke zu zerreil3en.

Kurz nachdem er einigen Schilern die
gayatri-mantras offenbart hatte, horte
Srila Sarasvati Thakura Prabhupada von
seinem Zimmer aus, wie sie sich Uber die
Bedeutung der kama-gayatri unterhielten
und lebhaft dartber diskutierten, ob man
KrsnasKorpermitBlumenbewerfenkonnte.
Als zu diesem Zeitpunkt Srila Sridhara
Maharaja das Zimmer seines Gurudevas
betrat, blickte Srila Prabhupada mit einem
zutiefst enttduschten Gesichtsausdruck
auf und sagte mit groBem Ernst, dass
es auBerst schwierig sei, eine Blume auf
Krsna zu werfen. Srila Sridhara Maharaja
erkannte die innere Gemiutsstimmung
seines Guru-Maharajas: ,Seit unzahligen
Leben versuche ich, eine Blume auf Krsnas
Korper zu werfen, und doch bin ich immer
noch nicht dazu in der Lage, doch neue
Eingeweihte planen schon leichtfertig, wie
sie Krsna mit Blumen bewerfen kdnnen.
Nachdem ich Leben um Leben geopfert
habe, nach unzahligen Prifungen, bin ich
immer noch nicht an diesen Punkt ge-
langt, doch ihr Neulinge glaubt bereits
alles erreicht zu haben, nur weil ihr jetzt
das mantra bekommen habt. So einfach
ist das nicht, als ware es ein Bonbon, das
man einfach in den Mund nehmen und
hinunterschlucken kann.”

Eines Tages, wahrend Srila Prabhupada
einen Vortrag hielt, begann das drati
der gottlichen Bildgestalten, und einige
Zuhorer verlieBen den Raum, um daran
teilzunehmen. Er bemerkte: ,Sie gehen



nur hin, damit ihre Augen in Ubung blei-
ben” — womit er andeutete, dass der Herr
von denen, die nicht richtig zugehort
haben, nicht wirklich wahrgenommen
werden kann. Und in Purt duBerte er sich
ahnlich gegeniiber einem Schdler, der,
nachdem er zum darsana von Jagannatha
gegangen war, erst am Ende seines
(Srila  Bhaktisiddhanta Sarasvatis) kathd
in der Matha eintraf — einem Vortrag, in
dem er die eigentliche Bedeutung des
Jagannatha-darsana erlautert hatte:

.Selbst jetzt kommst du sehr spat.
Selbst jetzt irrst du noch hierhin und dor-
thin und willst Jagannatha sehen — mit
diesen Augen. Wenn du nicht zuerst spir-
ituelles Wissen durch die Ohren erlangst,
dann ist der Besuch bei Jagannatha le-
diglich Neugier, vermischt mit personli-
cher Sinnesbefriedigung. Ich sage nicht,
man solle nicht in den Tempel gehen, um
Jagannatha zu sehen — aber Jagannatha
wird sehen. Der darsana einer Person, der
es an einem Ziel mangelt, ist Uberhaupt
kein darsana, es ist ein vorgetauschter
darsana. Betrachte Jagannatha als das
Objekt des Dienstes, losgelost von der
Welt des personlichen Genusses. Wenn
du Jagannatha besuchst, schau nicht nur
auf die materielle Welt, sondern erlange
spirituelles Wissen.”

Srila  Prabhupada wandte drg-drsya
vicara nicht nur auf Bhagavan an, son-
dern auch auf jene reinen Gottgeweihten,
die lhn ununterbrochen mit den von der
Salbe der Liebe getrankten Augen sehen.
Wie ihr verehrungswirdiger Herr kdnnen
solche reinen Geweihten mit weltlicher
Wahrnehmung nicht wirklich wahrgenom-
men oder ihre Handlungen tatsachlich er-
fasst werden. So lehrte er: ,Versucht nicht,
einen sadhu mit den Augen zu erblicken,
sondern mit den Ohren, indem ihr ihm
zuhort.”

Eines Tages kam ein renommierter
Professor zur Gaudiya-Druckerei, um Srila
Sarasvati Thakura Prabhupada zu sehen,
der dort seinen Schilern Hari-katha
erlauterte. Im Laufe des Gesprachs er-
zahlte der Professor, dass er die Gita vor
Bhaktivinoda Thakura rezitiert habe und
ihn sowie einige seiner Kinder gut gekannt
habe. Srila Sarasvati Thakura entgegnete
sofort: ,Sie haben Srila Bhaktivinoda
Thakura nie gesehen. Sie waren nie in sein-
er Gegenwart.” Der schockierte Professor
erwiderte: ,So viele Jahre lang habe ich
mit ihm in Ramabagan gesprochen, und
Sie akzeptieren das nicht? Ich bin alter
als Sie. Ich kenne sogar alle Kinder von
Bhaktivinoda Thakura.”

Stila Prabhupada wurde wiitend und
zeigte sein wahres Wesen als Lowen-
acarya: ,Sie haben Bhaktivinoda Thakura
nicht nur die Gita nicht vorgelesen, son-
dern Sie waren nicht einmal in der Lage,
ihn zu erkennen. Ein bloBer Gelehrter
kann Srila Bhaktivinoda Thakura nicht
erkennen. Nach unserem Verstandnis
hatte Bhaktivinoda Thakura keine Kinder.
Er war kein Produkt dieser materiellen
Welt. Bhaktivinoda Thakura verbirgt sich
vor denen, die glauben, ihn zu sehen.
Bhaktivinoda Thakura offenbart sich dem-
jenigen, der erkennt, dass er von Srila
Bhaktivinoda Thakura gesehen werden
soll.”

Diese scharfsinnige Analyse machte
den Gelehrten sprachlos und er konnte
ihre tiefere Bedeutung nicht erfassen.
Beim Verlassen des Raumes bemerkte er
zu Srila Prabhupada: ,Ich bin doch nie zu
Bhaktivinoda Thakura gegangen, ich habe
ihn doch nie gesehen? Meine Meinung
unterscheidet sich von Ihren hochmdtigen
Worten. Er hatte eine gewisse Zuneigung
zu mir und lie mich nie gehen, ohne mich
zu bewirten. Er hat mir viele vertrauliche



Dinge mitgeteilt. Sie haben das manchmal
selbst gesehen. Es schmerzt mich zutiefst,
solche unangenehmen Worte von einem
sadhu wie lhnen zu héren.” Ohne sich
darum zu kimmern, dass eine so angese-
hene und gelehrte Person im Zorn davon-
lief, zogerte Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati
Thakur nicht, die Wahrheit zu sagen, und
erklarte weiter: ,Solange Sie eine solch
weltliche Sichtweise haben, konnen Sie
Srila Bhaktivinoda Thakura nicht sehen.
Versuchen Sie sich immer als das Objekt
seines Blicks zu betrachten.

Wahrend eines Festes der Gaudiya
Matha sal3 ein sastri, der fir seine Vorliebe
fur gutes Essen bekannt war, beim prasada.
Wahrend er die Uppige SuBspeise namens
malpuya genoss, sprach Ananta Vasudeva
Prabhu ihn an: ,Oh sastri, Gberlege dir, ob
du malpuya isst oder ob die malpuya dich

isst. Pandita hana kene na karaha vicara:
,Da du doch ein Gelehrter bist, warum
siehst du dir diese Angelegenheit nicht
einmal genauer an?”

1

Um beim prasada-Essen die rich-
tige Achtsamkeit zu bewahren, sagen
Vaisnavas, sadhu savadhana' und rezi-
tieren das Lied von Bhaktivinoda.” Der
sastrt verstand die Worte von Vasudeva
Prabhu nicht und schrieb deshalb erzirnt
einen ausfiihrlichen Brief an Srila Sarasvati
Thakura.

.ch besuchte das Fest in der Matha,
doch wahrend ich prasada zu mir nahm,
wurde mein Herz unruhig. Ich bin kein
armer Mann. Ich beziehe eine Rente von
der Regierung. Meine beiden Sohne ver-
dienen gut. Meine Frau ist eine Meisterin
darin, kostliche Speisen zuzubereiten. Ich
habe reichlich malpuya gegessen. Ich bin
nicht zur Matha gekommen, um mich an
malpuya satt zu essen. Aber dein Schuler
Ananta Vasudeva sagte zu mir: ,Isst du
das malpuya, oder isst das malpuya dich?”
Als ich das horte, wurde ich traurig. Bin ich
so gierig, dass das mdlpuya mich essen
wirde?”

Als Srila Sarasvati Thakura dies las,
sagte er zu seinen anwesenden Schilern:
Konnen die Gelehrten dieser Welt
Vasudevas Frage begreifen? Gibt es sogar
unter uns mehr als nur einige wenige, die
die Frage verstehen kénnen? Es liegt nicht
in der Macht der Menschheit, diese Dinge
zu erfassen. Nur durch Krsnas Gnade kann
all dies verwirklicht werden.” Dem sastrt
wurde eine Antwort Gbermittelt, in der die
wahre Bedeutung von Vasudeva Prabhus
Worten dargelegt wurde:

Es ist nicht angemessen, dass wir das
prasada des Herrn ,verspeisen” —das heif3t,
dass wir es MaB3 nehmen. Wenn das prasa-
da sich an uns erfreut, uns ,verspeist”, uns



zu seinem Eigentum macht, dann werden wir die Materie Uberwinden,
und das wird zu unserem Vorteil sein. Die Bedeutung von prasada ist
.Gnade" oder ,Barmherzigkeit”. Die Reste des prasada eines Vaisnavas
werden maha-maha-prasada genannt. Im Bhagavatam heif3t es:

tvayopabhukta-srag-gandha- vaso-‘lankara-carcitah
ucchista-bhojino dasas tava mayam jayema hi

(Srimad Bhagavatam 11.6.46)

,Allein dadurch, dass wir uns mit den Girlanden, duftenden Olen,
Kleidern und Geschmeide schmticken, an denen Du Dich bereits
erfreut hast, und indem wir die Reste Deiner Mahlzeiten verzehren,
werden wir, Deine Diener, Deine illusorische Energie Gberwinden.”

Man sollte sich selbst als Objekt der Betrachtung oder des Genusses
flr das prasada des Herrn oder Seines Geweihten ansehen. Zu glauben,
dass man selbst der Seher und GenieBer ist, fihrt dazu, dass man tief-
er in das Reich Mayas eindringt. Brahmavan nirvikaram hi yatha visnus
tathaiva tat: ,Visnu-prasada ist ebenso transzendental und frei von de-
gradierender Transformation wie Visnu selbst.”

Alles, was Srila Sarasvati Thakura betrifft, muss im Lichte dieses drg-
drsya-vicara verstanden werden. Ohne dieses Verstandnis lasst sich
nichts Uber ihn begreifen. Sein drg-drsya-vicara unterscheidet ihn und
alle anderen authentischen Geweihten von Personen, deren bekunde-
ter Glaube an Gott von persdnlichen Absichten motiviert ist. An die-
sem Malstab, der alle Funken der Wahrheit, die in anderen religidsen
Praktiken zu finden sind, umfasst und deren Unzulanglichkeit offen-
bart, wird alles, was sonst als Aufrichtigkeit bezeichnet wird, als bloBer
Schatten unverfalschter Aufrichtigkeit entlarvt. Nur digjenigen, die durch
den aufrichtigen Wunsch, dieses drg-drsya-vicara zu erlangen, damit
gesegnet wurden, kdnnen etwas Uber die Personlichkeit und die Lehren
von Srila Sarasvati Thakura begreifen. Andere werden ihm zwangsldu-
fig die Fehler vorwerfen, die sie ihm aufgrund ihrer eigenen verzerrten
Sichtweise zuschreiben.

(Aus SrT Bhaktisiddhanta Vaibhava)
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http://t.me/shyambabasloka

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

.Die Vaisnava-Philosophie spricht Gber wahre Weisheit.
Wahre Weisheit wird nicht von rivalisierenden Lager wie
das zeitweilige und schwankende Wissen der Empiriker
besiegt; dies ist das besondere Merkmal der Vaisnava-
Philosophie. Die Philosophien, die auf dem Fundament

des Empirismus aufgebaut sind, werden abgelehnt,
erweitert und verandert, so wie Erfahrungen zunehmen
oder abnehmen. Wenn die Zivilisation flinftausend
Jahre alt ist, wird die dreitausendjahrige Zivilisation als
unvollkommen angesehen; und die siebentausendjahrige

Zivilisation wird als eiterentwickelt betrachtet; und in
zehntausend Jahren wird sie sich noch weiter verandern

und erweitern. Die Vaisnava-Philosophie, die auf dem

dem festen, unveranderlichen Fundament der wahren und
vollkommenen Weisheit aufbaut, ist nicht geeignet fiir
Veranderung und Reformation durch Streitigkeiten, die
wie Balle, hin und her getreten werden.”

(aus '‘Der Harmonist' oder 'Sajjan Toshan(')
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