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Vorwort

Lieber Leser

Im Jahre 1996 feierten die Vaishnavas iiberall auf der Welt den 100 Geburtstag von Srila A.C.
Bhaktivedanta Svami Prabhupada. Mit dieser deutschsprachigen Ausgabe seines 1959
geschriebenen Buches mochten wir Srila A. C. Bhaktivedanta Praphupada erfreuen und dabei
mithelfen, seine Schriften unter den Menschen zu verbreiten und die Botschaft Sri Krishnas
zu verkiinden.

Ich betrachte dieses Buch meines geistigen Meisters Srila Bhaktivedanta Svami
Prabhupada als ein ganz besonderes Geschenk an alle seine Schiiler und Verehrer. Es
vermittelt uns Einblick in die Tiefen vieler Aspekte der Vaishnava Philosophie. Inbesondere
die Klarheit mit der die schwierige Frage nach der Stellung des geistigen Meisters, des Gurus,
behandelt wird, versetzt uns in Erstaunen. So sind wir davon iiberzeugt, dass dieses Buch in
besonderer Weise dazu beitragen kann, die Harmonie unter den vielen verschiedenen
Vaishnava-Familien zu stirken.

Wenn ein geistiger Meister verscheidet, finden sich dessen Schiiler immer in grossem
Schmerz und Ungewissheit. So traten auch nach dem Verscheiden Srila Bhaktivedanta Svami
Prabhupadas (1977) grosse Verwirrungen auf, besonders auch im Hinblick auf die Frage der
Art der Beziehung zum geistigen Meister. Doch Hilfe und Fiihrung kommt dem
Hingegebenen immer wieder durch die Gnade Sri Krishnas und seiner aufrichtigen Geweihten
entgegen. In den Ratschldgen, die Srila Bhakti Rakshaka Sridhara Deva Gosvami Maharaja,
ein Gottbruder Srila Bhaktivedanta Svamis, in jener schweren Zeit personlich gab und die
durch sein Buch "Sri Guru und seine Barmherzigkeit" allen zuginglich wurden, fanden viele
Suchende und verwaiste Schiiler jene erhoffte Hilfe und Fiihrung. Wie wohltuend ist es nun,
die wertvollen Ratschldge Srila Sridhara Maharajas in dem hier vorgestellten Buch von Srila
Bhaktivedanta Svami Prabhupada bestatigt zu finden.

Wir wiinschen uns, dieses Buch moge dazu beitragen, die Einheit in Vielfalt der
Vaishnava-Familien zu bestirken. Seit tausenden von Jahren lebt die Vaishnava Tradition
einzig und allein in der reinen Fortfiihrung der Schiilernachfolge. Das eigentlich wichtige und
entscheidende in dieser Schiilernachfolge ist die Reinheit und das kompromiBlose Verfolgen
der heiligen Essenz. Alles andere kann unter Umstéinden aufgrund eines Notstandes auch
aufgegeben werden. Weder grossanlegete Organisation alleine, noch riesige
Tempelgemeinschaften konnten den Bestand dieser Tradition gewéhrleisten. Zeuge dafiir sind
einige der beriihmtesten Tempel unserer Vaishnavatradition in Vrindavana, die heute
verlassen und von der indischen Regierung verwaltet dort stehen, wiahrend um sie herum die
lebendige Schiilernachfolge in vielen neuen Tempeln weiterhin dem Ideal des
Vaishnavapfades folgt.

Dieses Buch dringt sehr tief in die Bedeutung der Vaishnavalehre ein und ist daher
bestimmt kein Buch fiir den oberflichlichen Betrachter. Wir bitten unsere Leser, unsere
Unvollkommenheiten beim Vorstellen dieses Buches zu entschuldigen. Auch bitten wir um
den Segen aller Vaishnavas, damit wir unseren Dienst fortfiihren und verbessern diirfen.

Svami B. A. Paramadyvaiti



Uber den Autor

Srila A. C. Bhaktivedanta Svami Prabhupada war ein rasika acarya, ein Experte im Kosten
des Wohlgeschmacks der reinen Hingabe, wie sie von Sri Caitanya Mahaprabu gelehrt
worden war. Eine solche Fahigkeit, in das Horen und Singen der transzendentalen Namen, die
Formen, das Zubehor und die Spiele des Herrn eintauchen und sie kosten zu konnen, ist
ungewohnlich. Das grof3e Srimad-Bhagavatam (6.14.5) teilt uns mit:

muktanam api siddhanam
narayana-parayanah
sudurlabah prashantatma
koriisv api maha-mune

"Selbst unter Tausenden von vollkommenen Seelen ist sehr selten eine zu finden, die ein
reiner Geweihter des Herrn ist."

Vervollkommnung oder Selbstverwirklichung ist in der Tat eine bemerkenswerte Leistung,
dennoch verblafBit sie im Vergleich zur unvermischten reinen Hingabe. Um Befreiung aus dem
briichigen Dasein des materiellen Lebens zu erlangen, ist die vollige Selbsthingabe zu Gott
nicht nétig. Unzdhlige von Techniken mdgen im Dienste dieser Bemiihung eingesetzt werden,
ohne dal3 die absolute Demut des Herzens dazu ein Erfordernis bilden wiirde. Die reine
Hingabe ldsst auf der anderen Seite Demut und die ungeteilte Gotteshingabe als alleinige
Bithne fiir das ewige gottliche Liebesspiel gelten, wihrend keine Techniken uns die
Teilnahme daran erlauben wiirden. Srila Prabhupada verfiigt {iber eine solche Demut, eine
solche Hingabe, obwohl er sich gleichzeitig oft sehr fordernd gezeigt und bei seinen Schiilern
auf einen hohen Standard bestanden hat. Dennoch war er einzig im Interesse des Herrn
anspruchsvoll und deshalb war dies gerechtfertigt. Seine anspruchsvolle Haltung war ein
Beispiel fiir das dynamische Gesicht der Demut, nicht eine abstrakte, sterile Demut, sondern
die greifbare und schaffende Demut, Gottes Willen zu tun.

Srila Prabhupada kam 1965 als "ein Angreifer" nach Amerika. Angriff gegen die
Tauschung ist der hochste Dienst an der Menschheit. Der Preis, der gefordert wird, um diesen
Krieg fithren zu konnen, ist die uneingeschrinkte Demut. Denn unwissend iiber ihr eigenes
Selbstinteresse, sind die Seelen dieser Welt oft alles andere als dankbar. Dennoch ist die
Belohnung groBartig. Es ist dies die Gottlichkeit der Seele. Dies war die Arbeit von Srila
Prabhupada: die Gottlichkeit zu allen Seelen zu bringen, und er tat dies mit der ganzen ihm
innewohnenden Demut. Es wird gesagt, was Mohammed mit dem Schwert und das
Christentum mit Reichtum anstrebten, das tat er mit einem demiitigen Herzen - und
iiberschwemmte den ganzen Planeten mit der Liebe zu Gott. Der Tag wird kommen, an dem
die Ménner, Frauen und Kinder aller Rassen, Lander und Bekenntnisse in seinen Lobpreis
einstimmen werden.

Zwolf Jahre lang, ndmlich von 1965 bis 1977 als er unserer sterblichen Sicht entschwand,
umkreiste Srila Prabhupada den Erdball, wéahrend er das in fremden Boden verpflanzte, von
dem viele dachten, es sei eine Indische Religion. Er veranschaulichte in praktischer Weise,
daf} das Gaudiya Vaishnavatum nicht das Erzeugnis einer bestimmten Kultur ist, sondern das
dharma der Seele. Er nahm das lebendige Verstindnis dessen, was er Krishna-BewuBtsein
nannte, und dehnte diese Lebenskraft weit {iber das hinaus, was nicht einmal von den groBten
Denkern und Praktikern der Gaudiya auch nur im Entferntesten fiir moglich gehalten worden
war.



Es liegt eine tiefe Verwirklichung in der Fahigkeit, die transzendentale Wahrheit in
verschiedenen materiellen Umstidnden zu erfahren und sie fiir jedermann zuginglich zu
machen. Dies ist das Werk eines acarya, der sowohl durch Unterweisung als auch eigenes
Beispiel lehrt. Der acarya wird nicht in der Zeit eingefroren. Er zerschmilzt in der Liebe zum
Herrn und flieBt ohne Einschrinkung zu Jedem und Allem hin, wenn dort auch nur das
leiseste Interesse flir die reine Hingabe gezeigt wird. Dies war das Werk von Srila
Prabhupada. Er hinterliel ein Vermachtnis der Liebe, nicht eines der Gesetze, fiir all seine
unmittelbaren Nachfolger, damit sie es in sich aufnehmen und weiterfahren konnten. Er
schenkte es allen und suchte nach Einem — Einem, der seine Botschaft tatsdchlich verstehen
konnte.

Wer war Srila Prabhupada? Der Griinder acarya der Internationalen Gesellschaft fiir
Krishna BewulBtsein, Vater, Freund und shaktyavesha avatara (eine bevollméchtigte
Inkarnation einer bestimmten Kraft Gottes), Nityanandavesha, der Bevollmichtigte von
Sripad Nityananda Prabhu, des Herrn Selbst, in Seiner iiberaus barmherzigen Erscheinung;
dies alles kann nur beschreiben, was wir von ihm mit unseren dufleren Augen in Einklang mit
dem transzendentalen Verstand sehen konnen. Die innere Wahrheit von Srila Prabhupadas
ewiger Gestalt und Personlichkeit wird fiir immer fiir diejenigen verschleiert bleiben, die
darin versagt haben, nicht blo die Form von Srila Prabhupada zu umarmen, sondern das
Wesen von allem, was er gelehrt und am eigenen Beispiel vorgelebt hat. Der darshana
(transzendentale Offenbarung) seiner inneren Identitdt ist sein Vorrecht. Moge Srila
Prabhupada barmherzigerweise diese dulerst kostbare Sicht all denen schenken, die dieses
Buch lesen.



Einfiihrung

Die Schrift "Auf der Suche nach dem hochsten Ziel des Lebens” wurde von unserem
gottlichen Leiter und Meister, Om Vishnupada Paramahamsa Parivrajakacarya Astotara-shata
Sri Srimad A. C. Bhaktivedanta Svami Prabhupada unmittelbar nach seinem Eintreten in den
Lebensstand der Entsagung im Herbst 1959 verfaf3t. Zu dieser Zeit lebte Srila Prabhupada in
Sri Vrindavana-dhama und wollte einige Zeit madhukari ausiibben. Madhukari bedeutet, von
Tiir zu Tiir zu gehen, um so etwas Nahrung fiir seinen Lebensunterhalt zu sammeln, genau
wie die Biene etwas Pollen sammelt, indem sie von Blume zu Blume fliegt. Srila Prabhupada
bat die Haushélter, die er aufsuchte, oft darum, ihm lieber Schreibstifte und Papier fiir seine
Schreibarbeiten zu schenken, als Reis, dahl und chapatis, wie sie traditionellerweise von den
heiligen Ménnern, die madhukari ausiibten, empfangen wurden.

Unermidlich beschrieb er Seite um Seite dieser Blatter, die er als Almosen erhalten hatte,
und bereitete so seine Gottesbotschaft fiir die Welt vor. Einige dieser Manuskripte
verdffentlichte er in seinem Back to Godhead Magazin und andere, wie Easy Journey to
Other Planets, druckte er als kleine Biicher. Obschon es ihm nicht mdglich war, alles zu
verdffentlichen, was er verfal3t hatte, fuhr Srila Prabhupada trotzdem mit Schreiben fort und
seine Manuskripte stapelten sich auf. Ungliicklicherweise sind einige der frithen Werke von
Srila Prabhupada verloren gegangen, als er Sri Vrindavana-dhama verlieB, um Krisna-
Bewultsein an die Welt zu verschenken.

Im Jahre 1977, gerade am Vorabend des Weggehens unseres gottlichen Meisters zu dem
ewigen Reich von Sri Sri Radha-Krishna, fand ich im Radha-Damodara Tempel auf dem
Boden eines alten Metallkoffers ein handgeschriebenes Manuskript. Die Handschrift war
leicht als diejenige von Srila Prabhupada zu erkennen. Nach dem Weggehen von Srila
Prabhupada trug ich das Manuskript immer bei mir, wohin ich auch ging, und zeigte es
interessierten Geweihten. Bei verschiedenen Gelegenheiten schlugen meine Gottbriider vor,
ich solle das Manuskript fiir eine weitgefacherte Verteilung veréffentlichen.

Der Titel des mehr als zweihundert Seiten umfassenden Originalmanuskriptes lautete:
Lord Caitanya — ein Sannyasa und Seine Sankirtana-Bewegung. Leider fehlten 40 Seiten aus
dem mittleren Bereich. Obwohl ich wihrend einiger Jahre intensiv nach diesen fehlenden
Seiten suchte, konnten sie bis heute nicht aufgefunden werden. Das Manuskript ist daher in
zwei Teile getrennt. Der erste Teil beschreibt Sri Caitanyas Reise von Navadvipa-Dhama
nach Jagannatha Puri, unmittelbar nachdem Er in den sannyasa Stand eingetreten ist, den
Besuch des Herrn im Tempel von Ksiracora Gopinatha, die Geschichte der Gopinatha
Bildgestalt, welche die Opferung der heruntergekochten siiBen Milch gestohlen hat, um Thren
reinen Geweihten Sripad Madhavendra Puri zufriedenzustellen, und das Spiel der Shaksi
Gopala Bildgestalt, die als Zeuge erschienen ist, um die Atheisten zu besiegen. Der zweite
Teil des Manuskriptes beschreibt die Gespriache zwischen Sri Caitanya und Ramananda Raya,
als sich beide an den Ufern des Flusses Godavari in Siidindien getroffen haben.

Im zweiten Teil des Manuskriptes predigt Srila Prabhupada begeistert — er erdrtert das
varnashrama  System, tadelt die Materialisten, verwirft die Auffassung der
Unpersonlichkeitslehre, entlarvt die Nachahmer, preist die Vorziige und Eigenschaften der
reinen Hingabe und tritt in die vertraulichen Beschreibungen des Wesens des rasa-tattva ein,
des transzendentalen Wohlgeschmacks der spontanen Liebe des Herrn.

Da die Gesprache zwischen Sri Caitanya und Ramananda Raya von Srila Prabhupada
bereits in The Teachings of Lord Caitanya und den Erlduterungen zum Caitanya-caritamrita
verdffentlicht worden waren, zdgerte ich, das Manuskript zu verlegen. Denn ich ging davon



aus, dass Srila Prabhupada das, was er beziiglich dieser Themen aussagen wollte, bereits
vorgestellt hatte. Wie dem auch sei — durch die Gnade von Srila Prabhupada bin ich angeregt
worden, das Manuskript immer und immer wieder zu lesen, bis ich schlie8lich erkannte, dal3
mein geliebter Gurudeva in seinem Originalmanuskript einige sehr vertrauliche Punkte
entfaltet hatte, welche er weder in The Teachings of Lord Caitanya noch in den Erlduterungen
des Caitanya-caritamrita vollig offenbart hatte.

Srila Prabhupadas Schreibstil im Manuskript ist enthiillend. Er 146t seinen Leser die
Dringlichkeit des Krishna-Bewuftseins fiihlen, eine bemerkenswerte Féhigkeit, welche seine
aullergewohnliche Stellung als Welten-Acarya duBlerst stark kennzeichnet. Srila Prabhupada
nimmt seine Leser zum Reich der gottlichen Liebe mit und offenbart umfassend und
freigiebig den madhurya-Prema, — die zauberhaften Liebesbeziehungen von Srimati
Radharani und Thren Kuhhirten Freundinnen mit Sri Krishna, dem unbeschrinkten Konig der
Liebe, in den Hainen von Vrindavana —, als die allerhdchste Ebene der spontanen Liebe zum
Herrn. So erhellt das Manuskript nicht nur Srila Prabhupadas Stellung als ein Welten-Acarya,
sondern enthiillt seine Stellung als einen vertraulichen Beigesellten sowohl von Sri Caitanya
Mahaprabhu als auch Sri Sri Radha-Krishna. Aus diesem Grunde, — obwohl ich eine zutiefst
gefallene Seele bin —, fiihlte ich dennoch stark, daf3 es Srila Prabhupada sehr erfreuen wiirde,
wenn ich den zweiten Teil des Manuskriptes, unter dem gesonderten Titel, den er selber in
seinem Manuskript verwendet hatte, verdffentlichen wiirde: Auf der Suche nach dem hochsten
Ziel des Lebens.

Die Gespriache zwischen Sri Caitanya und Ramananda Raya bilden den Gipfel aller
theistischen Auffassungen und stehen folglich bei allen Gaudiya Vaishnava acaryas in
grofftem Ansehen. Die Unterhaltung zwischen Sri Caitanya und Ramananda Raya offenbart
die hochste esoterische Wahrheit iiber die Vaishnava Philosophie, indem sie dem Leser
erlaubt, zu dem inneren Wesen des Herrn und dem Zweck Seines Erscheinens vorzudringen.
Diese Gespriache sind wichtige Themen der Gaudiya Vaishnava siddhanta — fiir alle, die
danach streben, Gottgeweihte zu werden. Dal Srila Prabhupada die Schriften iiber dieses
Thema kurz nach seinem FEintreten in den sannyasa Stand verfaflt hat, ist Beweis fiir die
besondere Wichtigkeit dieser Erorterungen fiir Menschen im Lebensstand der Entsagung. Dal3
er nicht wagte, es sofort zu verdffentlichen, ist weiter Beweis fiir das hochst vertrauliche und
esoterische Wesen dieses Aufsatzes.

Da das Thema ein hochst vertraulicher Gesprachsgegenstand ist, mag man sich fragen:
"Was ist der Nutzen davon, es zu verdffentlichen, und es so sogar fiir Novizen zugénglich zu
machen?" Die Antwort darauf lautet: Obwohl Sri Caitanya Mahaprabhu Ramananda Raya
darum bat, dieses Thema nicht zu enthiillen, sondern geheim zu halten, hat Srila Krishnadasa
Kaviraja Gosvami in seinem Caitanya-caritamrita offen die Einzelheiten des Gesprichs
zwischen dem Herrn und Ramananda enthiillt und alle Geweihten dazu ermutigt, tief in
dessen innere Bedeutung einzudringen.

Srila Prabhupada hat die Unterhaltung zwischen Sri Caitanya und Ramananda Raya: "Auf
der Suche nach dem hdchsten Ziel des Lebens" genannt und bittet seine Leser darum, durch
aufrichtiges Horen seiner demiitigen Erzdhlung in die Essenz der transzendentalen Romanze
und reinen Liebe zum Herrn einzudringen. Daher war es mein Empfinden, dal} die weltweite
Gemeinschaft der Geweihten eines hochst wertvollen Geschenkes beraubt wiirde, wenn ich
dieses Manuskript nicht veréffentlichte.

Wir haben soweit als moglich versucht, die Worte von Srila Prabhupada so
wiederzugeben, dal3 die urspriingliche bezaubernde Gemiitsstimmung des Autors erhalten
bleibt, doch der Leser mul} beriicksichtigen, dal zu der Zeit als Srila Prabhupada sein
Manuskript geschrieben hat, er nur sehr wenig schulische Ubung in englischer Sprache oder



ausgedehnte Kontakte mit englischsprechenden Personen gehabt hat. Im Grunde genommen,
hat Srila Prabhupada aus seiner unbegrenzten Barmherzigkeit heraus dem Editor seines
Buches einfach erlaubt, einen kleinen Dienst zu seinen LotosfiiBen darzubringen. Und so
bitten wir die Leser eindringlich, zu versuchen, den Geist dieses Buches zu erfassen und
giitigerweise Fehler zu verzeihen, die uns, in der Bemiihung das Buch vorzustellen, dennoch
unterlaufen sein mogen.

Die Geweihten, die sich den LotosfiiBen von Sri Caitanya Mahaprabhu hingegeben haben
und sich einzig wiinschen, die Diener der Dienerinnen von Sri Sri Radha-Krishna zu werden,
konnen durch diese Verdffentlichung sicherlich belebt werden. Andere, die sich nicht in der
Linie der reinen Hingabe befinden, rupanuga-bhajana, werden nicht fihig sein, den Inhalt
oder die Wichtigkeit dieses Buches zu verstehen. Wir bitten demiitig um die Barmherzigkeit
unseres gottlichen Meisters und um die Segnungen von allen Vaishnavas, da3 wir es als unser
Leben und unsere Seele ansehen modgen, immer im innigen Dienst von Sri Caitanya
Mahaprabhu und Seinen vertrauten Beigesellten beschéftigt zu sein.

Svami Narasimha



Gebete des Autors

Zuallererst bitte ich flehentlich darum, fahig zu sein,
mich den Lotosfiilen meines geistigen Meisters
Om Vishnupada Sri Srimad Bhaktisiddhanta
Sarasvati Gosvami Maharaja zu unterwerfen,
der meine transzendentale Sicht gedftnet
und durch seine kraftvolle Botschaft der transzendentalen Welt
die Dunkelheit der Unwissenheit vertrieben hat.
Nur durch Seine gottliche Barmherzigkeit wurde es mir moglich,
dem Unbheil der Unpersonlichkeitslehre zu entrinnen.

Sodann bringe ich meine aufrichtigen Ehrerbietungen
dem Herrn der Herren (Mahaprabhu) dar,
der die Zuflucht aller hingegebenen Seelen ist.
Der Hochste Herr ist immer begierig danach,
das Gliick der unvermischten Liebe zu Gott tiber uns auszuschiitten,
die unberiihrt ist von solch abweichenden Vorgéngen,
wie der trockenen mutmassenden empirischen Wissensaneignung oder
dem unersittlichen Begehren nach fruchtbringenden Tétigkeiten,
das einzig der Anhdufung von zeitweiligen materiellen Gewinnen dient.
Er ist der Hochste Fiihrer in der Kette
der Schiilernachfolge von Srila Ananda Tirtha.
Zu Thm beten Sri Sriman Advaita Prabhu und
Sri Sriman Haridasa Thakura,
die selbst Inkarnationen von Maha-Vishnu und Brahma sind.
Er erlost Seine Geweihten von allen Leiden
wie den leprakranken brahmana Vasudeva.

Er ist der Erretter von
Sarvabhauma Bhattacarya und Konig Prataparudra,
Der eine litt unter den Qualen der materiellen Entsagung
der andere litt am Schmerz des materiellen Genusses.

Ich bringe meine aufrichtigen Ehrerbietungen
dem Herrn der Herren (Mahaprabhu) dar,
der duBerlich das entsagte Leben eines sannyasi angenommen hat,
um den Fluch des Brahmana erfolgreich zu machen.
Im Gewand eines sannyasi offenbart Er
die transzendentale Ekstase der spontanen Gottesliebe,
wie sie von Srimati Radharani verspiirt wird,
in ihrem sehnlichsten Wunsch Sri Krishna zu treffen.
Auf der Suche nach dieser spontanen Liebe zum Herrn,
hat der Herr die Gemeinschaft Seiner ewigen Begleiterin
Sri Laksmi Vishnupriya Devi aufgegeben,
die Ihm sehr lieb ist und nach deren Barmherzigkeit
sich die wahren Geweihten des Herrn



und sogar die Bewohner des Himmels inbriinstig sehnen.

In Ubereinstimmung mit den einprigsamen Voraussagen
des Mahabharatas, der Vedas und des Srimad Bhagavatams
trat der Herr in den Lebensstand der Entsagung ein,
um uns Seine grundlose Barmherzigkeit zu schenken,
die wir siichtig nach dem falschen Genuf3 von Ruhm, Ehre,
dem anderen Geschlecht und dem Reichtum dieser Welt sind.



Auf seiner Reise durch Siidindien gelangte Sri Caitanya Mahaprabhu an die Ufer des Flusses
Godavari, wo Er auf Sri Ramananda Raya traf, einen groen Geweihten von Sri Krishna. Sri
Caitanya brachte sein groBes Verlangen zum Ausdruck, von den Lippen Ramananda Rayas
iiber Sri Krishna zu horen, und ersuchte Ramananda, aus den offenbarten Schriften einen Vers
iiber das letztendliche Ziel des Lebens zu rezitieren.

Ramananda erwiderte darauf:

sva-dharmacarane vishnu-bhakti haya

"Wenn eine Person die vorgeschriebenen Pflichten ihrer sozialen Stellung ausfiihrt, weckt sie
ihr urspriingliches Krishna-BewuBtsein."

Um seine Aussage zu untermauern, fiihrte Ramananda dann einen Vers aus dem Vishnu
Purana (3.8.9) an:

varnashramacaravata

purusena parah puman
vishnur aradhyate pantha
nanyat tat-tosa-karanam

"Die Personlichkeit Gottes, Sri Vishnu, wird durch die richtige Ausfiihrung der
vorgeschriebenen Pflichten im System des varna und ashrama verehrt. Es gibt keinen anderen
Weg, um die Personlichkeit Gottes zufriedenzustellen. Wir miissen unseren Platz in der
Einrichtung der vier varnas und ashramas einnehmen."

Gefihrdung des Varna und Ashrama

Als Sri Caitanya diese Aussage von Ramananda Raya vernahm, erwiderte Er, das System des
varnashrama-dharma sei oberflachlich und deshalb nicht akzeptabel. Sri Caitanya wies die
Aussage Ramananda Rayas auch deshalb zuriick, weil das System des varnashrama-dharma
heutzutage in seiner reinen Form durch den EinfluBl des gegenwértigen Zeitalters des Kali
gefdhrdet ist, dem Zeitalter des Streites und des Kampfes.

In der Bhagavad-gita erkldrt der Hochste Herr, das varnashrama System sei durch Thn
erschaffen worden, obwohl Er sich weit entfernt von einem solchen System befinde. Da das
varnashrama System eine Schopfung der Personlichkeit Gottes ist, kann man es nicht
ausloschen. Dennoch kénnen die ruchlosen Tatigkeiten der Menschen im Zeitalter des Kali
das varnashrama System gefdahrden. Wir haben absichtlich das Wort gefdhrden benutzt, weil
das ganze System immer noch bestehen bleibt, jedoch in einer verzerrten Form.

Im varnashrama System der sozialen Verwaltung liegt das Ziel des Lebens darin, die
Gunst Sri Vishnus, der alldurchdringenden Personlichkeit Gottes zu erlangen.
Ungliicklicherweise scheint es im gegenwirtigen Zeitpunkt das Ziel unseres Lebens zu sein,
den alldurchdringenden Herrn zu verédrgern, und dadurch leiden wir fortwéhrend unter den
Gesetzen der materiellen Natur. Das Ziel des varnashrama Systems liegt in der friedlichen
Ausfiihrung der vorgeschriebenen Pflichten der Menschheit, um auf diese Weise den hochsten
Erfolg zu erzielen, ndmlich die Gunst von Sri Vishnu. Doch wenn das Ziel des Lebens in der
systematischen Ausbeutung der materiellen Natur liegt, wird auf Konto der menschlichen
Rasse, die gegen die Gesetze der Natur ankédmpft, alles Leben geféhrdet.

Die Gesetze der Natur sind derartig streng, daB3 sogar die kleinste MiBachtung dieser
Ordnung grosses Elend iiber die Menschen in ithrem bedingten Dasein bringen kann. Die



Menschen miissen immer beriicksichtigen, daf3 sie unter den strengen Gesetzen der Natur
leben. Sie miissen sich dariiber klar sein, daB3 ihre Pléne, die Naturgesetze zu brechen,
fiirchterliches Leid iiber sie bringen wird. Bedauerlicherweise wollen sich die Menschen unter
dem tduschenden Einflul der materiellen Natur als Herren iiber die Naturgesetze aufspielen
und werden so immer mehr in das bedingte Leben verstrickt. Narrische Menschen erkennen
den Mangel ihres sogenannten Wissensfortschrittes nicht. Die schwierigsten Probleme des
Lebens sind Geburt, Tod, Alter und Krankheit. Diese vier Probleme sind ein stdndiges
Vermichtnis der bedingten Seele. Die Menschen wollen Herr iiber die Naturgesetze sein,
doch ihr sogenanntes fortschrittliches wissenschaftliches Wissen kann diese Probleme nicht
16sen.

Die Fiihrer der Gesellschaft zerbrechen sich den Kopf angesichts des stetigen Anwachsens
der Weltbevdlkerung in der Groflenordnung von drei Geburten pro Sekunde. Um das Problem
der Geburten zu 16sen, legen sie im Namen der Familienplanung verantwortungslose Pldne
der Geburtenkontrolle vor, dennoch ist das Problem dadurch nicht geldst. Aufgrund der
GesetzmaBigkeiten der Natur wéchst die Bevolkerung ungeachtet all ihrer wissenschaftlichen
Pline und Systeme stindig an. Alles in allem ist das Problem der Geburten ungeldst
geblieben.

Die Atombombe von Mutter Natur

Auch das Problem des Todes ist noch ungelost. Keine der wissenschaftlichen Erkenntnisse
der Menschen hat das Problem des Todes 16sen konnen. Eher noch kann der Fortschritt des
materiellen Wissens das Problem des Sterbens nur noch beschleunigen; niemand kann eine
Person vor der grausamen Hand des Todes beschiitzen. Die Entdeckung der Atombombe und
dhnliche groBartige Erfindungen, die den schopferischen Gehirnen der Wissenschaftler
entspringen, haben das Problem des Todes nur vergroBert. Selbstherrliche Wissenschaftler
erkennen nicht, dal im Grunde genommen die Atombombe im Plan von Mutter Natur liegt,
die sich mit Sicherheit der zerstorerischen Bevolkerung entledigt, wenn diese sich
unverhdltnismiBig vergrofBert.

Moderne Okonomen glauben auch an die Gesetzmissigkeiten der Natur und bestitigen,
dal} uneingeschriankter Geburtenzuwachs in der menschlichen Bevolkerung zu Hunger, Pest,
Epidemien und Kriegen fiihren wird. Tatsdchlich sind die sogenannten zivilisierten staatlichen
Pline zum Toten von Menschen mittels Atom- und Wasserstoffbomben eigentlich ein
Vorhaben von Mutter Natur, welche die unklugen Ausbeuter nicht ungestraft ldsst.

Alles wird automatisch durch Mutter Natur ausgefiihrt, sobald die Menschen ihre Gesetze
brechen. Dennoch denken Dummkopfe aufgrund ihrer iiberméBigen Eitelkeit, der Plan sei von
thnen selber entwickelt worden. Um ihre strenge Bestrafung vollziehen zu kdnnen, gibt
Mutter Natur dem menschlichen Gehirn die Moglichkeit, Atombomben zu erfinden. Doch
toricht wollen die Menschen den Anspruch fiir solche Erfindungen, die nur zur Bestrafung
bestimmt sind, fiir sich erheben.

Wir erfahren diese Tatsache aus der Bhagavad-gita (3.27), wo gesagt wird, alles werde
durch prakriti oder Mutter Natur vollbracht. Doch verblendet vom Stolz auf die eigene
Bildung, betrachtet sich das getduschte Lebewesen félschlich als der Schopfer.
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Das Problem bleibt bestehen

Ohne im Einzelnen weiter vom Standpunkt der modernen Wissenschaft aus auf die Thematik
von Geburt und Tod einzugehen, darf sicherlich gesagt werden, da3 das Problem von Geburt
und Tod in seinem urspriinglichen Ausmal} bestehen geblieben ist. Es ist nichts getan worden,
was das Problem vergroBert oder vermindert hétte.

Auch die Problematik des Alterns und der Krankheit ist ungelost geblieben. Die relativen
Krankheiten sind proportional zu dem Mehr an Erfindungen der modernen Wissenschaft
angestiegen.

Wir kommen noch einmal zum Schlufl, dall Geburt, Tod, Alter und Krankheit die
Endsumme aller Probleme des materiellen Daseins sind und nicht durch irgendwelche von
Menschen geschaffenen Pléne gelost werden konnen. Wenn der Mensch all die Probleme des
materiellen Daseins 16sen will, mul} er sich an den Ratschlag des Herrn halten, wonach er
einzig durch vollstindige Hingabe zu Ihm von den strengen Bedingungen der materiellen
Gesetze der Natur gerettet werden kann.

Verzerrte Kasten

Das varnashrama-dharma System, wie es uns aus den Schriften bekannt ist, strebt das
Erreichen von Sri Vishnus Gunst an. Dies ist die einzige Losung fiir das Problem von Geburt
und Tod. Das verfalschte System des varnashrama-dharma hat eine verzerrte Form erzeugt,
die allgemein als das Kastensystem bekannt ist. Das Kastensystem wird heute von den
politischen Diplomaten, den Soldaten, den Kapitalisten und den Arbeitern vertreten. Die
Politiker oder die planungsfahigsten Gehirne der menschlichen Rasse haben die Stellung der
brahmanas eingenommen. Zweifellos verfiigen die brahmanas tiber die fahigsten Gehirne,
um die Probleme des menschlichen Lebens zu l6sen, doch die Politiker benutzen den groften
Teil ihres Gehirns einfach dazu, ihre eigenen selbstischen Pldne zu verwirklichen. Indem sie
den Anweisungen des Herrn aus dem Weg gehen, bringen sie nur Unordnung in die
Gesellschaft.

Die militdrische Einrichtung ist eine falsche Vertretung der ksatriyas, die dafiir bestimmt
wiren, der allgemeinen Offentlichkeit Schutz zu gewihren. Doch saugen die militirischen
Fiihrer eines jeden Landes das Blut der breiten Masse aus, indem sie hohe, unertrigliche
Steuern erheben, anstatt irgendeinen tatsichlichen Schutz zu gewidhren.

Anstatt Reichtum anzusammeln, um den Willen Sri Vishnus auszufiihren, hiufen die
Kapitalisten, welche die vaishyas darstellen, einen enormen Reichtum fiir ihre personliche
Sinnenbefriedigung an. Als Ergebnis dieses Vorgehens sind in allen Teilen der Welt viele
Probleme entstanden, wie zum Beispiel politische Taktiken, welche die Allgemeinheit
ausbeuten.  Die Arbeiter sind eine verzerrte Reprisentation der shudras, die den
Kapitalisten unter dem Druck vieler Verpflichtungen dienen. Sie murren stdndig und fordern
die Beilegung des Arbeiterproblems, indem sie politische Erlasse herauftbeschwdren.

Das System des varnashrama-dharma ist nicht verbannt worden, wie einige sich das
wiinschen mdgen, doch das ganze System wird nun verzerrt dargestellt: durch Politiker in der
Position der brahmanas, durch Militérleute in der Position der ksatriyas, durch verschiedene
Kapitalisten in der Position der vaishyas; und durch die gewohnlichen Arbeiter in der Position
der shudras. Das ganze System wird durch die gesetzesbrecherische Haltung der Menschheit
verzerrt. Sie verdirbt die Atmosphére fiir den friedlichen Fortschritt im menschlichen Leben.
Gegenwirtig kann das System des verzerrten varnashrama-dharma den Hochsten Herrn
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Vishnu in keiner Weise zufriedenstellen. Deshalb kann niemand der Polizeiaktion von Mutter
Natur entrinnen, ungeachtet dessen, wie sachkundig er beziiglich der materiellen
Wissenschaften sein mag.

Wahres Varna und Ashrama

Das vom Hochsten Herrn geschaffene varnashrama System ist deshalb spirituell bedeutsam,
weil dann, wenn alle varnas und ashramas zusammenarbeiten, diese Gesellschaftsstruktur die
Befreiung aus den Klauen der maya oder Tauschung erleichtert . Dies geschieht dadurch, daf3
alle varnas und ashramas den Plan des Herrn ausfiihren.

Der brahmana wird als der Mund der virat-purusha (der kosmophysischen Erscheinung
der Personlichkeit Gottes) angesehen. Die ksatriyas sind die Arme, die vaishyas stellen den
Magen dar und die shudras verkérpern die Beine. Der Zweck des Mundes wird im Klang
erkannt. Daher ist es die Aufgabe der brahmanas oder sannyasis, den transzendentalen Klang
der Vedas zu iibermitteln, so dafl jeder Mensch erkennen kann, in welcher Beziehung alles
zum Herrn steht. Durch die Ubermittlung des transzendentalen Klanges werden die Menschen
erfahren, dall ihre wirkliche Personlichkeit der Natur der Materie iiberlegen ist. Dadurch
werden sie ihre ewige Beziehung zum Herrn erkennen. In Kenntnis dariiber, werden sie sich
mit der Ausfiihrung des Planes des Herrn beschéftigen, anstelle der tduschenden Energie mit
der falschen Vorstellung zu dienen, iiber sie herrschen zu konnen. Das Ausfiihren von Gottes
Plan wird der bedingten Seele helfen, aus den Klauen der tduschenden Energie zu entkommen
und fiir ein ewiges Leben der Freude und Erkenntnis in das Konigreich Gottes einzutreten.

Jedes Lebewesen miiht sich in dieser materiellen Welt fiir ewiges Leben, Erkenntnis und
Gliickseligkeit ab, wird jedoch durch die tduschende Energie verwirrt. Der Plan des Herrn ist
so gestaltet, dal man in der menschlichen Form des Lebens aus der Verstrickung des
materiellen Dasein entkommen kann. Weil die ksatriyas die Arme der virat-purusa darstellen,
ist es ihre Pflicht, den ganzen Korper zu beschiitzen und mit dem Mund, dem Magen und den
Beinen zusammenzuarbeiten. Das System des varnashrama ist ein transzendentaler Plan der
Zusammenarbeit zum gegenseitigen Nutzen, und deshalb ist der Erhalt seiner urspriinglichen
Gottlichkeit unentbehrlich. In seinem heutigen Zustand ist es verfélscht und krank.

Die sogenannten brahmanas sind vom Korper der virat-purusa abgetrennt worden, weil sie
die transzendentalen Klidnge der Vedas nicht iibermitteln. Ein Kopf, der vom Korper
abgetrennt worden ist, kann keinen Klang erzeugen. Ein solch toter Kopf weist keinen
wirklichen Wert als Kopf auf, obwohl er brahmana genannt werden mag. Ahnlich haben auch
diejenigen brahmanas als brahmanas keinen Wert, die dies bloB aufgrund eines zur
Gewohnheit gewordenen Erbrechtes fiir sich in Anspruch nehmen, denn sie haben keine
Kraft, als Mund Gottes zu wirken. In gleicher Weise muB3 jeder, der es unterléf3t, den Plan des
Herrn als ein Teil und Teilchen der virat-purusa auszufiihren, als gefallen betrachtet werden
und von seiner Position abgeldst werden. Solch abgetrennte Teile sind als Miinder, Arme,
Maigen oder Beine wertlos.

Zurickgewiesenes Varna und Ashrama
So hat Sri Caitanya den Vorschlag Ramanandas zuriickgewiesen, da im Zeitalter des Kali das

varnashrama-dharma so entartet ist, daB jede Anstrengung hoffnungslos vergeblich ist, seine
urspriingliche Position wiederherzustellen. Er hat das varnashrama-dharma auch
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zuriickgewiesen, weil es in Beziehung zum reinen hingebungsvollen Dienst wertlos ist. Denn
die zweite, wichtigere Erwégung ist, dafl sogar, wenn das varnashrama System streng befolgt
wird, es einem dennoch nicht helfen kann, zum hochsten Planeten des transzendentalen
Dienstes des Herrn aufzusteigen.

Die virat-purusa-Form ist eine materielle Vorstellung von der Personlichkeit Gottes und
stellt nur den Beginn transzendentaler Verwirklichung dar. Die hochste transzendentale
Verwirklichung ist die Anziehung zum hingebungsvollen Dienst der Personlichkeit Gottes.
Solche Anziehung zum hingebungsvollen Dienst ist die einzige Notwendigkeit fiir das
Lebewesen, und sie bringt automatisch ein Gefiihl der Loslésung von allen anderen
Tatigkeiten mit sich.

Der Hochste Herr wird durch reinen hingebungsvollen Dienst verehrt und Er wird von
Seinem Geweihten durch solche Hingabe gewonnen. Reiner hingebungsvoller Dienst wird
erzeugt durch Entwicklung reinen Wissens und Tétigkeiten, entsprechend den regulierenden
Prinzipien der Schriften. So wird das varnashrama System durch Bhagavan Purusa, der
Personlichkeit Gottes Sri Krishna, der zur Errettung aller gefallenen Seelen in diese materielle
Welt heruntergestiegen ist, in Beziehung zur reinen Hingabe erkldrt. Die Bhagavad-gita
(18.45 - 46) erklart:

sve sve karmany abhiratah

samsiddhim labhate narah

sva-karma-niratah siddhim
yvatha vindati tac chrinu

yvatah pravrittir bhutanam

yena sarvam idam tatam
sva-karmana tam abhyarcya

siddhim vindati manavah

"Jeder Mensch wird das hochste Ziel des Lebens einfach durch die Verehrung der
Personlichkeit Gottes erreichen, aus der alle Lebewesen ins Sein traten und durch die der
ganze Kosmos erzeugt und wieder zuriickgezogen wird."

Den Herrn durch die vorgeschriebenen Pflichten zu verehren, ist der Beginn des
hingebungsvollen Dienstes, und all die groBen Heiligen wie Tanka, Dramida, Bharuci,
Bodhayana, Guhadeva und Kapardi haben dieses System des allmdhlichen Fortschritts
anerkannt. All diese Autorititen aus alter Zeit haben sich in Ubereinstimmung mit diesem
Prinzip zu den Vedas geduBert. Die Fiihrer der Ramanuja Religionsgemeinschaft unter den
Vaishnavas haben das oben stehende bekraftigt:

Der leichteste Weg die Absolute Wahrheit zu erreichen, liegt darin, Wissen iiber
die Absoluten Wahrheit zu entwickeln, so wie sie in den Schriften beschrieben wird,
wihrend man gleichzeitig die eigenen vorgeschriebenen Pflichten erfiillt. Dieser
Vorgang ist eine beinahe direkte Ausfithrung des Pfades des hingebungsvollen
Dienstes. Die Verwirklichung der Absolute Wahrheit durch das richtige Befolgen des
varnashrama Systems bedeutet nicht einfach, die Lebensstufe der Entsagung eines
sannyasi anzunehmen, sondern bedeutet, dal jeder das hochste Ziel durch die
Ausfiihrung seiner eigenen Pflichten erreichen kann. Richtige Ausfiihrung bedeutet
nicht notwendigerweise, sannyasa anzu nehmen.

Nachdem Ramananda Raya von Sri Caitanya gebeten worden war, die hochste Ebene der
Vollkommenheit im menschlichen Leben aufzuzeigen, nahm er sich der Sache der
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gewohnlichen Menschen an und unterstiitzte die Niitzlichkeit des varnashrama-dharma
indem er das Vishnu Purana zitierte. Er sagte, das Ausfiihren der Pflichten gemill dem
varnashrama-dharma solle als die hochste Vollkommenheit des Lebens angesehen werden.

Aber weil das varnashrama-dharma System im Zeitalter des Kali ein Problem innerhalb
dieser materiellen Welt darstellt, wollte Sri Caitanya es von den hingebungsvollen Téatigkeiten
unterscheiden, die von Natur aus transzendental sind. Indem Er von der transzendentale Natur
des hingebungsvollen Dienstes ausging, der die hochste Vollkommenheit des Lebens darstellt,
bezeichnete Sri Caitanya das varnashrama-dharma System als duBerlich. Sri Caitanya wollte
die Menschen im Vorgang der transzendentalen Verwirklichung weiter Fortschritt machen
lassen, als es durch das Ausiiben des varnashrama-dharma moglich wére.

Obwohl das Ziel des varnashrama-dharma in der Zufriedenstellung der
alldurchdringenden Personlichkeit Gottes Vishnu liegt, erwédhnt es doch nicht ausdriicklich
den hingebungsvollen Dienst, der direkt der Personlichkeit Gottes dargebracht wird. Ohne
deshalb besonders im hingebungsvollen Dienst beschiftigt zu sein, kann die blosse Ausiibung
des varnashrama-dharma, selbst wenn es richtig ausgefithrt wird, einem sowohl zum
unpersonlichen als auch zum personlichen Aspekt Gottes fithren. Die unpersdnliche
Verwirklichung der absoluten Wahrheit wird jedoch den Fortschritt des hingebungsvollen
Dienstes ruinieren. Deshalb wollte Sri Caitanya das menschliche Leben nicht auf diese Weise
gefdhrden, und so wies Er das varnashrama-dharma als dul3erlich zuriick.

Die Ablehnung Sri Caitanyas beziiglich des Nutzens des varnashrama-dharma weist
darauf hin, daB Ramananda Raya einen geeigneteren, tieferen Vorgang der
Selbstverwirklichung vorschlagen sollte.

Die vermischte Unpersonlichkeitslehre

Ramananda Raya verstand den Hinweis Sri Caitanyas und zitierte einen Vers aus der
Bhagavad-gita (9.27), der den Vorgang beschreibt, sein gesamtes karma (fruchtbringende
Tétigkeiten) Sri Krishna zu widmen, der Personlichkeit Gottes.

yat karosi yad ashnasi
vaj juhosi dadasi yat
yat tapasyasi kaunteya
yat kurusva mad-arpanam

"O Sohn Kuntis, alles was du tust, alles was du if3t, alles was du anbietest oder verschenkst
sowie alle Entsagung, die du dir auferlegst, bringe als Opferung fiir Mich dar."

Zu geben und zu nehmen bedeutet: eine Person gibt und eine andere Person nimmt an.
Dieses charakteristische Merkmal des Umgangs zwischen den Lebewesen und der
Personlichkeit Gottes ist eine klarere Auffassung der absoluten Wahrheit als das Verstdndnis,
welches im varnashrama-dharma zu finden ist.

Das gegenwirtige Zeitalter des Kali ist fast génzlich mit der unvollkommenen Vorstellung
iiberladen, die Absolute Wahrheit sei unpersonlich. Diese unpersonliche Vorstellung der
Absoluten Wahrheit wurde hauptséchlich durch die gezielte Propaganda der mayavada Schule
in der Zeit nach Sripad Shankaracarya erzeugt. Menschen, deren atheistisches Wesen
gegenwirtig in allen Teilen der Welt zum Aufbliihen gelangt, finden eher zu ihrem
Selbstzweck als aufgrund transzendentaler Ziele Geschmack an diesem vermischten
Unpersonlichkeitsverstédndnis der Absoluten Wahrheit.

14



Die materialistischen Menschen der Welt sind einerseits tatsdchlich fast alle atheistisch
gesinnt und neigen andererseits aufgrund der Beschaffenheit des Kali-yuga zur Unmoral. Das
Kali-yuga wird von unerlaubten Beziehungen zum entgegengesetzten Geschlecht, dem Tdten
von Tieren, Berauschung und Gliicksspiel beherrscht. Viele Materialisten sind ungeachtet
ihrer sogenannten Bildung und ihres Wissens bekannt fiir all dieser Arten von schindlichen
Taten. Sie sind, mit den Worten der Bhagavad-gita gesprochen, duskritina, in der falschen
Weise befahigt. Wenn die Téatigkeiten des Menschen auf die Selbstverwirklichung gerichtet
sind, ist dies richtiges Tun. Falsches Tun bedeutet, sich mehr und mehr in die Bedingungen
der materiellen Natur zu verstricken. Kriti bedeutet, jemand, der befdhigt ist, und dus
bedeutet, in der falschen Weise. So ergibt das zusammengesetzte Wort duskritina: jemand,
dessen Befdhigung in die falsche Richtung wirkt.

Bildung bedeutet Atheismus

Das Wachstum der materiellen Bildung hat viele Akademiker, Doktoren, Professoren und
unzéhlige andere sogenannte erleuchtete Personen in diesem Zeitalter des Kali
hervorgebracht, doch die meisten von ihnen sind einseitig ausgebildet. Als Resultat davon
verfallen die Menschen mehr und mehr dem Atheismus und der Unmoral, je ldnger sie die
Bildungsfabriken durchlaufen. Ferner besitzen einseitig gebildete Menschen so gut wie keinen
Glauben an die Anweisungen der Schriften. Sie verspiiren keine Achtung gegeniiber den
selbstverwirklichten Heiligen, die viele wertvolle literarische Arbeiten hinterlassen haben,
welche als Schatztruhen der transzendentalen Bildung betrachtet werden.

Um diese einseitig befdhigten Menschen weiter fehlzuleiten, werden sie in ihrem
Lebenswandel von falschen Lehrern ermutigt, die im Gewand eines spirituellen Fiihrers
auftreten, jedoch pasandis oder Atheisten sind. Dies ist im Srimad-Bhagavatam (12.3.43-46)
vorausgesagt worden.

Shukadeva Gosvami wendet sich an Konig Pariksit: "O mein Konig, obwohl den
Menschen der Tod sicher ist, wird der Absolute Personlichkeit Gottes, dem Herrn des
Universums, dem alle Halbgotter wie Brahma, Mahadeva, Indra und andere achtungsvoll
gehorchen, im Zeitalter des Kali von diesen Todgeweihten fast keine Verehrung mehr
dargebracht.. Ungliicklicherweise huldigen die Menschen des Kali den pasandis, welche die
Lehren der Vedas durch eine atheistische Geistesbildung entstellen. Von den siindvollen
Tétigkeiten des Kali angesteckt, verehren diese Menschen die Personlichkeit Gottes nicht,
obwohl schon die Erinnerung an die Namen des Herrn — etwa bei einer sterbenden Person
oder jemandem, der sich in arger Not befindet, ja sogar durch einen, der zutiefst gefallen ist —,
einen Jeden von aller Qual und Siinde befreien kann".

Die pasandis haben die sogenannt erleuchteten Menschen des Kali-yuga hochst erfolgreich
irregeleitet. Ohne sich in geringster Weise auf die shastras (Schriften) zu beziehen, haben sie
nach eigenem Gutdiinken erfolgreich viele avataras oder Gottesinkarnationen geschaffen und
verbreiten die falsche Vorstellung der unpersonlichen Befreiung als das hochste Ziel des
Lebens.

Shankaras Erstaunen

Diese Unpersonlichkeitsanhdnger des gegenwértigen Zeitalters bezeichnen sich selber als
Nachfolger von Sripad Shankaracarya. Doch wenn Shankaracarya heute personlich erscheinen

15



wiirde, wire er bestimmt erstaunt, seine sogenannten Nachfolger zu sehen. In Wirklichkeit
sind alle dieser Art von Unpersonlichkeitsanhéinger Atheisten und Materialisten. Sie haben
weder mit der eigentlichen brahmavada Schule Shankaracaryas, noch mit der bhagavata
sampradaya, welche durch die Vaishnava acaryas verkorpert wird, irgendetwas zu tun.

Die unpersonliche Auffassung der Absoluten Wahrheit, so wie sie von der sogenannten
brahmavada Schule vorgetragen wird, entspricht schon in ihren Anfdngen nicht den
Grundsitzen transzendentalen Fortschritts. Shankaracaryas unpersonliches Verstindnis des
brahmavada hat eine bestimmte Bedeutung, da er die Entsagung von materiellen Téatigkeiten
betont hat. Sein Ideal der Entsagung, wie er es personlich gelebt und gelehrt hat, ist fiir die
atheistischen Menschen des Kali-Zeitalters von groBer Bedeutung. Doch die gegenwértigen
Unpersonlichkeitsanhdnger folgen weder Shankaracarya noch der shastra. Vielmehr predigen
sie etwas, das von allen transzendentalen Gesichtspunkten aus betrachtet, nicht nur absurd,
sondern der Beginn materiellen Vergniigens ist, das sie hinter dem safranfarbenen Gewand
der Entsagung verstecken wollen. Diese sogenannten Nachfolger von Sripad Shankaracarya
werden von Shankaracarya selber verurteilt, denn sie haben die safranfarbene Kleidung nur zu
dem Zweck angenommen, sich die Béuche vollstopfen zu kénnen.

Die atheistischen Unpersonlichkeitsphilosophen haben der Neigung der gewdhnlichen
Menschen hin zum transzendentalen Fortschritt ungeheuren Schaden zugefiigt. Daher sind sie
die Hauptzielpersonen fiir die friedliche Reformation der sankirtana Bewegung von Sri
Caitanya geworden.

Die Absolute Wahrheit ist personlich

Die Absolute Wahrheit ist letztlich eine Person, die liberragend und allméchtig ist. Sie wird
Purusottama genannt. Das unpersonliche Brahman ist der Glanz Seines eigenen Korpers und
der in alles eingehende Paramatma oder die Uberseele ist Seine vollstindige Teilerweiterung.
Dies ist die Aussage aller shastras, vor allem der Bhagavad-gita, des Srimad-Bhagavatams
und aller anderen verwandten transzendentalen Literatur. Die ganze sankirtana Bewegung Sri
Caitanyas ist darauf ausgerichtet, sich der Personlichkeit Gottes und Threm transzendentalen
Dienst zu widmen. Daher betrachtet Sri Caitanya die unpersonliche Auffassung der Absoluten
Wahrheit immer als schidlich fiir den Weg der hingebungsvollen Tétigkeiten. Er sieht das
System des varnashrama-dharma als oberflachlich an, denn sogar wenn das varnashrama-
dharma richtig ausgefiihrt wird, erhdlt man trotzdem nicht ein klares Verstdndnis von der
Personlichkeit Gottes.

Ramanandas Hinweis auf den shloka aus der Bhagavad-gita, der das Opfern aller Dinge
und Tatigkeiten zu Sri Krishna empfiehlt, fordert zweifellos das Verstdndnis iiber die
Personlichkeit Gottes, aber dennoch ist das Handeln in diesem Verstindnis nicht vollig
transzendental. Entsprechend dem, dass auch das Konzept des varnashrama-dharma kaum
dabei mithelfen kann, den Ausfiihrenden auf die transzendentale Ebene zu erheben. So wies
Sri Caitanya dieses materielle Verstidndnis der Personlichkeit Gottes zuriick und bezeichnete
es als oberfldchlich.

Keine Klare Vorstellung

Die maBlosen materialistischen Menschen konnen nicht verstehen, wie es mdglich ist, die
Ergebnisse der eigenen Arbeit zu verschenken. Fiir dullerst materialistische Menschen ist es
unmoglich, sich von thren Gewinnen zu trennen, die sie durch ihre personliche Anstrengung
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errungen haben. Solch grobmaterialistische Menschen kdnnen sehr einfach von der Anregung
Kenntnis erhalten, die Ergebnisse ihrer personlichen Arbeit der Personlichkeit Gottes zu
schenken. Doch weil sie keine klare Vorstellung von der Personlichkeit Gottes oder dem
Vorgang haben, die Ergebnisse ihrer Verdienste der Personlichkeit Gottes zu schenken, ist es
sehr schwierig fiir sie, dieses Verstindnis umzusetzen.

Nachdem Sri Caitanya den zweiten Vorschlag Ramananda Rayas zuriickgewiesen hatte,
nidmlich die Friichte der eigenen Tétigkeiten lieber direkt dem Herrn zu opfern, als indirekt
durch das varnashrama System, unterbreitete Ramananda einen dritten Vorschlag. Er schlug
vor, die gewohnlichen Menschen, die vollig in die Werke des Verdienens und Genieens
gebunden sind, sollten ihr Leben verbessern, indem sie sich vom Vorgang losten, sich
fortgesetzt durch die materiellen Welten zu bewegen und dabei die Friichte ihrer Arbeit dem
Herrn darzubringen. Auf der Grundlage dieser noch verfeinerten Vorstellung zitierte
Ramananda einen shloka aus dem Srimad-Bhagavatam (11.11.32):

ajnayaivam gunan dosan
mayadistan api svakan
dharman samtyajya yah sarvan
mam bhajet sa ca sattamah

In diesem shloka erklirt die Personlichkeit Gottes: "Die sozialen Pflichten sind in den
religiosen Schriften beschrieben. Wenn sie untersucht werden, kann man ihre Eigenschaften
und Fehler ginzlich verstehen und sie dann vollstindig aufgeben, um Mir Dienst
darzubringen. Eine solche Person wird als Heiliger von hochstem Rang anerkannt."

Diese Auffassung beruht auf der Tatsache, dafl letztlich das Annehmen des
hingebungsvollen Dienstes fiir den Herrn, das hochste Ziel der religiosen Vollkommenheit ist.
Durch das Erfiillen von religidsen Pflichten mdgen wir, falls wir reine Hingabe erlangen, als
erstklassige sadhus oder Heilige angesehen werden.

Sannyasa annehmen

Ramananda schlug vor, wir sollten das Ausiiben der Regeln des varnashrama-dharma
aufgeben und sannyasa annehmen. Sannyasa anzunehmen bedeutet, dem materialistischen
Leben (Wiinschen und Pflichten) zu entsagen, und wéihrend man so handelt, mufl man sich
vollstindig im hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn beschéftigen. Zur Bestétigung dieser
Auffassung zitierte Ramananda den vorhergehenden Vers aus dem Srimad-Bhagavatam. Er
bekriftigte seinen Vorschlag noch mit einem anderen shloka aus der Bhagavad-gita (18.66):

sarva-dharman parityajya

mam ekam sharanam vraja

aham tvam sarva-papebhyo
moksayisyami ma shucah

Hier wiinscht die Personlichkeit Gottes, da3 ein jeder alle anderen religiosen Erwégungen
aufgibt und sich ganz und gar darin beschéftigt, ausschlieBlich Thm nachzufolgen. "Ich werde
dich vor allen Schwierigkeiten beschiitzen, die aus dem Aufgeben aller anderen
Verpflichtungen entstehen. Du hast nichts zu fiirchten."
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Gehe hoher

Fiir die Materialisten bedeutet fortgeschrittenes BewuBtsein entweder den Wunsch, sich von
materiellen Tétigkeiten zuriickzuziehen oder an einem Platz zu verweilen, der vom Toben der
Erscheinungsweisen der Natur unberiihrt ist. Der Viraja Flu befindet sich auBerhalb der
Grenzen der materiellen Welt, da es dort keine Stdrungen aus den drei Erscheinungsweisen
der Natur gibt. Die materielle Welt ist die Schopfung der dufleren Energie des Herrn und
Vaikuntha, die transzendentale Welt, ist die Schopfung der inneren Energie des Herrn. Der
Viraja liegt zwischen der materiellen und der transzendentalen Welt. Er befindet sich
auBlerhalb der Grenzen beider, sowohl der materiellen als auch der transzendentalen Welt.
Doch Entsagung ohne irgendeine positive Beschéftigung ist unvollkommen und kann dem
Anwirter nicht das gewiinschte Ergebnis der Liebe zum Herrn vermitteln.

Das Ziel von Sri Caitanya ist es, die Menschen in die transzendentale Welt zu bringen.
Daher wurde Ramanandas Vorschlag, der es nicht vermag uns in das Reich von Vaikuntha zu
fiihren, vom Herrn auch zuriickgewiesen. Materielle Tatigkeiten abzulehnen oder neutral zu
thnen zu werden, regt nicht dazu an, positive transzendentale Tatigkeiten aufzunehmen.
Transzendentale Tétigkeiten hidngen vollstindig von transzendentaler Erkenntnis ab.
Menschen, die keine Verwirklichung von der transzendentalen Welt haben, konnen sich
selber nicht erhalten, wenn sie alle anderen Tétigkeiten aufgeben. Man mul} eine positive
transzendentale Beschéftigung haben. Es wird uns nicht im geringsten bei der
transzendentalen Verwirklichung helfen, materielle Tatigkeiten der Religiositdt einfach nur
abzulehnen. Durch eine solche Entsagung werden wir in unserem Leben nur eine Leere
ndhren und mangels wirklicher transzendentaler Beschiftigungen wieder von materiellen
Tatigkeiten gefesselt werden. Diese Art von transzendentaler Verwirklichung ist eine weitere
Form des unpersonlichen Verstindnisses. Daher ist sie letztlich fiir den zukiinftigen
Geweihten nicht angemessen.

Vermischte Hingabe

Nachdem Ramananda den Wunsch Sri Caitanyas erkannt hatte, empfahl er einen héheren
Vorgang, der als berechnende Hingabe bezeichnet wird (jnana-mishra-bhakti). Getrieben von
einem falschen Gefiihl der Einheit mit der Absoluten Wahrheit, versucht der empirische
Philosoph eine analytische Studie der kosmischen Umsténde vorzunehmen, um die Absolute
Wahrheit (brahman) zu erkennen. Wenn er diese verwirklicht hat, erfahrt er auf Kosten seiner
Selbstverwirklichung eine Gliickseligkeit.

Die Anzeichen der vollkommenen Verwirklichung der Absoluten Wahrheit, welche einem
zur Ebene des reinen hingebungsvollen Dienstes zur Hochsten Personlichkeit Gottes
beférdern kann, sind in der Bhagavad-gita (18.54) beschrieben. Im Hinblick auf die
Entsagung vom karma zitierte Ramananda dies als eine weitere Steigerung:

brahma-bhutah prasannatma
na shocati na kanksati
samah sarveshu bhutesu
mad-bhaktim labhate param

"Der Praktiker, der die Absolute Wahrheit als das unterschiedslose Brahman verwirklicht hat,
klagt weder iiber irgendeinen materiellen Verlust, noch wiinscht er irgendeinen materiellen
Gewinn. Er ist gegeniiber allen Objekten der materiellen Welt gleichgesinnt, und diese

18



Eigenschaften befdhigen ihn, zum reinen hingebungsvollen Dienst fiir den Herrn
aufzusteigen."

Doch auch die brahma-bhutah Ebene des BewuBtseins ist noch kein vollkommener
transzendentaler Zustand im transzendentalen Dasein. Das iibergeistige BewuBtsein, wie es
im transzendentalen Reich von Vaikuntha gefunden wird, ist eine weitere Entwicklung. Die
brahma-bhutah Ebene des BewuBtseins ist zweifellos frei von grobem materiellen
BewuBtsein, und obwohl die Beriihrung mit der Absoluten Wahrheit ein transzendentales
Gefiihl erkennen 148t, ist dies dennoch nicht die letztliche Position, um die Tétigkeiten von
Vaikuntha zu verwirklichen. Somit ist auch sie duferlich.

Sri Caitanya wiinschte, daf3 die Lebewesen von allen Arten von materiellem BewuBtsein
frei und — darin eingeschlossen — gegeniiber empirischem Wissen und fruchtbringenden
Tétigkeiten gleichgiiltig werden wiirden. Wir sollten in einem reinen Bewuftsein verankert
sein, da sogar der leiseste Hauch materiellen BewulBtseins eine unpersonliche Auffassung der
Absoluten Wahrheit erzeugt.

All diese verschiedenen Stufen materiellen BewuBtseins werden beherrscht von den in der
eigenen Vorstellung vorhandenen Argumente iiber die Absolute Personlichkeit Gottes. Durch
Einbildung und Streitlust verursachte Anstrengungen sind dem reinen hingebungsvollen
Dienst fiir den Herrn abtréglich, und deshalb ist sogar der vorher erwihnte befreite Zustand
duBerlich. Dieser Zustand der Befreiung ist dhnlich der Genesungsphase nach dem
Uberwinden einer Krankheit. Wenn eine genesende Person nicht richtig betreut wird, kann ein
Riickfall die ganze Anstrengung ruinieren und die Person an den Ausgangspunkt der
Krankheit zuriickwerfen.

Auf der befreiten Stufe von brahma-bhutah hat man noch keinen festen Platz bei den
LotosfiiBen der Personlichkeit Gottes erlangt. Als solches ist man immer noch ohne
Unterstiitzung und l4uft so Gefahr, wieder zu materiellen Tétigkeiten herunterzufallen. Aus
diesem Grunde ist auch dies dufBBerlich, und so ist auch der vierte Vorschlag Ramanandas von
Sri Caitanya zuriickgewiesen worden.

Von Wissen freie Hingabe

Ramananda wies dann auf den Beginn des reinen hingebungsvollen Dienstes hin, der frei von
empirischem Wissen oder fruchtbringenden Tétigkeiten ist. Um diesen Vorschlag zu stiitzen,
zitierte Ramananda eine Aussage von Brahma, als dieser sich im Gebet bei Sri Krishna, der
Personlichkeit Gottes, entschuldigte:

Jjnane prayasam udapasya namanta eva
Jivanti san-mukharitam bhavadiya-vartam
stane stitah shruti-gatam tanu-van-manobhir
ye prayasho ’jita jito 'py asi tais tri-lokyam

"Oh mein Herr, diejenigen Geweihten, welche die Anstrengung vollkommen aufgegeben
haben, mit Dir mittels der Entwicklung empirischen Wissens Eins zu werden, und die einfach
versuchen, aus den Miindern von selbstverwirklichten Heiligen {iber Deine Herrlichkeiten zu
horen und ein tugendhaftes Leben zu fiihren, konnen Deine Gunst leicht erlangen, obwohl Du
von niemandem innerhalb der drei Welten zu besiegen bist." (Bhag. 10.14.3)

Diese Stufe des Ausiibens von direktem hingebungsvollen Dienst lie3 Sri Caitanya gelten.
Alle vorher erkldrten Stufen der Entwicklung transzendentaler Verwirklichung waren von
Shri Caitanya mit groer Logik zurlickgewiesen worden. Hingegen anerkannte der Herr die
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allumfassende Methode, unter allen Umstidnden aus den Miindern von selbstverwirklichten
Seelen {iiber die Herrlichkeiten der Personlichkeit Gottes zu hoéren und den Versuch
aufzugeben, mit dem Herrn eins zu werden.

Das Gift des Strebens nach dem Einswerden mit dem Herrn, zerstort den Kern des
hingebungsvollen Dienstes. Ein jeder, der sich tatsichlich wiinscht, im liebevollen
transzendentalen Dienst fiir den Herrn beschiftigt zu sein, mufl diesen Gedanken des
Eigennutzes zweifellos aufgeben. Im Caitanya-caritamrita wird gesagt, die Vorstellung des
Einssein mit dem Herrn sei der Gipfel der AnmalBung und bereits die geringste Entwicklung
dieses Gedankens vereitle die Aussicht auf den hingebungsvollen Dienst vollstindig. Es ist
die gefihrlichste Fehlauffassung im transzendentalen Leben, und wir sollten diese Vorstellung
sofort aufgeben.

Hore von selbstverwirklichten Seelen

Ehrerbietig durch seine Ohren Aufnahme gewéhren, sollte ein reines Lebewesen, das sich
dem Allméchtigen Gott, Sri Krishna, widmet, dem transzendentalen Klang, der vom Munde
einer selbstverwirklichten Person ausgeht, welche die Herrlichkeiten der Personlichkeit
Gottes beschreibt. Nur eine selbstverwirklichte Seele kann die kraftvolle Wirkung des
transzendentalen Klanges erzeugen. Die Geweihten miissen in jeder Beziehung mit Korper,
Geist und Worten ein durch und durch aufrichtiges Leben fithren. Dies sind die einfachen
Vorginge, wie transzendentale Verwirklichung bis zu ihrem Zenit gepflegt werden kann.

Sri Caitanya billigte diesen einfachen Vorgang fiir alle Klassen von Menschen, ohne
Unterscheidung von Kaste, Glauben, Hautfarbe oder Bildung. Die einzige wesentliche
Voraussetzung, welche die Praktizierenden fiir diese Geistesbildung aufweisen mii3en, ist die,
dal} sie sofort die Vorstellung aufgeben, eins mit dem Herrn zu werden. Diesen Gedanken
vom Einswerden mit Gott eignen sich im allgemeinen nur die empirischen Philosophen an,
doch im iibrigen fiihlt jedes menschliche Wesen ganz natiirlich, daB3 Gott groBer ist als es
selbst und dafl es all Seinen Wiinschen immer untergeordnet ist. Sogar eine grofle
Personlichkeit wie Mahatma Gandhi hat immer in Worten wie "Gott ist grof3" gesprochen.
Gandhi hat oft gesagt: "Nicht einmal ein Grashalm bewegt sich ohne die Zustimmung des
Herm."

Deshalb ist die erdachte Vorstellung, eins mit Gott werden zu kdnnen, die Schopfung des
Verstandes eines empirischer Philosophen als Ergebnis seiner materiellen Eitelkeit. Im
iibrigen verfiigt diese Vorstellung iiber kein Gewicht. Die Vorstellung, eins mit Gott werden
zu konnen, ist kiinstlich, und eine bescheidene Person wird sich immer gegen einen solchen
Gedanken wenden. Es entspricht dem natiirlichen Wesen eines jeden, die Idee des
Einswerdens mit Gott zuriickzuweisen, und niemand muf3 sich besonders anstrengen, um
diese Torheit von sich zu weisen.

Die nichste Anforderung liegt darin, giitig und bescheiden zu werden, wenn wir von einer
selbstverwirklichten Seele horen. Die Bhagavad-gita ist die direkte transzendentale Botschaft
Gottes, und der zukiinftige Geweihte muf} diese Botschaft mit aller Sanftheit und Demut von
einer selbstverwirklichten Seele aufnehmen.

Der im vierten Kapitel der Bhagavad-gita erklirte Vorgang, wie die Botschaft Gottes
empfangen wird, besteht im Horen aus der Kette der Schiilernachfolge. Es wird dort gesagt,
das System der transzendentalen Verwirklichung sei als erstes Vivasvan, dem Sonnengott,
offenbart worden, der die Botschaft Manu {ibermittelt habe, dem Vater der Menschheit. Manu
gab die Lehre an seinen Sohn Iksvaku weiter. Durch die transzendentale Methode der
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Schiilernachfolge wurde das System von allen rajarsis, heiligen Konigen, erkannt.
Ungliicklicherweise wurde die Kette durchbrochen und die Botschaft mufite, beginnend bei
Arjuna, dem Freund und Geweihten Sri Krishnas, wieder erweckt werden.

Die Eignung des zukiinftigen Geweihten zum Horen der transzendentalen Botschaft, hingt
nicht von Geburt, Erbrecht, Bildung, Kaste, Glauben, Hautfarbe oder Nationalitét ab, sondern
von der Demut und dem Entdecken der richtigen Quelle, von der die transzendentale
Botschaft zu erhalten ist. Das Geheimnis der Botschaft, wie sie in der Bhagavad-gita
angefiihrt wird, muf3 daher im Sinne der Verwirklichung von Arjuna und niemandem sonst
verstanden werden. Die Verwirklichung von Arjuna wird auch in der Bhagavad-gita erwihnt,
und wer immer in der Linie dieser Verwirklichung spricht, ist als selbstverwirklichte Seele zu
betrachten. Die Botschaft der Bhagavad-gita soll von einer selbstverwirklichten Seele gehdrt
werden und nicht von irgendjemandem, der bloss iiber imaginidre Bedeutungen der Themen
theoretisiert. Der Versuch, aus einer unechten Quelle zu horen, wird nur eine
Zeitverschwendung sein. Der Geweihte mufl immer darauf achten, dafl der Sprecher sich in
der transzendentalen Linie der Schiilernachfolge, parampara, befindet. Es sollte die
Eigenschaft eines zukiinftigen Geweihten sein, mit Korper, Geist und Worten ein demiitiges
Leben zu fiihren, in dem alles von der Barmherzigkeit Gottes abhéngt.

Spontane Liebe zum Herrn

Somit hat Sri Caitanya die einleitende Stufe der Entwicklung des hingebungsvollen Dienstes
anerkannt, die ohne eine Spur von spekulativem Wissen ist. Er bat Ramananda Raya dann, in
der Entwicklung der Gefiihle des Dienstes zu immer noch héheren Ebenen der Liebe zum
Herrn aufzusteigen, bis die hochste Stufe erreicht sei. Da entgegnete Ramananda, der
Fortschritt in dieser Linie ende im liebevollen Dienst zum Herrn.

Jedes Lebewesen trigt in seinem Herzen die schlafende und ewige Liebe zum Herrn.
Transzendentale Ubung ist der Versuch, diese ewige Liebe zu Gott bis zur Stufe der
Spontanitit wiederzubeleben, und der Beginn dieses Versuches liegt im Empfangen der
transzendentalen Botschaft Gottes aus der richtigen Quelle — der selbstverwirklichten Seele.

Nachdem wir die transzendentale Botschaft erhalten haben, mul3 dieses Verstindnis bis zur
spontanen Ebene der Liebe zum Herrn weiterentwickelt werden. Ramananda beschreibt
diesen Vorgang mit den folgenden Worten (Padyavali 13):

nanopacara-krita-pujanam arta-bandhoh
premnaiva bhakta-hridayam sukha-vidrutam syat
yavat ksud asti jathare jaratha pipasa
tavat sukhaya bhavato nanu bhaksya-peye

"Wenn wir im Magen ein heftiges Hungergefiihl verspiiren, ist Essen und Trinken ein
Vergniigen. In dhnlicher Weise wird die Verehrung Gottes mit all Seinem Zubehor die wahre
Ursache des Gliicks, wenn die ekstatische spontane Liebe zu Gott im Geist eines Geweihten
erweckt ist."

Der Sinn dieser Aussage ist, dal Hunger die Ursache des Vergniigens ist, Nahrungsmittel
zu sich zu nehmen. Entsprechend ist die spontane Liebe zum Herrn die Ursache aller Freude
in der transzendentalen Lebensweise.

Shri Ramananda Raya zitierte einen weiteren shloka (Padyavali 14):

krishna-bhakti-rasa-bhavita matih
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kriyatam yadi kuto 'pi labhyate
tatra laulyam api mulyam ekalam
janma-koti-sukritair na labhyate

"Die Einsicht liebevollen Dienst zum Herrn zu erlangen, mag iiberall dort erworben werden,
wo sie sich bietet. Der Preis fiir einen solchen Kauf ist das starke Verlangen danach, eine
solche Stufe des Lebens zu erlangen. Solch ein starker Wunsch, der Personlichkeit Gottes
liebevollen Dienst darzubringen, ist sehr, sehr selten, da er durch das Ansammeln der
Ergebnisse aus vielen tugendhaften reinigenden Handlungen in Abertausenden von Leben
entwickelt wird."

Das Verlangen, der Personlichkeit Gottes liebevollen Dienst darzubringen, ist ein
unbezahlbarer Wunsch, und er zieht die hochste transzendentale Vollkommenheit nach sich.
Im gewdhnlichen Verlauf eines Lebens ist dieses Verlangen sehr selten anzutreffen. Aufgrund
Seiner Giite und grundlosen Barmherzigkeit zu den gefallenen Seelen dieses Zeitalters des
Kali ist Sri Caitanya als die groBmiitigste Inkarnation der Personlichkeit Gottes dazu bereit,
mit dem einfachen Vorgang des Horens und Singens iiber die Herrlichkeiten der
Personlichkeit Gottes, den hochsten Gewinn des Lebens zu verschenken. Dies ist der Beginn
des transzendentalen Vorgangs, bei dem man nach und nach die Stufe der spontanen Liebe
zum Herrn erlangt.

Dasya-Prema

Sri Caitanya bat Ramananda, tiefer zu gehen, um dieses Verstindnis weiter zu entfalten.
Darauf wies Ramananda als erstes auf den hingebungsvollen Dienst hin, der dasya-Prema
oder der Wohlgeschmack transzendentalen Dienertums genannt wird. Er zitierte einen Vers
aus dem Srimad-Bhagavatam, der von Durvasa Muni gesprochen worden war. Mit dem Stolz
eines Kasten-brahmana beneidete Durvasa Muni den reinen Geweihten Maharaja Ambarisa,
der ein verheirateter Konig aus der Kaste der ksatriyas war. Durvasa Muni wollte Maharaja
Ambarisa mittels der Kraft seines iiberragenden mystischen Konnens Schwierigkeiten
bereiten.

Als Maharaja Ambarisa in Schwierigkeiten geriet, erschien Sri Vishnus Feuerrad-Waffe,
das sudarshana cakra, um Maharaja Ambarisa zu retten. Es griff Durvasa seiner schiandlichen
Tat wegen an, einen reinen Vaishnava-Geweihten beléstigt zu haben. Als Durvasa durch Sri
Vishnus sudarshana cakra bedringt wurde, kam er wieder zu Sinnen und erkannte, dal3 er
einen Fehler gemacht hatte, als er einen reinen Geweihten als weniger befihigt betrachtete, als
einen Mystiker wie er Selber einer war. Am Ende wurde Durvasa von Maharaja Ambarisa
verziehen, der von Natur aus immer vers6hnlich zu allen war. Von seinem MilB3verstindnis der
Kastenvorherrschaft befreit, pries Durvasa Muni die Personlichkeit Gottes und dessen
gliickselige Beziehung zu Seinem reinen Geweihten. Er sagte: "Fiir einen reinen Geweihten
der Personlichkeit Gottes ist nichts unmoglich, denn einfach durch das Horen Seines
transzendentalen Namens wird eine Person von all ihren Untugenden gereinigt." Die
Bedeutung hiervon ist: Wenn eine Person einfach durch das Horen von Gottes Heiligem
Namen von allen Siinden gereinigt werden kann, was sollte dann Seinem Diener unmoglich
sein, der ununterbrochen in Seinem Dienst beschiftigt ist? Durvasa Muni anerkannte die
Uberlegenheit eines Diener Gottes iiber jede Art von yogi, ganz zu schweigen von einem
jnani oder karmi (empirischem Philosophen oder fruchtbringenden Arbeiter).

Die transzendentale Gliickseligkeit, an der sich ein Diener der Personlichkeit Gottes
erfreut, ist von Sri Yamunacarya beschrieben worden. Er sagte: "O mein Herr, wann werde
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ich mich als Dein vollkommen aufrichtiger und echter Diener fiihlen und in transzendentaler
Gliickseligkeit leben, indem ich — von allen verstandesmifigen, abwégenden Wiinschen
befreit — ununterbrochen Deine Anordnungen befolge?"

Sakhya-Prema

Sri Caitanya zeigte sich von Ramanandas Erkldrung des transzendentalen Dienertums fiir die
Personlichkeit Gottes zufriedengestellt, und Er bat Ramananda, noch weiterzugehen.
Ramananda erlduterte dann den spontanen liebenden Dienst, der von einem Freund der
Personlichkeit Gottes dargebracht wird. Dies wird sakhya-Prema oder der transzendentale
rasa der Freundschaft mit der Personlichkeit Gottes genannt.

raya kahe — "sakhya-prema — sarva-sadhya-sara" (C.C. I1.8.74)

Sakhya-Prema ist dem dasya-Prema in folgender Hinsicht iiberlegen: Wenn gleich sich
imdasya-Prema die transzendentale Beziehung des Lebewesen zum Herrn in dem Gefiihl
ausdriickt, das ein liebender Diener seinem Herrn und Meister entgegenbringt, umschliesst es
auch das Gefiihl: "Gott ist mein Schopfer". Somit gibt es im dasya-Prema ein BewuBtsein
iiber die Grofe der Personlichkeit Gottes, und als solches ist der dasya-Prema mit einem
Hauch von Angst und Ehrfurcht zum Herrn vermischt.

Im sakhya-Prema fehlt dieses Empfinden der Angst und Ehrfurcht vollstindig. Im
Gegenteil, im sakhya-Prema herrscht ein Gefiihl von Gleichheit vor. Dieses Gefiihl von
Gleichheit ist eine Weiterentwicklung gegeniiber dem dasya-Prema. Im folgenden Zitat aus
dem Srimad-Bhagavatam (10.12.11) wird das Thema des sakhya-Prema durchleuchtet:

ittham satam brahma-sukhanubhutya
dasyam gatanam para-daivatena
mayashritanam nara-darakena
sardham vijahruh krita-punya-punjah

"Die Personlichkeit Gottes, Sri Krishna, — der von den empirischen Philosophen als ein
Gefiihl unpersonlicher transzendentaler Gliickseligkeit erfahren wird, und der von Seinen
Geweihten, die Thm in einer Meister-Diener-Beziehung verbunden sind, als Hochste
Personlichkeit Gottes verehrt wird, und der den Menschen, die der Tduschung der dufleren
Energie unterliegen, als gewohnliches Menschenkind erscheint, — dieser Sri Krishna spielt im
rasa der Freundschaft mit den Kuhhirtenjungen von Vraja, welche diese Stufe des Lebens
nach vielen, vielen tugendhaften Handlungen erlangt haben, die in vielen, vielen Leben
angewachsen sind."

Vatsalya Prema

Sri Caitanya anerkannte diese Weiterentfaltung und bat Ramananda, in der Entwicklung der
transzendentalen Beziehungen noch weiter zu gehen. Sakhya-Prema ist ein Vorriicken im
transzendentalen Wohlgeschmack iiber dasya-Prema hinaus, doch vatsalya-Prema, elterliche
Zuneigung, ist eine noch weitergehende Entfaltung.

Dazu fiihrte Ramananda eine Strophe aus dem Srimad-Bhagavatam an, in der die
Vortrefflichkeit des vatsalya-Prema geschildert wird.
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nandah kim akarod brahman
shreya evam mahodayam
vashoda va maha-bhaga

papau yasyah stanam harih

"O brahmana, es ist verwirrend, versucht man zu verstehen, welche tugendhaften Tatigkeiten
Nanda Maharaja ausgefiihrt haben mag, dal Hari (Sri Krishna) als seinen Sohn bei ihm weilt.
Es ist auch verwirrend, zu versuchen, Yashodadevi zu verstehen, die von der Personlichkeit
Gottes, Sri Krishna, als "Mutter’ angesprochen worden ist und an deren Brust Er in kindlicher
Zuneigung gesaugt hat."

Er lie} ein weiteres Zitat aus dem Srimad-Bhagavatam (10.9.20) folgen:

nemam virinco na bhavo
na shrir apy anga-samshraya

prasadam lebhire gopi

yat tat prapa vimuktidat

"So waren nicht einmal die Halbgétter wie Brahma oder Shiva, ja auch nicht Sri Laksmidevi,
die stindige Begleiterin der Personlichkeit Gottes, Narayana, auf die Segnung der
Personlichkeit Gottes, Sri Krishna, gefalit, welche das Kuhhirtenméddchen Yashodadevi
erlangte."

Das weist darauf hin, dal Srimati Yashodadevi und Nanda Maharaja die Personlichkeit
Gottes im Verstindnis von "der Herr ist unser Sohn" verehrt haben. Im Christentum wird die
Auffassung "vom Herrn als Vater" angenommen und im Hinduismus wird die Shakti verehrt,
die duBere Kraft Gottes, also "Gott als Mutter". Beide dieser Schatten des vatsalya-Prema
sind materiell oder ein Erzeugnis der duleren Energie. Sie sind eine Art verzerrte Vertretung
des wirklichen vatsalya-Prema, da die Absicht des Verehrers in einer solch materiellen
Auffassung von "Gottvater" und "Gottmutter" dahingeht, sich den Allméichtigen dienstbar zu
machen.

Der Geist des Genusses und der Geist der Entsagung sind die vorherrschenden Elemente
des materiellen Daseins. Der Geist des Genusses wird von den karmis gepflegt, von
Menschen, die sich mit fruchtbringenden Téatigkeiten beschiftigen, und die jnanis, die
empirischen Philosophen, die durch ihrer Tatigkeit als fruchtbringende Arbeiter getiduscht
worden sind, pflegen den Geist der Entsagung. Sowohl die karmis als auch jnanis sind daher
Materialisten, da beide die innere Erwartung beibehalten, von der Absoluten Wahrheit bedient
zu werden. Um ihre eigenen Vorstellungen zufriedenzustellen, fordern beide etwas von der
Absoluten Wahrheit.

Die Absolute Wahrheit ist dafiir bestimmt, von allen Lebewesen bedient zu werden. Sie ist
nicht dafiir gedacht, den Lebewesen zu dienen. Die Lebewesen werden in der Bhagavad-gita
als Teil und Teilchen der Absoluten Wahrheit bezeichnet. Die Teile und Teilchen sind dafiir
bestimmt, dem Ganzen Dienst darzubringen. Es ist ein absurder Gedanke der Teile und
Teilchen, eins mit dem Ganzen zu werden oder aus Ihm Dienst herauszuziechen. Wenn das
Lebewesen als Teil und Teilchen unfihig ist, Dienst darzubringen, ist es vom Ganzen
getrennt. Daher ist die Geisteshaltung, vom Absoluten Ganzen Dienst zu fordern, ein
Anzeichen dafiir, vom Absoluten Ganzen getrennt zu sein, oder in anderen Worten, sich im
Bereich der duBleren Energie des Herrn zu bewegen. Solch eine fordernde Vorgehensweise der
Materialisten, wie sie im Verstdndnis von Gott als Vater oder Mutter zum Ausdruck kommt,
ist ein schwacher Versuch, ihre ewige Beziehung zum Herrn wiederzubeleben; doch sind
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diese Auffassungen weit von dem elterlichen Verstdndnis "der Herr ist unser Sohn" entfernt,
das Nanda und Yashoda haben erkennen lassen.

Das Verstindnis der Elternschaft fiir den Herrn ist durch und durch reiner transzendentaler
rasa. Nanda und Yashoda stellten keine Anspriiche an die Personlichkeit Gottes. Sie brachten
der Personlichkeit Gottes reinen, einfachen Dienst dar, indem sie Thn als ihr Kind aufzogen.
Unter dem EinfluB3 der yogamaya, der inneren Energie des Herrn, dachten sie an Sri Krishna
als nicht mehr oder weniger als ihren lieblichen und abhédngigen Sohn. Der Dienst der Eltern
fiir ihren abhédngigen Sohn erfolgt immer von innen heraus und ist unvermischt.

Madhurya-Prema

Sri Caitanya anerkannte die Uberlegenheit des vatsalya-Prema iiber den sakhya-Prema, doch
Er bat Ramananda, noch weiter in das Reich des transzendentalen Wohlgeschmacks
einzudringen. Sri Caitanya sagte (C.C. 11.8.76):

"prabhu kahe — "eho uttama, age kaha ara"
raya kahe, "kanta-prema sarva-sadhya-sara"

"Sicherlich hast du bis zu diesem Punkt die stufenweise Entwicklung der transzendentalen,
ewigen Beziehungen zur Personlichkeit Gottes sehr gut erklért. Aber {iber diesem Verstindnis
des vatsalya-Prema steht der hochste transzendentale rasa, welcher der hdchste
transzendentale Dienst ist."

Auf diese Weise von Sri Caitanya angeregt, verkiindete Ramananda, daB3 die
transzendentale eheliche Beziehung zum Herrn die hochste Form des liebevollen Dienstes ist,
die der Personlichkeit Gottes dargebracht wird.

Der Vorgang der Entwicklung einer transzendentalen Beziehung zum Herrn wird nach und
nach verstanden. Indem wir einfach den Ruhm der Personlichkeit Gottes anerkennen und
unser Dienst zu [hm im transzendentalen rasa der Ausgeglichenheit griindet, shanta-Prema,
wird das Gefiihl der Liebe zum Herrn als unserem personlichen Meister nicht entwickelt.
Shanta-Prema ist eine Stufe der friedlichen Wertschdtzung des Ruhmes der Personlichkeit
Gottes.

Im dasya-Prema oder dem transzendentalen Dienertum fiir den Herrn wird das Gefiihl der
Vertrautheit zum Herrn nicht entwickelt. Sowohl im sakhya-Prema, der transzendentalen
Freundschaft zum Herrn, als auch im vatsalya-Prema, der elterlichen Zuneigung, wird das
Gefiihl der uneingeschrinkten Anndherung an den liebevollen Dienst nicht entwickelt.
Dementsprechend wird die allumfassende Vollkommenheit der transzendentalen Beziehung
nicht voll entfaltet. Die von allen traditionellen Einschrinkungen befreite Fiille des Dienstes
wird nur im madhurya-Prema entfaltet, dem transzendentalen liebevollen Dienst in der
ehelichen Liebe.

So begann Ramananda auf Wunsch Sri Caitanyas, das Wesen des madhurya-Prema zu
erkldren. Ramananda zitierte einen Vers aus dem Srimad-Bhagavatam, in dem Uddhava das
Gliick von Krishnas Kuhhirtenfreundinnen pries, die in Ekstase dahinschmolzen, als sie ithn
die Tétigkeiten Sri Krishnas schildern horten. Uddhava sagte:

nayam shriyo 'nga u nitanta-rateh prasadah
svar-yositam nalina-gandha-rucam kuto 'nyah

rasotsave ’sya bhuja-danda-grihita-kantha

labdhashisam ya udagad-vraja-sundarinam
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"Die transzendentale Gliickseligkeit, welche den wunderschonen Médchen von Vraja zu Teil
wurde, als sie die Gelegenheit bekamen, von Sri Krishnas starken Hinden umarmt zu werden
und den rasa-lila auszufiihren, hatte nicht einmal Sri Laksmi je zuvor erfahren, die immer an
der Brust der Personlichkeit Gottes, Narayana, weilt. Ebensowenig ist eine solche Freude je
von den Himmelsbewohnern verspiirt worden, von deren Korper der Duft von Lotosblumen
ausstromt. Ganz zu schweigen von gewohnlichen schonen Personen?" (Bhag. 10.47.60)
Ramananda rezitierte noch eine andere Stelle aus dem Srimad-Bhagavatam (10.32.2):

tasam avirabhuc chaurih
smayamana-mukhambujah
pitambara-dharah sragvi
saksan manmatha-manmathah

"Gelb gekleidet und mit einer Blumengirlande um den Hals, erschien Sri Krishna, der selbst
den Liebesgott bezaubern kann, plotzlich in Seiner ewig ldchelnden Form in der Mitte der
Kuhhirtenmidchen, die nach dem rasa-/ila-Spiel in Trennung von Thm trauerten."

So fate Ramananda Raya all die verschiedenen transzendentalen Beziehungen zum Herrn
zusammen. Er erklérte, da3 dies alles Mittel seien, die Gunst Sri Krishnas zu erlangen. Ein
Geweihter in einer bestimmten Beziehung zum Herrn, wird diese Beziehung als die Hochste
von allen erleben, doch wenn alle transzendentalen Beziehungen untersucht und von einem
neutralen Gesichtspunkt her verglichen werden, kann der Unterschied der Intensitét
eingeschitzt werden.

Trittbrettfahrer

Gegenwirtig hat sich eine Klasse von asuras (in der Dunkelheit gefangene Menschen ohne
Leuchten, von heillosem Wesen) gewagt, als Verkiinder transzendentaler Verwirklichung
aufzutreten. Sie verbreiten eine neue Theorie, geméss der die Absolute Wahrheit eine Sache
der personlichen Wahrnehmung und die individuelle Art der Verwirklichung unwichtig sei,
die jemand aufweise. Diese Vorstellung entspringt atheistischem Denken, das direkt jede
besondere Ursache der Schopfung abstreitet. Eine Beschreibung von solchen asuras wird im
sechzehnten Kapitel der Bhagavad-gita gegeben. Die asuras glauben nicht an die Existenz
der Personlichkeit Gottes, unter dessen Leitung die Schopfung stattgefunden hat.

GemadlB den asuras ist alles auf dieser Welt ein Produkt des Zufalls, und es liegt keine
Wahrheit in der Uberzeugung, daB Gott das Universum geschaffen hat. Bei den von den
Atheisten vorgebrachten unterschiedlichen philosophischen Theorien iiber die Schopfung,
handelt es sich um spekulative Gehirnakrobatik. Da sie behaupten, die Festlegung der
Absoluten Wahrheit sei eine Sache der personlichen Wahrnehmung, kann die sogenannte
Gunst des Herrn durch jedes Mittel erlangt werden, das sich irgendein Spekulant ausgedacht
haben mag. Sie erkldren, es gebe so viele Wege zur Erkenntnis Gottes oder der Absoluten
Wahrheit als es Spekulanten in der Welt.gebe.

Ramananda Raya ist sicherlich keiner dieser Spekulanten und seine Hinweise auf die
"verschiedenen Mittel zur Erlangung von Gottes Gunst" deuten nicht darauf hin, da3 das
transzendentale Wohlwollen des Herrn durch irgendeine zusammengebastelte Methode der
empirischen Philosophen oder der Emporkoémmlinge transzendentalen Eifers erreicht werden
konnte.

Im Namen von Sri Caitanyas Kult der Hingabe wurden bereits viele der oben
beschriebenen Spekulanten zu Trittbrettfahrern. Die von Ramananda vorgeschlagenen
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"verschiedenen Mittel" sind kein Zugestidndnis an die falschen Wege zur Erreichung von
Gottes Gunst, die von den Caitanya-Nachahmern eingefiihrt worden sind. "Verschiedene
Mittel" werden in Verbindung zu den vollkommenen Wohlgeschmickern der Liebe erwéhnt,
die shanta-Prema, dasya-Prema, sakhya-Prema, vatsalya-Prema und madhurya-Prema
genannt werden.

Die fiinf transzendentalen rasas des liebevollen Dienstes werden erst dann mdglich, wenn
jemand die Stufen der materiellen Hindernisse transzendiert hat, die als anarthas bekannt sind
(unerwiinschte Dinge im Herzen). Diejenigen, welche keinen Zugang zum transzendentalen
Dienst des Herrn haben, denken irrtiimlich, die fabrizierten Vorgédnge seien gleichwertig zu
den vorher erwidhnten Stufen der Selbstverwirklichung der Liebe zum Herrn. Dieses
MiBverstindnis der Trittbrettfahrer ist nichts anderes als ein Zeichen ihres Ungliicks.

Der Wohlgeschmack der Gliickseligkeit

Die griindliche Untersuchung der vorher erwihnten fiinf transzendentalen rasas wird auch im
Bhakti-rasamrita-sindhu vorgenommen. Es wird dort gesagt, die transzendentalen rasas
wiirden in fiinf fortschreitenden Wegen erfahren. Dennoch wird an einem gewissen Punkt
einer der rasas als der gliickseligste von allen erfahren.

Eine praktische Darlegung wurde von Srila Krishnadasa Kaviraja Gosvami anhand des
folgenden Bespiels aufgezeigt: "Ather, Luft, Feuer, Wasser und Erde sind fiinf
unterschiedliche Elemente. Klang wird im Ather erfahren. Klang und Beriihrung werden in
der Luft erfahren. Klang, Beriihrung und Form werden im Feuer erfahren. Klang, Beriihrung,
Form und Geschmack werden im Wasser erfahren. Und Klang, Beriihrung, Form, Geschmack
und Geruch werden in der Erde erfahren. Erde weist die Eigenschaften aller anderen Elemente
auf. Die Untersuchung ergibt, daB3 sich jede der elementaren Eigenschaften durch die anderen
in stufenweiser Entwicklung entfaltet, doch die letzte namens Erde, weist alle Eigenschaften
auf."

In gleicher Weise wird der transzendentale Wohlgeschmack, der auf der Stufe der shanta-
Prema erfahren wird, zur Stufe der dasya-Prema und dann zur sakhya-Prema entfaltet. Er
wird weiter zur Eben der vatsalya-Prema entwickelt, und letztlich offenbart sich seine
vollkommene Entfaltung auf der Stufe der madhurya-Prema, da die madhurya-Prema alle
rasas beinhaltet, die auf all den anderen Stufen der Hingabe erfahren worden sind.

GemiB dem Srimad-Bhagavatam (10.82.44) wird der Hochste Herr durch den
transzendentalen liebevollen Dienst vollkommen gebunden, der Thm in der Stimmung der
madhurya-Prema dargebracht wird:

mayi bhaktir hi bhutanam
amritatvaya kalpate

distya yad asin mat-sneho

bhavatinam mad-apanah

Der Hochste Herr sagt: "Liebevoller hingebungsvoller Dienst zu Mir ist in sich selbst das
ewige Leben des Lebewesen. Meine geliebten Kuhhirtenmidchen, die Zuneigung, die ihr in
euren Herzen fiir Mich versplirt, ist die einzige Ursache dafiir, meine Gunst zu erlangen."

In der Bhagavad-gita (4.11) wird gesagt:

ve yatha mam prapadyante
tams tathaiva bhajamy aham
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mama vartmanuvartante
manusyah partha sarvashah

Der Hochste Herr erklért, daB Er in dem Grade erfahren werden kann, als sich Ihm jemand
hingibt. In seinen verschiedenen Offenbarungen erwidert der Herr die spezifischen Gefiihle
Seiner Geweihten.

Scharlatane der transzendentalen Wissenschaft

Auf dem Weg der verstandesméBigen Spekulationen sind die materialistischen Philosophen
dieser Welt zum Schlufl gekommen, Gott sei durch jedes Mittel transzendentaler Lebensart
zuginglich. Gemal ihren Aussagen ist es unbedeutend, ob es sich dabei um die Methode der
fruchtbringenden Téatigkeit, empirisch philosophischer MutmaBung, des mystischen Yogas,
der Meditation, Entsagung oder um irgend eine andere Methode handelt; sie alle wiirden
letztlich zum hdchsten Ziel fithren. Das Beispiel, welches sie im allgemeinen anbringen, um
ihre Theorie zu unterstiitzen, lautet wie folgt: "Es mag mehrere Hauptverkehrsstralen geben,
und wenn man einer von ihnen folgt, wird man bestimmt den gewiinschten Bestimmungsort
erreichen." (Viele Wege flihren nach Rom.) Das bedeutet mit anderen Worten: Der Herr sei in
verschiedenen Formen als Sri Ramacandra, das unpersonliche Brahman, Gottin Kali, Durga,
Mahadeva, Ganesha und viele andere verkorpert und als solches sei die Verehrung jeder
dieser Formen von gleichem Wert.

In diesem Zusammenhang benutzen sie das weitere Beispiel, da3 ein Mensch viele Namen
haben konne, und wenn er mit irgendeinem dieser Namen gerufen werde, antworte er auf
diesen Ruf. Diese Aussagen der Scharlatane der transzendentalen Wissenschaft sind wie die
verworrenen Sprechversuche eines transzendentalen Sduglings. Die verworrenen Laute eines
Sauglings mogen dem Ohr eines verstandesméafBigen Spekulanten sehr wohltonend erscheinen,
doch der echte Transzendentalist wird es als das alberne Geplapper eines Sauglings
zuriickweisen.

Anhaftung an Halbgotter

Die Bhagavad-gita (9.25) erklért:

yanti deva-vrata devan

pitrin yanti pitri-vratah

bhutani yanti bhutejya
yanti mad-yajino pi mam

Die Verehrer von Halbgéttern wie Ganesha, Surya und Indra werden letztlich die Reiche
solcher Gotter erreichen. Sie werden zu den Planeten dieser Halbgotter gehen,
beziechungsweise dem der Verehrung entsprechenden Ort, wihrend nur der Geweihte Sri
Krishnas das Reich Sri Krishnas erreichen wird. So vermeiden die weltlichen Menschen die
Bhagavad-gita. Sie vergessen, dal} sie sich unter dem EinfluB3 der Bedingungen der dufleren
Energie befinden. Angetriecben von dem Wunsch nach materiellem Gewinn, verehren sie
deshalb die Halbgotter und entwickeln eine illusorische Zuneigung zu ihnen, und so werden
sie vom eigentlichen Pfad des Fortschritts weggezogen — ndmlich den Hochsten Herrn zu
erreichen. In solchem Malle angehaftet, sind die Verehrer der verschiedenen Halbgotter
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gezwungen, die verschiedenen Himmelskorper der materiellen Welt zu durchlaufen und die
Hirten der wiederholten Geburten und Tode zu ertragen.

Diejenigen, die danach streben, die Personlichkeit Gottes zu erreichen und Ihn dabei durch
den liebevollen Dienst verehren, werden sicherlich zu Thm gelangen. Die dahingehende
Erklérung lautet, da3 jeder das Ergebnis entsprechend der Qualitédt seiner Verehrung erhilt,
denn die Ergebnisse sind nicht alle gleich, wie es sich die weltlichen Spekulanten vorstellen.
Diejenigen, die nach den Resultaten aus ihrer Religiositdt, nach wirtschaftlicher Entwicklung
und Sinnenbefriedigung trachten und sich um Befreiung bemiihen, kdnnen nicht erwarten,
denselben Bestimmungsort zu erreichen wie der reine transzendentale Geweihte. Das
Ergebnis der Religiositét ist das zeitweilige Gliick im menschlichen Leben. Das Ergebnis der
wirtschaftlichen Entwicklung ist die gesteigerte Moglichkeit zur Sinnenbefriedigung. Und das
Ergebnis der Sinnenbefriedigung ist die Enttduschung, welche zum Wunsch nach Befreiung
fiihrt. Das Ergebnis der Befreiung ist das Eingehen in das unpersonliche Brahman. Doch das
Ergebnis fiir den Geweihten Sri Krishnas ist das Erreichen des ewigen Dienstes fiir den
Hochsten Herrn. Weltliche Menschen kdnnen die abgrundtiefen Unterschiede zwischen
diesen verschiedenen Ergebnissen nicht verstehen.

Mahamaya und Yogamaya

Mahamaya, die Mutter oder Ursache dieser materiellen Welt, und die beauftragten
Halbgotter, sind nichts anderes als die verschiedenen dufleren Energien oder ausfiihrenden
Organe des Hochsten Herrn. Unter der Leitung des Hochsten Herrn, fithren diese Kréfte ihre
jeweiligen Verwaltungsaufgaben der allumfassenden Gesetze aus. Das ist die Unterweisung,
die wir aus der Bhagavad-gita empfangen, in welcher der Hochste Herr verkiindet, die
materielle Energie erzeuge die materielle Welt nur unter Seiner Leitung, und die ganze
Verwaltung der Universen werde demgemilf letztendlich von Ihm kontrolliert.

Die innere Energie des Herrn ist anders. Dies wird auch in der Bhagavad-gita erklirt — es
gibt eine andere bleibende Kraft Gottes, die nie zerstort wird, die sogar nach der Vernichtung
der gesamten kosmischen Manifestation bestehen bleibt. Diese innere Kraft ist verschieden
von der mahamaya und wird yogamaya genannt.

Das fortbestehende Universum ist die Schopfung der yogamaya. Wer sich unvermischten
liebevollen Dienst zum Hochsten Herrn wiinscht, mufl um die Barmherzigkeit von yogamaya
bitten. Wer seine eigenen Sinne befriedigen will oder danach strebt, eins mit dem
unpersonlichen Brahman zu werden, weil ihn die Jagd nach Sinnenbefriedigung verwirrt hat,
verehrt mahamaya, beziehungsweise die vorherrschenden Halbgétter.

Die Médchen von Vraja verehren yogamaya, um den Sohn des Konigs von Vraja als ihren
Ehemann oder Geliebten zu erhalten, wihrend andere, um das Leid zu vermindern, innerhalb
des materiellen varnashrama-dharma Systems mahamaya verehren, die der materiellen Welt
vorstehende Bildgestalt. Hier besteht ein abgrundtiefer Unterschied zwischen den Ergebnissen
dieser zwei Arten der Verehrung. Und der Versuch, solche sich genau entgegenstehende
gegensitzliche Tatigkeiten gleichzustellen, gleicht der Wahrnehmung eines an Gelbsucht
erkrankten Auges, das alle Dinge gelb sieht. So ist die Sicht einer erkrankten Person in
Unwissenheit.
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Der Name ist absolut

Manchmal wird ein netter Mensch "Lieber" genannt. In einem solchen Fall ist dieser Name
ohne jede Bedeutung. Doch beim Hochsten Herrn ist dies nie der Fall. Da Er der Absolute ist,
sind alle Seine verschiedenen Merkmale auch absolut. Es gibt keinen Unterschied zwischen
Ihm, Seinen Namen und Seinen Merkmalen. Er ist unter verschiedenen Namen bekannt. Man
nennt Thn das unpersonliche Brahman, Paramatma, den Allméchtigen Schopfer, Narayana,
Gopinatha, Krishna, Govinda und mit vielen anderen solcher Namen.

Obschon jeder Name des Absoluten in sich selber absolut ist, kann derjenige, der den
Herrn als den Schopfer des Universums verehrt, nicht die gleiche Gliickseligkeit kosten, wie
derjenige, der den Herrn als Narayana verehrt.

"Der Schopfer des Universums" ist ein Name, der von materialistischen Menschen
bevorzugt wird, da er zu ihrer Sinnenbefriedigung pafit. Die Auffassung von einem
"Schopfer" stellt das Verstindnis vom Hochsten Herrn nicht vollkommen dar. Die Schopfung
ist eine Tétigkeit der duBBeren Energie des Herrn.

Wenn Er als das unpersonliche Brahman begriffen wird, konnen wir keine Angaben tliber
alle Seine Kriéfte erhalten. Seine transzendentale Gliickseligkeit, Sein Wissen, seine
Eigenschaften und Formen sind in Seinem unpersonlichen Aspekt nicht vollkommen
vertreten.

Auch der Paramatma stellt nicht das vollkommene Gottesverstindnis dar. In der
Bhagavad-gita (18.61) wird der Paramatma als der Ortlich begrenzte Herr im Herzen aller
Lebewesen beschrieben; Er ist nur eine Teilvertretung der Personlichkeit Gottes, Narayana.
Dann wiederum kann auch der Verehrer Narayanas die transzendentale Gliickseligkeit nicht
kosten, die im Dienste von Sri Krishna erfahren wird.

Rasabhasa

Der reine Geweihte Sri Krishnas wiinscht sich nicht, Narayana zu verehren, da in dessen
Personlichkeit der transzendentale Wohlgeschmack von Sri Krishna etwas bedeckt ist. Die
Kuhhirtenmidchen wenden sich nie an Sri Krishna als "den Ehemann von Rukmini". Das
wire flir sie unertrdglich. Rukmini-ramana und Sri Krishna mdgen nach Ansicht weltlicher
Menschen dieselbe Personlichkeit Gottes sein, doch sie konnen nicht in gleicher Weise
gekostet werden. Wenn jemand aus blosser Unwissenheit heraus die beiden Reiche
durcheinandermischt, ist das ein Fehler beim Kosten des transzendentalen Wohlgeschmacks,
der rasabhasa genannt wird. Menschen, die ein gewisses Gefiihl fiir das wunderbare
transzendentale Wesen des Herrn haben, begehen den Fehler des rasabhasa nicht, im
Gegensatz zu denjenigen, welche die Gruppe der unwissenden Menschen bilden.

Unmoglich zu vergelten
Obwohl der Hochste Herr die Gefiihlsstimmungen Seiner verschiedenen Geweihten auf den

unterschiedlichen Stufen des liebevollen Dienstes erwidert, hat er Seine Unfdhigkeit
verkiindet, die Haltung der gopis zu vergelten, der Mddchen von Vraja, die Thm mit der
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ganzen Kraft des madhurya-Prema dienen. Sich an die Mddchen von Vraja wendend, sagt der
Hochste Herr Sri Krishna:

na paraye "ham niravadya-samyujam

sva-sadhu-krityam vibudhayusapi vah
yva mabhajan durjaya-geha-shrinkhalah
samvrishcya tad vah pratiyatu sadhuna

"Meine lieben Kuhhirtenméadchen, eure Liebe fiir Mich ist fleckenlos rein und es wird Mir
nicht moglich sein, euch den edlen Dienst zu vergelten, den ihr Mir darbringt, — nicht einmal
in vielen zukiinftigen Leben, denn ihr habt die Fesseln des Familienlebens vollkommen
geopfert, um zu Mir zu gelangen. Deshalb bin Ich unfdhig, Meine Schulden zuriickzuzahlen,
die Ich Mir aufgeladen habe, als Ich eure Liebe annahm. Thr mii3t euch daher giitigerweise mit
euren eigenen Heldentaten begniigen." (Bhag. 10.32.21)

Die Schonheit Sri Krishnas steigert sich noch in der Gemeinschaft mit den
Kuhhirtenmidchen von Vraja, obwohl Sri Krishna das Entscheidende in aller Schonheit ist.
Dies wird im Srimad-Bhagavatam (10.33.6) bestitigt:

tatratishushubhe tabhir

bhagavan devaki-sutah
madhye maninam haimanam

maha-marakato yatha

"Obwohl der Hochste Herr, der Sohn Devakis, das Entscheidende in aller Schonheit ist,
erscheint Er wie der kostbarste Juwel umgeben von einem Netzwerk aus goldenem Filigran,
wenn Er sich inmitten der Kuhhirtenméddchen von Vraja befindet."

Sri Caitanya war nun durch die Aussagen von Ramananda Raya iliber den madhurya-
Prema, der den Gipfel der transzendentalen liebevollen Dienste in Beziehung zur
Personlichkeit Gottes bildet, vollkommen zufriedengestellt. Dennoch erwartete Er noch etwas
mehr von Ramananda und bat ihn, noch weiterzugehen. Ramananda war {iber diese hdchst
aullergewohnliche Bitte Sri Caitanyas erstaunt. Er kannte keinen Geweihten, der noch mehr
als das hitte wissen konnen. Doch befdhigt wie er war, begann Ramananda durch die
Barmherzigkeit Sri Caitanyas fortzufahren.

Die Hochste Dienerin

Nachdem er bereits die als madhurya-Prema bekannten hochst vortrefflichen Eigenschaften
des transzendentalen Wohlgeschmacks erortert und Sri Krishnas Unfiahigkeit erklirt hat,
diesen aus den fleckenlosen reinen Herzen der Kuhhirtenmiddchen von Vraja kommenden
Dienst zu vergelten, fahrt Ramananda dann in derselben Linie mit dem Versuch fort, den
Dienst zu beschreiben, den Srimati Radharani darbringt, die Hochste Dienerin unter allen
Kuhhirtenmédchen.

Sri Krishna, die Absolute Hochste Personlichkeit Gottes, ist die voll erblithte ananda-
cinmoyarasa-ujjvala-vigraha: In Vollkommenheit entfaltet Seine ewige Form kraft Seiner
eigenen inneren Energie (hladini-shakti), transzendentales Sein, transzendentales Wissen und
transzendentale Gliickseligkeit. Srimati Radharani ist die herrschende Gottheit iiber diese
Freudenkraft des Herrn. Das freudvolle Wesen der Kraft Sri Krishnas und Sri Krishna Selber
sind identisch, doch um Sich gegenseitig genielen zu kdnnen, erscheinen Sie getrennt. Daher
sind Sri Sri Radha-Krishna zwei Bestandteile derselben gottlichen Einheit. Ohne Srimati
Radharani ist Krishna unvollstdndig; und ohne Sri Krishna ist Radharani unvollstindig.
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Dementsprechend konnen diese zwei nicht voneinander getrennt werden. In Sri Caitanya
Mahaprabhu sind Sie in Einem vereint, um diese transzendentale Wahrheit zu erfiillen.

Aufderste Grofimiitigkeit

Es ist sehr schwierig, die /ila von Sri Sri Radha-Krishna zu verstehen, doch Sri Caitanya ist
der freigebigste, groBmiitigste, barmherzigste und bereitwilligste Wohltiter fiir alle
Lebewesen in diesem Zeitalter des Kali. Bereitwillig verteilt Er das hochste Geheimnis der
transzendentalen Welt und fordert uns einzig dazu auf, es anzunehmen.

Sri Caitanya hat uns den leichtesten Weg bereitgestellt, um Sein hochstes Geschenk zu
erlangen. Die erste Eigenschaft besteht darin, sogleich die Vorstellung der sayujya-mukti, dem
Einswerden mit dem unpersonlichen Brahman, aufzugeben. Die zweite Eigenschaft sollte
sein, einfach all diese transzendentalen Botschaften in einer vollkommen ergebenen Haltung
von einer Person zu horen, die ein echter Geweihter in der Linie Srila Rupa Gosvamis
Schiilernachfolge ist. Und die dritte und letzte Eigenschaft ist die, dal wir in all unseren
Tatigkeiten des Lebens sehr rein sein sollen, um so von dem ansteckenden Einfluf3 des
Zeitalters des Kali unberiihrt zu bleiben.

Eine Person, die jede dieser drei einfachen Eigenschaften aufweist, wird unglaublichen
Erfolg darin haben, in den Bereich Sri Caitanya Mahaprabhus unbegrenzter Barmherzigkeit
einzutreten. Jede Abweichung von diesen oben erwihnten drei Eigenschaften wird die
Eingangstiir vollstdndig verschlieBen, ungeachtet dessen, wie sehr jemand versuchen mag, Thn
kraft der eigenen weltlichen Errungenschaften zu verstehen. Ohne die obigen drei
Eigenschaften kann niemand in Sri Caitanyas /ila eintreten. Diejenigen, die versucht haben,
Eingang zu finden, und gleichzeitig die notwendigen Eigenschaften miBachtet haben, sind als
aula, baula, karttabhaja, neda, sakhi-bheki, daravesha, sani, sahajiya, smarta, Kasten-
gosvamis, ativadi, cudadhari, gauranga-nagari und viele andere bekannt. Solche Personen
mogen als nutzlose Nachahmer der /ila Sri Caitanya Mahaprabhus angesehen werden.
Ungliicklicherweise fiihren sie die unwissende Allgemeinheit in die Irre, die bereits durch den
EinfluB3 des Kali-yuga verurteilt ist.

Nicht fiir gewohnliche Menschen

Srimati Radharani ist die wichtigste von allen gopis und Ihr besonderer liebevoller Dienst ist
der hochste Ausdruck der madhurya-Prema. Daher ist es besser, wenn die neuen Anwérter
auf dem Gebiet der Hingabe die intimen Beziehungen von Srimati Radharanis vertraulichem
Dienst nicht zu verstehen versuchen. Dennoch, in der Erwartung, daB3 ergebene und echte
Gottgeweihte Srimati Radharanis Dienst in der Zukunft verstehen werden, wurden diese
vertraulichen Erorterungen durch Srila Krishnadasa Kaviraja Gosvami in seinem Caitanya-
caritamrita geschildert.

Geweihte, die genug Gliick gehabt haben, zum spontanen Dienst fiir den Herrn
aufzusteigen, raganuga-bhakti, und die eine Anziehung zum madhurya-Prema entwickelt
haben, mogen den Fuflspuren der vertrauten Gefdhrtinnen Srimati Radharanis und ihrer
Gehilfinnen, den manjaris, folgen.

Die Gliickseligkeit, die Srimati Radharani verspiirte, als Sie in Ihrer trauervollen
Stimmung der Trennung von Sri Krishna Uddhava in Vraja traf; ist in Sri Caitanya verkorpert.
Niemand sollte Sri Caitanyas transzendentale Gefiihle nachahmen, da es fiir ein Lebewesen
unmoglich ist, diese Stufe zu erreichen. Dennoch kann man auf einer gewissen Stufe des
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entwickelten Bewul3tseins einfach Seinen FuB3spuren folgen. Dies sind die Hinweise, die von
erfahrenen und selbstverwirklichten Geweihten in der Linie von Srila Rupa Gosvami gegeben
werden.

Hervorragendes Kuhhirtenmadchen

Ramananda Raya erklirte dann einen shloka aus dem Padma Purana:

yvatha radha priya vishnos
tasyah kundam priyam tatha
sarva-gopisu saivaika
vishnor atyanta-vallabha

"Srimati Radharani ist das innigst geliebteste Kuhhirtenmaddchen von Sri Krishna. Nicht nur
Srimati Radharani ist Sri Krishna sehr lieb, sondern auch der als Sri Radha-kunda bekannte
See ist Thm so lieb wie Srimati Radharani Selbst."

Ramananda Raya zitierte dann einen anderen shloka aus dem Srimad-Bhagavatam
(10.30.28):

anayaradhito nunam
bhagavan harir ishvarah
yan no vihaya govindah
prito yam anayad rahah

"Meine lieben Freundinnen, das Kuhhirtenméddchen, mit dem Sich Sri Krishna gerade allein
zuriickgezogen hat, indem Er uns alle abseits zurilickliel, muf3 Thm wertvolleren Dienst
dargebracht haben als wir."

Sri Radha ist der kennzeichnende Name des hervorragenden Kuhhirtenmédchens, das Sri
Krishna die vertraulichsten Dienste dargebracht hat. Als Sri Caitanya diese zwei Aussagen
Ramanandas horte, verspiirte Er die Ekstase Seiner Selbst und sagte zu Ramananda (C.C.
11.8.101):

prabhu kahe — age kaha, shunite pai sukhe
apurvamrita-nadi vahe tomara mukhe

"Bitte fahre fort. Ich empfinde so viel Gliick durch deine Art der Erkldrung. Es ist so, als ob
ein transzendentaler FluB der Gliickseligkeit von deiner Zunge flieBen wiirde." Sri Caitanya
fiigte hinzu (C.C. 11.8.102):

curi kari’ radhake nila gopi-ganera dare
anyapeksa haile premera gadhata na sphure

"Sri Krishna stahl Sich mit Srimati Radharani davon, weil die Natur der Liebe, die Er fiir Sie
empfand, in der Gegenwart der anderen gopis gestort wurde. Da Sri Krishna Srimati
Radharani zuliebe die Gemeinschaft von allen anderen gopis aufgeben kann, erkenne ich, daf3
Er von Threr Liebe besonders gefesselt ist."

Als die transzendentalen Spiele des rasa-lila andauerten, dachte Sri Krishna daran, daf} es
in der Gegenwart aller gopis nicht moglich sein wiirde, mit Srimati Radharani vertraulich und
in aller Abgeschiedenheit Liebesdinge auszutauschen. Er dachte, in der Gegenwart anderer
konne die Intensitdt der geheimen Liebesbeziehungen nicht gekostet werden. Aus diesem
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Grunde entfihrte Sri Krishna Srimati Radharani mitten aus der Gesellschaft aller anderen
gopis und trennte Sich von Thnen allen.

Die Suche nach Srimati Radharani

Ramananda Raya erklérte, innerhalb des Universums gebe es keinen Vergleich zu Srimati
Radharanis Liebe. Srimati Radharani mochte es nicht, mit all den anderen gopis gleichgestellt
zu sein. So verlieB Sie den Schauplatz des rasa-lila in einer Stimmung von erotischem Zorn.
Es war Sri Krishnas Wunsch, dall Srimati Radharani Seine Bediirfnisse nach dem rasa-lila
erfiillte, doch als Sie wegging, wurde Sri Krishna gestért und in einer Stimmung von
VerdrieBlichkeit, verlieB Er den Schauplatz des rasa-lila, um nach Srimati Radharani zu
suchen. Ramananda Raya zitierte zwei andere shlokas aus der Gita-govinda (3.1, 2):

kamsarir api samsara-
vasana-baddha-shrinkhalam

radham adhaya hridaye

tatyaja vraja-sundarih

itas-tatas tam anusritya radhikam
ananga-vana-vrana-khinna-manasah

kritanutapah sa kalinda-nandini

tatanta-kunje visasada madhavah

"Der Feind Kamsas (Sri Krishna) wurde von dem Wunsch geplagt, Seine Eltern Vasudeva
und Devaki aus der Gefangenschaft in Mathura zu befreien, und so verlieB Er die
Gemeinschaft der wundervollen Méadchen von Vraja, widhrend Er Srimati Radharani in
Seinem Herzen mit Sich trug."

"Gepeinigt von dem Pfeil des Liebesgottes und ungliicklich, Sein ungerechtes Handeln
gegeniiber Radharani bedauernd, begann Madhava (Sri Krishna) an den Ufern des Flusses
Yamuna nach Srimati Radharani zu suchen. Wenn es IThm nicht gelang, Sie zu finden, begab
Er Sich in den Busch von Vrindavana und begann zu klagen."

All die obigen Aussagen entsprechen einem sehr, sehr hohen Grad der transzendentalen
Spiele der Personlichkeit Gottes, obwohl sie wie die Geschichten eines gewdhnlichen Helden
oder einer Heldin erscheinen. Die ganze Tétigkeit mag auch wie das lustvolle Verhalten von
gewohnlichen Méannern und Frauen aussehen, doch dies ist die Sicht, die aus der Dummbheit
der weltlichen Vorstellung stammt. Das vollstindige Bild 146t das durch die reinen Sinne
dargebrachte transzendentale liebevolle Dienen zum Hochsten Herrn erkennen, das
vollstindig frei von weltlichen Bezeichnungen und von allen weltlichen Angelegenheiten
gereinigt ist. Nur der hochste Geweihte, der durch die regulierenden Prinzipien des
hingebungsvollen Dienstes vollkommen geldutert worden ist und der die Stufe erreicht hat,
auf der er das entartete Wesen weltlicher erotischer Tatigkeiten erkennt, kann diese
iiberweltlichen Liebesverhiltnisse kosten, obwohl diese in einer Sprache beschrieben werden,
die der Allgemeinheit verstindlich ist.

Die Gliickseligkeit Sri Caitanyas beim Kosten der obigen Aussagen Ramananda Rayas ist
der Beweis dafiir, dal sie der hochsten Qualitdt transzendentalen Ausdrucks entsprechen.
Daher sollten die Leser darauf achten, diese Themen nicht auf die Ebene weltlicher
Angelegenheiten herunterzuziehen.

In seiner Erkldrung fortfahrend, erlduterte Ramananda Raya, man konne durch eine
kritische Studie der obigen zwei shlokas erkennen, dal3 der rasa-lila in der Gemeinschaft
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unzdhliger Kuhhirtenmédchen gespielt werde, die Hochste Personlichkeit Gottes es jedoch
ungeachtet dessen vorziehe, besonders mit Srimati Radharani zusammenzusein. Dies wissend,
schwillt das Herz eines Geweihten, das mit einer Schatzkammer voller Nektar verglichen
werden kann, mit transzendentaler Freude an.

All diese transzendentalen Liebesdinge erfahrend, fiillen sich die Herzen der erfahrenen
Geweihten mit einer unerklérlichen tiberweltlichen Freude. Sie fiihlen, dal3 Sri Krishna alle
gopis gleichermallen liebt, dennoch wird Er besonders von den klugen und oft
widerspriichlichen Handlungen von Srimati Radharani angezogen. So trdgt Sie am meisten
zum rasa-lila bei.

An der Seite Srimati Radharanis

In den mal3gebenden Schriften, welche die transzendentalen Spiele des Herrn beschreiben,
heif3t es, Sri Krishna habe Sich auf dem Schauplatz des rasa-lila Tanzes in Seinen unzéhligen
prakasha-Erweiterungen verschenkt, und sich so bei jedem Kuhhirtenméddchen aufgehalten.
Er blieb ebenfalls an der Seite Srimati Radharanis.

Die prakasha-Erweiterungen Seines transzendentalen Korpers sind alle identisch, doch die
Personlichkeit an der Seite Srimati Radharanis ist Seine urspriingliche Form, svayam-rupa.
Sri Krishna ist in Seinen allgemeinen Handlungen jedermann gleichgesinnt, doch verursacht
durch die widerstreitende ekstatische Liebe Srimati Radharanis, ergeben sich
entgegengesetzte Wesensziige. Dies wird im Ujjvala-nilamani wie folgt beschrieben.

aher iva gatih premnah

svabhava-kutila bhavet
ato hetor ahetosh ca
yunor mana udancati

"Die gewundenen Wege der fortschreitenden Liebesbeziehungen erscheinen wie die
Bewegungen einer Schlange. Uberdies steigen im Umgang zwischen einem jungen Mann und
einer jungen Frau zwei verschiedene Arten des Zorns auf: der Zorn mit einem Grund und der
grundlose Zorn."

In Ausfiihrung der obigen Prinzipien verlie Srimati Radharani mit einem Gefiihl der
innigen Zuneigung, das sich in der Stimmung des erotischen Zorns ausdriickte, den
Schauplatz des rasa-lila. So wurde auch Sri Hari verriickt nach Thr, und aus einem grundlosen
Zorn heraus wurde Sein Geist verwirrt. Es war Sri Krishnas Wunsch, Sich an den
transzendentalen Spielen des rasa-lila in deren ganzen Fiille zu erfreuen, und der Grundstein
dieses ganzen Spieles ist Srimati Radharani. Ohne lhre Anwesenheit ist das rasa-lila
verdorben. Deshalb brachte Srimati Radharanis Abwesenheit Sri Krishna dazu, den
Schauplatz zu verlassen und auf die Suche nach Ihr zu gehen.

Als Sri Krishna, selbst nachdem Er iiberall gesucht hatte, auBlerstande war, Srimati
Radharani zu finden, wurde er in liberwiltigender Weise von den Pfeilen des Liebesgottes
gepeinigt, und Er versank aufgrund lhrer Abwesenheit in tiefe Trauer. Diese Tatsache
beweist, dal} das transzendentale Herz Sri Krishnas nicht einmal durch die Freude, die Er
inmitten so vieler Millionen anderer Kuhhirtenméidchen erfahrt, zufriedengestellt ist. Deshalb
ist die Starke Seiner Liebe zu Srimati Radharani unméglich zu beschreiben.

Alle die obigen Aussagen beziiglich des transzendentalen /ila Sri Sri Radha-Krishnas
erfiillten Sri Caitanya mit tberflieBender Freude, und Er wurde durch sein Treffen mit
Ramananda Raya vollkommen zufriedengestellt.
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prabhu kahe — ye lagi’ ailama toma-sthane
sei saba tattva-vastu haila mora jnane
ebe se janilun sadhya-sadhana-nirnaya
age ara ache kichu, shunite mana haya

‘krishnera svarupa’ kaha ‘radhara svarupa’

‘rasa’ kon tattva, ‘prema’ — kon tattva-rupa

kripa kari’ ei tattva kaha ta’ amare
toma-vina keha iha nirupite nare

Sri Caitanya sagte zu Ramananda (C.C. 11.8.117-120): "Ich bin nun zu der Erkenntnis der
Wahrheit des /ila von Sri Krishna und Srimati Radharani gelangt, um derentwillen Ich mich
dir gendhert habe. Ich habe die Wahrheit {iber das hochste Ziel, das es zu erreichen gibt,
verstanden und auch die Mittel, um zu ihm zu gelangen. Erkldre deshalb bitte das gottliche
Wesen Sri Krishnas und auch dasjenige Srimati Radharanis. Bitte lal Mich auch die Wahrheit
iiber den Wohlgeschmack der iiberweltlichen Liebesbeziehungen erfahren. Niemand auf3er
Dir kann all dies erkldren. Daher bitte ich dich, Mir diese Gunst aufgrund deiner grenzenlosen
Barmherzigkeit zu erweisen."

Der Lehrer von Sri Caitanya

Die Art und Weise der Anndherung und Demut, die Sri Caitanya gegeniiber Ramananda an
den Tag gelegt hat, ist beispielgebend dafiir, sich an einen echten tattva-darshi oder Meister
des transzendentalen Wissens zu wenden. Dies wird in der Bhagavad-gita (4.34) bestitigt:

tad viddhi pranipatena

pariprashnena sevaya

upadeksyanti te jnanam
jnaninas tattva-darshinah

In der Bhagavad-gita wird empfohlen, sich an einen geistigen Meister zu wenden, um unter
dem Schutz des Dienstes und der Hingabe verbunden mit bedeutsamen Fragen, liberweltliches
Wissen zu empfangen. Sri Caitanya, als der vorbildliche Lehrer und das lebendige Beispiel
der Lehren der Bhagavad-gita, unterwies uns, indem Er Sich an Ramananda Raya wandte. Er
zeigt uns, dal eine Person, die bestrebt ist, die transzendentale Wissenschaft zu erfahren,
nicht auf ihre materiellen Errungenschaften wie Bildung und Reichtum stolz sein darf, die
vollig unbedeutend sind fiir den in der Transzendenz verankerten geistigen Meister, von dem
wir sehr begierig versuchen sollten, die Wissenschaft der Hingabe zu verstehen.

Wenn jemand mit der Eitelkeit des weltlichen Stolzes hinsichtlich seiner Abstammung,
seines Reichtums, seiner Bildung oder seiner personlichen Schonheit an den echten geistigen
Meister herantritt, ohne die notwendigen Eigenschaften der Hingabe, Widmung und des
Wunsches zur bedeutsamen Nachforschung aufzuweisen, wird eine solche Person vom
geistigen Meister duBerlich sicher geehrt werden. Doch der geistige Meister wird es ablehnen,
dem Studenten transzendentales Wissen zu schenken, der sich durch seine Haltung der
weltlichen Eitelkeit als ungeeignet erwiesen hat. Solch ein stolzer Schiiler ist in Wirklichkeit
ein shudra und er hat keinen Anspruch auf transzendentales Wissen, da es ihm an den oben
erwdhnten notwendigen Eigenschaften mangelt. Dementsprechend wird der shudra-Schiiler
anstatt Gebrauch von der Barmherzigkeit des geistigen Meister zu machen, als Ergebnis
seiner weltlichen Eitelkeit in die Dunkelheit absinken.
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Ramananda Raya war in der Familie eines shudra geboren worden, und im Sinne des
varnashrama-dharma Systems gehorte er zu den grihastas. Shri Caitanya war in der Familie
eines hoch gebildeten brahmana aus Navadvipa erschienen und befand Sich im hochsten
sozialen Stand des sannyasa ashrama. Daher nahm Ramananda Raya hinsichtlich des
varnashrama Systems die unterste Stellung ein, widhrend Sri Caitanya zur hochsten
Gesellschaftsschicht gehorte; da Ramananda jedoch ein Meister in der Kunst des
transzendentalen Wissens war, ndherte Sich Sri Caitanya ihm so, wie man sich einem guru
ndhern sollte. Er tat dies zum Nutzen von uns allen.

Der echte Schiiler der Wahrheit

Sri Caitanya kam als der vorbildliche geistige Meister in diese sterbliche Welt herab, und
deshalb sind seine Unterweisungen sehr bedeutend. Die Schiiler, die sich wirklich
transzendentale Erhebung wiinschen, mogen von all diesen Handlungsweisen aufmerksam
Kenntnis nehmen.

Als ein echter Vaishnava besall Ramananda Raya immer eine natiirliche Demut, und als er
deshalb von Sri Caitanya gebeten wurde, antwortete er (C.C. I1.8.121-123):

raya kahe — iha ami kichui na jani
tumi yei kahao, sei kahi ami vani
tomara shiksaya padi yena shuka-patha
saksat ishvara tumi, ke bujhe tomara nata
hridaye prerana kara, jihvaya kahao vani
ki kahiye bhala-manda, kichui na jani

"Mein Herr, ich verfiige iiber keine Kenntnisse der transzendentalen Welt, so kann ich einfach
nur das aussprechen, wozu Du mich veranlaflt. Ich bin genau wie ein Papagei und kann nur
das wiederholen, wozu Du mich anweist. Du Selbst bist der Hochste Herr, und es ist sehr
schwierig zu verstehen, was Du tust und wie Du spielst. Die Eingebung, die Du in mir erzeugt
hast, und die Worte, dic Du aus meinem Munde hast flieBen lassen, sind Dir bekannt. Ich
kenne mich selbst nicht, was ich spreche und was ich denke."

Wieder in Seiner Stimmung eines echten Studenten der Wahrheit versunken, antwortete
Sri Caitanya Ramananda Raya (C.C. 11.8.124-129):

prabhu kahe — mayavadi ami ta’ sannyasi
bhakti-tattva nahi jani, mayavade bhasi
sarvabhauma-sange mora mana nirmala ha-ila
‘krishna-bhakti-tattva kaha,’ tanhare puchila
tenho kahe — ami nahi jani krishna-katha
sabe ramananda jane, tenho nahi etha
tomara thani ailana tomara mahima shuniya
tumi more stuti kara ’sannyasi’ janiya
kiba vipra, kiba nyasi, shudra kene naya
yei krishna-tattva-vetta, sei 'guru’ haya
'sannyasi’ baliya more na kariha vancana
krishna-radha-tattva kahi’ purna kara mana

"Ich bin ein Mayavadi sannyasi, der von Natur aus ein Atheist ist. Als solches griindete ich
immer in Meiner Theorie der maya und des Brahman, ohne irgendeinen Zugang zur
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Wissenschaft der Hingabe. Durch die Gemeinschaft mit Sarvabhauma Bhattacarya widerfuhr
Mir das auBBerordentliche Gliick, mein Herz geldutert zu bekommen. Als ich ihn bat, iiber die
transzendentalen Themen der /ila von Sri Krishna und Srimati Radharani zu sprechen,
forderte er Mich auf, zu dir zu gehen. Er empfahl dich als den besten unter denjenigen, die
diese Wissenschaft kennen, und bedauerte deine Abwesenheit in Puri. Deshalb kam Ich zu
dir, nachdem Ich von ihm iiber deine Herrlichkeit vernommen hatte. Nun preist du Mich, weil
ich ein sannyasi bin, doch es spielt keine Rolle, ob eine Person ein brahmana, ein sannyasi
oder ein shudra ist. Jede Person ist vollkommen befédhigt, ein echter geistiger Meister zu
werden, vorausgesetzt, sie kennt die transzendentale Kunst und Wissenschaft der
hingebungsvollen Tétigkeiten. Versuche deshalb bitte nicht, Mir auszuweichen, weil Ich ein
sannyasi bin. Erfiille giitigerweise Meinen Wunsch, indem du die Herrlichkeiten der lila
ausfiihrlich beschreibst, die Sri Krishna und Srimati Radharani vollzogen haben.

Wer ist geistiger Meister?

Aus den Unterweisungen von Sri Caitanya ist vor allem in diesem entarteten Zeitalter des
Kali der oben erwdhnte Abschnitt wichtig, der feststellt, es spiele keine Rolle, ob eine Person
ein brahmana, sannyasi oder ein shudra sei. Die Voraussetzung fiir einen geistigen Meister
ist die, dafl er vollkommen vertraut mit der Kunst und Wissenschaft des hingebungsvollen
Dienstes sein muf3. Dies ist revolutionér fiir die abgedroschene, sogenannte transzendentale
Herrschaft, welche unter der breiten Masse Indiens malBgebend ist. Diese ausbeuterische
Methode wird hier als ein tddliches Ungliick behandelt, und diese Wahrheit ist von den
hingegebenen Nachfolgern des Verstdndnisses in der Linie Sri Caitanya Mahaprabhus
durchgesetzt worden.

Tatsache ist, daBl eine Person, die gédnzlich vertraut mit Sri Krishna ist, sowohl
einweihender als auch anweisender geistiger Meister werden kann. Es spielt weder eine Rolle,
ob eine solche Person als brahmana, ksatriya, vaishya oder shudra gilt. Noch ist es von
Bedeutung, ob sie ein brahmacari, grihastha, vanaprastha oder sannyasi ist. Die einzige
notwendige Voraussetzung fiir den geistigen Meisters liegt in seiner Kenntnis der Wahrheit
iiber Sri Krishna. Diese Voraussetzung griindet natiirlich nicht auf seiner bestimmten Stellung
im varnashrama-dharma Systems.

Obige Anweisung Sri Caitanyas steht nicht im geringsten Widerspruch zu den in den
Schriften gegebenen Verfligungen, obwohl sie den festgefahrenen Opportunisten revolutionér
erscheint. Diesem Prinzip nachfolgend, lie3 Sich Sri Caitanya Selber von Sripad Ishvara Puri
einweihen, und Sri Nityananda Prabhu und Advaita Prabhu nahmen von Sripad Madhavendra
Puri Gosvami Einweihung an. Rasikananda Prabhu nahm die Einweihung von Srila
Shyamananda Prabhu entgegen, der in keiner brahmana-Familie erschienen war, und Sri
Ganga Narayana Cakravarti und Sri Ramakrishna Bhattacarya wurden von Srila Narottama
dasa Thakura eingeweiht, der ebenfalls in keiner brahmana-Familie erschienen war. In den
alten Schriften steht geschrieben, es gebe keine erbrechtlichen Erwédgungen, um geistiger
Meister zu werden.

Im Mahabharata und anderen historischen Schriften finden sich unzéhlige Beispiele fiir
Gurus, deren Berechtigung nicht auf Erbfolge oder Kastenzugehorigkeit beruht und bei denen
nicht die Geburt, sondern ihre Befdhigungen und Handlungen von Bedeutung sind. Im
Srimad-Bhagavatam (7.11.35) wird gesagt, eine Person solle gemif3 ihren Eigenschaften zu
den besonderen varnas oder Kasten zugeteilt werden:

vasya yal-laksanam proktam
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pumso varnabhivyanjakam
vad anyatrapi drishyeta
tat tenaiva vinirdishet

Gemal der Bhagavad-gita besitzt ein wahrhaft befahigter brahmana neun Eigenschaften, ein
ksatriya sieben Eigenschaften, ein vaishya drei Eigenschaften und ein shudra nur eine
Eigenschaft. Wo immer deshalb die einzelnen Eigenschaften gefunden werden oder
entwickelt sind, sollte die Person, welche diese besonderen Eigenschaften aufweist,
dementsprechend betrachtet werden. Indem die Vaishnavas diese Formel aus den Schriften
annehmen, anerkennen sie einen geistigen Meister aufgrund seines ausfiithrlichen Wissens in
der Erkenntnis von Sri Krishna. Die Eigenschaften eines brahmana erscheinen auf natiirliche
Weise, und als solches kann ein vollig erfahrener geistiger Meister nichts anderes als ein
fahiger brahmana sein. Die falsche Ansicht, wonach eine Person kein geistiger Meister
werden kann, wenn sie kein Kasten-brahmana ist, beruht daher auf einem Mif3verstindnis.
Jemand, der in der Familie eines shudra geboren worden ist, kann ein geistiger Meister
werden, sofern er das notwendige Wissen iiber Sri Krishna erlangt hat.

Manchmal kann man beobachten, dal} ein reiner Vaishnava sich den Formalititen des
varnashrama-dharma Systems nicht unterzieht und dessen regulierende Grundsétze nicht
annimmt. Das bedeutet wiederum nicht, daB3 er nicht ein brahmana oder echter geistiger
Meister ist. Die Vaishnavas bestimmen den varna und ashrama einer Person einfach anhand
ihrer Merkmale und nicht aufgrund ihrer Geburt. Torichte Menschen sind unfahig, solch
befdhigte Vaishnavas zu erkennen, und daher hat Sri Caitanya all die oben erwéhnten Punkte
deutlich betont. Es gibt im wesentlichen keinen Unterschied zwischen den regulierenden
Grundsidtzen, die wir im Hari-bhakti-vilasa finden und den Erklarungen Sri Caitanyas.
Unterschiede brauen sich unwissende Menschen lediglich mit ihren verstandesméfBigen
Mutmalungen zusammen.

Erbfolge kontra Schiilernachfolge

Einige torichte Schiiler haben die Erkldrungen Sri Caitanyas nur zum Teil anerkannt. Thnen
zufolge kann ein geistiger Meister, der génzlich vertraut mit der Wissenschaft von Krishna ist,
ein anweisender geistiger Meister sein, obwohl er nicht in einer brahmana Familie geboren
worden ist, jedoch kein einweihender geistiger Meister. Sie wissen nicht, dal es kaum einen
Unterschied zwischen den zwei Arten von geistigen Meistern gibt. Threr Ansicht nach wird
der in der Kaste Geborene oder Kasten-Gosvami kraft seiner erblichen Blutsverwandtschaft
der wahre geistige Meister, wihrend jemand, der alles iiber Sri Krishna weil}, nur ein
anweisender geistiger Meister werden kann. Sie denken, die Stellung des einweihenden
geistigen Meisters sei  hoher, als diejenige des anweisenden geistigen Meisters.
Demgegentiiber ist diese Angelegenheit sehr deutlich und schliBig im Caitanya-caritamrita
(Adi-lila 1.47) erortert worden:

shiksa-guruke ta’ jani krishnera svarupa
antaryami, bhakta-shrestha — ei dui rupa

"Man sollte den anweisenden geistigen Meister als die Personlichkeit Krishnas erkennen. Sri
Krishna offenbart Sich Selber als die Uberseele und als der groBte Geweihte des Herrn."

In der Manu-samhita werden die Eigenschaften eines acarya wie folgt beschrieben: "Ein
geistiger Meister ist ein zweimal geborener brahmana, der féhig ist, seine Schiiler so zu
schulen, daB3 sie andere iiber die Vedas unterweisen konnen!"
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Im Vayu Purana wird der acarya folgendermallen beschrieben: "Jemand, der den
wesentlichen Kern der Schriften kennt, deren Wahrheit festlegt und sich entsprechend den
regulierenden Grundsétzen der Schriften betitigt, ist deshalb als acarya bekannt!"

Der acarya oder geistige Meister ist eine bevollméchtigte Erweiterung der Personlichkeit
Gottes. Er wird nicht als ein vollstdndiges Teil des Herrn angesehen, doch gleichzeitig ist der
geistige Meister dem Herrn zweifellos sehr nahe und sehr lieb. Vor dem Schiiler erscheint der
acarya als der echte Vertreter des Herrn. Ein solcher acarya hat keine andere Pflicht, als dem
Hochsten Herrn zu dienen und den bereitwilligen Schiilern im Auftrag des Herrn Schutz zu
gewdhren.

Falls jemand ein sogenannter geistiger Meister wird, ohne géinzlich im Dienste des
Hochsten Herrn beschiftigt zu sein, sollte ihn niemand als Guru annehmen, und seine
Tétigkeiten sollten nicht anerkannt werden. Das Wesen des Guru muf} vollig stellvertretend
fiir den Hochsten Herrn sein, und dies wird durch seine ununterbrochene Beschéftigung im
Dienste des Herrn veranschaulicht. Ein wirklicher acarya wird manchmal von der auf
Sinnenbefriedigung ausgerichteten Allgemeinheit beneidet. Dennoch ist der acarya eine vom
transzendentalen Korper des Hochsten Herrn nicht verschiedene Erweiterung. Jeder, der einen
solchen geistigen Meister beneidet, wird sicherlich unter der sich daraus ergebenden Wirkung
leiden, der Segnungen des Hochsten Herrn beraubt zu sein.

Obschon der geistige Meister der ewige Diener von Sri Caitanya ist, mufl er immer in
gleicher Weise geachtet werden, wie Sri Caitanya Selbst. Der geistige Meister ist die
Personlichkeit, die das Wesen von Sri Caitanya entfaltet. Es sollte nie der SchluBl gezogen
werden, der geistige Meister sei haargenau ein und dasselbe wie Gott, wie die mayavadi
Philosophen denken. Die Vaishnavas anerkennen den geistigen Meister im Sinne des acintya-
bhedabheda-tattva, dem gleichzeitigen eins sein mit und verschieden sein von der Hochsten
Personlichkeit Gottes.

Shiksa Guru und Diksa Guru sind Eins

Ein geistiger Meister, der Unterweisungen {iber die regulierenden Grundsitze des
hingebungsvollen Dienstes gibt, wird shiksa-guru genannt oder "anweisender geistiger
Meister". Jemand, der nicht im Dienste der Hochsten Personlichkeit Gottes beschiftigt und
schlechten Angewohnheiten verhaftet ist, kann kein geistiger Meister sein.

Es gibt zwei Arten anweisender geistiger Meister: 1) eine selbstverwirklichte Seele, die
ununterbrochen im Dienste des Hochsten Herrn beschiftigt ist, und 2) eine Seele von
vollkommen reinem BewuBtsein, die ununterbrochen hilfreiche Anleitungen anbietet, welche
fiir den Dienst zum Herrn vorteilhaft sind.

Die Anleitungen im Dienste des Herrn sind auch von zweierli Art: 1) Unterweisungen iiber
das Objekt des Dienstes und 2) Anweisungen iiber die regulierenden Grundsitze des Dienstes.

Der geistige Meister, der das Lebewesen durch die Einweihung mit dem Hochsten Herrn
Shri Krishna verbindet, wird diksa-guru genannt oder der einweihende geistige Meister. Es
gibt keinen Unterschied zwischen dem einweihenden geistigen Meister und dem anweisenden
geistigen Meister. Beide sind Gegenstand des Schutzes fiir den Schiiler und beide sind
ashraya vigraha oder die Personlichkeit, unter dessen Schutz die ewige Beziehung mit dem
Herrn hergestellt und der Vorgang der Anndherung an den Herrn durch den Dienst erlernt
wird. Den einen geistigen Meister fiir reiner als den anderen zu halten, ist ein Vergehen.

Die Verkdrperung des einweihenden geistigen Meisters ist Srila Sanatana Gosvami, der die
Geweihten in ihren Dienst zu Madana-mohana einweiht. Srila Rupa Gosvami verkorpert den

40



anweisenden geistigen Meister, der die Geweihten mittels seiner Verse aus dem Bhakti-
rasamrita-sindhu hinsichtlich des Dienstes zu Sri Sri Radha-Govinda anleitet. Niemand sollte
daher denken, Sanatana Gosvami sei bedeutender als Rupa Gosvami oder umgekehrt. Sie
beide sind unsere geistigen Meister und beschéftigen uns im transzendentalen liebevollen
Dienst fiir den Herrn. Wenn Sri Caitanya das Wort guru, geistiger Meister, erwihnt, meint Er
damit sowohl den shiksa-guru als auch den diksa-guru und nicht blof3 einen von ihnen.

Kein Vaishnava — Kein Guru

GemidlBl dem Hari-bhakti-vilasa ist ein reiner Geweihter des Herrn nie ein shudra. Auf der
anderen Seite ist jemand, der sich nicht am Dienste der Hochsten Personlichkeit beteiligt,
zweifellos ein shudra, selbst wenn eine solche Person in einer Familie geboren worden sein
mag, die irgendeinem anderen varna als dem eines shudra angehort. Auch wenn jemand nach
Begriffen des varnashrama-dharma als brahmana bezeichnet wird, und mit allen
Einzelheiten der sechs kennzeichnenden Tatigkeiten der Schriften sehr vertraut ist, kann er
nicht als geistiger Meister anerkannt werden, wenn er kein Vaishnava ist. Doch wenn ein
unberiihrbarer candala (Hundeesser) ein Vaishnava wird, kann er als geistiger Meister
angenommen werden. Obschon ein reiner Geweihter des Herrn in der Familie eines shudra
geboren worden sein mag, kann er der geistige Meister von allen drei anderen varnas sein.

Ramananda Raya war sich fortwéhrend bewuBlt iiber seine transzendentale Aufgabe und
daher nie der tduschenden Kraft des Herrn unterworfen. Er konnte die Gefiihle Sri Caitanyas
verstehen und durch Seinen Willen wiinschte Ramananda fortzufahren. Er sagte (C.C.
11.8.132-133):

raya kahe — ami — nata, tumi — sutra-dhara
yei mata nacao, taiche cahi nacibara
mora jihva — vina-yantra, tumi — vina-dhari
tomara mane yei uthe, tahai uccari

"Mein Herr, ich tanze wie eine Marionette, an deren Faden Du ziehst. Lall mich tanzen, wie es
Dir beliebt. Meine Zunge ist wie die vina (ein Saiteninstrument) und Du spielst auf ihr. La}
mich giitigerweise den Klang erzeugen, den Du zu erschaffen wiinschst."

Ramananda fuhr fort (C.C. I1.8.134-138):

parama ishvara krishna — svayam bhagavan
sarva-avatari, sarva-karana-pradhana
ananta vaikuntha, ara ananta avatara
ananta brahmanda ihan — sabara adhara
sac-cid-ananda-tanu-vrajendra-nandana
sarvaishvarya-sarvashakti-sarvarasa-purna
ishvarah paramah krishnah, sac-cid-ananda-vigrahah
anadir adir govindah, sarva-karana-karanam
vrindavane ’aprakrita navina madana’
kama-gayatri kama-bije yanra upasana

"Sri Krishna ist die Hochste Personlichkeit Gottes, die Ursache aller Ursachen. Er erweitert
Sich in Seine unzihligen vollstandigen Teile, die als Inkarnationen bekannt sind. Er ist die
Quelle unzéhliger Vaikuntha Planeten, unzéhliger Inkarnationen und unzéhliger Universen. Er
ist die ewige Form transzendentalen Daseins und Wissens und transzendentaler
Gliickseligkeit. Er ist als der Sohn des Konigs von Vraja bekannt. Er ist in Sich Selbst
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vollkommen mit allen Reichtiimern, allen Kréften und allen goéttlichen rasas. Wie in der
Brahma-samhita erklart wird, ist Er der urzeitliche Hochste Herr und die Ursache aller
Ursachen. Sri Krishna ist der transzendentale Liebesgott und der Bewohner von Sri
Vrindavana. Er wird durch die transzendentalen Klidnge verehrt, die durch die reinen
Klangschwingungen des kama-gayatri und kama-bija erzeugt werden."

Ewiges Vrindavana

Vrindavana, der Wohnsitz Sri Krishnas, wird in der Brahma-samhita (5.56) beschrieben:

shriyah kantah param-purusah kalpa-taravo
druma bhumish cintamani-gana-mayi toyam amritam
katha ganam natyam gamanam api vamshi priya-sakhi
cid-anandam jyotih param api tad asvadyam api ca
sa yatra ksirabdhih sravati surabhibhyash ca sumahan
nimesardhakhyo va vrajati na hi yatrapi samayah
bhaje shveta-dvipam tam aham iha golokam iti yam
vidantas te santah ksiti-virala-carah katipaye

Im transzendentalen Reich von Vrindavana ist alles Erkenntnis. Obschon dieses Reich sich in
der materiellen Welt zeigt, besteht es ewig, sogar nach der Vernichtung der materiellen Welt.
Die Bhagavad-gita (8.20) bestitigt diese Aussage. In Vrindavana werden alle
Kuhhirtenméidchen von Sri Krishna genossen, und Er ist der einzige Genieer dort, weil Er
die Hochste Person ist. Die Bdume in Vrindavana sind alles Wunschbdume und das Land
besteht aus den Cintamani Steinen, dem alle Wiinsche erfiillenden Stein der Weisen. Das
Wasser von Vrindavana ist Nektar, die gesprochenen Worte ertdnen selber als siiler Gesang,
die Schritte sind in Vrindavana ein Tanz, und die Fl6te ist auf ewig die stindige Begleiterin
von Sri Krishna. Die Leuchtkorper im Himmel sind transzendental und freudespendend. All
das im Sinne behaltend, sollten wir immer versuchen, Vrindavana zu verstehen. In
Vrindavana ist nie auch nur ein Augenblick verloren, weil die Augenblicke nicht vergehen,
und deshalb gibt es dort auch von der Zukunft keine begrenzte Vorstellung.

Das Vrindavana-dhama, das wir in dieser sterblichen Welt erfahren konnen, ist daher der
Gegenstand tiefer Erforschung, und die Bedeutung von Vrindavana ist nur den reinsten
Geweihten bekannt. LaB3t uns daher Sri Vrindavana verehren.

Das Vrindavana-dhama, welches sich in der materiellen Welt offenbart, kann nicht durch
unsere materiellen Sinne erfalit werden, die immer dazu neigen, Materie zu genielen. Wenn
wir durch die richtige Haltung des transzendentalen Dienstes fiir Madana-mohana erweckt
werden, konnen wir das wirkliche Vrindavana erfahren. Da dies sehr schwierig zu verstehen
ist, hat Srila Narottama dasa Thakura uns durch sein Handeln gelehrt, indem er um die
Barmherzigkeit von Sri Nityananda Prabhu flehte. Durch die Barmherzigkeit von Sri
Nityananda kénnen wir von dem BewuBtsein frei werden, immer wieder zu versuchen, diese
materielle Welt zu genieen. Die nach Sinnengenuf3 trachtende Gemiitshaltung ist als
samsara-vasana bekannt. Wenn jemand frei von dieser samsara-vasana ist, ist er auch davon
befreit, sich ginzlich auf das Essen, Schlafen, sich zu sorgen und andere sinnesbefriedigende
Angewohnheiten auszurichten. Wenn dies geschehen ist, wird das Herz des Geweihten von
allen schlechten Einfliissen der Materie gereinigt und auf einer solchen Ebene des
BewuBltseins, kann man das wahre Vrindavana-dhama sehen, das in dieser sterbliche Welt
gelegen ist.
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Der Liebesgott und der Kama-Gayatri

Der ewige Liebesgott, Sri Krishna, ist unendlich verschieden von dem materiellen Liebesgott.
Der materielle Liebesgott erzeugt nur zeitweilige Freuden, doch dann lullt er einen schon im
nichsten Augenblick in die materielle Stumpfheit ein. Der ewige Liebesgott ist jedoch immer
erweckend und die transzendentale Freude steigert sich endlos in immer neuer Entfaltung.
Von solcher Gliickseligkeit ist ewiges Dasein und es ist den Gesetzen der materiellen Natur
nicht untergeordnet. Die vergingliche Freude, die vom materiellen Liebesgott hergeleitet
wird, ist fiir die Materialisten ein geniebarer Gegenstand, doch dem transzendentalen
Liebesgott wird ewiglich gedient, da Er Sri Krishna ist, der Hochste Herr Selber.

Gayatri bedeutet, das was einem aus der Gewalt materiellen Verlangens befreit. Beim
Singen des kama-gayatri, klim kama-devaya vidmahe puspa-banaya dhimahi tan no 'nangah
pracodayat, dem transzendentalen Klang, der aus vierundzwanzigeinhalb Buchstaben
zusammengesetzt ist, tritt man mit dem Dienst zu Madana-mohana (kama-devaya) in
Verbindung. Das Wesen des angewandten Dienstes wird in Beziehung zu Govinda
verwirklicht (puspa-banaya). Und auf der vollendeten Stufe des Dienstes, ist man mit
Gopinatha (anangah) verbunden, dem Bezauberer der Kuhhirtenmédchen.

Die Beschreibung des kama-gayatri in der Brahma-samhita ist deutlich. Der kama-gayatri
war als erstes von Brahma gesungen worden, bevor er die materiellen Universen erschuf. Sein
reines Bewulltsein in der Beziehung, der Tatigkeit und dem hochsten Ziel im Dienste der
Personlichkeit Gottes war erwacht. Als er sich vollkommen in das Singen des
transzendentalen Klanges des kama-gayatri vertiefte, erlangte er die Féhigkeit, das
Universum zu erschaffen, und so verfalite er die Brahma-samhita, um den Ruhm von Sri
Govinda zu preisen, dem Hochsten Herrn.

Die wissenschaftliche Finteilung des kama-gayatri wird in der Brahma-samhita
geschildert. Dort steht, der liberweltliche kama-gayatri verbunden mit dem kama-bija (dem
Samen der transzendentalen Liebe) sei das transzendentale Mittel der Verehrung, durch das
dem ewig jugendlichen transzendentalen Liebesgott, Madana-mohana, gedient werde.

Mit Hinweis auf das Brihad Gautamiya-tantra hat Sri Vishvanatha Cakravarti Thakura die
symbolische Darstellung des kama-bija ‘klim* wie folgt erklirt: ‘k‘ bedeutet Krishna, das
hochste angreifende Ménnliche, das eine Form besitzt, die volle Ewigkeit, volles Wissen und
volle Gliickseligkeit in sich schlieBt; der Buchstabe ‘i‘ steht fiir Radha, das hochste
empfangliche Weibliche, das ewiglich die Vrindavaneshvari ist, oder die iiberaus erhabene
Prinzessin von Sri Vrindavana; der Buchstabe °1° ist als anandatmaka-prema-sukha beriihmt,
oder das Gliick Radhas und Krishnas gegenseitiger hingerissener Liebe in Form der reinen
gliickseligen Freude; und das ‘m‘ ist Ausdruck des cumban-ananda-madhurya oder der
ekstatischen SiiBe Threr hochst gliickseligen Kiisse. Wenn der kama-bija zum gayatri
hinzugefiigt wird, entsteht daraus das transzendentale Gebet zur Verehrung Sri Sri Radha-
Krishnas.

Ramananda Raya fuhr fort: "Sri Krishna besitzt vielfdltige Kréfte, von denen drei
hervorstechen. Sie sind als die innere Energie, die duere Energie und die mittlere Energie
bekannt; oder die Kraft der vollen Erkenntnis vom Leben, die Kraft der Dunkelheit oder Un-
wissenheit und die Kraft des Lebewesens." Diese Krifte werden auch im Vishnu Purana
erwédhnt. Innere und mittlere Energie werden der hoheren Energie zugezdhlt, wihrend die
duBere Energie oder die Kraft der Dunkelheit, "untergeordnete Energie" genannt wird.
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Hladini, Sandhini und Samvit

Sri Krishna ist urspriinglich eine Person, die vollkommen mit transzendentalem Dasein,
transzendentalem Wissen und transzendentaler Gliickseligkeit erfiillt ist. Seine innere Energie
oder die Kraft voller Erkenntnis wird auf drei verschiedene Arten offenbart: hladini, sandhini
und samvit, welche in dieser Reihenfolge transzendentale Freude, transzendentales Dasein
und transzendentales Wissen bedeuten. Im Vishnu Purana wird dasselbe wie folgt bestétigt:
"O Herr, in Dir, der Du allanwesend bist, sind die Aladini, sandhini und samvit Krifte alle
voller Erkenntnis. Deine Teile und Teilchen, die Lebewesen, haben Kréfte erlangt, die
verzerrte Formen der hladini, sandhini und samvit sind. Dies taten sie unter der Wirkung der
drei Eigenschaften der duBeren Energie, da die Lebewesen dazu neigen, von der tduschenden
Kraft beeinflufit zu werden, die als maya bekannt ist. Doch in Dir stehen diese drei Kréfte
transzendental zu den Eigenschaften der maya."

Wer ist der Hochste?

Hladini Energie bedeutet, "Freudenkraft" und durch diese Kraft, die Thm inne ist, wird Sri
Krishna begeistert und kostet Seine gliickseligen Stimmungen aus. Die Aladini Kraft ist fiir
die Geweihten, die sich im transzendentalen Dienst des Herrn beschiftigen, die Ursache
transzendentaler Gliicksgefiihle. Die hladini Kraft ist in ihrer konzentriertesten Form die
Verkorperung der Liebe zum Herrn, welche die Gefiihle transzendentaler Gliickseligkeit und
Freude erzeugt. Diese transzendentale Liebe zum Herrn wird in ihrer voll entwickelten Pracht
mahabhava genannt und Srimati Radharani ist das Sinnbild der mahabhava. Demgemal3 wird
Sie im Ujjvala-nilamani (4.3.) folgendermaf3en beschrieben:

tayor apy ubhayor madhye
radhika sarvathadhika
mahabhava-svarupeyam
gunair ativariyasi

"Unter den Kuhhirtenmidchen sind Srimati Radharani und Srimati Candravali die Haupt-
gopis. Von diesen beiden ist Srimati Radharani die Hochste, da Thre Stellung die mahabhava
oder die hochste Stufe transzendentaler Liebe zum Herrn ist. Kein anderes Kuhhirtenméadchen
verfiigt iber solch hohe Fahigkeiten wie Srimati Radharani."

premera 'svarupa-deha’ — prema-vibhavita
krishnera preyasi-shrestha jagate vidita

"Srimati Radharani ist das Sinnbild der Liebe zum Herrn. Sie besteht aus reiner Liebe zum
Herrn. Daher wir Sie im ganzen Universum als die Meistgeliebte Shri Krishnas gefeiert."
Die Brahma-samhita (.5.37) beschreibt dies wie folgt:

ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis
tabhir ya eva nija-rupataya kalabhih
goloka eva nivasty akhilatma-bhuto
govindam adi-purusam tam aham bhajami

"Ich verehre den urzeitlichen Herrn Govinda, der in Seiner urspriinglichen Form in Seinem
Reich Goloka wohnt zusammen mit den transzendentalen Kuhhirtenméadchen, die immer
durch Gefiihle transzendentaler Gliickseligkeit und Erkenntnis erleuchtet sind. Dieser
Govinda ist der alldurchdringende Hochste Herr."
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Srimati Radharani wird von Srila Raghunatha dasa Gosvami in seinem Premambhoja-
maranda weiter beschrieben:

Srimati Radharanis Personlichkeit ist der lebendige Dienst zu Sri Krishna, um all Seine
ewigen Wiinsche zu erfiillen. Thre Begleiterinnen wie Lalita, Vishakha und andere
Freundinnen sind Ihre Symbole fiir den Ausdruck solch vertraulichen Dienstes. Die
Erscheinung Ihres jugendlich bliihenden Aussehens ist das Ergebnis davon, daB Sie
Schonheitsmittel beniitzt, die aus der Liebe zu Sri Krishna bestehen. Thr erstes (Morgen-) Bad
nimmt Sie im nektargleichen Wasser der jugendlichen Kraft. Die schrittweise Entwicklung
Ihrer jugendlichen Schonheit liegt im Nektar Ihres Bades, das sie am Nachmittag nimmt. Thr
Abendbad wird im Wasser der vollerblithten Jugend vollkommen, und so werden die drei
Stufen des Anwachsens Ihrer Jugendlichkeit mit Thren dreimaligen tédglichen Bidern
verglichen, die unter die Namen karunyamrita, tarunyamrita und lavanyamrita eingeteilt
sind. Dies ist die Beschreibung IThres transzendentalen Korpers.

Die Eigenschaften Srimati Radharanis

Soweit es um Thre Kleidung geht, wird diese in zwei Teilen beschrieben. Der eine wird aus
Ihrem jugendlichen Erréten in Scham erzeugt, gewoben aus shyama oder schwarzfarbenem
Faden, der sich in ein blduliches Kleid verwandelt. Und der zweite wird uttaria genannt, der
aufgrund der auBerordentlichen Anhaftung an die Gemeinschaft von Sri Krishna rot ist.

Ihre Briiste sind mit Threm sari in Gestalt der Liebe und des Zorns gegeniiber Krishna
bedeckt. Thre personliche Schonheit wird mit kunkum (eine besondere Art von
Schonheitsmittel) und lhre Freundschaft mit IThren Geféhrtinnen mit Sandelholzpaste
verglichen. Die Siifle Thres ruhigen Ernstes erinnert an Kampfer. Diese drei Merkmale, die
den Korper von Srimati Radharani schmiicken — kunkum, Sandelholzpaste und Kampfer —
sind ein sich stindig steigerndes Strahlen genau wie Ihre jugendliche Schonheit.

AuBerlich scheint Sie sehr geschickt und widerspenstig, wihrend Sie im Herzen ergeben
ist. Sie spricht grausame Worte zu Ihrem Geliebten, doch Thr Herz wird durch die
Tranenstrome aus lhren Augen enthiillt. Diese Gemiitsbewegung wird dhiradhiratmaka
genannt. Die Grade dieser besonderen Gefiihlswallung unterscheiden sich in ihrer Starke und
heiBen der Reihenfolge nach praghosa, madhya und mugdha.

Die aus Ihrer tiefen Zuneigung zu Sri Krishna stammende rotliche Farbe Threr Lippen, ist
Ihr Lippenstift. Die duBlerlichen Merkmale Ihrer transzendentalen Gefithle wie Heiterkeit,
Lachen, Zittern und Weinen sind Thre stindigen Geféhrtinnen. lhre verschiedenen
Eigenschaften konnen in vier Gruppen unterteilt werden, ndmlich: 1) Eigenschaften, die Thr
AuBeres betreffen, 2) Eigenschaften, die Thre Worte betreffen, 3) Eigenschaften, die Ihr
Gemiit betreffen und 4) Eigenschaften, die Ihre Beziehungen zu anderen betreffen.

Hinsichtlich Threm AuBeren besitzt Sie sechs Eigenschaften, drei beziiglich Threr Worte,
zwel in Bezug auf Thr Gemiit und sechs hinsichtlich Threr Beziehungen zu Anderen. Die
Darstellung dieser verschiedenen Eigenschaften wird im Ujjvala-nilamani sehr deutlich
ausgefiihrt. Um den Rahmen dieses Buches nicht zu sehr auszudehnen, werden wir im
jetzigen Zeitpunkt dieses Thema nicht ausfiihrlicher behandeln.

Srimati Radharani trdgt in Threm Herzen immer das Gefiihl des Prema-vaicittya, das
Gefiihl der Angst vor der Trennung, sogar wenn Sie in Begleitung Thres Gemahls ist. Dies
wird durch ihre grole Verliebtheit verursacht. Sie ist ewiglich ein junges Médchen im Alter
zwischen 16 und 20 Jahren. Diese Zeitspanne wird kaishora genannt. Sie pflegt immer mit
den anderen umherzugehen, wéahrend Thre Hiande auf den Schultern Threr Freundinnen ruhen,
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den Kuhhirtenmédchen. Sie wird stéindig liebevoll von lThren Freundinnen begleitet, und Ihr
Geist ist immer von lhren transzendentalen Spielen mit Sri Krishna erfiillt. Thre stetige
Heiterkeit ist der Duft Thres Korpers, und Sie sitzt bestidndig auf der Bettstelle Ihrer eigenen
Pracht, da Sie Sich unauthoérlich an Sri Krishna erinnert.

Ununterbrochene Erinnerung an den Namen, den Ruhm und die Eigenschaften von Sri
Krishna sind die Ohrringe, welche Thren Korper schmiicken. Die Pracht der Namen Sri
Krishnas, der Ruhm und die Eigenschaften iiberfluten stindig lhre Reden. Sie belebt Sri
Krishna immer wieder durch den gottlichen Trank des unauthorlichen Singens seiner
Eigenschaften. Kurz gesagt, ist Sie der Speicher der reinen Liebe zu Krishna, und Sie ist in
dieser Hinsicht vollstindig und vollkommen mit allen ndtigen Eigenschaften erfiillt. Sie ist
das vollkommene verkorperte Sinnbild der reinen Liebe zum Herrn. Diese Tatsache wird im
Govinda-lilamrita (11.122) in der Form von Fragen und Antworten beschrieben:

ka krishnasya pranaya-janibhuh shrimati radhikaika
kasya preyasy anupama-guna radhikaika na canya
Jjaihmyam keshe drishi taralata nisthuratvam kuce ’sya
vancha-purtyai prabhavati hare radhikaika na canya

F: Wer ist die Quelle der Kraft von Sri Krishnas Liebe?

A: Finzig Srimati Radhika.

F: Wer ist Sri Krishna von seinem Wesen her am licbsten?

A: Wieder ist es Srimati Radharani und niemand sonst. Srimati Radharanis Haar ist stark
gelockt, Thre Augen bewegen sich immer hin und her, Sie hat feste Briiste und in solcher
Weise ist Sie es alleine, die alle Wiinsche des Allanziechenden Hari erfiillen kann.

yanra saubhagya-guna vanche satyabhama
yanra thani kala-vilasa shikhe vraja-rama
yanra saundaryadi-guna vanche laksmi-parvati
yanra pativrata-dharma vanche arundhati
yanra sadguna-ganane krishna na paya para
tanra guna ganibe kemane jiva chara

Ramananda Raya beendete die anschauliche Beschreibung der Eigenschaften Srimati
Radharanis, indem er ausfiihrte, Sie werde von Satyabhama um Ihr einzigartiges Gliick
beneidet und von Ilhr alleine hétten die Middchen von Vraja die Kunst erlernt, einen Liebhaber
zu gewinnen. Sogar Parvati und Laksmi, die {iber alle Massen schon sind, wiinschen sich, Thre
Eigenschaften und Schonheit zu besitzen und auf Ihre Ebene der Reinheit emporzusteigen.
Sogar Sri Krishna schafft es nicht, die Eigenschaften von Srimati Radharani abzuschétzen.
Wie sollte es deshalb einem Sterblichen mdglich sein, Thre Natur zu beurteilen?

Als Sri Caitanya diese Aussagen Ramananda Rayas horte, sagte Er (C. C. 11.8.186):

prabhu kahe — janilun krishna-radha-prema-tattva
shunite cahiye dunhara vilasa-mahattva

"Ich bin an den Punkt gelangt, da Ich das Wesen der Liebe zwischen Srimati Radharani und
Sri Krishna erkenne. Nun wiinsche Ich Mir, etwas iiber lhre transzendentalen Spiele zu
erfahren."
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Die Eigenschaften Sri Krishnas

Ramananda Raya antwortete, Sri Krishna sei dhira-lalita, eine sehr kluge immer jugendliche
Person, die geschickt scherzen kénne, von allen Angsten frei und Seiner Geliebten sehr
ergeben sei. Seine Thm eigenen Merkmale werden immer in Seinen transzendentalen
erotischen Spielen offenbart. Dementsprechend ist Er mit Srimati Radharani ununterbrochen
in der Freude vertieft, und fiihrt so das ausgelassene Alter des kaishora zur Vollkommenbheit.
Diese Stufe der Betitigung Sri Krishnas wird von Srila Rupa Gosvami wie folgt beschrieben:

vaca sucita-sharvari-rati-kala-pragalbhyaya radhikam
vrida-kuncita-locanam viracayann agre sakhinam asau
tad-vaksoruha-citra-keli-makari-panditya-param gatah
kaishoram saphali-karoti kalayan kunje viharam harih

"Sri Krishna geniefit durch Seine Spiele mit Srimati Radharani in den Gartenlauben von
Vrindavana Sein jugendliches Alter vollkommen. Er nutzt die Kuhhirtenmédchen durch Seine
Gewandtheit in der Kunst des Malens aus. Er veranla3te Srimati Radharani dazu, Ihre Augen
in Scham vor Thren Freundinnen zu schlieBen, indem Er {iber Ihre gemeinsamen Liebesspiele
der vergangenen Nacht sprach. Dann, wihrend Thre BewuBtsein fast in einer Ohnmacht
versank, stellte Sri Krishna die oberste Grenze der Geschicklichkeit zur Schau, indem Er Thre
Briiste mit verschiedenen Arten von makaras bemalte (Fischsymbole)."

Die hochsten Liebesbeziehungen

Als Sri Caitanya diese Worte vernahm, sagte Er (C.C. 11.8.191):

prabhu kahe — eho haya, age kaha ara
raya kahe — iha va-i buddhi-gati nahi ara

"Ja, das ist alles richtig, aber bitte fahre fort." Ramananda antwortete: "Ich glaube, meine
Intelligenz ist unfdhig, noch weiterzugehen!"

Die Stufe, die jetzt beschrieben werden sollte, ist prema-vilasa-vivarta, das Gefiihl der
urspriinglichen Zuneigung, das durch das Gefiihl der Trennung voll ausgereift ist. "Ich weil3
nicht, ob eine solche Beschreibung Dich zufriedenstellen wird oder nicht." Indem er dies
sagte, sang Ramananda sein eigenes Werk vor, dessen Erlduterung die folgende ist (C.C.
11.8.194):

pahilehi raga nayana-bhange bhela
anudina badhala, avadhi na gela
na so ramana, na hama ramani
dunhu-mana manobhava pesala jani’
e sakhi, se-saba prema-kahini
kanu-thame kahabi vichurala jani’
na khonjalun duti, na khonjalun an
dunhukeri milane madhya ta panca-bana
ab sohi viraga, tunhu bheli duti
su-purukha-premaki aichana riti

"Oh, als wir einander zum ersten Mal trafen, wurde die gegenseitige Anziehung nur vom
Sehen her erweckt, und solche Anziehungskraft kennt im Laufe ihres Wachstums keine
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Grenzen, da dieser Reiz durch die uns innewohnende Zuneigung verursacht worden ist.
Weder Krishna noch Ich selber sind die Ursache solch spontaner Anziehung, doch sie erweckt
und durchdringt unser Gemiit in der Form des Liebesgottes. Nun sind wir voneinander
getrennt. Oh, mein lieber Freund, wenn du denkst, Sri Krishna habe Mich vollkommen
vergessen, sag Ihm, dall wir vom ersten Augenblick an weder einen Vermittler benétigt noch
nach irgendwelchen Mitteilungen gesucht haben. Der Liebesgott selbst war der Vermittler
unserer Treffen. Doch leider fiihrst du, mein lieber Freund, derzeit die Aufgabe eines Boten
aus, jetzt wo unsere Anziehung noch stérker ist als zuvor." Diese Art des Gefiihls wihrend der
Trennung des Liebhabers und der Geliebten wird prema-vilasa-vivarta genannt, welches das
hochste Gefiihlsempfinden in den Liebesbeziehungen ist.

Hier eine weitere innige Beschreibung desselben prema-vilasa-vivarta von Srila Rupa
Gosvami aus seinem Ujjvala-nilamani.:

radhaya bhavatash ca citta-jatuni
svedair vilapya kramad

yunjann adri-nikunja-kunjara-pate
nirdhuta-bheda-bhramam

citraya svayam anvaranjayad iha
brahmanda-harmyodare

bhuyobhir nava-raga-hingula-bharaih
shringara-karuh kriti

"Oh, der Konig der Piraten (Sri Krishna) wohnt in den Gartenlauben des Govardhana Hiigels!
Der Schopfer dieses Universums, der in der Kunst des Schmiickens duBerst geschickt ist, hat
die Umhiillung deines Herzens und desjenigen Srimati Radharanis durch den Schweif3 der
transzendentalen Merkmale und Gefiihlswallungen geschmolzen und dadurch das
MiBverstindnis der Dualitét entfernt. Durch solch wunderbare Tétigkeiten hat Er eure beiden
Herzen geschmiickt, um iiberall im Universum Wunder zu vollbringen."

Die Erkldrung des Gefiihls des prema-vilasa-vivarta kann nur auf einer reinen Ebene des
BewuBitseins begriffen werden, die frei von allen materiellen Auffassungen ist. Dieses
transzendentale Thema kann auf einer BewuBtseinsebene, die grob- oder feinstofflich durch
den materiellen Korper oder Geist beeinfluBt wird, nicht erkannt werden. AuBeres
Bewuftsein in Bezug auf materiellen Verstand und Geist ist von der reinen Seele verschieden.
Der Wohlgeschmack dieses transzendentalen Themas wird von den Sinnen gekostet, die im
gottlichen Dienst des Hochsten Herrn beschiftigt sind.

Bejahendes Bewufdtsein

Die reine Bewufitseinsebene, an der man sich im transzendentalen Dienst zum Herrn erfreut,
ist in den Unpersonlichkeitsanhdngern aufgrund ihrer Verneinung der materiellen Tétigkeiten
nur teilweise offenbart. Die unpersonliche verneinende Auffassung ist einfach ein Gegengift
fir das materielle Millverstindnis, sie beinhaltet keine bejahende Haltung. Solch eine
BewulBtseinsebene mag in gewisser Weise erleuchtend sein, sie kann jedoch das bejahende
Bewulltsein der Seele in ihrem reinen Zustand nicht erreichen. Liebe zum Herrn ist von
reinem und bejahendem transzendentalen Wesen. Die Anziehung zur Materie ist fliichtig und
niedrig, und deshalb wird sie am treffendsten als bloBes Vorbeigehen der Liebe bezeichnet.
Das scheinbare Gliick in dieser materiellen Welt ist in Wirklichkeit ein Ungliick.
Demgegeniiber hat das transzendentale Ungliicksgefiihl, das im prema-vilasa-vivarta erfahren
wird, nichts mit dem Elend der materiellen Begriffsebene zu tun.
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Indem er diese Erklidrung des prema-vilasa-vivarta abschloB, der hochsten Stufe
transzendentaler Beziehungen, sagte Sri Caitanya:

prabhu kahe — ’sadhya-vastura avadhi’ ei haya
tomara prasade iha janilun nishcaya
'sadhya-vastu’ 'sadhana’ vinu keha nahi paya
kripa kari’ kaha, raya, pabara upaya

"Nun verstehe ich die oberste Grenze des hochsten Ziels des Lebens. Dies ist durch deine
Barmherzigkeit moglich geworden. Ohne die Anstrengung des Geweihten und die
Barmherzigkeit eines reinen Geweihten kann das Ziel nicht erreicht werden. Lall mich daher
nun bitte wissen, welches die Mittel sind, um dieses hochste Ziel zu erlangen."

Ramananda fuhr fort:

raya kahe — yei kahao, sei kahi vani
ki kahiye bhala-manda, kichui na jani
tribhuvana-madhye aiche haya kon dhira
ye tomara maya-nate ha-ibeka sthira
mora mukhe vakta tumi, tumi hao shrota
atyanta rahasya, shuna, sadhanera katha
radha-krishnera, lila ei ati gudhatara
dasya-vatsalyadi-bhave na haya gocara
sabe eka sakhi-ganera ihan adhikara
sakhi haite haya ei lilara vistara
sakhi vina ei lila pusta nahi haya
sakhi lila vistariya, sakhi asvadaya
sakhi vina ei lilaya anyera nahi gati
sakhi-bhave ye tanre kare anugati
radha-krishna-kunjaseva-sadhya sei paya
sei sadhya paite are nahika upaya

"Mein lieber Herr, ich kenne die Mittel nicht, um das hochste Ziel des Lebens zu erlangen,
doch ich sage Dir, was immer Du mich auszusprechen drangst. Ich weil3 nicht, ob ich richtig
oder falsch spreche. Niemand in den drei Welten wiirde nicht gemi3 Deinem Wunsch tanzen.
In der Tat sprichst Du durch meinen Mund, und es ist wunderbar, da3 Du gleichzeitig der
Zuhorer bist. LaB3 mich daher sagen, dal} die transzendentalen Spiele Srimati Radharanis und
Sri Krishnas auerordentlich geheimnisvoll und vertraulich sind. Sogar diejenigen, welche
inbriinstig im Dienst des dasya, sakhya oder vatsalya rasa beschiftigt sind, kdnnen nicht in
den Kern Ihrer Spiele eindringen. Einzig die ewigen Geféhrtinnen von Srimati Radharani, die
Kuhhirtenmidchen von Vraja, sind befugt, in dieses Geheimnis einzudringen, da dieses
transzendentale Spiel sich in Threr Gemeinschaft entfaltet. Die Erfiillung des gliickseligsten
aller transzendentalen Spiele hdngt von den Tatigkeiten der weiblichen Gefdhrtinnen Sri
Radhas ab. Sie alleine sind es, die diese Spiele ausdehnen und deren Entfaltung kosten. Wenn
deshalb jemand diese Stufe des transzendentalen Lebens erlangen will, mul er dies im
begeisterten Dienst solch weiblicher Gefahrtinnen tun. Einzig jemand, der diesen Grundsatz
befolgt, kann ein Diener Srimati Radharanis und Shri Krishnas in den Hainen von Sri
Vrindavana werden. Es gibt diesbeziiglich keine andere Wahl."
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Tausend Mal mehr Gliickseligkeit
Im Govinda-lilamrita (10.17) wird folgende Beschreibung gegeben:

vibhur api sukha-rupah sva-prakasho ’pi bhavah
ksanam api na hi radha-krishnayor ya rite svah
pravahati rasa-pustim cid-vibhutir iveshah
shrayati na padam asam kah sakhinam rasa-jnah

"Die transzendentalen Spiele von Radha und Krishna leuchten aus sich Selbst heraus genau
wie die Personlichkeit Gottes Selbst. Doch so wie der Allméchtige Herr durch Seine
Offenbarung der verschiedenen Energien und Kriéfte erstrahlt, erstrahlen die Spiele von Radha
und Krishna in der Gemeinschaft der sakhis oder Freundinnen von Srimati Radharani."

Die Tétigkeiten der sakhis sind dullerst wunderbar. Sie wiinschen sich keinen personlichen
Genuf aus dem Zusammensein mit Sri Krishna, sondern werden einzig durch die Vereinigung
des gottlichen Paares gliicklich. Indem sie Srimati Radharani mit Sri Krishna
zusammenfiithren, verspiiren die sakhis tausend Mal mehr Gliickseligkeit, als sie aus der
direkten Beziehung mit Sri Krishna gewinnen konnten. Dies ist ein anderes Geheimnis der
transzendentalen Spiele von Radha und Krishna.

Srimati Radharani ist die transzendentale Kletterpflanze, die den Wunschbaum Sri Krishna
umarmt, und die sakhis sind die Blitter, Zweige und Blumen dieser transzendentalen
Kletterpflanze. Wenn daher die Wurzel der transzendentalen Kletterpflanze durch das
nektargleiche Wasser der Spiele Sri Krishnas bewéssert wird, werden die Blétter, Zweige und
Blumen der transzendentalen Kletterpflanze ganz natiirlich ohne weiteres Zutun genéhrt. Die
sakhis brauchen daher keine gesonderten Vorkehrungen zu ihrem eigenen Vergniigen zu
treffen. Andererseits ist die Gliickseligkeit der Blumen und Blétter grofer als die der
urspriinglichen Kletterpflanze. Dies wird in der Govinda-lilamrita (10.16) erklart:

sakhyah shri-radhikaya vraja-kumuda-vidhor

hladini-nama-shakteh
saramsha-prema-vallyah kisalaya-dala-puspadi-
tulyah sva-tulyah
siktayam krishna-lilamrita-rasa-nicayair

ullasantyam amusyam

Jjatollasah sva-sekac chata-gunam adhikam
santi yat tan na citram

"Es liegt kein Nutzen darin, die Blétter und Blumen eines Baumes zu wéssern, ohne die
Wurzel des Baumes zu gieflen. Die Blétter und Blumen werden durch das Bewéssern der
Wurzel eines Baumes von selbst genédhrt. In dhnlicher Weise gibt es ohne die
Zusammenfiihrung von Srimati Radharani und Sri Krishna kein Gliick fiir die sakhis. Wenn
Radha und Krishna vereint sind, ist die Gliickseligkeit der sakhis unendlich viel grofler, als
wenn sie personlich mit Krishna zusammen sein wiirden."

Das grof3e Geheimnis

Verborgen in diesen transzendentalen Spielen, gibt es ein anderes Geheimnis, ndmlich, daf3
Srimati Radharani Vorkehrungen trifft, um Ihre Gefdhrtinnen mit Sri Krishna zu vereinen,
obschon die sakhis keinen solchen Wunsch hegen. Durch dieses Tun erfdhrt Srimati
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Radharani mehr Gliickseligkeit als durch Ihr eigenes Zusammensein mit Sri Krishna, und aus
diesem Grunde nehmen die sakhis diese Verabredungen zu lhrer Freude an. Durch all diese
gegenseitigen Vorbereitungen zwischen Sri Radha und den sakhis wird Sri Krishna noch
gliicklicher und dementsprechend beleben diese ganzen Vorkehrungen Sri Sri Radha und
Krishna noch in Thren transzendentalen Spielen.

Die wesensgemife gottliche Liebe der Kuhhirtenmédchen fiir Sri Krishna kann nie als
materielle Lust betrachtet oder mit dieser verglichen werden. Liebe und Lust werden mit
gleichen Wortern erldutert, da es eine Ahnlichkeit zwischen ihnen zu geben scheint, doch der
Bhakti-rasamrita-sindhu (1.2.285) erklért etwas anderes:

premaiva gopa-ramanam
kama ity agamat pratham
ity uddhavadayo py etam
vanchanti bhagavat-priyah

"Die Menschen beschreiben und verstehen die Liebe der Kuhhirtenméddchen zu Sri Krishna
iiblicherweise im Lichte der weltlichen Lust. Doch in Wirklichkeit ist sie davon verschieden,
denn solch einen Grad der Liebe zu Sri Krishna wiinschen sich sogar die fortgeschrittesten
Geweihten wie Uddhava und andere."

Weltliche Lust ist zu jedermanns eigenem Genuf3 bestimmt; transzendentale Liebe zum
Herrn ist zur Freude des Hochsten Herrn Sri Krishna bestimmt. Es besteht daher ein
abgrundtiefer Unterschied zwischen diesen beiden.

Die Kuhhirtenmédchen von Vraja hegen nicht den Wunsch, sich selbst durch das
personliche Zusammensein mit Sri Krishna zu befriedigen. Dennoch sind sie immer bereit,
alle Arten des Dienstes zum Wohle Sri Krishnas darzubringen. Alles auflerhalb dieser
Gemiitshaltung fiihrt zu Lust. Wie im Srimad-Bhagavatam bestitigt wird, bedeutet weltliches
Begehren weltliche Lust.

In den Vedas werden die drei Erscheinungsweisen der Natur — Giite, Leidenschaft und
Unwissenheit — in den unterschiedlichen Formen beschrieben, die den jeweiligen Verlangen
nach den unterschiedlichen Gewinnen entsprechen wie Anhinger, Nachkommen, Reichtum
und so weiter. Dies sind nichts weiter als verschiedene Kategorien weltlicher Lust. Solche
Lust wird in der blumigen Sprache der Vedas als Religiositdt dargestellt. Die Lust wird bei
verschiedenen Namen gerufen: Nichstenliebe, karma-kanda, fruchtbringende Arbeit,
gesellschaftliche Verpflichtungen, der Wunsch nach Befreiung, Familientradition, Zuneigung
zu den Verwandten, die Angst vor Bestrafung und dem Tadel von Verwandten. All dies sind
unterschiedliche Formen der Lust, die im Namen der Religiositit vorbeigehen. In diesen
Tétigkeiten ist nichts anderes als die eigene Sinnenbefriedigung zu finden.

Hingabe

Die abschlieBende Unterweisung in der Bhagavad-gita lautet, alle Arten der Religion
aufzugeben und dem Hochsten Herrn ohne Vorbehalte zu folgen. Zu Beginn der Bhagavad-
gita verkiindet der Hochste Herr, da3 Er zur Erde niedersteige, wann immer es einen Zuwachs
der irreligidsen Tétigkeiten gebe. Er tut dies, um den Glauben zu beschiitzen, den Unglauben
auszurotten und die Grundsitze der Religion wiedereinzufiihren.

Die zwei oben erwdhnten Erkldrungen scheinen sich zu widersprechen. Der Hochste Herr
steigt zur Erde herab, um die Religiositét zu beschiitzen, Er weist jedoch Arjuna an, alle Arten
der Religion aufzugeben. Doch die Erklarung hierzu ist sehr klar. Vollkommene Hingabe an
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den Willen des Hochsten Herrn, ohne irgendwelche Vorbehalte, ist die wirkliche Grundlage
der Religiositdt. Alle anderen Tétigkeiten wie z. B. Altruismus sind genau genommen nicht
religids. Der Hochste Herr unterweist deshalb Arjuna, sie aufzugeben, handelt es sich doch
um unterschiedliche Formen weltlicher Lust, die jedoch im prachtvollen Gewand der
Religiositét vorgestellt werden.

Die transzendentale Uberzeugung, sich selbst als ein ewiger Diener Gottes zu fiihlen und
dieser Uberzeugung nachzufolgen, bedeutet daher, den Anweisungen Sri Krishnas
nachzukommen, wie Er sie in der Bhagavad-gita gegeben hat. Wann immer das Gefiihl da ist,
man sei der Genieer der eigenen Titigkeiten, miissen solche Handlungen als
unterschiedliche Formen weltlicher Lust verstanden werden.

Sich vollstindig dem Wunsch Sri Krishnas hinzugeben, verwandelt einem nicht in eine
leblose Maschine ohne jede Triebkraft. Vielmehr schenkt einem das Gefiihl, ewig im Dienste
Sri Krishnas beschéftigt zu sein, eine transzendentale Triebkraft, um durch das gottliche
Medium des geistigen Meisters, der eins mit den Zielen Sri Krishnas ist, den Willen Gottes
auszufithren. Dies ist nur moglich, wenn man durch reine Gottesliebe begeistert wird, genannt
vyavasayatmika-buddhi, iberweltliche Intelligenz, die den Erfolg in transzendentalen
Tatigkeiten sichert.

Nachahmer

Der kiinstliche Vorgang, sich mit dem Gewand einer sakhi zu schmiicken, wie dies eine
Gruppe weltlicher Menschen tut, die sakibheki oder gauranga-nagari genannt werden, wird
nicht durch die iiberweltliche Intelligenz erzeugt. Solch gekiinsteltes Ausschmiicken des
Korpers, welcher der Vernichtung anheimfillt, kann sicherlich die transzendentalen Sinne Sri
Krishnas nicht erfreuen. Es handelt sich daher um ein weltliches wunschvolles Verlangen der
unklugen, leichtfertigen, unechten Geweihten, und somit kann durch solches Tun die
transzendentale Stufe der Kuhhirtenmédchen von Vraja nicht erreicht werden.

Wir haben bereits ausfiihrlich erortert, dal die Gestalten Srimati Radharanis und Ihrer
verschiedenen Gefahrtinnen, den sakhis, sich aus gottlichem Stoff zusammensetzen, und
dementsprechend sind ihre Tétigkeiten fiir den Dienst zu Sri Krishna bestimmt. Ihre
Handlungen sind nie mit den duBerlichen Téatigkeiten der materiellen Welt zu vergleichen. Sri
Krishna ist der allanzichende Hochste Herr, der als der Bezauberer des Universums bekannt
ist, und Srimati Radharani ist als diejenige bekannt, die den Bezauberer des Universums
bezaubern kann. Die nachahmenden Anstrengungen weltlicher Menschen, eine sakhi zu
werden, sind von Srila Jiva Gosvami in seinem Kommentar zum Bhakti-rasamrita-sindhu
strengsten verboten worden. Der wahre Geweihte sei daher davor gewarnt, das AuBere einer
sakhi als einen Weg im bhajana oder in der Verehrung nachzuahmen. Solche Tatigkeiten sind
vergehensvoll und strengstens verboten.

Die transzendentalen Gefiihle der Kuhhirtenmédchen werden im Srimad-Bhagavatam
(10.31.19) folgendermaBen beschrieben:

yat te sujata-caranamburuham stanesu
bhitah shanaih priya dadhimahi karkashesu
tenatavim atasi tad vyathate na kim svit
kurpadibhir bhramati dhir bhavad-ayusam nah

"Oh mein Geliebter, Deine zarten Lotosfiie, deren Ruheplatz unsere harten Briiste sind,
schreiten nun iiber den Waldboden von Vrindavana und erleiden dabei Schmerzen, da sie auf
kleine Steinchen treten. Dieser Umstand versetzt uns in grofle Angst, denn Du bist unser
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wahres Leben." Dies ist ein Beispiel fiir das vorbildliche Gefiihlsempfinden der
Kuhhirtenméidchen von Vraja und veranschaulicht, da3 ihr ganzes Leben fiir den Dienst zu Sri
Krishna bestimmt ist, ohne die geringste Spur eines Gedankens an Sinnenbefriedigung.

Es gibt 64 verschiedene Punkte des regulierten hingebungsvollen Dienstes. Der Geweihte
entwickelt durch vorbehaltloses Vertrauen in das Befolgen der regulierenden Grundsétze nach
und nach das Recht, in den transzendentalen Dienst zum Herrn einzutreten. Die starke
Begierde, so zu dienen wie die ewigen Gefdhrten Sri Krishnas, z. B. die Kuhhirtenméidchen,
gibt dem Geweihten das Recht, Sri Krishna auf diese Weise zu dienen. Deshalb steht hier die
Aufforderung, den Vorgang der weltlichen regulierenden Prinzipien des varnashrama-
dharma fir diesen begeisterten Dienst zum Herrn aufzugeben.

Raganuga

Im transzendentalen Reich von Vraja, dem ewigen Wohnort von Sri Krishna, dienen die
Einwohner Sri Krishna in verschiedenen Wohlgeschmickern des liebevollen Dienstes.
Raktaka Parshada dient im Wohlgeschmack des dasya-Prema. Madhumangala Sakha,
Sridama und Sudama dienen in der Gemiitsstimmung des sakhya-Prema, wihrend Nanda und
Yashoda Sri Krishna im Wohlgeschmack des vatsalya-Prema dienen. Jeder Geweihte, der
von irgendeiner der transzendentalen Gefiihlsstimmungen des Dienstes angezogen wird,
erreicht sein Ziel im Moment der Vollkommenheit. Ein lebendiges Beispiel hierfiir sind die
shrutis (die personifizierten Upanisads). Die shrutis waren davon iiberzeugt, der
transzendentale liebevolle Dienst zu Sri Krishna sei unerreichbar, ohne den FuBlspuren der
Kuhhirtenmidchen von Vraja zu folgen. In diesem Moment nahmen sie den spontanen Dienst
des raganuga an, indem sie mit dem Ziel, Prema zum Sohn des Konigs von Vraja zu
erhalten, den FuBBspuren der gopis folgten.

Die shrutis, welche den transzendentalen Dienst zum Herrn erreichten, indem sie den
FuBspuren der gopis folgten, werden im Srimad-Bhagavatam (10.87.23) wie folgt
beschrieben:

nibhrita-marun-mano ’ksa-dridha-yoga-yujo hridi yan
munaya upasate tad arayo 'pi yayuh smaranat
striya uragendra-bhoga-bhuja-danda-visakta-dhiyo
vayam api te samah samadrisho ‘nghri-saroja-sudhah

"Die Feinde des Hochsten Herrn, die sich ununterbrochen mit einem feindlichen Gefiihl an
Ihn erinnern, gehen in die unpersonliche Brahman-Ausstrahlung ein, die auch von den
empirischen Philosophen und den Mystikern durch den Vorgang der strengen Geistes- und
Sinneskontrolle mittels Yogapraktiken und der Meditation tliber das unpersonliche Brahman
erreicht wird. Doch die Kuhhirtenmaddchen, die Méidchen von Vraja, wurden durch die
vergiftende Schonheit der schlangengleichen Arme Sri Krishnas hypnotisiert, und so
erlangten sie den Nektar Seiner Lotosfiile. Wir sind auch dem Pfad der Kuhhirtenmédchen
gefolgt und trinken dementsprechend den nektargleichen Saft der Lotosfiile des Hochsten
Herm."

Der Inhalt dieses Verses besagt, daf} die shrutis dem Pfad der gopis gefolgt sind und einen
gleichen Korper wie die Kuhhirtenméidchen erlangten, als sie die Vollkommenheit erreicht
hatten. Nachdem sie solche transzendentale Korper erlangt hatten, war es ithnen mdéglich, sich
an der Gemeinschaft mit Sri Krishna in transzendentaler Gliickseligkeit zu erfreuen.
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Korperwechsel

Der Fortschritt der materiellen Wissenschaft auf dem Gebiet der drztlichen Chirurgie hat es
moglich gemacht, den Korper eines Lebewesens durch chirurgische Eingriffe von einem
minnlichen in einen weiblichen oder von einem weiblichen in einen ménnlichen
umzuwandeln. Das Verlangen, den Korper auf diese Weise zu verdndern, ist eine Form von
weltlicher Lust. Diese lustvolle Vorstellung ist eine verzerrte Spiegelung des transzendentalen
Gedankens, den Korper so wie im Falle der shrutis zu verdndern. Die Absicht, von einer
Korperform in eine andere zu wechseln, ist sogar in materiellem Sinne durchaus
durchfiihrbar. Daher bietet die transzendentale Entwicklung eine noch bessere Mdglichkeit
seinen Korper zu seinem Besten zu wechseln.

Die SchluBifolgerung aus der oben erwihnten transzendentalen Vollkommenheit wird im
Srimad-Bhagavatam (10.9.21) wie folgt gezogen:

nayam sukhapo bhagavan
dehinam gopika-sutah

Jjnaninam catma-bhutanam
yatha bhaktimatam iha

"Sri Krishna, der Sohn Srimati Yashodadevis, ist fiir Personen, die im spontanen
hingebungsvollen Dienst vertieft sind, leichter erhéltlich, als flir Personen, die mit empirisch
philosophischen Vermutungen beschéftigt sind."

Jemand, der daher das von den Kuhhirtenméddchen von Vraja gegebene Beispiel annimmt
und immer, sowohl bei Tag als auch bei Nacht, iiber die transzendentalen Spiele von Sri Sri
Radha-Krishna nachsinnt, wéhrend er in Vraja lebt und Thnen dort dient, wird letztendlich den
Korper einer sakhi erlangen und direkt Radha und Krishna dienen.

Der transzendentale Kérper nach dem Tod

Der iiberweltliche Korper ist transzendental zum groben und feinen Kdorper des Lebewesens
und geeignet, Sri Sri Radha-Krishna liebevollen Dienst darzubringen. Die Wanderung der
Seele von einem Korper zum anderen findet im materiellen Dasein statt, entsprechend den
fruchtbringenden Titigkeiten des Lebewesens, die in Beziehung zu den drei
Erscheinungsweisen der Natur ausgefiihrt werden. In der Bhagavad-gita wird die
Seelenwanderung klar beschrieben. Der Geist (die feinstofflich-materielle Leibeshiille) tragt
die Seele zu einem anderen Korper, genauso wie die Luft Diifte weitertrigt. In diesem
Zusammenhang ist der Zustand des Geistes zum Zeitpunkt des Todes duBerst wichtig. Der
Geist neigt dazu, sich so in die besondere Art des Denkens, Fiihlens und Wiinschens zu
vertiefen, wie er es immer in Beziehung zu seinen tdglichen Handlungen getan hat.

Der Zustand des Geistes im Moment des Verlassens des Korpers hdngt von der Art und
Weise des Denkens, Fiihlens und Wiinschens ab. Den Geweihten wird geraten,
ununterbrochen, Tag und Nacht, an die transzendentalen Spiele von Radha und Krishna zu
denken, so daB} ihr Geist in dieser Art des Denkens, Fiihlens und Wiinschens vertieft sein
wird. Auf diese Weise wird es dem Lebewesen moglich sein, in das Konigreich von Radha
und Krishna einzutreten, um in der direkten Gemeinschaft mit Ihnen liebevollen Dienst in der
bestimmten Gefiihlshaltung darzubringen, die es wihrend seines Lebens stetig verfeinert hat.

Im materiellen Dasein ist der Geist immer dahingehend beschaffen, iiber materiellen
Genufl nachzudenken. Daher mufl der Geist damit beschiftigt werden, {iber das
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transzendentale subjektive Wesen nachzusinnen, welches keine Beziehung zu den drei
Erscheinungsweisen der Natur hat. Die gottlichen Spiele von Radha und Krishna und die
Tatigkeiten der Kuhhirtenmaddchen von Vraja befinden sich jenseits der drei Eigenschaften
der materiellen Natur. Wenn der Geist mit Denken, Fiihlen und Wiinschen in Beziehung zu
solch transzendentalen Dingen vertieft ist, wird das Lebewesen gewil} letztendlich den Dienst
zu Radha und Krishna erhalten.

Die deva-vratas, Menschen, die in der Erscheinungsweise der Giite verankert sind,
verehren die Halbgétter wie z. B. Brahma und Shiva und erreichen die Reiche solcher
Halbgoétter. Die pitri-vratas, Menschen, die in der Erscheinungsweise der Leidenschaft
verankert sind, um sich an der materiellen Welt zu erfreuen, und die gleichzeitig die pitris
verehren, die verstorbenen Vorfahren, erreichen die verschiedenen Reiche der pitris. Die
bhutejyas, die Tier- und Geisterverehrer, die in der Erscheinungsweise der Dunkelheit und
Unwissenheit verankert sind, erreichen ebenfalls ihre entsprechenden Bestimmungsorte in der
materiellen Welt. Doch die Geweihten des Hochsten Herrn Sri Krishna erreichen Sein
hochstes Reich, welches ewig ist. Niemand kehrt je wieder zuriick, nachdem er dieses Reich
erlangt hat.

Alle anderen Regionen, die erreicht werden konnen, werden als zeitweilige Orte betrachtet,
weil sie entweder nach einer begrenzten Zeitdauer iiberwunden werden oder die Bewohner
dieser Reiche wieder zur Erde zuriickkehren miissen, nachdem sie die Ergebnisse aus ihren
fritheren frommen Titigkeiten aufgebraucht haben. Soweit es die bhutejyas betriftt, sind sie
dazu verurteilt, sich auf dieser Erde oder sogar in noch niedrigeren Regionen des Universums
aufzuhalten.

Die obige Unterweisung ist die eigentliche Aussage der Bhagavad-gita. Sie hat zum Inhalt,
daf jedermann sich jetzt vorbereiten kann, um seinen gewiinschten Bestimmungsort nach dem
Verlassen des gegenwirtigen Korpers zu erreichen. Der menschliche Korper ist daher eine
Gelegenheit, die spirituelle Seele zu erheben, die aufgrund der eigenen Handlungsweise durch
unterschiedliche Lebensformen wandert.

Sri Caitanya bietet all den Menschen im Zeitalter des Kali, die von Natur aus in jeder
Hinsicht sehr ungliickselig sind, den hdchsten Gewinn des Lebens an. Somit werden
diejenigen, die diese Gelegenheit ergreifen, als die gliicksbegiinstigsten Seelen angesehen.
Indem man den Grundsdtzen der hingebungsvollen Titigkeiten so folgt, wie sie von
Ramananda Raya unter der Anleitung Sri Caitanyas vorgetragen werden, kann jedes
menschliche Wesen das ewige Leben der Ekstase in der Gemeinschaft des Hochsten Herrn
erreichen, — voll der unterschiedlichen transzendentalen rasas, an denen sich die Bewohner
von Vraja oder Goloka Vrindavana, dem ewigen Reich Sri Krishnas, erfreuen.

Kein Zutritt fiir Laksmidevi

Ohne den FuBlstapfen der gopis zu folgen, kann niemand den transzendentalen Kd&rper einer
sakhi erlangen und Sri Krishna Dienst darbringen, sogar wenn der hingebungsvolle Dienst in
der Gefiihlsstimmung des Reichtums gewidmet wird. Ein lebendiges Beispiel hierfiir ist Sri
Laksmidevi, die sich Zutritt in die transzendentalen Spiele des rasa-/ila von Sri Krishna
gewlinscht hat. Weil Laksmidevi jedoch den FuBlspuren der Kuhhirtenmiddchen von Vraja
nicht gefolgt ist, hat sie keinen Einlaf3 erhalten.

Diese Aussage von Ramananda Raya lieB Sri Caitanya in vollkommene Ekstase aufgehen,
und so schloB Er ihn in Seine Arme. Beide, sowohl Ramananda Raya als auch Sri Caitanya,
wurden von einem Meer transzendentaler Trdnen der Gliickseligkeit liberschwemmt. Die

55



ganze Nacht verstrich so in gottlichen Gesprachen und als der Morgen anbrach, wandten sich
Ramananda und Sri Caitanya ihren entsprechenden Tatigkeiten zu.

Als Sri Caitanya wegging, fiel Ramananda zu Seinen Fiiflen nieder, und inbriinstig bat er
Ihn:

‘'more kripa karite tomara ihan agamana
dina dasha rahi’ shodha mora dusta mana
toma vina anya nahi jiva uddharite
toma vina anya nahi krishna-prema dite’

"Du bist hierher gekommen, um mir Deine Géttliche Gnade zu schenken; bitte bleib daher fiir
mindestens zehn Tage hier und sorge dafiir, daB mein verschmutzter Geist geldutert wird. Es
gibt niemanden auf der Welt auler Dir, der die gefallenen Seelen erlosen kann, und es gibt
niemanden auf der Welt auer Dir, der ihnen die transzendentale Siile der Liebe zum Herrn
schenken kann."

Sri Caitanya antwortete:

prabhu kahe — ailana shuni’ tomara guna

krishna-katha shuni, shuddha karaite mana
yaiche shunilun, taiche dekhilun tomara mahima
radha-krishna-premarasa-jnanera tumi sima
dasha dinera ka-katha yavat ami jiba’
tavat tomara sanga chadite nariba
nilacale tumi-ami thakiba eka-sange
sukhe gonaiba kala krishna-katha-range

"Nachdem Ich von deinem Ruf der reinen Hingabe gehort hatte, kam Ich zu dir, um Meinen
Geist durch das Horen der transzendentalen Botschaft Sri Krishnas zu reinigen. Meine
Erkundigungen iiber dich haben sich bestitigt, als Ich dich sah und horte. Du bist der Gipfel
transzendentaler Erkenntnis beziiglich der Spiele von Radha und Krishna. Somit wird es Mir
nicht moglich sein, deine Gemeinschaft je wieder aufzugeben, ganz zu schweigen nach nur
etwa zehn Tagen. Wir werden beide zusammen in Nilacala leben (Jagannatha Puri) und
unsere Zeit in vollkommener Gliickseligkeit verbringen, immer in Gespridchen tber das
Wesen der gottlichen Spiele Radhas und Krishnas vertieft."

Vollkommene Fragen und Antworten

Obwohl sich Ramananda Raya und Sri Caitanya am Morgen voneinander trennten, trafen sie
sich am Abend wieder. Die Treffen fanden in einer einsamen Gegend statt, und die Gespréche
begannen in der gleichen Weise von Fragen und Antworten wie bis anhin, mit Shri Caitanya,
der fragte, und Ramananda, der antwortete.

F: Welches ist der wesentlichste Teil auf dem Gebiet der bildenden Tétigkeiten?

A:Es gibt keinen hoheren Wert des Lernens als das angestrebte Wissen hinsichtlich des
hingebungsvollen Dienstes zu Sri Krishna.

F: Welches ist der grofite Ruhm?

A: Der grofite Ruhm fiir ein Lebewesen ist der Ruf, ein Geweihter Sri Krishnas zu sein.

F: Welches ist der wertvollste Besitz des Lebens unter all den Reichtiimern der Welt?

A:Jemand, der iiber transzendentale Liebe zu Radha und Krishna verfiigt, wird als die
reichste Person der Welt angesehen.
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F: Welches ist die schmerzlichste Art des Leidens unter all dem Kummer und Elend des
Lebens?

A:Es gibt keine groBere Art des Leidens, als das Elend, das durch die Trennung von den
Geweihten Sri Krishnas verursacht wird.

F: Wer ist unter all den befreiten Seelen des Universums am vollkommensten befreit ?

A:Jemand, der transzendentale Liebe fiir Sri Krishna verspiirt, ist der GroBte unter allen

befreiten Seelen.

F: Welches ist das beste Lied, das eine Person singen kann?

A:Das Kernstiick von allen Liedern ist der Gesang iiber den transzendentalen Ruhm Radhas
und Krishnas.

F: Welches ist der hochste Gewinn des Lebens, den eine Person begehren kann?

A: Es gibt keinen grofleren Gewinn im Leben, als die Verbindung mit den Geweihten, die im
Dienste Sri Krishnas beschiftigt sind.

F: An wen sollten sich die Lebewesen ununterbrochen erinnern?

A:Man sollte immer an den transzendentalen Namen, den Ruhm und die transzendentalen
Eigenschaften Sri Krishnas denken.

F: Worliber sollte das Lebewesen meditieren?

A: Die vollkommenste Art der Meditation besteht darin, iiber die Lotosfiile von Radha und
Krishna zu meditieren.

F: Wo sollte sich das Lebewesen ausschlieBlich niederlassen, und alle anderen Wohnorte
aufgeben?

A:  Man sollte in Vrindavana leben, wo die transzendentalen Spiele des rasa-lila
unauthorlich vonstatten gehen.

F: Wortiiber sollte das Lebewesen horen, und gleichzeitig alle anderen Themen beiseite
lassen?

A:Die wechselseitigen Liebesspiele zwischen Radha und Krishna sind der einzige
wesentliche Gegenstand der klanglichen Aufnahme fiir das Lebewesen.

F: Welches ist das verehrenswerteste Objekt unter allem, was zu verehren ist?

A:Das allerhochste verehrungswiirdige Objekt sind die vereinten Namen von Radha und
Krishna.

F: Wohin gelangen Personen, die nach Befreiung, beziehungsweise nach Sinnenbefriedigung
streben?

A:Die ersteren erlangen einen unbeweglichen Korper (wie z. B. den eines Steines oder
Berges), und die anderen erlangen den Korper eines Halbgottes. (Gemd3 Gautama
Buddha bedeutet Befreiung, wie ein Stein zu werden, ohne jede Sinneswahrnehmung.
Dies ist der Hohepunkt in der buddhistischen Philosophie.)

Die obigen Fragen und Antworten beinhalten den Kern allen transzendentalen Wissens, wie
in den maf3gebenden Schriften bestitigt wird.

Der gelehrteste Mensch

Die allmdhliche Entwicklung der bildenden Tétigkeiten sollten in der folgenden Weise
beurteilt werden: brahma-vidya oder Wissen tiiber die spirituelle Seele ist dem Wissen iiber
die physische Welt iibergeordnet; Wissen iiber die Personlichkeit Gottes ist dem Wissen tiber
das unpersonliche Brahman oder die spirituelle Seele iibergeordnet; und Wissen tiber Sri
Krishna und Seine Spiele ist dem Wissen iiber die Personlichkeit Gottes, Sri Vishnu,
iibergeordnet.
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Im Srimad-Bhagavatam wird gesagt, die hochste Arbeit sei diejenige, welche die Sinne
von Hari zufriedenstelle, und die hochste Bildung sei, {iber Ihn zu lehren. Jemand, der die
neun verschiedenen Vorgidnge des hingebungsvollen Dienstes erlernt hat — horen, singen,
erinnern, den Lotosfiilen des Herrn dienen, verehren, beten, ein Diener werden, den Herrn in
Freundschaft umarmen und sich IThm vollkommen hingeben — muf} als der gelehrteste
Mensch angesehen werden.

Ruhm

Der Ruhm, den eine Person erhilt, weil sie ein Geweihter Sri Krishnas ist, wird in einer
malgeblichen Schrift, dem Garuda Purana, beschrieben:

kalau bhagavatam nama
durlabham naiva labhyate
brahma-rudra-padotkristam
guruna kathitam mama

"Ich habe von meinem geistigen Meister gehort, im Zeitalter des Kali sei es du3erst schwierig,
eine Person zu finden, die als ein Geweihter Sri Krishnas beriihmt sei, obwohl eine solche
Stellung besser ist als die Stellung von Brahma oder Shiva."

Sri Narada Muni hat gesagt:

janmantara-sahasreshu
vasya syad buddhir idrishi

daso "ham vasudevasya
sarval lokan samuddharet

"Jemand, der sich selbst als einen ewigen Diener des Hochsten Herrn Vasudeva betrachtet
(eine Auffassung, die nach Tausend und Abertausenden von Geburten erlangt wird), kann alle
gefallenen Seelen im materiellen Dasein erlosen."

In der Bhagavad-gita wird auch bestitigt, ein tatsdchlicher mahatma oder eine grofle Seele,
die ginzlich verstanden habe, da3 Vasudeva der Herr aller Universen sei, sei sehr selten zu
finden. Nach vielen, vielen Leben, in denen er Erkenntnis erlangt habe, gebe er sich Sri
Krishna, dem Hochsten Herrn, hin.

Im Adi Purana wird gesagt, die befreiten Seelen einschlieBlich der shrutis folgten den
reinen Geweihten Sri Krishnas. Im Brihan-naradiya Purana steht geschrieben:

adyapi ca muni-shrestha
brahmadya api devatah

"Bis zum heutigen Tage verstehen sogar die besten unter den munis (Heiligen) oder den
Halbgottern, wie Brahma und andere, den EinfluB eines Geweihten nicht, der sich
vollkommen dem transzendentalen Dienst zu Vishnu hingegeben hat."

Im Garuda Purana steht geschrieben:

brahmananam sahasrebhyah satra-yaji vishisyate
satra-yaji-sahasrebhyah sarva vedanta-paragah

sarva-vedanta-vit-kotya vishnu-bhakto vishisyate
vaishnavanam sahasrebhya ekanty eko vishisyate
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"Von vielen, vielen Tausenden von brahmanas, wird einer, der in der Ausfithrung von Opfern
erfahren ist, als der beste angesehen. Von vielen Tausenden von solchen in der Ausfiihrung
von Opfern Befdhigten, wird einer, der das gesamte Wissen der Vedas durchlaufen hat, als der
beste angesehen. Von all diesen Personen, die sich im Studium der Vedas ausgezeichnet
haben, wird jemand, der eine Geweihter Vishnus, der Personlichkeit Gottes ist, als der beste
angesehen. Und von vielen, vielen Tausenden von solchen Verehrern Vishnus, ist derjenige
der beste, der ein reiner Vaishnava oder ein ausschlieBlicher Geweihter Sri Krishnas ist, weil
nur er das hochste Reich, das Param-dhama, erreichen wird, welches in der Bhagavad-gita
von Sri Krishna Selbst beschrieben wird."

Im Srimad-Bhagavatam wird auch gesagt, das Ziel der Wissensaneignung aus all den
shrutis und der Bemiithungen auf all den anderen transzendentalen Entwicklungswegen sei es,
nach dem Vorgang siichtig zu werden, iiber die transzendentalen Eigenschaften, Namen und
den Ruhm von Mukunda (Sri Krishna) zu horen.

In den Gebeten des Narayana-lila wird gesagt, ein reiner Geweihter begehre nicht einmal,
in die Stellung Brahmas eingesetzt zu werden, wenn er dort ohne den hingebungsvollen
Dienst zum Herrn sein miifite. Vielmehr zieht es ein reiner Geweihter vor, sogar ein kleines
Insekt zu werden, falls solch ein Leben im hingebungsvollen Dienst zum Herrn beschéftigt ist.

Es sind nicht alle ebenbiirtig

Der Ruhm von Prahlada Maharaja als ein Geweihter des Herrn wird von Shiva im Skandha
Purana wie folgt beschrieben: "Nicht einmal ich kann Sri Krishna so erkennen, wie Er ist.
Nur die Geweihten kennen Thn, und unter allen Geweihten ist Prahlada der beste."

Im Brihad-bhagavatamrita erklirt Sanatana Gosvami, daf3 iiber Prahlada die Pandavas
stehen, die noch bessere Geweihte sind, und die Yadus sind noch besser als die Pandavas.
Von allen Yadus ist Uddhava der beste Geweihte, und die Méaddchen von Vraja sind noch
besser als Uddhava. Daher sind sie die hochsten von allen Geweihten.

Im Brihad-vamana sprach Brahma wie folgt zu den risis:

sasti-varsa-sahasrani
maya taptam tapah pura
nanda-gopa-vraja-strinam
pada-renupalabdhaye

"Ich habe mein Bestes versucht, indem ich mich fiir 60’000 Jahre strenger Enthaltung
unterzog, um fahig zu sein, den Staub der Médchen von Vraja, der Kuhhirtenjungen und von
Konig Nanda zu erlangen. Dennoch habe ich die Segnungen aus dem Staub Ihrer Fiile nicht
erhalten. Deshalb denke ich, ich selbst, Shiva und Laksmi sind ihnen ganz und gar nicht
ebenbiirtig."

Im Adi Purana erklirt der Hochste Herr:

na tatha me priyatamo
brahma rudrash ca parthiva
na ca laksmir na catma ca
yvatha gopi-jano mama

"Es gibt niemanden der Mir lieber ist als die Kuhhirtenmédchen von Vraja — nicht einmal
Brahma, Shiva, Laksmi oder sogar Mein eigenes Selbst."
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Folge Srila Rupa Gosvami

Unter allen Einwohnern von Vraja ist Srimati Radharani die von allen Meistgeliebte. Srila
Rupa Gosvami ist die vertraulichste Dienerin von Srimati Radharani, und deshalb ist er Sri
Caitanya sehr lieb. Die Nachfolger in den FuBspuren Srila Rupa Gosvamis sind als die
Rupanuga Geweihten Sri Krishnas bekannt. Solche Rupanuga Geweihte werden im Sri
Caitanya-candramrita (26) wie folgt gepriesen:

astam vairagya-kotir bhavatu shama-dama-ksanti-

maitry-adi-kotis
tattvanudhyana-kotir bhavatu va vaishnavi
bhakti-kotih
koty-amsho 'py asya na syat tad api guna-gano
vah svatah-siddha aste

shrimac-caitanyacandra-priya-carana-nakha-jyotir

amoda-bhajam

"Personen, die den Strahlen der leuchtenden Zehennigeln der Lotosfiile der innig geliebten
und geschitzten Geweihten Sri Caitanyas zugetan sind, sind in sich selbst ginzlich mit allen
transzendentalen Eigenschaften ausgestattet. Sogar gewaltige Entsagung, Gleichmut,
Sinnenkontrolle, psychische Kraft, Meditation und &hnliche groe Eigenschaften, die in den
Geweihten Sri Vishnus gefunden werden, kdnnen nicht einmal mit einem Tausendstel ihrer
transzendentalen Kennzeichen verglichen werden."

Wahrer Reichtum

Die Allgemeinheit, die von den Befehlen ihres nach materiellem Vergniigen strebenden
Geistes getrieben wird, wiinscht sich, mehr und mehr Reichtum anzuhdufen, welches das
Mittel zur Erlangung ihrer Sinnenbefriedigung ist. Demgegeniiber kann man durch reines
transzendentales Denken unvoreingenommen den Wert des materiellen Reichtums beurteilen
und erkennt, da3 es keinen Reichtum gibt, der mit dem Wert der Liebe zu Radha und Krishna
verglichen werden kann. Hier sind zur Bestitigung der oben erwéhnten Auffassung einige
Zitate aus der shastra aufgefiihrt:

kim alabhyam bhagavati

prasanne shri-niketane
tathapi tat-para rajan

na hi vanchanti kincana

"Obwohl fiir die Geweihten des Hochsten Herrn alles erhiltlich ist, wiinschen sie sich nichts
zu ihrer eigenen Sinnenfreude." (Bhag. 10.39.2)

mam anaradhya duhkhartah
kutumbasakta-manasah
sat-sanga-rahito martyo
vriddha-seva-paricyutah
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"Bedingte Seelen sind in ihrer Anhaftung zu Verwandten immer ungliickselig, da sie Mich
nicht verehren und daher der Gemeinschaft der reinen Geweihten und dem Dienst zu Mir
beraubt sind."

sva-jivanadhikam prarthyam
shri-vishnu-jana-sangatah
vicchedena ksanam catra

na sukhamsham labhamahe

"Die Verbindung zu den Geweihten Vishnus ist wertvoller als mein Leben, weil ich nicht
einmal den leisesten Hauch eines Gliicksgefiihls verspiire, wenn ich fiir einen Augenblick
getrennt von solcher Gemeinschaft bin." (Brihad-bhagavatamrita 1.5.44)

muktanam api siddhanam
narayana-parayanah

sudurlabhah prashantatma
kotisv api mahamune

"Unter Millionen von groflen Heiligen, die befreite Seelen sind, ist es dulerst schwierig, einen
ernsthaften Geweihten von Sri Narayana zu finden." (Bhag. 6.14.5)

anugrahaya bhutanam
manusam deham asthitah

bhajate tadrishih krida
yah shrutva tat-paro bhavet

"Um Seinen Geweihten Barmherzigkeit zu erweisen, erscheint der hochste Herr auf dieser
Erde und offenbart Seine Spiele, so dall die Geweihten von IThm und Seinen Spielen gefesselt
werden konnen." (Bhag. 10.33.37)

ata atyantikam ksemam
pricchamo bhavato 'naghah
samsare 'smin ksanardho ’pi
sat-sangah shevadhir nrinam

"O Du duflerst GliickverheiBlender, ich bitte Dich um den héchsten Segen. Ich wiinsche mir, in
der Gesellschaft Deiner reinen Geweihten zu sein, denn die Gemeinschaft mit Deinen

Geweihten, auch wenn sie nur einen kurzen Augenblick wihrt, ist der wertvollste Gewinn in
dieser Welt." (Bhag. 11.2.28)

tasmat sarvatmana rajan
harih sarvatra sarvada
shrotavyah kirtitavyash ca
smartavyo bhagavan nrinam

"O Konig, alle Menschen sollten zu allen Zeiten, an allen Orten und unter allen Umstdnden
iiber den Hochsten Herrn Hari horen, Thn preisen und sich an Thn erinnern." (Bhag. 2.2.36)

tasmad ekena manasa
bhagavan satvatam patih
shrotavyah kirtitavyash ca
dhyeyah pujyash ca nityada
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"Zu allen Zeiten sollte man mit gespannter Aufmerksamkeit vom Hochsten Herrn, dem
Erhalter der reinen Geweihten, horen, Ihn lobpreisen, IThn verehren und iiber Thn meditieren."
(Bhag. 1.2.14)

asam aho carana-renu-jusam aham
syam vrindavane kim api gulma-latausadhinam
va dustyajam svajanam arya-patham ca hitva
bhejur mukunda-padavim shrutibhir vimrigyam

"Es ist mein Wunsch, ein Grashalm oder eine Pflanze zu werden, die im Wald von Vraja
wichst. Auf diese Weise wird es mir moglich sein, den Staub der Fiile von solch grofen
Personlichkeiten zu erhalten, welche die LotosfiiBe des grofen Befreiers, Mukunda, verehrt
haben. Sogar die shrutis begehren nach dem Staub der Fiile dieser groBen Personlichkeiten.
Und indem sie die Zuneigung ihrer eigenen Bekannten und Verwandten beiseite lieen, die
aufzugeben, gewohnlich unmdglich ist, haben die gopis von Vraja alles fiir die Zufriedenheit
Sri Krishnas geopfert." (Bhag. 10.47.61)

vikriditam vraja-vadhubhir idam ca vishnoh
shraddanvito 'nushrinuyad atha varnayed yah
bhaktim param bhagavati pratilabhya kamam

hrid-rogam ashv apahinoty acirena dhirah

"Jemand, der in hingegebener Haltung von den Lippen eines reinen Geweihten {iber die
transzendentalen Spiele zwischen Sri Krishna und den Médchen von Vraja hort, und dann
diese Spiele dementsprechend beschreibt, erlangt innerhalb kiirzester Zeit den liberweltlichen
liebevollen Dienst zum Herrn und vertreibt dadurch weltliche lustvolle Verlangen nach
Sinnenbefriedigung aus seinem Herzen." (Bhag. 10.33.40)

etavan eva loke "smin
pumsam dharmah parah smritah
bhakti-yogo bhagavati
tan-nama-grahanadibhih

"Die hochste Pflicht jedes Menschen in dieser Welt besteht darin, sich im liebevollen Dienst
zum Hochsten Herrn zu beschéftigen und Seinen Heiligen Namen zu singen." (Bhag. 6.3.22)

Trockenes, theoretisches Wissen wird mit den bitteren Friichten des Nim-Baumes
verglichen. Diese Frucht ist fiir den menschlichen Verzehr ungeeignet, sie ist jedoch passend
fiir diejenigen, die sich wie die Krdhen auf einem unwirtlichen, streitlustigen Lebensweg
befinden. Thre trockenen philosophischen MutmafBungen tonen wie das Krachzen der Kréhen.

Auf der anderen Seite werden die frisch aufgebliihten Knospen der Mango Frucht, welche
siiB im Geschmack und ganz und gar wohlschmeckend sind, mit dem transzendentalen
liebevollen Dienst zum Herrn verglichen. Deshalb wird diese Frucht von den reinen
Geweihten Sri Krishnas gekostet, die mit den Papageien verglichen werden, die immer siif3e
Tone von sich geben. Trockene philosophische Vermutungen sind der einzige Gewinn des
ungliickseligen jnani, des empirischen Philosophen, und der saftige, nektargleiche Geschmack
des liebevollen Dienstes zum Herrn ist das Getrink der gliickbegiinstigten Geweihten.

So verbrachten Sri Caitanya und Ramananda Raya wieder die ganze Nacht in der
transzendentalen Freude, die aus den Gesprichen iiber Sri Krishna und Seiner Spiele
herriihrte. Wiahrend sie in verziickter Trance vertieft waren, weinten sie manchmal und
manchmal tanzten sie, und auf diese Weise ging die Nacht zur Neige. Am Morgen trennten
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sich Ramananda und Sri Caitanya voneinander, um sich um ihre jeweiligen Pflichten zu
kiimmern, und am Abend trafen sie wie in der vorangegangenen Nacht wieder zusammen.

Die Erleuchtung des Herzens

Nachdem sie einige Minuten zusammen gesprochen hatten, fiel Ramananda zu den Fiilen Sri
Caitanyas nieder und legte seine tiefempfundene Verwirklichung dar (C. C. 11.8.264/65):

eta tattva mora citte kaile prakashana
brahmake veda yena padaila narayana
antaryami ishvarera ei riti haye

bahire na kahe, vastu prakashe hridaye
"Mein Herr, Du hast mein Herz mit verschiedenen Wahrheiten erleuchtet und mich befahigt,
sie als die grundlegende Wahrheit iiber Radha und Krishna, der Essenz der gottlichen Liebe,
auszudriicken. Frither hast Du in dhnlicher Weise das Herz von Brahma mit vedischem
Wissen erleuchtet. Der Herr, der als die Uberseele der stéindige Begleiter des Lebewesens ist,
tut dies alles aus Seiner unbegrenzten grundlosen Barmherzigkeit heraus. Er erscheint nicht
duBerlich von Angesicht zu Angesicht, sondern Er erleuchtet einem von Innen heraus."

In der Bhagavad-gita wird dies bestitigt. Der Hochste Herr sagt, um Seinem Geweihten
eine besondere Gunst zu erweisen, erleuchte Er das Herz des Geweihten und vertreibe die
Dunkelheit der Unwissenheit durch das Leuchten transzendentalen Wissens. Und ganz am
Beginn des wunderbaren Srimad-Bhagavatam (1.1.1.) wird folgende wichtige Aussage
gemacht:

Jjanmady asya yato ‘nvayad itaratash
cartesv abhijnah svarat
tene brahma hrida ya adi-kavaye
muhyanti yat surayah
tejo-vari-mridam yatha vinimayo
yatra tri-sargo ‘mrisa
dhamna svena sada nirasta-kuhakam
satyam param dhimahi

"Die Absolute Wahrheit, der Hochste Herr, ist der einzige eigenstindige, unabhingige Konig
aller Lebewesen. Er allein erleuchtete das Herz Brahmas, welcher der urspriingliche Dichter
und Sanger der vedischen Hymnen ist. Wegen Thm allein werden alle Arten von empirischen
Gelehrten in jedem Augenblick verwirrt. In Thm allein wird die Verbindung der fiinf Elemente
Erde, Feuer, Wasser, Luft und Ather mdglich. Und Er allein wird als der wahre Ursprung der
inneren Kraft, der duleren Kraft und der mittleren Kraft erkannt.

Laft uns daher um den Schutz der Lotosfiile Sri Krishnas beten, der mittels Seiner eigenen
Kraft von aller Tduschung frei ist und der die Absolute Wahrheit ist. Diese Absolute Wahrheit
wird als die Urquelle reinen Wissens in allen Belangen der Schopfung, Erhaltung und
Vernichtung ermittelt. Dies ist die einzige logische SchluBlfolgerung, die gezogen werden
kann, nachdem Sein Wesen entweder direkt oder indirekt griindlich verstanden worden ist."
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Ich habe einen Zweifel
Ramananda Raya ersuchte dann den Herrn (C.C. 11 8.267-271):

eka samshaya mora achaye hridaye
kripa kari’ kaha more tahara nishcaye
pahile dekhilun tomara sannyasi-svarupa
ebe toma dekhi muni shyama-gopa-rupa
tomara sammukhe dekhi kancana-pancalika
tanra gaura-kantye tomara sarva anga dhaka

tahate prakata dekhon sa-vamshi vadana
nana bhave cancala tahe kamala-nayana

ei-mata toma dekhi’ haya camatkara

akapate kaha, prabhu, karana ihara

"Mein Herr, ich hege einen einzigen Zweifel in meinem Herzen, und Ich hoffe, Du wirst ihn
giitigerweise durch Deine Gnade beseitigen. Zuerst hast Du Dich mir als sannyasi gezeigt,
doch nun sehe ich Dich als Shyamasundara, den Kuhhirtenjungen. Du erscheinst mir nun wie
eine goldene Puppe und Dein ganzer Korper scheint durch einen goldenen Glanz verhiillt zu
sein. Ich sehe Dich eine Flote an Deine Lippen halten, und Deine Lotosaugen bewegen sich
aufgrund verschiedener Verziickungen duflerst ruhelos. Ich sehe Dich tatsdchlich in dieser
Weise, und das ist dulerst wunderbar. Mein Herr, bitte sag mir ohne Falschheit, wodurch dies
verursacht worden ist."

Der Herr erwiderte, daf3 alle, die tief in eine liebevolle Beziehung zu Krishna eingetaucht
seien, als erstrangige Geweihte gelten wiirden. Als Ergebnis ihrer natiirlichen Liebe zum
Herrn, verwirklichen sie die Gegenwart lhres verehrungswiirdigen Sri Krishna iiberall,
wihrend sie die ganze Mannigfaltigkeit der beweglichen und unbeweglichen Objekte
betrachten. Die Gegenstinde ihrer Betrachtung erscheinen vor ihnen nicht so, wie sie sind,
sondern sie erscheinen unterschiedlich in ihrer Beziehung zu Sri Krishna. Diesbeziiglich seien
hier einige Zitate aus dem Srimad-Bhagavatam angefiihrt.

sarva-bhuteshu yah pashyed
bhagavad-bhavam atmanah
bhutani bhagavaty atmany
esa bhagavatottamah

"Die erstrangigen Geweihten nehmen iiberall die Gegenwart Sri Krishnas wahr, der das Leben
aller Leben ist, und in Sri Krishna nehmen sie die Gegenwart aller belebten und unbelebten
Dinge wahr." (Bhag. 11.2.45)
vana-latas tarava atmani vishnum
vyanjayantya iva puspa-phaladhyah
pranata-bhara-vitapa madhu-dharah
prema-hrista-tanavo vavrisuh sma

"Die Dschungelbdume und Pflanzen, voll mit ihren Friichten und Blumen, verbeugten sich
mit der Empfindung vor dem Herrn, da3 Sri Krishna das Leben ihres Lebens sei. In einer
Geflihlsstimmung der transzendentalen Gliickseligkeit und verziickten Freude stromten aus
den Baumen und Pflanzen in Seiner Gegenwart grofle Mengen an Honig hervor. Dies war
aufgrund ihrer reinen Liebe zum Herrn moglich geworden." (Bhag. 10.35.9)

Sri Caitanya sprach weiter (C.C. 11.8.277):

radha-krishne tomara maha-prema haya
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vahan tahan radha-krishna tomare sphuraya

"Du empfindest grofe Zuneigung fiir Radha und Krishna und daher kannst Du Ihre
Gegenwart immer und iiberall wahrnehmen."

Doch Ramananda Rayas Herz wurde mit dieser Antwort Sri Caitanya Mahaprabhus nicht
zufriedengestellt, obwohl die Worte des Herrn gemé8 der shastra sicherlich richtig waren. So
sagte er (C.C. 11.278-281):

raya kahe — prabhu tumi chada bhari-bhuri
mora age nija-rupa na kariha curi

radhikara bhava-kanti kari’ angikara
nija-rasa asvadite kariyacha avatara

nija-gudha-karya tomara — prema asvadana

anusange prema-maya kaile tribhuvana
apane aile more karite uddhara
ebe kapata kara — tomara kona vyavahara

"O Herr, bitte hor auf, Deine wahre Personlichkeit auf diesem Umweg zu enthiillen. Versuch
giitigerweise nicht, Deine wirkliche Identitédt zu verstecken. Ich weif3, wer Du bist: Du bist Sri
Krishna Selber, der durch die Korpertonung Srimati Radharanis bedeckt wird. Du bist
herabgestiegen, um die Verziickung Deiner transzendentalen Spiele mit Ihr zu kosten. Der
Hauptzweck Deines Erscheinens liegt darin, die Gefiihle der Liebe Deiner Geweihten zu Dir
zu genieflen und diese Liebe gleichzeitig iiberall in den drei Welten zu verteilen. Du bist aus
Deinem eigenen Antrieb zu mir gekommen, wie kommt es, dal Du Dich nun verstecken
willst?"

Der enthiillte Sri Caitanya

Da ldchelte Sri Caitanya und offenbarte Sich Selbst als Rasaraja, den Konig aller gottlichen
rasas, und auch als Srimati Radharani, die Mahabhava, Sein anderes Selbst, welche die
personifizierte Liebe zum Herrn ist. Dann enthiillte Er Sich in einer Form, als die Einheit des
gottlichen Paares — Sri Krishna erschien in der Gefiihlsstimmung und Hautfarbe von Srimati
Radharani.

radha krishna-pranaya-vikritir
hladini shaktir asmad

ekatmanav api bhuvi pura

deha-bhedam gatau tau
caitanyakhyam prakatam adhuna
tad-dvayam caikyam aptam
radha-bhava-dyuti-suvalitam

naumi krishna-svarupam

"Die Liebesbeziehungen zwischen Radha und Krishna sind transzendentale Offenbarungen
der inneren freudespendenden Kraft des Herrn. Obwohl Radha und Krishna in ihrer Identitit
eins sind, haben Sie sich auf ewig getrennt. Nun haben sich diese zwei transzendentalen
Personlichkeiten wieder in der Form von Sri Krishna Caitanya vereinigt. Ich verbeuge mich
vor Thm, der sich Selber in der Gefiihlsstimmung und Hautfarbe von Srimati Radharani
offenbart hat, obwohl Er Krishna Selbst ist."
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Sri Caitanya offenbarte Sich als den Einen, der Zwei ist, und als die Zwei, die Einer sind.
Das ist eine ganz und gar einzigartige Offenbarung der Absoluten Wahrheit. Nur wer durch
die Barmherzigkeit Ramananda Rayas gliicksbeglinstigt genug ist, Sri Krishna-Caitanya auch
als Sri Sri Radha-Krishna zu kennen, kann den ewigen Formen dienen, die sich in Einer
vereinigt haben.

Ramananda Raya wurde vor Ekstase ohnméchtig, als er die einzigartige Offenbarung der
gottlichen Form Sri Caitanyas sah, und er wurde von transzendentalen Gefiihlswallungen
iberwiltigt. Ohnméchtig fiel er zu Boden.

In diesem Augenblick beriihrte Sri Caitanya den Korper Ramanandas und brachte Thn zur
dulleren Besinnung zuriick. Wieder staunte Ramananda, als er Sri Caitanya in Gestalt eines
sannyasi vor sich sah. Dann umarmte der Herr Ramananda und besénftigte ihn, indem er
sagte, niemand anderes als Ramananda Raya habe je diese transzendental vereinigte Gestalt
gesehen.

Sri Caitanya erklérte, nichts sei Ramananda Raya beziiglich Seiner Spiele unbekannt, und
daher habe Er ihm die einzigartige Offenbarung Seiner Gestalt gezeigt.

gaura anga nahe mora — radhanga-sparshana
gopendra-suta vina tenho na sparshe anya-jana
tanra bhave bhavita kari’ atma-mana
tabe nija-madhurya kari asvadana
tomara thani amara kichu gupta nahi karma
lukaile prema-bale jana sarva-marma
gupte rakhiha, kahan na kario prakasha
amara batula-cesta loke upahasa
ami — eka batula, tumi — dvitiya batula
ataeva tomaya amaya ha-i sama-tula

"O Ramananda, Ich bin nicht bloB3 eine Person, die mit cinem hellen Aussehen vor dir
erscheint. Ich bin dieselbe Personlichkeit Sri Krishna und Ich entfalte ewiglich diese Gestalt,
die von der Korperfarbung Srimati Radharanis durchdrungen ist. Niemand kann Srimati
Radharani berithren aufler Sri Krishna. Daher habe Ich Mich mit den Gefiihlsstimmungen
Srimati Radharanis geschmiickt und geniefe Mich auf diese Weise Selbst. In dieser ewigen
Form von Mir, koste Ich auch die Siile Sri Krishnas. Aber bitte verrate dieses Geheimnis von
Mir nicht! Gewdhnliche Menschen lachen aufgrund Meines verriickten Versuches iiber Mich.
Diesbeziiglich bin ich sicherlich die Nummer FEins aller Verriickten und du bist die Nummer
Zwei. Und da wir beide zur selben Kategorie gehdren, gibt es keinen Unterschied zwischen
dir und Mir." (C.C. 11.8.287-291)

Ein Speicher voller Nektar

So erfreute Sich der Herr an der Gemeinschaft von Ramananda Raya, wihrend sie fiir zehn
Tage ununterbrochen iiber Sri Krishna sprachen. Diese Unterhaltungen, die zwischen
Ramananda Raya und Sri Caitanya stattfanden, sind duflerst vertrauliche Gespriche tliber
Vraja-dhama, den Ort, an dem die transzendentalen Spiele Srimati Radharanis und Sri
Krishnas ewig offenbart sind. In diesen Unterhaltungen wird die Verziickung, die Vraja-
dhama iiberflutet, ausfiihrlich erdrtert. Es haben sich noch viele andere Gespridche zwischen
Ramananda und Sri Caitanya ergeben, die zu verstehen, niemandem moglich ist. Kurz gesagt,
sind die ganzen Gesprichsthemen genau wie eine Fundgrube an juwelengleichen
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Unterweisungen, die zum Nutzen der ganzen Menschheit einen Edelstein nach dem anderen
erzeugt. Die Mine dieser Unterhaltung wird mit einem tiefen unergriindlichen Speicher voller
Metalle verglichen. Als die Mine ausgeschachtet wurde, kamen in Form von Kupfer,
Glockenmetall, Silber, Gold, und letztlich dem Stein der Weisen kostbare Metalle
verschiedener Art zum Vorschein.

Wertvolle Metalle wurden sowohl in der einleitenden als auch in der abschlieBenden
Erorterung zwischen Ramananda Raya und Sri Caitanya ausgegraben. In den einleitenden
Gespriachen wird der Gedanke, der moralischen und sozialen Einteilung der Gesellschaft
nachzufolgen, mit Kupfer verglichen, der Mutter des Metalls. Die Absicht, die Ergebnisse aus
der eigenen Arbeit Sri Krishna darzubringen (karma-yoga), wird mit Glockenmetall
verglichen. Die Vorstellung, der Welt zu entsagen und karma-sannyasa anzunehmen, wird
mit Silber verglichen. Die Vorstellung des mit empirischem spekulativem Wissen
vermischten hingebungsvollen Dienstes (jnana-mishra-bhakti) wird mit Gold verglichen, und
zum Schluf wird der hingebungsvolle Dienst, der mit keinerlei empirischem Wissen
vermischt ist (jnana-sunya-bhakti), mit dem Stein der Weisen verglichen.

In der abschliefenden Erorterung, wird derselbe Vergleich hinsichtlich der verschiedenen
transzendentalen Gefiihle im hingebungsvollen Dienst angestellt. Die Auffassung des dasya-
Prema wird mit Kupfer verglichen, sakhya-Prema mit Glockenmetall, vatsalya-Prema mit
Silber und madhurya-Prema mit Gold. Und schlieBlich werden die transzendentalen Spiele
von Sri Sri Radha-Krishna mit dem Stein der Weisen verglichen.

Eintritt zu der oben erwihnten Ebene des Steins der Weisen oder jnana-sunya-bhakti kann
der standhafte Geweihte erlangen, der {iiber die notwendige Kraft, Stirke und gute
Gemeinschaft verfiigt und in seiner Absicht aufrichtig ist. Mit all diesen erforderlichen
Eigenschaften ist der Stein der Weisen leicht erhéltlich.

Am nichsten Tag fragte Sri Caitanya Ramananda Raya um die Erlaubnis, Seine
Stidindienreise fortsetzen zu diirfen. Der Herr bat ihn auch darum, Seinen Anweisungen zu
folgen und riet ihm wie folgt (C.C. 11.297-298):

visaya chadiya tumi yaha nilacale
ami tirtha kari’ tanha asiba alpa-kale
dui-jane nilacale rahiba eka-sange
sukhe gonaiba kala krishna-katha-range

"Bitte geh nach Nilacala (Jagannatha Puri), und zieh dich von deinen weltlichen Tatigkeiten
zurlick. Ich werde dort kurz nach Beendigung meiner Reise eintreffen. Wir werden zusammen
in Nilacala bleiben und unsere Zeit mit Gesprachen iiber die transzendentalen Spiele von
Radha und Krishna in groBBer Freude verbringen."

Indem Er dies sagte, umarmte Sri Caitanya Ramananda und sandte ihn nach Hause, und
dann ging Er Selber weg, um den Rest der Nacht auszuruhen. Am nichsten Morgen besuchte
Sri Caitanya den oOrtlichen Tempel von Hanuman, brachte den Bildgestalten Seine
Ehrerbietungen dar und verliel dann den Ort, um durch Siidindien zu reisen.

Wihrend Sri Caitanyas Anwesenheit in Vidyanagara, dem Ort, in dem Ramananda Raya
lebte, wurden all die Gelehrten der verschiedenen philosophischen Schulen in Geweihte des
Herrn umgewandelt, und sie gaben ihre frithere Denkweise auf. Nach der Abreise Sri
Caitanyas wurde Ramananda aufgrund der Trennung vom Herrn von Gram tiberwaltigt, und
so blieb er allen Arten von Alltagsarbeiten fern, wihrend er fortfuhr, sich in tiefe Meditation
iiber den Herrn zu versenken.

Dies ist eine kurze Studie des Treffens, das zwischen Ramananda Raya und Sri Caitanya
Mahaprabhu stattgefunden hat. Die unterweisenden und transzendentalen Themen, die
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zwischen ihnen besprochen worden sind, sind vollkommen erhaben und einfach zugleich.
Jede vom Gliick begiinstigte Person kann aus den Offenbarungen dieser Gesprache Nutzen
ziehen und so sein Leben zur Vollkommenheit bringen. Hort man einmal mit ehrerbietiger
Haltung iiber diese Themen, ist es nicht mehr ldnger moglich, das transzendentale Streben
nach dem Reich von Radha und Krishnas beiseite zu lassen.

Durch das Horen dieser kurzen Erzéhlung, kann man in den Kern des transzendentalen
Zaubers und der reinen Liebe zum Herrn eindringen. Der wichtigste Umstand, den man aus
dieser Erorterung verstehen sollte, ist das Geheimnis von Sri Caitanyas Erscheinen in dieser
Welt und das Wesen Seiner sankirtana Bewegung.

Glaube, Vertrauen

Nur die Vertrauensvollen konnen in die Kompliziertheit dieser Themen eindringen, und der
Glaube ist der grundlegende Bestandteil, um zu der hohen Bewuftseinsebene der
transzendentalen Liebe in Trennung fortschreiten zu konnen. Die /ila von Radha und Krishna
ist transzendental und vertraulich. Jemand, der Vertrauen in Sri Caitanya und Seinen
empfohlenen Vorgang der transzendentalen Erhebung hat, findet Zugang in den vertraulichen
Dienst zum géttlichen Paar, der fiir die reinen Geweihten allanziehend ist.

Wir miissen verstehen, dal die Gespriche zwischen Sri Caitanya und Ramananda Raya
nicht das Erzeugnis gedanklicher MutmaBBungen von Menschen sind, die nicht der
transzendentalen Kette der Schiilernachfolge angehdren und sich deshalb immer im Zweifel
iiber die Absolute Wahrheit befinden. Niemand, dessen grundlegende Neigung es ist, sich mit
weltlichen Beweisfiihrungen zu beschiftigen, kann in den Bereich dieser Themen eindringen.
Dieser Bereich befindet sich iiber solcher materieller Anndherung. Weil das gegensténdliche
Thema iiberweltlich ist, gibt es keine Moglichkeit, es zu verstehen, ohne die hohere
Bewultseinsebene erreicht zu haben.

Niemand braucht den Versuch zu unternehmen, diese transzendentalen Themen durch
miihsame, akademische Beeinflussung von Gehirn oder Verstand zu verstehen, da sowohl das
weltliche Gehirn als auch der Geist bei der Bemiihung, diese hohere Bewultseinsebene zu
erlangen, nutzlos sind. Nur der Dienst zum Herrn und Seinen Vertretern kann einem helfen,
die Offenbarung der Wahrheit zu erfahren. Gedankliche Mutmafungen, die nur unechte
Ergebnisse hervorbringen, verursachen einfach nur Stérungen.

Das transzendentale Reich, das Sri Ramananda Raya und Sri Caitanya erdrtert haben, ist
einzig und allein das Eigentum derjenigen vertrauensvollen Geweihten Sri Krishnas, die eine
Vergangenheit im Dienste des hingebungsvollen Lebens hinter sich haben.

Alle Ehre sei Sri Caitanya und Sri Nityananda Prabhu wie auch Sri Advaita Prabhu und
allen Geweihten Sri Caitanyas, die als die Gaura-bhaktas bekannt sind. Durch die
Feuerradwaffe Seiner einzigartigen Barmherzigkeit, erloste Sri Caitanya die Bewohner von
Stidindien, die sich in einer &hnlichen Lage wie Elefanten befanden, welche von den
Krokodilen verschiedener Religionsgemeinschaften angegriffen wurden. So bekehrte
Caitanya sie alle zum Vaishnavatum und reiste weiter durch ganz Siidindien, wo Er viele,
viele heilige Pilgerorte besuchte.
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