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das geheimnisvolle, sonderbare Land! Gegen-

[ )
CI n CI I @ n stand zahlloser Triume, Ziel von Abenteurern

wie Eroberern. Selten hat eine Kultur die Menschen so beschiftigt und

beeinfluRt wie die indische. Was ist es, das dieses Land faszinierend
und verlockend macht? Sind es die Gewiirze und goldenen Tempel?
Sind es Asketen und heilige Kiihe, Yoga und Ayurveda? Wer tiefer
forscht, wird entdecken, dal hinter der Vielfalt und Mystik dieser
Kultur eine unerschopfliche Quelle des Wissens sprudelt - die Vedischen
Schriften. Diese Sanskrittexte, die dltesten Schriften der Menschheit,
bergen in sich einen ungeheuren Schatz an Wissen aus allen Genres -
Wissen, daf sich dem staunenden Westen erst in der Neuzeit langsam
offenbart. Und dieses Wissen formte vormals eine hochentwickelte
Zivilisation, formte das BewuRtsein der Menschen und brachte Per-
sonlichkeiten hervor, die in der Tiefe ihrer Gedanken und der GroRe

ihres Charakters einzigartig in der Weltgeschichte dastehen.



Der Zahn der Zeit hat den Glanz der Vedischen Kultur verblassen
lassen, heute schimmern allenfalls noch Relikte, die auf einstige GréRe
hindeuten. Trotzdem aber gab es zu allen Zeiten grofe Seelen und
Spiritualisten, die den Geist der Veden am Leben erhielten, und ihrem
EinfluR ist es zu verdanken, daf3 dieses Gedankengut heute eine Renais-
sance erlebt.

Die Weisheit Indiens ist das Thema der Broschiire, die sie in den
Hinden halten, und es soll ihnen einige Kostproben von dem Teil der
Veden geben, der den Kern und die Grundlage jener bemerkenswerten
Kultur bildete: das Wissen vom Selbst.

Wozu noch mehr indische Weisheit, kénnte man fragen. Sind unsere
Buchldden nicht schon voll davon? Der Grund ist der: Die Vedische
Kultur war eine theistische! Vedisches Wissen war in ein ganzheitliches
Bild von Gott und der Welt eingebunden, alle Arbeit war Dienst fiir

den Hochsten! Noch immer lebt diese Weltsicht bewuf3t oder unbewuRt




in den
Herzen und Kopfen der
Inder fort, achtzig Prozent von ihnen glauben
an einen persdnlichen Gott. Was dagegen heute aus Indien unseren
Markt iiberschwemmt, ist fast ausnahmslos Streichel-Esoterik und
Wellness-Erfahrung, ganz bewuft seiner Verbindung mit Gott ent-
riickt, um es dem sakular geprigten Westen schmackhaft zu machen.
Damit sind Sinn und Zweck der Veden verfehlt! Um genau zu sein:
gerade dieses Abtrennen der Wurzel war die Ursache dafiir, dal der
Baum der Vedischen Kultur abstarb. Und dabei ist es gerade Merkmal
einer sich entwickelnden Zivilisation, daR sie sich der Herausforde-
rung Gott und ihrer Verantwortung Thm gegeniiber stellt, daR sie mit
einem aufgekldrten Verstdndnis Gott und Wissenschaft in Einklang

bringt. ,,DIE ZEIT* schrieb unldngst auf ihrer Titelseite:

Der Bedeutungsgewinn des Glaubens, der bei den Présidentschafts-
wahlen in den so liberalen und kapitalistischen USA zu sehen war,
hat unsere intuitive Annahme erschiittert, Glauben sei eine abster-
bende Angelegenheit. Im Gegenteil, weltweit erlebt Religion eine Re-
naissance [...] Seit den achtziger Jahren erleben die Deutschen eine

schleichende, aber folgenreiche Wende - die vom Nicht-mehr-glauben-

Wollen zum Wieder-glauben-Wollen (aber oft nicht mehr kénnen).



Dass die spirituelle Wirkung unserer Ersatzreligion, der Okonomie,
abnimmt, mag ebenfalls zu einem neuen Blick auf den alten Glauben
beitragen. Die Idee der Emanzipation von Gott jedenfalls - die Vor-
stellung, dass gldubige Menschen irgendwie zuriickgeblieben sind,
noch nicht richtig aufgeklart - wird immer seltener vertreten.
Dennoch scheinen religioses Angebot und religiose Nachfrage
nicht recht zusammenzukommen. Viele weichen aus in Wellness-
Glauben und Esoterik, wihrend die groRen Kirchen zwischen zu hart
und zu weich schwanken, zwischen Refundamentalisierung und
Weichspiilung des Glaubens. Ein Christentum, das die Mitte halt zwi-

schen Beliebigkeit und Dogmatismus, scheint vielen potenziellen

Glaubigen, aber auch vielen Geistlichen als zu anstrengend.

Daher glauben wir, daR es Zeit ist, sich auf die Veden zu besinnen -
auf ein Wissen, das Potential genug in sich birgt, unser Verstdndnis
von Gott und der Welt und nicht zuletzt von uns selbst zu erneuern.

Hier also ein paar Kostproben. Wir haben uns fiir ausgesuchte
Vortrége entschieden, von Personlichkeiten, die in der modernen Zeit
durch ihre Biicher und ihr Beispiel das Ideal der Vedischen Kultur hoch-
hielten und es dem Zeitgeist zugdnglich machten. Unsere Hoffnung ist,
Sie neugierig zu machen, Sie zu ermutigen, Ihr Leben um eine neue

Erfahrung zu bereichern; dhnlich Mark Twain, der iiber Indien sagte:

Was Religion betrifft, so ist Indien der einzige Millionir [... ] Das eine
Land, das jeder Mensch zu sehen begehrt - und einmal gesehen, selbst
nur einen Schimmer davon, diesen Schimmer niemals aufgeben

wiirde, und sei es um all die Shows der restlichen Welt zusammen.

Die Herausgeber



liebe

Worum die Welt sich dreht

von

SHRILA SACCIDANANDA BHAKTIVINODA THAKURA

iebe ist ein siiRes Wort. Sobald es ausgesprochen wird, erzeugt
les ein siiles Gefiihl im Herzen des Sprechers wie auch des Zuho-
rers. Obwohl nur wenige seine wahre Bedeutung verstehen, mag es
jeder, das Wort zu horen. Alle Wesen werden von Liebe beherrscht, ja
viele geben sogar ihr Leben dafiir.

Zu lieben, ist der ganze Zweck des menschlichen Lebens. Mancher
mag glauben, dass der Hauptzweck seines Daseins darin liegt, sich
seine selbstischen Wiinsche zu erfiillen, doch das stimmt nicht. Fiir

Liebe kann der Mensch seine eigenen Interessen opfern. Egoismus

fithrt dazu, dass man nach eigener Freude und nach Unabhéngigkeit



strebt, Liebe jedoch sorgt dafiir, dass man alle eigenen Interessen fiir
die Person oder Sache aufgibt, zu der man Zuneigung verspiirt. Wo
immer es zu einem Konflikt zwischen Egoismus und Liebe kommt, ge-
winnt die Liebe. Sogar extremer Egoismus wird sich der Liebe unter-
ordnen. Denn was ist Egoismus? Egoismus ist im Grunde die Bemiihung
um etwas, was mir selbst lieb ist. Deswegen ist es nicht verkehrt, zu
sagen, dass der Mensch von Liebe gelenkt wird. Liebe ist der wich-
tigste Antrieb menschlichen Leben - sogar in dem Fall, wenn es uns
nur um uns selber geht.

Liebe behilt ihre Hauptrolle auch dann bei, wenn sich der Mensch
der Transzendenz zuwendet. Es gibt zwei Charaktere, die glauben,
dass sinnliche Freude zeitweilig ist, und die darum ihr Gliick im Spi-
rituellen versuchen: diejenigen mit einem Hang zum GeniefRen und
diejenigen mit dem Wunsch, befreit zu werden. Diejenigen mit einem
Hang zum Geniel3en sind entweder davon eingenommen, in dieser
Welt nach Geld, Macht, Frauen oder Familie zu suchen, oder sie streben
nach einer guten Stellung im nichsten Leben, wollen beispielsweise
in den Himmel kommen. Weil sie Liebe fiir diese Dinge besitzen, be-
miihen sie sich unentwegt darum.

Diejenigen, die befreit werden wollen, haben keine Liebe fiir solche
weltlichen Geniisse, aber sehnen sich stattdessen danach, von weltli-
chen Angelegenheiten frei zu werden. Somit, weil sie Liebe fiir Befreiung
besitzen, bemiihen sie sich darum. Liebe ist es, was sich der Materialist
aus seinem Genuss und der Nihilist aus der Befreiung verspricht. Liebe
ist daher das Hauptziel fiir beide Arten von Menschen. Liebe ist das
einzige Ziel aller spirituellen Bemtihungen. Der Dichter Candidas, ein

groRer Gottgeweihter, schrieb {iber die Liebe (piriti):



Die dxei Silben pi-«i-ti sind die Essenz dex drei Welten.
Tag und Nacht kommt nichts anderes in meinen Geist.
In tiefem Sinnen schuf dex Schépfer die Silbe pi.

Und als man das Meex dex Gefiihle quirlte, exschien ein xi.

Ein zweites Schlagen exzeugte Nektar,
und dezselbe wandelte sich zu ti.
Was léasst sich vergleichen mit diesen drei Silben,

in denen das Gliick seine Zuflucht findet?

Dex, in dessen Hexz sich die Essenz diesex Silben
mit Gewalt einen Zutxitt verschafit,
ex kitmment sich nicht um Religion odex Pflicht,
Treue und dnstand sind ithm egal,

und Familie und Stellung schezen thn nicht.

Was weifd denn ich iiber die Kzaft diesex Liebe,

und Gott weifd, wohin sie mich fithzen wixd.

e

Dex Brahmane Candidas aber weifd eines:

¢ die Fesseln dex Liebe sind fitrchtexlich. 4

_——d
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Den Veden zufolge gibt es zwei Arten von Existenz: bewusste und un-
bewusste. Dabei sind die bewussten Dinge die wahren und urspriing-
lichen, und unbewusste Dinge sind Abwandlungen oder Zerrbilder
der bewussten, so etwas wie Schatten oder Spiegelungen. Was immer
im urspriinglichen Bild existiert, findet sich auch in gewisser Form
im Schatten wieder. In gleicher Weise findet sich auch alles, was in
den urspriinglichen, bewussten Dingen existiert, verzerrt in ihren un-
bewussten Gegenstiicken wieder.

Wenn man das Wesen der bewussten Dinge studiert, wird man
feststellen, dass es ihre Natur ist, zu lieben. Diese Natur muss sich also
in gewisser Weise auch in den unbewussten Dingen widerspiegeln.
Die verzerrte Widerspiegelung von Liebe in den unbewussten Dingen
ist Anziehungskraft und Bewegung. Anziehungskraft und Bewegung
bestimmt die Natur der unbewussten Dinge. Sie sind in jedem unbe-
wussten Objekt, bis hin zum Atom, prasent. Lassen Sie uns die Natur
von Liebe nun genauer analysieren:

In den bewussten Wesen existiert Anziehung und Bewegung in
seiner reinen Form, als Liebe. Die Seele ist ein bewusstes Wesen.
,Seele* hier bezieht sich auf beides: das hochste bewusste Wesen, die
Hochste Seele oder Gott, und das winzige bewusste Wesen, die indi-
viduelle Seele. Liebe ist die Natur von beiden. Reine Liebe findet sich
in diesen bewussten Wesen. Nur eine verzerrte Widerspiegelung dieser
reinen Natur, nicht aber die reine Natur selbst, zeigt sich in den un-
bewussten Dingen. Reine Liebe ist daher in keinem materiellen Objekt
dieser Welt vorhanden, sondern nur die verzerrte Reflektion, ndmlich

materielle Anziehungskraft und Bewegung.



Durch diese Anziehungs- und Bewegungsenergie fligen sich
Atome zu Gebilden zusammen. Durch die Anziehungskraft werden
Objekte zueinander hingezogen. Und aufgrund ihrer unabhingigen
Bewegung kreisen zum Beispiel die Planeten um die Sonne. Aber alles,
was in der verzerrten Reflektion existiert, zeigt sich im Original in
seiner wahren Form. Unabhingigkeit und Angezogensein findet man
daher immer auch bei der Seele. In dieser Welt lebt die Seele in einem
bedingten oder gebundenen Zustand. Unbegrenzt viele winzig kleine
Seelen gibt es, und jede von ihnen mdochte lieben. Durch diese Natur

fithlen sie sich zueinander hingezogen. Zugleich aber, aufgrund ihrer

Unabhingigkeit, streben sie danach, getrennt zu bleiben.

1
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Und ebenso im materiellen Bereich: Jedes Objekt in dieser Welt
zieht andere an, und diese im Gegenzug wollen sich ihre Unabhén-
gigkeit bewahren. GroRRe Objekte ziehen kleine zu sich hin. Die gewaltige
Sonne zieht die Planeten mit ihren Satelliten zu sich hin, doch diese
bleiben kraft ihrer eigenen Bewegung in einiger Entfernung und um-
kreisen sie, angezogen von ihrer Gravitationskraft. Die Anziehung und
Bewegung der Planeten nimmt auf diese Weise Einfluss auf ihre Um-
laufbahn. Was wir aber bei materiellen Objekten beobachten, existiert
in der spirituellen Welt in unverzerrter Form. In der Chandogya Upa-

nischad (8.1.13) heilt es:

sa brityad yavan va ayam akasas tavan eso ‘ntar hrdaya akasa ubhe asmin
dyavaprthivi antar eva samahite ubhav agnis ca vdayus ca sirya-
candamasav ubhau vidyut naksatrani yac casyehasti yac ca ndasti sarvam

tasmin samahitam iti

In der reflektierten Schopfung gibt es die fiinf Elemente, Mond,
Sonne, Blitze und Sterne, und in Brahmapura, der spirituellen Welt,
gibt es sie ebenso, jedoch in ihrer urspriinglichen Form. Der Unter-
schied zwischen den beiden Welten besteht darin, dass in der spiri-
tuellen Welt alle Angelegenheiten rein, gliickselig und vollkommen

sind, wihrend in der materiellen Welt alles mit Fehlern behaftet, un-

vollkommen und Ursache von Gliick und Leid ist.

Zu lieben, stellt die grundlegende Natur aller Wesen in der spirituel-

len Welt dar. Der Dichter Candidas schreibt:
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Exvweilt iiberall, & durchdringt alle Welt;
gleichwohl: Wex kénnte lhn exschauen?
Nut wer die Liebe in Wah+heit kennt,

wird sich an Seinem anblick erbauen.

Pixiti besitzt dzei Silben und ist von dzeiexlei Natux.
Fire die, die den Einen mit mbrunst verehren,
fitx sie wird sich die Liebe verdichten

und fortan nur zu einer werden.

| — J

Der transzendentale GenieRer Vrindavanas, Shri Krishna, ist die Sonne
der spirituellen Welt. Die Seelen dort sind Seine Gefdhrten in Seinen
Spielen. Durch die Anziehungskraft Seiner Liebe zieht Krishna sie zu Sich
hin, aber zugleich versuchen sie aufgrund ihrer unabhingigen Bewe-
gung, Thm fern zu bleiben. Doch die starke Anziehungskraft des sonnen-
gleichen Krishna besiegt ihre Bewegung und sorgt dafiir, dass sie Thn
umkreisen. Darin besteht Krishnas ewiger Rasa. In diesem Rasa halten
sich diejenigen Seiner Freundinnen, die Teil Seiner Inneren Energie sind,
in Seiner unmittelbaren Nihe auf, und jene, die sich durch spirituelle
Praxis vervollkommnet haben, bleiben in etwas mehr Entfernung.

Krishnas transzendentale Spiele offenbaren die wahre Natur der Liebe.

13
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Zieht Krishna alle Seelen an? Wenn ja, warum sind dann nicht alle Men-
schen Thm gegeniiber offen und aufgeschlossen? Krishna zieht in der Tat
alle Seelen an. Allerdings gibt es zwei Arten von Seelen, bedingte und
befreite. Weil die befreiten Seelen ihre Liebe klar erfahren und am Leben
erhalten, wirkt Krishnas Anziehungskraft naturgemal stérker auf sie.

Unter den bedingten Seelen gibt es zunichst einmal die Krishna
gegeniiber ginzlich Gleichgiiltigen. Thre urspriingliche Liebe ist durch
ihren Kontakt mit der Materie extrem verkiimmert. Sie kennen nur
Liebe fiir die Objekte ihres Genusses und sind deshalb Tag und Nacht
damit beschiftigt, ihre Sinne zu genieen. Sie haben ihr Selbst ver-
gessen und vertiefen sich in die Suche nach weltlichem Gliick. Auf-
grund ihrer Wertschitzung fiir die weltliche Wissenschaft, die dem
sinnlichen Genuss Vorschub leistet, ,,vergéttern” sie obendrein ma-
terielle Errungenschaften. Sie beltigen sich fortgesetzt mit Aussagen
wie: ,,Eine Seele gibt es nicht!“, ,,Uber die Seele nachzudenken, ist
kompletter Blodsinn!“ oder ,Jeder Versuch, das Selbst zu entwickeln,
ist nur mentale Quélerei.“ Zu den blinden Seelen gehdren aber auch die-
jenigen, die zwar viele fromme Werke tun, sich aber um das spirituelle
Gliick der Seele betriigen, weil sie in den Himmel gelangen wollen, um
dort himmlische Freuden zu genieRen.

Andere bedingte Seelen hingegen lernen zu unterscheiden. Sie
16sen sich vom Materialismus und fangen an, das Thema Seele ernst
zu nehmen. Weil sie Vertrauen in die Seele besitzen, kénnen sie zu
gewissen Mal} die reine Anziehungskraft Krishnas, der spirituellen
Sonne, erfahren und werden zu Thm hingezogen. Obwohl sie verschie-
denen weltlichen, wissenschaftlichen oder frommen Titigkeiten nach-
gehen, geniefen sie Krishnas Gemeinschaft. Shri Candidas beschrieb

ihre Gemtitsstimmung:
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Krishna ist fitr mich mein Leben und Gut,
mein Ruf und selbst meiner dugen Licht.
& ist mein Geliebter, der kurz sich mix zeigte,

doch bald darauf meiner Sicht entwich.

Ihr Frauen aus ehibaren Familien,
dient euren Gatten, folgt eurer Pflicht!
Was mich angeht, s0 hab ich entschieden:

Mein Liebster Shri Kxishna ist alles fite mich!

Sehet, ihx Pflichten: Wie soll ich euch preisen?
&in anderer Geist an mein nnexstes withst.
Keuschheit ist Tugend! Doch wer ist dex Eine,

dem diese 50 kostbare Treue gebiih«t?

Dex Schépfer Brahma mit unfehlbaren Worten
hat dix deine Plicht und dein Schicksal bestimmt:
Seid keusch, all thr Frauen und dient ewren Gatten,

behiitet das Heim, bleibt bet Eltern und Kind!

15
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So hére ich Eltern und dlteste schelten,
thr béses Gezeter ist sitfies Gelaut.
Mit Sesam, fitwahr, und mit Tulasi-Blattern

ist dieser mein Kérper Shri Krishna geweiht.

Und mdgen auch meine mifratenen Nachbamn
die Miinder wetzen, ich meide den Streit.
Shxi Candidasa weifd wohl: Die Liebe zu Kxishna

L&t Ehre und anstand und Nachbarn beiseit.

— — —

Die Seele in dieser Welt hat ihre Identitdt vergessen, weil sie sich mit
der Materie identifiziert. Sie geht Beziehungen zu verschiedenen
Menschen ein und verhilt sich dementsprechend. Sie glaubt, ihre Ge-
danken und Gefiihle seien mit ihr identisch, ja seien sie selbst, und
hilt folglich groRe Stiicke auf Psychologie und die Wissenschaft. So
tallt sie der Illusion anheim. Zudem identifiziert sie sich mit dem gro-
ben stofflichen Koérper, der aus den fiinf Elementen besteht, und
denkt: ,,ich bin ein Professor* oder ,,ich bin eine ehrenwerte Person-
lichkeit“. So verstreicht ihr Leben ohne echten Gewinn. Mal wird sie
geboren und dann wieder stirbt sie. Mal kann sie ihr Gliick kaum
fassen und dann wieder ist sie todungliicklich. Wie wunderbar sind doch
diese Verwandlungen! Wie faszinierend ist doch dieses Spiel Mayas,

der Illusion!



Manchmal wird die Seele als Mann geboren und heiratet eine
Frau, dann wieder wird sie als Frau geboren und heiratet einen Mann.
So verstrickt sie sich im Kreislauf weltlicher Sorgen. Wenn sie in diesen
Kreislauf eintritt, achtet sie ihre Vorgesetzten und kiimmert sich um
ihre Schutzbefohlenen. Sie misstraut der Regierung, hasst ihre Gegner
und fiirchtet Schande und Verruf, wenn sie etwa als Frau aus guter
Familie stammt. Solange sie diesen falschen Beziehungen in dieser
Welt eingeht, entfernt sie sich weit von ihrer wahren Identitit. Was
fiir eine traurige Lage, in die sie sich selber gebracht hat! Sie sieht die
zeitweiligen Regeln und Gesetze als ihren Meister an und hat dabei
ihren ewigen Herrn Krishna ganz und gar vergessen.

Trotzdem ist es mdglich, dass diese Seele beginnt, anders zu denken,
an Krishna zu denken, und zwar so, wie es der folgende Vers aus dem

Shri Caitanya-Caritamrita (Madhya 1.211) beschreibt:

= &=

&s dient sie, die Verbot‘nes tut,

/
(2//4 dem Ehemann wohl mit Bedacht.

e

N lhz Geist indessen Tag und Nacht |

S

nux in des Ciebsten drumen zuht.

Es ist eine Art erste Anziehung, die die Seele, die an die Regeln dieser
Welt gebunden ist, erfahrt, bevor echte Liebe zu Krishna erwacht. Irgend-
wann wird sie zum Rendezvous gehen und Krishna treffen. Die erste

Anziehung entsteht, weil sie etwa von Krishnas Charakter erfahrt, ein

17
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Bild von Seiner transzendentalen Gestalt sieht, sich an Seine Eigen-
schaften erinnert oder Seine Flote hort. Die Seele, in der erste Anziehung
erwacht ist, trifft Krishna mit Hilfe von gleichgesinnten Freundinnen.

Nach und nach wird diese beiderseitige Liebschaft zwischen ihr und

dem hochsten GenieRRer Krishna, dem Ewigen, Allwissenden und immer

Gliicklichen, sehr tief.




Krishnas Spiele im spirituellen Reich gehen ewig vonstatten. Weil die
Seele ein bewusstes winziges Teilchen des groRen Bewusstseins ist, steht
ihr das Recht zu, an diesen Spielen teilzuhaben. Solange die Seele bedingt
ist, erscheint ihre spirituelle Identitét in illusorischer Form als ihr stoff-
licher und mentaler Kérper. In gleicher Weise zeigt sich ihre reine Liebe
fiir Krishna, die sie in ihrer reinen Identitét erfahrt, verzerrt als Liebe fiir
die Wissenschaft oder andere weltliche Dinge. Korperliche und geistige
Liebe sind deshalb nur Schatten wirklicher Liebe zu Gott. Sie sind nicht
echt, aber weil wir eine falsche Identitdt angenommen haben, glauben
wir, sie seien echt. Wahre Liebe ist diejenige Liebe, die zwischen zwei

Seelen existiert. Die Brihad-Aranyaka Upanischad (4.5.6) erklart:

na va are patyuh kamdya patih priyo bhavati atmanastu kamaya patih
priyo bhavati. (ityupa-kramya) na va are sarvasya kamdya sarvarn priyam
bhavati atmanastu kamaya sarvari priyam bhavati. atma va are drastavyah
Srotavyo mantavyo nididhyasitavyo maitraiyyatmani khalu are drste Srute

mate vijiiata idar sarvarn viditam iti.

Als die Frau des Weisen Yagjavalkya sich von der kérperlichen und men-
talen Verhaftung geldst hatte, bat sie ihren Ehemann um Unterweisung.

Yagjavalkya sprach: ,Maitreyi, im Grunde liebt eine Frau ihren
Mann niemals um seinethalben, sondern immer um ihrerselbst willen.
Andersherum liebt auch der Mann seine Frau nur aus Eigeninteresse.
Sogenannte Liebe fiir Mann, Kinder, Geld und Sonstiges ist falsch. Lose
dich von diesem Betrug und verehre die Seele aller Seelen, den Hochsten
Herrn, den fiir alle Zeit einzig Liebenswerten, und liebe Thn um der
Liebe selbst willen. Jemand, der der groben und subtilen Materie entsagt
hat, sollte unentwegt nach jener Seele forschen, die von allen anderen

Seelen iiber alles geliebt wird - er sollte stets an Sie denken und den

Blick nie von Thr wenden. Dann wird ihm alles offenbart werden.*

19
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Dieses autoritative Zitat aus den Veden besagt, dass es auf der grob-
stofflichen und mentalen Ebene genaugenommen keine Liebe gibt.
Was immer fiir einen Anflug von Liebe man hier finden kann, wird
nur in Beziehung zur Seele erfahren. Die reine Seele ist transzendental
und die Liebe, die zwischen Seelen existiert, ist reine Liebe. Nur diese
reine Liebe ist erstrebenswert. Weltliche Liebe, wie sie zwischen Men-
schen ausgetauscht wird, ist eine entstellte Form der Liebe der Seele.
Die Liebe, die zwischen Seelen besteht, ist die einzige wahre Liebe.
,Liebe Krishna“ ist deshalb die ultimative Anweisung. Im Shrimad

Bhagavatam (10.14.55) heift es:

krsnam enam avehi tvam

atmanam akhilatmanam

Shri Krishna, den vierundsechzig Haupttugenden zieren, ist die Seele

aller Seelen. Die Liebe, die die Seele fiir Krishna erfihrt, ist frei von

materiellen Bezeichnungen und das hchste Erstrebenswerte.

Diejenigen, die iiber Psychologie und ,,die Geheimnisse der Liebe*
schreiben, ohne die wahre Natur von Liebe zu kennen, verschwenden
trotz all ihrer gelehrten Worte ihre Zeit. Es ist, als ob sie Butter in
Asche riithrten. Im Grunde treibt solche Schreiber der Stolz, der
Wunsch, sich selbst herauszustellen. Anstatt der Welt zu nutzen,
haben sie viel Unheil gestiftet. Lasst schone Worte uns nicht blenden!
Last uns reine Anziehung fiir die Seele entwickeln, dann wird die
Seele aufblithen und leuchten. Lasst uns diese Liebe erfahren, die von

allen Grenzen frei ist!

(Ubersetzt aus Shri Gaudiya Patrika, Jahr 11, Ausgabe 3)
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SHRILA SACCIDANANDA BHAKTIVINODA THAKUR
(1838-1914)

Zu einer Zeit, als Vedisches Wissen nicht
nur im Abendland, sondern sogar in Indien
selbst der Licherlichkeit preisgegeben
wurde, war es an Shrila Bhaktivinoda

Thakur, die Authentizitdt und Bedeut-

samkeit der Vedischen Kultur zu rehabili-
tieren. Sein Einflufs auf Indiens Gesellschaft
war immens: er veroffentlichte zahllose

historische Schriften und schrieb iiber ein-

hundert Biicher und Essays. Gegen Ende
seines Lebens zog er sich von der Welt zu-
riick, lebte asketisch und vertiefte sich in

die Ekstase der Gottesliebe.
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Initiation

Der Beginn spirituellen [ebens

von

SHRILA BHAKTISIDDHANTA SARASVATI THAKUR

m Sanskrit heif3t sie Diksha, im Deutschen sagen wir Initiation
CI oder Einweihung dazu. Sie ist die Zeremonie, mit der der Meister
dem Neuling zugesteht, den spirituellen Weg zu betreten. Initiation
macht moglich, dass das Schlechte und Unreine das Herz des Schiilers
verldsst und spiritueller Erleuchtung weicht - wie wirksam sie ist,
hingt aber von seiner willigen Mitarbeit ab und ist nicht fiir jeden
gleich. Nur eingeweiht zu sein bewahrt ihn nicht davor, wieder zurtick-
zufallen, falls er nachléssig wird oder gegen die Regeln verstoft.

Initiation dirigiert den Anfinger in die gewtinschte Richtung und
gibt ihm einen ersten Schub, doch wenn es weiter vorwartsgehen soll,

muss er selber die ndchsten Schritte tun. Wie stark der erste Anschub



ausfallt, hangt ebenfalls von seiner Haltung ab. Die Segnung des Meis-
ters erlaubt ihm, einen Blick vom Absoluten, von der Transzendenz
zu erhaschen und den Weg dorthin zu erahnen. Trotzdem aber muss er
den ins Herz gepflanzten Samen unter Anleitung des Lehrers pflegen,
wenn dieser spriefen und irgendwann ein Baum werden, Schatten
spenden und Friichte tragen soll. Wenn sich die Seele, nachdem sie
sich ein verniinftiges Bild von Gott verschafft hat, nicht freiwillig ent-

schlieRt, Krishna zu dienen, wird ihre spirituelle Sicht bald verfliegen,

denn Krishna zwingt niemanden, Thn zu verehren.

23



24

Dennoch ist Initiation in keinem Fall fruchtlos. Sie dndert die Ge-
sinnung, die Weltanschauung des Schiilers. Wenn er nach der Einwei-
hung weiter stindigt, kann er tiefer sinken als der Uneingeweihte.
Solche Riickschlége aber sind zumeist nicht von Dauer und verhindern
nicht, dass er am Ende befreit wird. Der kleinste Schimmer echten
Wissens von Gott hat genug Kraft, seine physische und mentale Kon-
stitution ein fiir alle Mal und radikal zu dndern, und es ist praktisch
unméglich, dieses kleine Leuchten zu zerstéren - auler in extremen,

ungliicklichen Féllen.

Zweifellos hilft es dem Eingeweihten, der Weisung seines Gurus zu
folgen, die ihn Schritt fir Schritt zum Absoluten fithrt. Der echte
Meister ist der Retter der gefallenen Seelen. Die Schwierigkeit liegt
darin, dass wir - aufgeklért, modern und emanzipiert, wie wir sind -
wenig Antrieb versptiren, uns irgendjemandem unterzuordnen, schon
gar nicht in spirituellen Dingen, obschon wir uns bereitwillig dem
Arzt ausliefern, wenn uns das Leiden plagt. Die Hingabe zum Arzt kann
man nachvollziehen, denn ansonsten liegen die Konsequenzen auf
der Hand, gleichwohl: die Gebrechen der Seele auer Acht zu lassen,
bleibt ebenfalls nicht ohne Folgen. Die Folge ist, dass unsere Intelli-
genz starr, bedeckt und verwirrt wird, so sehr, dass wir unsere Krank-
heit nicht einmal mehr sehen kénnen. Es wird uns nicht klar, dass wir
ein Problem haben, weil unser Alltag nicht direkt beeintrichtigt ist
wie bei korperlichen Krankheiten. Kein Wunder also, wenn Mann und
Frau von heute zwar ganz gern iiber Gott und die Welt sprechen, sich
aber nicht gedringt fiithlen, sich fiir ihr Seelenheil einem kompetenten

Arzt anzuvertrauen.



Fragen, die gelegentlich gestellt werden, sind die: ,,Um Gott zu
verstehen, der schlieBlich nicht begrenzt ist: warum wird von mir
verlangt, mich bestimmten Personen oder Riten zu unterwerfen?
Braucht Krishna eine formelle Verzichtserkldrung auf meine Unab-
hingigkeit? Wire es nicht freiziigiger und verniinftiger, uns in Freiheit
leben zu lassen wie wir sind, mit all unseren Fehlern, die Er ja schlief3-
lich auch geschaffen hat? Und eingestanden, es sei unsere Pflicht,
Krishna zu dienen: Warum iiber den Umweg von Dritten? Warum
kénnen wir uns nicht direkt an Thn wenden?*

Eine andere Auffassung ist die: ,Klar ist es hilfreich und bequem,
einen guten Lehrer zu haben, jemand, der seine Schriften kennt und
verstanden hat - aber man sollte sich nie jemandem so weit ausliefern,
dass ein Gauner Gelegenheit bekommt, dies zu missbrauchen. Schlief3-
lich kennt man solche sogenannten Gurus zur Gentige. Es ist unglaub-
lich, wie Leute, die offen im Luxus leben, sogar von gebildeten Menschen
angehimmelt werden. Wer also will es veriibeln, wenn man zdgert,
sich einem Guru bedingungslos zu ergeben, ganz egal ob dieser nun gut
ist oder nicht. In jedem Fall muss ich mir einer Person véllig sicher sein,
bevor ich auch nur anndhernd daran denken kann, ihn als spirituellen
Fihrer zu wihlen. Ich muss geniigend gute Eigenschaften in ihm
sehen, um darauf vertrauen zu kénnen, dass er mir spirituell hilft.*

Gedanken dieser Art sind symptomatisch fiir den von der liberalen,
sakularisierten Gesellschaft geprigten Zeitgenossen, wenn man ihn
auf Guru und spirituelles Leben anspricht. Unsere Medien, Wissen-
schaft und Kunst propagieren Freiheit fiir das Individuum und ver-

urteilen die Haltung, die Wahl des eigenen Weges an eine andere
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Person abzugeben, egal wie héhergestellt uns diese sein mag. Von An-
fang an wird uns eingeimpft, wie wichtig, ja unumginglich es ist, dass
wir auf uns selbst vertrauen.

Der echte Guru jedoch verlangt eiserne Treue und strikten Gehor-
sam und der richtige Schiiler ergibt sich ihm véllig. Aber: Die Erge-

benheit des Schiilers ist weder irrational, noch ist sie blind. Sie ist

vollstidndig unter der Bedingung, dass der Meister kompetent bleibt.




Der Schiiler behilt sich vor, seine Loyalitdt an dem Tag zu kiindigen,
wo ersichtlich wird, dass sein Guru fehlbar ist wie er selbst. Und an-
dererseits wird der echte Guru niemals jemanden als Schiiler an-
nehmen, der nicht gewillt ist, sich ihm unterzuordnen.

Es ist Pflicht fiir den Meister, solche Schiiler zuriickzuweisen, die
nicht aufrichtig folgen wollen. Wenn er dennoch Rebellen und Zweifler
einweiht, oder wenn andersherum der Schiiler sich jemandem ausliefert,
der solches Vertrauen nicht verdient, dann ist sicher, dass beide, Schiiler
wie Lehrer, von ihrer spirituellen Stufe herunterfallen.

Wer ist der echte Meister? Es ist derjenige, der den Absoluten ver-
wirklicht hat. Jemand, der Gott kennt, hat es nicht nétig, sich mit welt-
lichem Leben zu befassen. Es ist unerlisslich fiir den echten Guru, in
der Transzendenz verankert zu sein. Kein materieller Wunsch darf in
ihm verbleiben, ob nun gut oder schlecht. Was wir gut oder schlecht
nennen, hat im Absoluten keinen Bestand. Fiir Krishna ist alles gut,
auch wenn solches Denken auf unserer jetzigen Stufe unsere Vorstel-

lungen iibersteigt.

Hingabe zum Absoluten ist nicht echt, solange die Hingabe nicht
selbst absolut ist, das heillt, auf der Ebene der Seele passiert. Im spi-
rituellen Leben ist vollstindige Ergebung notwendig, in materiellen
Beziehungen dagegen ist so etwas wie vollstindige Ergebung tiber-
haupt nicht méglich. Geheuchelte Unterwiirfigkeit zu falschen Leh-
rern ist schuld an den abartigen Erscheinungen, die die heutigen
Beziehungen von Allerweltsgurus mit ihren materialistischen Anhin-
gern hervorbringen.

Jeder niichtern denkende, unvoreingenommene Leser wird sol-

cher Logik beipflichten. Aber ich héore den Einwand: ,,Einen echten
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Meister, wie eben beschrieben, gibt es in dieser Welt doch gar nicht!*
Stimmt. Echte Meister und echte Schiiler leben nicht hier, sie leben auf
der spirituellen Ebene. Und dennoch kann auch der normale Mensch,
der in dieser Welt lebt, zum spirituellen Schiiler werden - es muss so
sein, denn andernfalls gibe es tiberhaupt keine Religion in der Welt.

Spirituelle Realitit kann jetzt und hier erfahren werden. Doch wer
daraus schliet, unser bequemes materielles Leben konne spirituell
,veredelt” werden, liegt falsch. Spirituelle und materielle Anziehung
sind génzlich voneinander verschieden, sie sind hundert Prozent in-
kompatibel. Der echte spirituelle Meister, obschon scheinbar aus Fleisch
und Blut, ist nicht von dieser Welt. Kein Wesen dieser Welt kann uns
vom Weltlichen befreien. Der richtige Meister ist jemand, der von Gott
gesandt ist fiir den Zweck, uns spirituelle Existenz zugénglich und greif-

bar zu machen.

Die vielgepriesene Freiheit des Individuums ist in Wahrheit nur ein
Phantasiegebilde. Ob wir wollen oder nicht, wir miissen uns Gottes
Gesetzen beugen, hier und genauso in der spirituellen Welt. Das Stre-
ben nach Freiheit und Unabhingigkeit unter Missachtung von Gottes
Gesetzen ist die Wurzeln all unseres Leids. Es ist die Bedingung fiir
den Zutritt zur Transzendenz, dass wir solchen unsinnigen Freiheits-
bestrebungen abschworen.

Wir wollen frei sein, aber unfreiwillig miissen wir uns den harten
Gesetzen der Natur fiigen. Dieser Zustand ist fiir die Seele unnatiirlich.
Unfreiwillige, erzwungene Fiigsamkeit kann uns nicht auf die spiri-
tuelle Stufe erheben. Obwohl Moral und Ethik etwas sind, denen wir
scheinbar freiwillig folgen, ist doch genaugenommen auch Moral ein

Einschnitt in unsere Freiheit, der uns durch bestimmte materielle



Umstédnde aufgenétigt wird. Die Seele gehort nicht in diese Welt und
rebelliert darum offen oder versteckt gegen jede dulere Dominanz.
Sie ist so geschaffen, dass sie sich nur einem frei und vollstidndig unter-
ordnen kann, ndmlich dem Hochsten Absoluten.

Also wird der richtige Lehrer die im Griff der Illusion leidende
Seele ermuntern, bestimmten Regeln zu folgen - nicht aber den welt-
lichen, weil sie dies nur noch mehr in Ketten zwéngt, sondern den
hoheren spirituellen. Oft verwechselt wir allerdings das duRerliche
Folgen der spirituellen Regeln, ohne die Absicht, sie tatsdchlich im
Herzen umzusetzen, mit echter Ergebung. Das kommt daher, weil es
uns an vollstindigem Vertrauen mangelt. In dieser Welt gibt es kein
vollstdndiges Vertrauen. Bei allem, was wir tun, handeln wir im Grunde
nur aus Glauben an etwas, das wir als funktionierend erfahren haben.

Der echte Meister gew6hnt uns diese Art zu Handeln ab, die auf
Vertrauen in das mit den Sinnen Erfahrene griindet und klart uns zu-
néchst einmal tiber die Natur und Gesetze der anderen Welt auf - Gesetze,
die nicht verginglich, sondern absolut und ewig und von denen der
phinomenalen Existenz grundverschieden sind. Wir miissen dieses uns
gelehrte Abc des spirituellen Lebens riickhaltlos annehmen. Solange
wir als Neuling - selbst auch unbewusst - unsere eigenen Wege und
sogenannten Uberzeugungen gegen die Anweisungen des Gurus ver-
teidigen, werden wir keinen Fortschritt machen. Praktisch gesehen
werden wir dann seinen Anordnungen nicht folgen, denn die beiden
Welten sind grundverschieden. Zwar werden wir dies die ganze Zeit
tiber nicht verstehen und im Vertrauen auf unsere angelernte Lebens-
kunst glauben, dass wir dem Meister zumindest zu einem bestimmten

MafRe folgen, aber genaugenommen folgen wir, solange wir eigene
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Meinungen und Auffassungen beibehalten, nur uns selber. Sogar
wenn es so aussieht, also ob wir dem Guru folgen, dann eigentlich
nur, weil dessen Anweisung gerade mit unserer Meinung konform
geht. Aber weil die materielle und die spirituelle Welt schlichtweg
nichts gemein haben, ist es reine Illusion, die uns glauben ldsst, wir
konnten Methode und Ziel des Lehrers verstehen und die Dinge auf
richtige Weise sehen.

Vertrauen in die offenbarten Schriften ist das einzige, was uns in
einem ansonsten undurchfiihrbaren Vorhaben zur Seite stehen kann.
Obwohl wir am Anfang weder die Schrift noch den Guru verstehen, geben
uns die Schriften den Zugang zum Guru. Sobald wir durch das Studium
der Schriften restlos tiberzeugt sind, dass wir uns dem echten Guru voll-
stdndig ergeben miissen, dann - und nur dann - kann uns dieser den
Weg zur Transzendenz zeigen, in Einklang mit der Methode, die die
Schriften dafiir geben. Er kann die Methode dann an uns anwenden, ohne
Schaden anzurichten, weil er selbst in der Transzendenz zu Hause ist.

Der springende Punkt fiir uns ist nicht der duerliche Initiations-
ritus, wie er dem Auge erscheint, denn was dabei tatsdchlich passiert,
entzieht sich Geist und Augen, es gehort zur anderen Sphédre. Wichtig
fiir uns ist die Uberzeugung, dass es unumginglich ist, einen echten
Meister anzunehmen und dass wir diesen auch tatsichlich finden. Die
Gewissheit, den richtigen Helfer zu benétigen, kann sich einstellen,
wenn man unvoreingenommen und griindlich tiber das Thema nach-
denkt - sogar im Licht unserer gewthnlichen Erfahrungen. Und wenn
diese Uberzeugung einmal gefestigt ist, wird Krishna selbst uns helfen,
den Richtigen zu finden, zum einen durch die offenbarten Schriften,

die erkldren, wie der spirituelle Meister sein und was er tun sollte,



und zum anderen, indem Er den echten Guru zu uns schickt, sobald
eine Chance besteht, dass dessen Worte auf fruchtbaren Boden fallen.
Der Guru kommt sogar zu uns, wenn wir ihn zurtickweisen. In solchen
Fillen ist es gewiss Krishna, der ihn dazu veranlasst, obgleich es keinen

Grund dafiir gibt.

Seit Urzeiten sorgt der Herr dafiir, dass die Information iiber Sein
spirituelles Reich herabkommt, und zwar in Form transzendentalen
Klanges, der in den verschiedenen offenbarten Schriften der Welt seinen
Niederschlag gefunden hat. Die spirituellen Biicher helfen denen, die
gewillt sind, ihren gottgegebenen Verstand zum Erkennen nicht der
relativen, sondern der absoluten Wahrheit zu gebrauchen und die unter
Fiihrung der heiligen Worte den Kurs zur Erhebung im Leben steuern
wollen. Ein Meister tragt seinen Namen nur dann zu recht, wenn er
uns den tiefen Sinn der Schriften verstehen lassen kann, wenn er uns
die Augen dafiir 6ffnet, wie wichtig es ist, ihrem empfohlenen Pfad
vorbehaltlos zu folgen und wie man solches bewerkstelligt.

Trotz alledem ist die Gefahr, dass man betrogen wird, nicht zu un-
terschitzen. Ein schlauer Betriiger oder ein Yogi, der einige mystische
Fihigkeiten beherrscht, kann uns weismachen, dass er die Schriften
beherrscht, entweder durch Gelehrsamkeit oder durch Falschungs-
mangver und Tricks. Vorsicht ist hier geboten. Der Gelehrte und der Yogi
werden beide anhand der Schriften nur die Dinge und Geschehnisse
dieser Welt erldutern, obgleich die Schriften selbst betonen, dass sie
nicht von den Angelegenheiten dieser Welt handeln.

Wer sind diejenigen, die dafiir anfillig sind, von den Kiinsten der
Yogis verwirrt zu werden? Es sind solche, die glauben wollen, dass

materielle GesetzmiRigkeiten und das Spirituelle identisch seien; die
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weltliche Gefiihle und physikalische Gesetze mit den spirituellen gleich-
stellen, obwohl sie nur Verzerrungen und Entstellungen derselben
sind. Die GesetzmiRigkeiten der materiellen Welt sind zwar Verzer-
rungen der urspriinglichen, nichtsdestoweniger sind sie nicht un-
wirklich, sondern real existent. Sie regieren die Abldufe des relativen
Bereiches und deshalb ist es auf unserer Stufe jederzeit méoglich, dass
jemand, der die entsprechenden Fahigkeiten oder das Wissen besitzt,
unsere sogenannten tiefsten Uberzeugungen als unzureichend und
unbrauchbar offenbart. Wenn das geschieht, sind wir iiberrascht und
beeindruckt, aber solche ,,Wunder* gehéren zum materiellen Bereich
und haben mit dem Absoluten nichts zu tun.

Menschen, die materiell von spirituell nicht unterscheiden kénnen
und die fiir Gelehrtheit, Mystik und Esoterik schwirmen, geraten in
die Netze der Pseudoseelenheiler. Die Lage solcher Opfer ihrer eige-
nen Verblendung ist prekdr, denn man kann niemanden zwingen, sich
aus seiner Unwissenheit zu 13sen. Kann man jemandem helfen, der
sich aus Prinzip weigert, auf die Stimme der Vernunft zu héren?

Selbst gelehrte Leute sind dagegen nicht immun.

Wenn uns also klargeworden ist, dass wir der Fithrung eines echten
Meisters bediirfen, ist es das Beste, uns bei der Suche einzig von den
direkten Aussagen der Schriften leiten zu lassen. Sie definieren den
Guru als jemanden, der selbst ein spirituelles Leben lebt. Es sind nicht
materielle Qualifikationen, die ihn kompetent werden lassen.

Und es ist riickhaltlose Hingabe zu diesem Lehrer, durch die uns ge-
holfen werden kann, nach Hause zuriickzukehren - in unser wahres
Zuhause, ungliicklicherweise fiir fast alle von uns jetzt noch Terra in-

cognita, unbekanntes Land. Geist und Kérper haben dort keinen Zugang,



sind sie doch das Symptom unserer Krankheit, unseren gottgegebe-
nen freien Willen zu missbrauchen, und des damit verbundenen Auf-
tiirmens einer erdriickenden Last weltlicher Eindriicke, die fiir unser

Ein und Alles zu halten uns Gewohnheit geworden ist.

(Veréffentlicht in Shri Sajjana-Toshani, Band 26, Nr. 7 (1928))
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SHRILA BHAKTISIDDHANTA SARASVATI THAKUR
(1874-1936)

Shri Shrimad Bhaktisiddhanta Sarasvati
Thakura, der Sohn Shrila Bhaktivinoda
Thakuras, war der fithrende spirituelle
Lehrer der Gaudiya-Vaishnavas zu Be-

ginn des 20. Jahrhundert. Er stand seinem

erhabenen Vater in nichts nach. Er lebte
sein Lang als Monch im Zolibat und refor-
mierte durch sein machtvolles Predigen
und seinen reinen Charakter die gesamte

religiose Landschaft Indiens. Er erdffnete

64 Tempel im In- und Ausland, und durch
seine Schiiler und die Schiiler seiner
Schiiler verbreitet sich heute die Bot-

schaft der Veden auf der ganzen Welt.
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Die Seele

und ihre ewige Bestimmung

von

SHRI SHRIMAD BHAKTIVEDANTA NARAYANA GOSVAMI MAHARAJA

as Sanskritwort nitya-dharma bedeutet ,,ewige Natur", ,,ewige
c-I;)Aufgabe“, »ewige Bestimmung* oder auch ,,ewige Religion®.
Wenn wir von Aufgabe oder Bestimmung reden, schlie3t das nattir-
lich auch die Person mit ein, von dessen Aufgabe oder Bestimmung
die Rede ist. In gleicher Weise miissen wir, wenn wir von Religion
sprechen, auch denjenigen betrachten, der diese Religion ausiibt, so
wie man das Wasser und sein Fliissig sein oder Feuer und seine

Wirme nicht voneinander trennen kann.



Bevor man sich mit der Natur oder Funktion einer Sache befassen
kann, ist es notwendig, die Sache an sich zu betrachten. In gleicher
Weise, wenn wir von Religion sprechen, ist es angebracht, zunédchst den
Ausiibenden der Religion zu untersuchen. Stellen wir daher zuerst
einmal die Frage nach dem Selbst, die Frage nach der Seele.

Die Chandogya Upanischad erzihlt in diesem Zusammenhang die
Geschichte von Indra und Virocan, durch die die Seele leicht verstanden
werden kann.

In vergangenen Zeiten, zu Beginn des goldenen Zeitalters war die
Welt in zwei Lager geteilt: die Halbg6tter und die Damonen. Der Herrscher
der Ddmonen, Konig Virocan, und der Anfiihrer der Halbgotter, Konig
Indra, wetteiferten miteinander, sich im Genuss weltlicher Freuden
zu Uibertreffen. Getrieben von Missgunst und Neid aufeinander wandten
sie sich an den Vater des Universums, Brahma, und befragten ihn, wie
sie sich ihre Wiinsche erfiillen konnten.

Brahma erkldrte: ,,Man kann sehr leicht alles Gliick der Welt erlangen
und sich jeden Wunsch erfiillen, wenn man die Seele kennt. Die Seele
ist frei von Siinde, Alter, Tod, Klagen, Hunger und Wiinschen, und jede
ihrer Bemiihungen und Entschliisse ist wahrhaft und gerecht.”

Mit dem Ziel, die Seele zu verwirklichen, begannen beide, Indra
und Virocan, mit Brahma zu leben. Fiir zweiunddreiRig Jahre nahmen
sie Entbehrungen auf sich und hielten das Zélibat ein. Danach baten
sie Brahma, sie iiber die Seele zu unterrichten.

Brahma sprach: ,,Die Person, die ihr jetzt mit euren Augen seht,
ist die Seele. Sie furchtlos und unsterblich.*

Sie fragten weiter: , Ist die Seele das gleiche Selbst, dass wir als

Reflektion im Wasser oder in einem Spiegel sehen?*
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Brahma trug ihnen auf, jeder
fiir sich in einen mit Wasser
gefiillten Tontopf zu schauen.
Er fragte sie: ,Was seht ihr?“

Sie betrachteten ihr Spiegel-
bild im Wasser und sagten:

,,Oh Herr, wir sehen die ganze
Seele, wie sie ist, vom Schopf

bis zu den Zehennigeln.*

Als nichstes wies Brahma

sie an, sich die Négel und die

Haare zu schneiden, ein Bad
zu nehmen und sich zu schmiicken. Danach bat er sie erneut, in die
Tontopfe zu schauen. ,,Was seht ihr jetzt?“

,Wir sehen, dass die beiden Personen im Spiegelbild sauber und
mit edlen Kleidern und Gold geschmiickt sind, so wie wir es gerade
getan haben. Sie dhneln uns vollkommen.*

Brahma sprach: ,,Dies ist die Seele. Sie ist furchtlos und unsterblich.”

Auf diese Unterweisung hin begaben sich Indra und Virocan froh-
gemut auf den Heimweg.

Angelangt im Reich der Ddmonen, erkldrte Virocan, der jetzt ver-
standen hatte, dass Korper und Seele identisch waren und dass der
Korper verehrt und vergottert werden sollte: ,,Hort mich an, oh Da-
monen! Derjenige, der sein Korper als das Selbst verehrt, dem gehd-
ren diese Welt und auch der Himmel. Alle seine Wiinsche gehen
Erfiillung und er erlangt alle Freuden und allen Genuss.“

Indra dagegen dachte auf dem Weg nach Hause {iber Brahmas



Worte nach: ,,Dieser Korper wird geboren, stirbt, wandelt sich und ist
Krankheiten und dhnlichem ausgesetzt. Wie kann dieser Kérper die
unsterbliche Seele sein, die niemals geboren wird, stirbt, klagt oder
sich dngstigt?“

Auf halbem Wege kehrte Indra um und duferte vor Brahma seine
Zweifel. Brahma lief8 Indra fiir weitere zweiunddreiRig Jahre Entbeh-
rungen auf sich nehmen und dem Zélibat folgen. Dann sprach er zu
ihm: ,,Das ,Ich’, welches man im Traum wahrnimmt, ist die Seele. Sie
ist furchtlos und unsterblich.”

Mit friedvollem Herzen ging Indra nach Hause. Doch wieder be-
gann er nachzudenken: ,Jemand mag im Wachzustand blind sein,
doch im Traum ist er nicht blind. Jemandes Koérper mag krank sein,
doch im Traum ist er moglicherweise kerngesund. Angenommen, er
wird im Traum geschlagen und getdtet. Er fiirchtet sich und weint,
doch wenn er aufwacht, hort das Selbst aus dem Traum auf, zu exis-
tieren. Deshalb kann die Form, die man im Traum sieht, nicht wirklich
die Seele sein.”

Mit diesen Gedanken kehrte Indra zu Brahma zuriick. Brahma lief§
ihn fiir noch einmal zweiunddreifig Jahre im Zdlibat leben und unterwies
ihn dann wie folgt: ,,die Seele ruht im Zustand des Tiefschlafes, in dem
man nichts mehr wahrnimmt und noch nicht einmal mehr traumt.“

Wie zuvor iiberdachte Indra Brahmas Worte auf dem Heimweg.

,Im Tiefschlaf*, sinnierte er, ,, kann man nicht verstehen, wer man
ist, noch kann man irgendetwas anderes wahrnehmen. Dieser Zustand
ist eine Art des Ausgeldscht seins.*

Mit diesen Uberlegungen ging er wieder zu Brahma. Nach fiinf

weiteren Jahren der Entsagung unterwies ihn Brahma dieses Mal:
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»Indra, der physische Korper, der natiirlicherweise dem Tod unter-
worfen ist, ist nur der Aufenthaltsort der Seele. Die Seele ist mit dem
Kdrper verbunden, so wie ein Pferd oder ein Ochse in einen Karren
eingespannt ist. In Wahrheit ist die Seele diejenige, die Wiinsche hegt,
wie zum Beispiel: ,Ich mdchte sehen’. Fiir diese Aufgabe sind dann die
Sinne, wie die Augen, zustdndig. Die Seele wiinscht sich: ,Ich méchte
sprechen’, und die Zunge ist diejenige, die den Wunsch ausfiihrt. Die
Seele wiinscht sich, zu héren, und die Ohren sind diejenigen, die
héren. Die Seele wiinscht sich, zu denken, und der Geist fithrt die

Handlung des Denkens aus.”

Aus dieser iiberlieferten Geschichte wird deutlich, dass die Seele drei

Aufenthaltsorte besitzt, so wie eine Erdnuss aus drei Teilen besteht, der

dulleren Schale, der Haut und der Nuss selbst. Die drei Aufenthalts-

orte der Seele sind:

® der physische Korper, zusammengesetzt aus den fiinf groben
Elementen Erde, Wasser, Feuer, Luft und Ather;

@ der feinstoffliche Korper, der das Bewusstsein reflektiert, bestehend
aus Geist, Intelligenz und falschem Ego; und

@ der reine Korper der Seele. Dieser reine spirituelle Kérper besteht
aus drei spirituellen Energien, ndmlich reiner ewiger Existenz
(sat), reinem vollstandigem Bewusstsein (cit) und vollkommener
spirituelle Freude (ananda).
Jeder dieser Korper hat seine eigene spezifische Funktion, d.h.

sein eigenes Dharma. Beide, der grobe und der feinstoffliche Kérper,

sind zeitweilig, und dementsprechend ist auch ihre Funktion oder ihr

Dharma nicht von Dauer. Die Seele jedoch ist ewig und unverganglich.



Dies ist die Lehre der alten Schriften Indiens, das heiRt der Veden,
des Vedantas, der Upanischaden und der Puranas. Die Funktion oder
Aufgabe der Seele ist deshalb ebenfalls ewig. Es ist ihre ewige Bestim-
mung oder ewige Religion. Man nennt es auch das Vedische Dharma.

Das Sanskritwort dharma muss in diesem Zusammenhang genauer
verstanden werden. Es hat seinen Ursprung in der Silbe dhr, gleich-
bedeutend mit dharana, was ,,zu besitzen“ bedeutet. Dharma heilt
demnach ,,etwas, was man besitzt* oder auch ,,die Natur oder Aufgabe,
die zu einer Sache gehort“. Die Natur oder Eigenschaft, die dauerhaft
zu einer Sache gehort, ist dessen ewiges Dharma. Wenn dem Wunsch
des Herrn gemiR etwas erschaffen wird, dann wird dessen wahre
Natur zugleich miterschaffen.

Diese wahre Natur eines Objektes nennt man nitya-dharma, ewiges
Dharma. Spéter, entweder zufillig oder beeinflusst durch die Umgebung,
mag dieses Objekt eine unnatiirliche Umwandlung oder Veridnderung
erfahren. Dann wird auch seine Natur unnatiirlich abgedndert. Diese
unnatiirliche oder abgednderte Natur verfestigt sich allmdhlich und
erscheint dann genauso dauerhaft wie seine urspriingliche Natur.
Dennoch ist diese abgewandelte Natur nicht die wahre Natur. Diese
Natur nennt man nisarga, erworbene Natur, und sie ist zeitweilig.

Sobald die erworbene Natur iiber die wahre Natur vorherrschend
wird, scheint sie wahr und bestdndig zu sein. Wasser zum Beispiel ist
von Natur aus fliissig, unter bestimmten Umstdnden jedoch verfestigt
es sich zu Eis. Zu dieser Zeit wandelt sich die fliissige Natur des Wassers
um in eine harte Konsistenz. Hart zu sein, ist eine unnatiirliche oder
abgednderte Eigenschaft des Wassers, aber erscheint jetzt anstelle

der eigentlichen flissigen Natur. Diese unnatiirliche Eigenschaft ist
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jedoch nicht von Dauer. Sie wurde durch duf3ere Einfliisse gewaltsam
herbeigefiihrt. Wenn die Ursache beseitigt wird, verschwindet auch
die neu erworbene Natur von allein und die wahre Natur manifestiert
sich erneut, so wie in unserem Beispiel das Eis schmilzt und wieder
fliissig wird, sobald es erhitzt wird.

Man muss dieses Thema der Seele und ihrer ewigen Natur richtig
verstehen, denn dann kann man leicht zwischen ewiger und zeitwei-
liger Religion unterscheiden. Shri Krishna, der Schopfer, Erhalter und
Zerstorer der Welt, der Ursprung allen Seins, der urerste Herr und die
Ursache aller Ursachen, ist die eine ungeteilte Absolute Wahrheit. Er ist
nicht formlos oder ohne Eigenschaften. Die formlose, eigenschaftslose
und unpersonliche Transzendenz ist nur ein Teilaspekt Gottes. Tatsdch-
lich besitzt Gott eine transzendentale personliche Gestalt. Er verfiigt
auf unbegreifliche Weise tiber alle Krifte und Energien und nennt sechs
Fiillen Sein Eigen: hochste Schonheit, hdchsten Ruhm, hochsten Reich-
tum, hochste Macht, hochstes Wissen und héchste Entsagung.

Durch Seine unbegreifliche Kraft, die das Unmdégliche méglich
machen kann, manifestiert sich das Hochste Absolute Wesen, Shri
Krishna, in vier Aspekten:

@ in Seiner urspriinglichen, personlichen Gestalt,

@ als Seine personliche Herrlichkeit, was Sein Reich, Seine ewigen Ge-
fahrten, Seine Erweiterungen und Seine Inkarnationen miteinschlief3t,

@ als die individuellen spirituellen Seelen, und

& als die materielle Energie.




Um uns ein besseres Verstdndnis zu geben, konnen diese vier As-
pekte mit dem Inneren der Sonne, der Sonnenoberfliche, den Licht-
partikeln in den Sonnenstrahlen und der entfernten Widerspiegelung
der Sonne verglichen werden. In diesem Beispiel entspricht Krishna,
das groRRe Bewusstsein, der Sonne, und die individuellen spirituellen
Seelen den winzigen Lichtpartikeln in den Strahlen dieser Sonne. Eine
Beschreibung der ewigen Identitdt der individuellen Seelen findet

man in der Bhagavad-Gita (15.7):

|| Die ewigen individuellen Seelen in dieser materiellen Welt sind

Meine von Mir getrennten Teile und Teilchen.

Es heillt in der Brihad-Aranyaka Upanischad (2.1.20):

|| Unzdhlige Seelen gehen vom Hochsten Wesen aus, so wie winzige

Funken von einem Feuer.

In der Schwetashvatara Upanischad (5.9):

|| Verstehe, dass die GréRe der Seele dem 10.000. Teil einer Haarspitze

entspricht.

Und im Shri Caitanya-Caritamritam (Madhya-Lila 20.108-9):

Die Lebewesen sind die marginale Energie des Herrn. Sie sind eine

Manifestation, gleichzeitig eins und verschieden vom Herrn, dhnlich

den Lichtpartikeln des Sonnenscheins oder den Funken eines Feuers.
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Gott ist der Gebieter iiber alle Energien. Diese Zitate erkldren, dass
die Seele ein getrenntes Teil des Herrn ist, oder anders ausgedriickt,
dass sie eine Umwandlung seiner marginalen Energie darstellt. In der

Schwetashvara Upanischad (6.8) heilt es:

Die eine, gesamte Energie Gottes manifestiert sich als vielfiltige

Energien, von denen drei die Hauptenergien sind:

¢ die innere Energie (cit-sakti), die Seine transzendentalen Spiele
offenbart,

¢ die marginale Energie (tatastha-sakti), die unendlich viele win-
zige Seelen manifestiert, und

® die dulere Energie (maya-sakti), welche die illusorische und zeit-

weilige materielle Welt hervorbringt.

Gemal dem Wunsch des Herrn erzeugt die marginale Energie Gottes,
die sich zwischen der inneren spirituellen Energie und der du3eren
materiellen Energie befindet, unzihlige unbedeutende, atomisch
kleine bewusste Seelen. Diese Seelen sind von Natur aus spirituell und
in der Lage, sich in der spirituellen oder materiellen Welt aufzuhalten.
Aus diesem Grund spricht man von der marginalen, in der Mitte be-
findlichen Energie, und die Seelen, die von dieser Energie hervorge-
bracht werden, besitzen eine marginale Natur.

Eines der Sutras des Vedanta-Sutras besagt: , Krishna und Seine
Energien sind nicht verschieden voneinander.” Somit sind also auch
Krishna und die Lebewesen, die Umwandlung seiner Energie, nicht
verschieden voneinander, allerdings nur in dem Sinne, dass sie beide
spirituelle bewusste Wesen sind.

Krishna ist das vollstdndige bewusste Wesen und der Meister Mayas,

der illusionierenden materiellen Energie. Die Lebewesen dagegen



sind winzig kleine bewusste Wesen. Obwohl urspriinglich rein, kénnen

sie aufgrund ihrer marginalen Natur unter die Herrschaft Mayas geraten.
Krishna ist der Gebieter iiber alle Krifte und Energien, die Lebewesen
aber sind ohne Kraft. Daher gibt es einen ewigen Unterschied zwischen
Gott und den Lebewesen.

Gott ist der Ursprung aller Erweiterungen. Die Lebewesen sind

seine getrennten Teile und Teilchen. Gott ist derjenige, der alle anzieht,
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und die Lebewesen werden angezogen. Krishna ist der Gegenstand
des Dienstes und die Lebewesen sind diejenigen, die Thm mit Liebe und
Hingabe dienen. Liebender hingebungsvoller Dienst zum vollstandi-
gen bewussten Wesen, Shri Krishna, ist die wahre Natur, das Dharma,
des winzigen bewussten Lebewesens. Dieser Dienst ist die Religion
der reinen Liebe zu Gott, die ewige Natur (nitya-dharma) aller Seelen:

,.Die wesensgeméle Bestimmung des Lebewesens ist die eines ewigen
Dieners Krishnas.“ (Shri Caitanya-Caritamrita, Madhya-Lila 20.108)

Wenn sich das von Natur aus marginale, winzige bewusste Lebe-
wesen jedoch vom Dienst Gottes abwendet, dann bedeckt Gottes illu-
sionierende Energie Maya die reine winzige bewusste Natur der Seele
mit feinstofflichen und grobstofflichen materiellen Kérpern. Maya
zwingt das Lebewesen, fortgesetzt durch 8.400.000 Lebensformen zu
wandern.

Sobald sich die Seele aber wieder im Dienst Gottes beschaftigt,
wird sie von den Kérpern, die ihr durch die illusionierende materielle
Energie aufgezwungen werden, frei. Solange die Seele es versaumt, dem
Herrn zu dienen, wird sie unausweichlich von drei Arten von Leiden
gequilt: Leiden, verursacht vom eigenen Korper und Geist, von anderen
Lebewesen und von der materiellen Natur.

Zu der Zeit ist die reine spirituelle Form des Lebewesens vom
Vorhang der materiellen Illusion bedeckt und seine ewige Natur zeigt
sich entstellt. Diese entstellte Natur ist eine zeitweilige Natur des
Lebewesens - so wie die Hérte des zu Eis verfestigten Wassers. Auch
die Religion des Lebewesens in diesem Zustand wird unnatiirlich und
zeitweilig, das heift sie dndert sich in Abhdngigkeit von den mate-

riellen Umstinden, wie Ort, Zeit oder Person.



Alle verschiedenen Arten von Religion in der Welt kann man
generell einer von drei Kategorien zuordnen:

& zeitweilige Religion, die die Existenz Gottes und die Ewigkeit der

Seele nicht anerkennt;
® den Umstdnden angepasste Religion, welcher die Ewigkeit des

Herrn und der Lebewesen anerkennt, aber nur zeitweilige Mittel

verschreibt, um die Barmherzigkeit des Herrn zu erlangen; und
® ewige Religion (nitya-dharma), bei der man sich bemiiht, Gott mit

reiner Liebe und Hingabe zu dienen.

Die ewige Religion, obwohl sie je nach Land, Gesellschaft oder
Sprache anders heiRen mag, ist nur eine. Diese eine Religion stellt die
einzige, hochste Bestimmung und Aufgabe jeden Lebewesens dar. Sie
wird im Sanskrit auch vaisnava-dharma genannt. Sie ist das hochste Ideal

aller Religion. In der Hitopadesh (25) findet man den folgenden Vers:

In den Angelegenheiten des Essens, Schlafens, sich Verteidigens und
Fortpflanzens gleichen die Menschen den Tieren. Religion jedoch
ist das alleinige Vorrecht der Menschen. Ohne spirituelles Leben sind

die Menschen deshalb nicht besser als Tiere.

Zeitweilige Religionen, die die ewige Bestimmung der Seele aulRer
Acht lassen und die wahre Natur der Seele nicht férdern, sondern sich
nur mit Bereichen befassen, die der Mensch mit den Tieren gemein
hat; also die Qualitit unseres Essens, Schlafens, Wohnens und Familien-
lebens erhohen wollen, sind abzulehnen. Es ist unméglich, durch solche
Art von Religion das Ziel des menschlichen Lebens zu erfiillen, ndmlich
von Leid frei zu werden und reines Gliick zu erlangen. Deshalb hei3t

es im Shrimad Bhagavatam (11.3.18):
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Alle Lebewesen dieser Welt streben danach, von Leid frei zu werden
und Gliick zu erlangen. Doch das Gegenteil tritt ein, mit anderen

Worten weder kdnnen sie Leid vermeiden noch finden sie Gliick.

Aus diesem Grund unterweist das Shrimad Bhagavatam uns zu unserem

spirituellen Nutzen:

Nachdem die Seele durch 8.400.000 Lebensformen gewandert ist, er-
langt sie durch groRes Gliick die seltene menschliche Lebensform.
Die menschliche Lebensform, obwohl sie zeitweilig ist, gibt die Ge-
legenheit, die hochste Vollkommenbheit zu erreichen. Aus diesem
Grund sollte ein intelligenter Mensch keine Zeit verschwenden und

sich, solange dieser vergingliche Korper noch seinen Dienst erfiillt,

fortgesetzt um sein hochstes Wohl bemiihen.

Manche Menschen erhoffen sich durch ihre Religion Ergebnisse in
dieser Welt (Karma), manche werden Philosophen, verneinen alles
Materielle und streben nach dem Brahman, der unpersoénlichen
Transzendenz, und wieder andere werden Yogis und tiben sich in Me-
ditation. Doch all diese Vorgénge werden im Shrimad Bhagavatam

(1.5.12) zuriickgewiesen:

Selbst reines Wissen vom Brahman, dem unpersonlichen Aspekt des
Absoluten, in der Form von Freiheit vom Karma und seinen Reaktionen,
ist ohne Hingabe zum persénlichen Aspekt Gottes nicht anziehend.
Welchen Wert hat dann fruchtbringendes Handeln, sogar wenn es

selbstlos ausgefiihrt wird, solange es nicht dem Herrn dargebracht wird.

Solches Karma verursacht von Anfang bis Ende nur Miihe und Leid.

Weiter erkldrt Krishna im Shrimad Bhagavatam (11.14.20):



Meditation, Studium der Veden, Entsagungen oder Wohltatigkeiten
kénnen Mich nicht in gleicher Weise erobern wie reiner, ausschlief3-

lich zu Meiner Freude dargebrachter hingebungsvoller Dienst.

Dieser Vers besagt, dass reine Hingabe zu Gott das einzige Mittel ist,
durch das man wahrhaft gesegnet wird. Dies wird von den offenbarten

Schriften besttigt:

“ Es ist Hingabe (Bhakti), die dem Lebewesen Gott offenbart. Der
Hochste Herr wird nur durch Hingabe beherrscht.

Bhakti oder reine transzendentale Hingabe ist daher allen anderen
Arten der Religion tibergeordnet. Bhakti allein ist die ewige Religion
der Seele. Auch im Srimad Bhagavatam (11.14.21) bestétigt Krishna,
dass er nur durch reine Hingabe erlangt werden kann. Wie genau
driickt sich nun diese reine Liebe und Hingabe aus? Das Shandilya-

Sutra sagt dazu:

Reine Hingabe zeigt sich in hochster Anhaftung oder Liebe fiir den
Herrn. Sie besitzt die Kraft, den Héchsten Herrn zu erobern, und sie

ist von Natur aus unsterblich.

Shrila Rupa Gosvami beschrieb das Wesen von Bhakti, reiner Hingabe,

wie folgt (Bhakti-Rasamrita-Sindhu 1.1.11):

Jeden Wunsch aufzugeben auRer dem, Shri Krishna gliicklich zu
sehen, weltliche Tatigkeiten, philosophisches Forschen oder anderes
dem stets unterzuordnen, und sich mit Worten, Taten, Gedanken und

Gefiihlen unabléssig zu bemiihen, nur Krishna zu erfreuen - das

nennt man uttama-bhakti oder reinen hingebungsvollen Dienst.
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Es gibt insgesamt vierundsechzig Moglichkeiten, seiner Hingabe Aus-

druck zu verleihen. Zunichst einmal sollte man bei einem echten spiri-
tuellen Meister Zuflucht suchen. Von allen Arten von Bhakti sind dann
neun die wichtigsten: (1) {iber die Herrlichkeit des Herrn zu horen,
(2) Seine Heiligen Namen zu chanten, (3) sich an Thn zu erinnern,
(4) Seinen Lotusfiifen zu dienen, (5) Thn auf dem Altar zu verehren,
(6) Gebete darzubringen, (7) Sein Diener zu werden, (8) mit Thm
Freundschaft zu schliefen, und (9) sein ganzes Selbst Thm vollstindig
darzubringen.

Von diesen neun nehmen drei, ndmlich {iber die Herrlichkeit des
Herrn zu hdren, Seine Heiligen Namen zu chanten und sich an Seinen
Namen, Eigenschaften, Formen und Spiele zu erinnern, eine iiberge-
ordnete Stellung ein. Und von diesen dreien wiederum ist das Chanten
Seiner reinen, transzendentalen Namen die wichtigste. Alle Arten der

Hingabe sind im Chanten der Namen Gottes vollstindig mit enthalten.



Gott und Gottes Namen sind nicht verschieden voneinander. Die
Herrlichkeit der transzendentalen Namen Gottes wird tiberall in den
heiligen vedischen Texten gepriesen. Vor allem in unserem heutigen
Zeitalter des Streites ist das Chanten der Heiligen Namen Gottes das
einzige Heilmittel und die einzige Religion. Im Brihad-Naradiya Purana

heiRt es:

Im Kali-Yuga, dem dunklen Zeitalter des Streites und der Heuchelei,
besteht der einzige Weg zur Befreiung im Chanten der Heiligen Namen
des Herrn. Es gibt keinen anderen Weg. Es gibt keinen anderen Weg.

Es gibt keinen anderen Weg.

Auch das Shrimad Bhagavatam (6.3.22) beschreibt das Chanten der

Namen Gottes als die einzige, hochste Religion:

“ Hingebungsvoller Dienst, angefiihrt vom Chanten der Heiligen Namen

des Herrn, stellt das hochste religidse Prinzip fiir jeden Menschen dar.

Die Mehrheit der Religionen in der heutigen Zeit sind, nach Aussage des
Shrimad Bhagavatam, nur dem Namen nach Religion. Auch das Caitanya-
Caritamrita bestatigt: ,,Weltliche Vorstellungen, die unter dem Namen
von Religion gelehrt werden, sind in Wahrheit eine Form von Betrug.”

Zeitweilige Religion ist solche, in der das Beten fiir Brot und Butter
die hochste Verehrung darstellt; in der man manchmal Hindu, manch-
mal Muslim, manchmal Buddhist, manchmal Christ und dann wieder
Hindu ist; in der man danach strebt, von Krankheiten geheilt zu werden,
den Korper als die Seele ansieht oder das Lebewesen mit dem Herrn
gleichsetzt; in der man Essen an Bediirftige verteilt und Krankenh&user
und Schulen baut, mit der Auffassung, Dienst an den Armen sei Dienst

zu Gott; in der man glaubt, zeitweilige religiose Pflichten und ewige
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Religion seien gleich; in der man die ewige Aufgabe der Seele ver-
nachlissigt, Sdkularismus propagiert, im Namen von Dienst zum
Herrn unschuldige Tiere und Vogel opfert oder der Menschheit oder
Gesellschaft dient.

Solche zeitweilige Religion kann der Welt keinen dauerhaften
Nutzen bescheren. Unter Umstdnden kann Sie uns zur ewigen Religion
hinfiihren, und zwar dann, wenn wir ewige Religion als einen Tempel,
das heilt als unser hdchstes Ziel, ansehen und die andere Form der
Religion als Stufen, die zu diesem Tempel hinfiihren. Sofern die zeit-
weiligen religiosen Praktiken aber die ewige Aufgabe der Seele bedecken
oder tiber sie dominieren, sollten Sie aufgegeben werden. Moral, Huma-
nismus oder weltliche Liebe, denen es an der Religion der Seele mangelt,
sind bedeutungslos und verdienen keine Anerkennung. Sinn und Zweck
jeder Moral und jedes Dienstes am Menschen ist es, reine Liebe zu
Gott zu erlangen.

Solange es in einem Land nur einen echten Verfechter der ewigen
Religion der Seele gibt, der das Feuer des Chantens der Heiligen Namen
Gottes am Leben erhilt, so lange ist diese Nation ruhmreich, selbst
wenn sie unter fremder Herrschaft steht, ihre Reichtiimer gepliindert,
ihre Schriften zu Asche verbrannt und ihre Kultur, Kunst und ihr

Wohlstand zerstort werden. Dieses Chanten der Namen Gottes:

Hare Krishna Hare Krishna
Krishna Krishna Hare Hare
Hare Rama Hare Rama

Rama Rama Hare Hare

ermoglicht das ewige Wohl der Welt, des Landes, der Gesellschaft, der

Familie und des Selbst.



Ich mchte meine Ausfithrungen beenden, indem ich die abschlie-
Rende Unterweisung Shri Krishnas, des Begriinders aller Religion, aus

der Bhagavad-Gita (18.66) zitiere:

TR ROT AT
HE A T
ARSI AL L& & L

\ Gib alle arten zeitweiliger Religion \

\' auf und exgib dich einfach Mix. Ich _J

~werde dich vor allem Unheil be-

Aus einem Vortrag zur Erdffnung der Indraprastha Gaudiya-Math
in Delhi, 30. Januar 1964
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Shri Shrimad Bhaktivedanta Narayana Gosvami
Mabharaja, ein selbstverwirklichter Meister in
der Vedischen Tradition, war der wichtigste
Schiiler seines einweihenden Gurus Shrila
Bhaktiprajnana Kesava Gosvamis, wie auch
seines unterweisenden spirituellen Lehrers
Shrila Bhaktivedanta Swami Prabhupada, des
bekannten Predigers des Krishna-Bewusstseins

im Westen.

Shrila Narayana Maharaja erwarb sich
weltweit Anerkennung fiir seine Gelehrsamkeit und sein tiefgreifendes
Verstdndnis der Veden. Er tibersetzte und kommentierte mehr als dreifSig
historische Werke und bewahrte damit das unschdtzbare Vedische Wissen
fiir kommende Generationen. Seine Biicher und Vortrige wurden und werden
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2002 wurde ihm in Birmingham fiir seinen selbstlosen Dienst auf dem Gebiet
fortschrittlichen spirituellen Bewusstseins der Titel ,,Botschafter des Friedens*
verliehen. Er machte sich zudem um die Restauration bedeutender histori-
scher, heiliger Stdtten Indiens verdient. Seine transzendentalen Lehren inspi-

rieren und erleuchten heute weltweit Tausende spirituell Suchende.



