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Sw’/a Bhaktivinoda Ilzd/eura (1838 - 1014)

Srﬂa Bhalztivinoda Thalzura, Autor
der ,Lehren Sy Caitanyas” zihlt zu den
wichtigsten Vertretern Vedischer Weisheit
in der Moderne. Als das spiritueﬂe Erbe der
Veden sich im Vergessen aufzulssen schien,
vierlerorts auch der Lacherlichkeit preisge-
ge]aen Wurde, war es an ihm, die Authentizi-
tit und Bedeutsamkeit der Vedischen Kultur
zu rehabilitieren. Sein Einfluss auf Indiens
Gesellschaft war immens: er wiederversf-

fentlichte zahlreiche historische Schriften
und schrieb selbst iiber einhundert Biicher
und Essays. Gegen Ende seines Lebens zog er sich von der Welt zuriick,
lebte asketisch und vertiefte sich in die Ekstase der Gottesliebe.

Srila Bhaktivedanta Narayana Malzara'ja (geé. 1021)

Sri Srimad Bhaktivedanta Narayana
Ma}laraja, spiritueﬂer Meister und geistiger
Fithrer der Gaudiya—\/aisnavas, gehér’c heute
zu den einflussreichsten Lehrern Vedischer
Kultur. Er ist Schiiler des berithmten Sri
Bhalzti-Prajﬁéna Kesava Gosvami und
Nachfolger und Freund des Pioniers/ des
Krsna-Bewusstseins im Westen, Srila
Bhaktivedanta Svami Prabhupéda. Er lebt
als Sannyasi seit mehr als fﬁnfzig Ja}lren im
Lebensstand  der Entsagung und  bereist
fortwihrend den Globus, um die Botschaft
der Veden zu lehren. Er versffentlichte Dutzende Biicher iiber
Theorie und Praxis der Bhakti-Wissenschaft und offenbart sich

Suchenden immer wieder aufs Neue als Queﬂ von Hoffnung,

Inspiration und spiritueﬂer Verwirlelicllung.



Si7 Caitan ya Malzdprablzu

Sri Caitanya Mallépral)llu wurde am
18. Februar 1486 ge]aoren, kurz nach Son-
nenuntergang in der Stadt Nadia (Maya-
pura) in Westbengalen. Seine Geburt fiel
mit einer Mondfinsternis zZusammen, und
die Leute von Nadia badeten, wie es bei sol-
chen Ereignissen iiblich war, im Ganges und
riefen dabei laut ,,Hari]aol, Haril)ol“, die
Heiligen Gottesnamen der Hindus. Sein
Vater, ein Vedischer Bréhmana namens
]agannatha Miéra, sah Armut als eine

Tugend an und behielt deshalb niemals

mehr im Haus, als er gerade zum Leben

})raucl'lte, und seine Mutter éaci Devi war
eine treue Frau, wie man sie sich nicht ehrenhafter vorstellen konnte.
Beide stammten aus einem Brahmana-Geschlecht aus Syﬂlet.
Mahépra]al'lu sah als Kind einzigartig schon aus, und darum kamen die
Frauen aus der N acll])arsc]'laft, verwohnten ihn mit Geschenken und
schauten ihm zu. Pandi’ca Nilambara Caleravarﬁ, sein GroRvater miit-
terlicherseits und ein vielbeachteter Astrologe, prophezei’ce, dass eine
groRe Personlichkeit aus ihm werden wiirde und taufte ihn deshalb

,,Viévanll)hara“. Von den Frauen, die von seiner gol(lenen Hau’c’cénung



bezaubert waren, bekam er den Namen ,,Gaurahari“ , und seine Mutter
nannte ihn »Nimai“, weil sie ihn in der Nihe eines Nimba-Baumes
zur Welt gelaracht hatte. Schon wie das Kind war, wechselte ein
Besuch im Haus den nichsten ab. Als Nimai heranwuclls, entwickelte
er sich zu einem lebhaften Jungen, der die Nachbarschaft durch seine
Streiche unsicher machte. Als er fiinf Jal‘lre alt wur&e, schulte man ihn

ein und er lernte in ein paar Tagen Bengali.

Die meisten seiner Biographen berichten von Begebenheiten,
die man seine ,,£rﬁhen Wunder” nennen kénnte. So wird Leschrieben,
dass er als Séiugling im Arm seiner Mutter ohne Pause weinte und nur
auﬂlé’)rte, wenn die Frauen im Haus 77Ha.rili)ol, Haribol“ sangen.
Folglich war in seinem Haus immerzu das Singen der Gottesnamen
zu horen, ein Hinweis auf die Zuleiinf'l:ige Mission des Wunderknaben.
Es wird auch Lerichtet, dass einmal, als ihm seine Mutter SﬁRiglzeiten
zZu essen galj, er stattdessen licher Lehm alk. Als ihn seine Mutter
fra.gte, warum er das tue, bekam sie zur Antwort, dass SﬁRiglzeiten
nichts als eine Umwan(ﬂung von Erde seien, und er darum genauso
gut gleich Lehm essen konne. Die Mutter, gleichfa.ﬂs die Frau eines
Gelehr’cen, wurde daraufhin philosophisch und erlzléirte, dass alles sei-
nem Zustand entsprechend verwendet werden miisse. Mit Erde in
Form von rohem Lehm kénne man Wassertépfe herstellen, mit Brde
in Form von gebranntem Lehm, als Ziegelstein, dagegen nicht. Erde
in Form von SﬁRig]zeiten kénne also gegessen werden, nicht aber in
anderer Form. Der Junge ga.l) daraufhin zu, dass es eine Dummbheit

gewesen war, und Versprach, den F‘ehler in der Zulzun{:t zua Vermei(],en.

Eine eigentﬁmliche Begehenheit ist wie folgt tiberliefert: Ein-
mal besuchte ein Bréhmar_la auf Pilgerreise Jagannétha Misras Haus.
Er kochte dort und meditierte clann, um die Speisen Krsna als Opfe-
rung olarzu])ringen. Als er meclitierte, kam das Kind Nimai und al den
gelzochten Reis. Der Brahmana staunte, kochte dann aber auf Bitten
]aganna’cha Misras hin noch einmal. Wieder aR der Junge den Reis,
geracle wihrend der Bramana das Essen opferte. SchlieRlich iiberredete



man den Bréhma—
na, noch ein drittes
Mal zu kochen. Als
es nun Zeit fir die
prerung war, waren
die Leute im Haus
eingeschlafen. Da
zeigte sich das Kind
vor dem Reisenden
als Kr$na und seg-
nete illn, und der

Bréhmana geriet in

Eles’case, seine ver-

ehrenswerte Gottheit vor sicll zu sehen.

Einmal geschah es, dass zwei Diebe das Kind ent{'f.ﬂlrten, weil
sie es auf die ]uwe]en al)gesehen hatten, mit denen man dieses schén
geschmﬁclet hatte. Auf dem Weg ga})en sie ihm Sﬁ]giglzeiten. Der
Kleine benutzte seine illusionierende Kraft und fithrte sie zuriick zu
seinem eigenen Haus, wo die Gauner, aus Angst entdeckt zu wer(len,

ihn al)setzten und sich aus dem Staub machten.

Mit acht Jahren kam er in Gaﬁg&clésa Panditas Schule in
Gaﬁgénagaxa, in der Nihe des Dorfes Méyépura, und zwei ]ahre spater
machte er sein Examen in Sanslzritgrammatile und Rhetorik. Weiter
bildete er sich im Selbststudium zu Hause, wo er die wichtigsten Biicher
in der Bibliothek seines Vaters fan(l, der selber einGelehrter war. Es
scheint, dass er dort die Sm.rti—Schri{'ten und Logilz studier’ce, im
Wetthewerb mit seinen Freunden, die unter Raghunétha Siromani,

einem der fithrenden Par}cli’cas von Nadia, lernten.

Mit zehn Ja}lren war Caitanya zum Experten in Grammatik,
Rhetorik, Smrtis und Logile aufgestiegen. Zu dieser Zeit verlieR sein

alterer Bruder Viévariipa die Familie, um ein Asket, ein Sannyasi zu



werden. Caitanya, selber noch ein Kincl, ])eschwichtigte seine Eltern
und verspracll, dass er bei ihnen bleiben und Gott dienen wolle. Als
sein Vater kurze Zeit darauf star]o, trauerte seine Mutter in groRem
Schmerz und Mahaprahhu, in seiner ihm eigenen unerschiitterlichen

Art, trostete seine verwitwete Mutter.

Im Alter von 14 oder 15 verheiratete man ihn mit Lalzsmi—
devi, der Tochter Vauabhé.céryas aus Nadia. Er gehér’te inzwischen zu
den brillantesten Gelehrten Nadias, der Philosophie-, Logilz— und
Sanslerit-Hoch]aurg im mittelalterlichen Indien. Nicht nur die
Bréhmana-Pandi’cas, selbst die Logﬂeer bemiihten sich, einer Debatte
mit ihm aus dem Weg zu gehen. Weil er jetzt verheiratet war, reiste er
nach Ostl)engalen, um an den Ufern der Padma Geld zu verdienen.
Er bewies seine Gelehrtheit und erwarb sich ein kleines Vermégen. Es
war um diese Zeit herum, dass er gelegentlich Vaisnavatum ((lie
Verehrung Visnus) predigte; so erklirte er die Vaisnava-Prinzipien
Tapana Misra und l)eau{‘l:ragte diesen, nach Benares zu ziehen und
dort zu leben. Wahrend des Aufenthalts in Ostbengalen starb seine
Frau Lalesmi(],evi an einem Schlangenbiss. Als er zuriiclelzehrte, fand
er seine Mutter trauernd vor. Er trostete sie, indem er zu ihr von der
Verg'alnglichleeit der irdischen Dinge sprach. Auf Bitten seiner Mutter
hin heiratete er danach noch einmal, nimlich die Tochter des
Hofpanditas Sanatana Miéra, Visnupriya Devi.

Bald darauf galt er als der gréRte Panqlita Nadias. Ein
Brahmar}a aus Kaschmir, Kesava Miéra, der sich zum ,,Digvijayi“,
zum ,,Ero]aerer aller Ric}ltungen“, gelerént ha’cte, war nach Nadia ge-
lzommen, um die ansdssigen Pan(;litas zur Debatte zu fordern. Aus
Furcht vor dem ,,Unbesiegbaxen“ hatten die Gelehrten eine Einladung
Vorgetéuscht und die Stadt verlassen. Kesava kam daraufhin in
Méyapura zum Ufer des Ganges und traf auf Mahéprabhu, wo er nach
einer denkbar kurzen Diskussion von dem jungen Gelehrten Lesiegt
wurde und gedemﬁtigt abreiste. Damit avancierte Nimai Pan(;lita zum

wichtigsten Pandita seiner Zeit.



Im Alter von 16 oder 17, nach einer Reise nach Gaya, ljegann

er mit einigen Anl'léingern in den Straflen und Basaren die Heiligen

Gottesnamen zu singen. Das sorgte fiir eine Sensation und fiir die
VieHéiltigsten Emotionen auf verschiedenen Seiten. Die Vaisnavas konn-
ten kaum ihre Freude dariiber Verl)ergen. Die Kastenbréhmanas, die
seine Karriere mit Missmut Verfolgt hatten, beschwerten sich wegen
dem ,,unhincluistisc}len Verhalten* Caitanyas beim muslimischen
Statt]nalter, Chand Kazi. Der Kazi statuierte ein Exempel, er zerbrach
im Hause Srivasa Par_xglitas eine M]_fclar'lga (Tontrommel, mit der man
das Singen begleitet) und verkiindete, dass er, sofern Nimai Par_lglita
nicht davon ablassen wiirde, mit seiner merlzwﬁrcligen Religion solchen
Aufruhr zu verursachen, ihn mitsamt seinen A.nhéingern zam Islam
zwangsbelze}lren wiirde. Als die Nachricht davon Mal’lépral)hu erreich-
te, wies er die Stadter an, sich am Abend mit Fackeln zu versammeln.
Eine au£gebrachte Menschenmasse zog zur Residenz des Kazis.
Ma]népra]al’lu hatte eine 1a.nge Unterre(lung mit dem Statthalter und
am Ende berithrte er dessen Kérper, worauf dieser durch den
Vaisnava—Einﬂuss Mahé.prabhus wie elektrisiert wurde. Der Kazi



l)egann zu weinen
und gestand, dass
eine ungeleann’ce
spiri’cueue Kraft an
sein Herz riihre,
die seine Zweifel
fortgefegt hatte
und religiése Ge-
fﬁ}lle, Leglei’ce’c von
hochster Eles’case,
in ihm auslosten.
Dann reihte sich
der Kazi in den Saﬁlzirtana-Umzug (das Singen der Gottesnamen)

mit ein. Die Welt staunte iiber den spiri’cueﬂen Einfluss dieses

Mannes, und Zweifler und Gegner konvertierten zu Hunderten und

Tausenclen uncl SCthSSGn SiCll nacl—l cliesem Vorfaﬂ Mahépra]jhu an.

Als nichstes zettelte eine Gruppe missgiinstiger Kasten-
brahmanas aus Kulia einen Streit an und formte eine Gegenbewegung.
Nimai Par_u_lita, von weichllerzigem Cllaraleter, gleicllwolll aber ent-
schlussfest und prinzipientreu, erkannte Parteidenken und Sektierer-
tum als die zwei Hauptfein(le des Fortschritts, und dass seine Mission
unvollendet bleiben wiirde, solange er als Binwohner Nadias gelte und
zu einer bestimmten Familie gehére. Also entschied er sich, Welt-
b{irger zu werden und dem edlen Ziel seine Kaste, Karriere und sein
Familienleben zu opfern. Kurzum verliel§ er in seinem vierundzwan-
zigsten Jahr Haus, Familie und alles andere und ging nach Katwa, wo
ihn der clortige Kesava Bharati in den Sannyésa—stancl (Ménclls— oder
Aslzetenstancl) cinweihte. Seine Mutter und seine Frau zerflossen in
Trinen der Trennung, aber Mahépral)hu, ungeachtet seines sanften
Wesens, blieb seinen Prinzipien treu. Er verlieR die kleine Welt seines
Heims fiir die groRe Welt Krsnas, gemeinsam mit den Menschen.

De; frischeingeweihte Sannyasi wurde zum Hause Advaita
Prabhus nach Santipura ge{:ﬁhrt. Advaita sorgte da.{‘iir, dass alle Freunde

und Bewunderer aus Nadia eingelaclen waren und er holte selbst Saci-



devi dorthin, um  ihren
Sohn zu treffen. Freude
und Kummer leéimpften
in ihr, als sie ihren Sohn
in den Kleidern der
Sannyasis vor sich sah.
Krgna—Caitanya hatte
nicht mehr als einen
Lendenschurz und ein
Leinentuch am Leil), sein
Kopf war kahlrasiert und
seine Hiande hielten den
Danda und Kamar_ldalu,

(S’cal) und Wasserlarug der Sannyasis). Der heilige Sohn fiel seiner
gelie]a’cen Mutter zu Fiillen und bat sie: Meine Mutter! Dieser Kérper
gehér’c dir, und ich muss deinen Anweisungen gehorchen. Bitte erlau-
be mir, fiur spirituellen Fortschritt nach V_rnclavana zu gehen.“ Die
Mutter beriet sich mit Advaita und anderen Vaisnavas und bat ihn
&ann, in Jaganna’cha Puri zu 1e]9en, damit von Zeit zu Zeit Nachrich-

ten von ihm nach Nadia kimen. Mahépral)hu stimmte dem zu und

einige Tage spiter verlieR er Santipura in Riclltung Jagannétha—Puﬁ.

Seine Biograpllen schreiben in Finzelheiten von der Reise Krsna-

Caitanyas (clies war sein Sannyasa-Name) von ééntipura nach Puri.

Als er in Puri
anlaam, besuch-
te er den Jagan-
natha—Tempel
und wohnte da-
nach im Hause
Sarvaljhaumas,
der ihn um die-
sen  Gefallen
ge]aeten hatte.
S arvalnllauma
war ein Gigan’c




unter den Par_lc_litas jener Tage, seine Gelehrsamkeit war einzigartig.
Er war der unbestritten beste Logi]eer seiner Zeit und der
Hauptverfechter der Vedénta—Philosophie éaﬁlearécéryas. In seiner
Schule studierten Studenten aus ganz Indien Logile und Philosophie.
Sarvabhauma stammte ursprﬁnglicll aus Naclia, war aber ein paar
Jallre vor Nimai Panditas Geburt nach Puri gezogen. Sein Schwager
Gopinétha Miéra stellte ihm den jungen Sannyasi vor. Sarvabhauma
war beeindruckt von seiner Schonheit und Erscheinung, bezweifelte
aber, dass der junge Mann seinem Zlibat-Geliibde fiir den Rest sei-
nes Lebens wiirde folgen konnen. Gopina’chas Verstindnis von
Mahépra]ahu, den er schon aus Nadia kannte, war ein anderes. Er
sagte Sarvabhauma auf den Kopf zu, dieser Sannyasi sei kein
gewdhnlicher Mensch, worauf eine hitzige Diskussion zwischen beiden
ausbrach. Sarvabhauma entschloss sich clanach, Mahépral)hu die
Vedanta-Siitras zu 1el1ren, und Mahépral)llu lieR es schweigencl
gescllehen. Fiir sieben Tage horte er still, was der groRe Sarvabhauma
in tiefem Ernst vortrug, bis letzterer sich schlieRlich genotigt fishlte zu
fragen: »Krsna Caitanya, ist es méglicll, dass Sie das Vedanta nicht
verstehen? Oder warum erwidern Sie nichts auf meine Lesung?“
Caitanya antwortete, dass er die Siitras sehr gut Verstelle, dass er aber
Saﬁlearécéryas Kommentaren keinen Sinn entnehmen kénne. Das er-
staunte Sarvabhauma. L Wie konnen Sie die Be&eutung der Sitras ver-
ste]qen, nicht aber
die Kommentare,
die die Stras
erkliren? Umso
laesser, wenn Sie
die Sttras verste-
hen, lassen Sie
mich Thr Ver-
stindnis  davon
horen!“  Maha-
pra]jllu erklarte
daraufhin alle
Siitras auf seine

Weise, ohne San-




lzarécaryas pantheistisohen Kommentar iil)erl'laupt nur zu beriithren.
Dem scharfen Verstand Sarvabhaumas blieben die Wahrheit,
Harmonie und Schlﬁssigleeit in Caitanyas Erlzléirungen nicht verbor-
gen. Er ges’can& sich ein, dass er die Brahma-Siitras noch nie in hn-
licher Brillanz und Klarheit gehér’c ha’cte, es war offensichtlich, dass
Saﬁlaaras Kommentare dieser Natiirlichkeit nichts entgegenzusetzen
hatten. Ab sofort wurde er Mahépral)hus Fﬁrsprecher und eifriger
Nacllfolger. Nach nur wenigen Tagen war er einer der besten
Vaisnavas seiner Zeit. Als die Kunde davon sich ver])reitete, sang ganz
Orissa das Loblied auf Krsna Caitanya und die Leute kamen in
Scharen, um sich ihm anzuschlieRen. In der Zwischenzeit fasste

Mahépra]ahu den Entschluss, Siidindien zu besuchen und ljegab sich

mit einem Bréhmana namens Krsnaclasa auf den Weg.

Die Geschichts-
schreiber  berichten
detailgetreu von  die-
sem Abschnitt seines
Lebens. Er reiste zu-
nichst nach Karma-
12$etra, wo er ein Wun-
der zeigte und den le-
pralzranleen Vasudeva
heilte. Er traf am
Ufer cler Goclévaﬁ c].en
Gouverneur von Vi(lya—

nagara, Ramananda

Raya, und erdrterte mit
ihm Prema—B}lalzti,
reine, erhabene Gottesliebe. Er vollbrachte ein anderes Wuncler, als er
sichen riesige Tala-Baume umarmte (un(], auf der Stelle verschwinden
1ieR) , durch die einst Rémacanclra, der Sohn Daéarathas, einen Pfeil
gescllossen und den méiclltigen Bali Raja getotet hatte. Er pre(],igte
Vaisnavatum und Nama-Sankirtana (clas Singen der Gottesnamen)
die ganze Reise iiber. In Rar'lgalzsetra verbrachte er die vier Monate der
Monsunzeit in Venkata Bha{c{:as Haus und bekehrte die F‘amilie, die



Raménuja—\/aisnavas gdewesen waren, zum K;sna-Bhaleti—Glaulaen,
einschlieRlich des zehnjéhrigen Sohnes Ver‘lleatas, Gopala. Dieser
soute spater nach Vrnclavana kommen und einer der sechs Gosvamis
(Propheten) werden, die dort unter ihrem Fiihrer S Krsna Caitanya
dienten. Aulerdem schrieb Gop&]a, den sein Onkel Prabodhananda
Sarasvati in Sanskrit ausge]ai]clet hatte, etliche Biicher iiber Vaisnava-
phi]osop}lie. Caitanya durchreiste jeclen Winkel in Sﬁdin&ien, bis hin-
unter zum Kap Komorin und kehrte zwei Jahre spater iiher Panclepura
nach Puri zuriick. An dem letzteren Ort spiritualisierte er einen Mann
namens Tuleéréma, der sich fortan selbst als Precliger einen Namen
machen sollte. (Das Tukarama seine religiésen Verdienste dem Einfluss
Mahéprabhus zuschreiht, kann man in seinen Aufzeichnungen, den
A]ohaﬁgas, l)estéitigt finclen.) Wihrend der Reise traf Mahaprahhu an
verschiedenen Orten auf Buddhisten, Jains und Mayévéclis und seine
Widersacher konvertierten zum Vaisnavag]au]aen.

Nach seiner Riickkehr nach Puri schlossen sich ihm der
Kénig von Olrissa, Raja Pratéparuclraoleva und etliche Pan&ita—Brahmanas
an. Jetzt war er siehenundzwanzig Ja}lre alt. Mit Achtunclzwanzig reiste
er nach Bengalen, genauer bis nach Gauc_la in Malcla, wo er zwel groRe
Seelen zu sich hol’ce, Rﬁpa und Sanatana. Diese beiden Brﬁder, ihrer
A]ostammung nach Bréhmanas aus einer Karnétﬂza—Dynastie, hatten
durch den Kontakt zum Kaiser von Gauda, Hussain Shah, ihre Kaste
verloren und waren als Halb-Muslime geéicll’cet. Thre Namen hatte der
Kaiser ahgewanclelt in Dabira Khasa und Sakara Mallilaa, und ihr
Meister liebte sie se}lr, kamen ihm doch ihr Wissen in Persisch,
Arabisch und Sanskrit und ihre treuen Staatsdienste mehr als zugute.
Die beiden groRen Seelen sahen keine Mbglicllleeit, zu ihrem Leben
als Hindus zuriickzukehren und hatten Mallépral)llu nach Puri um
spiritueﬂe Hilfe geschrie]aen. Ma}lépra])hu hatte Antwort gesanolt und
ihnen Versicllert, dass er bald kime und ihre Schwierigleeiten ein Ende
haben wiirden. Jetzt, in Gauda, erschienen beide Briider vor ihm mit
ihrem lang im Herzen gehaltenen Gebet. Mahaprahhu wies sie an, sich
aus ihrem Dienst zu lssen und ihn in Vynclavana zu treffen.

Caitanya kehrte iiber ééntipura nach Pusi zuriick und traf
noch einmal seine gelie]:)te Mutter. Nach kurzem Aufenthalt in Puri
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ging es weiter nach V_rn&évana, diesmal in Begleitung von Balabhadra
Bhattécérya. Als er Vrnclavana wieder Verliefg, bega]o er sich zuerst
nach Prayaga (Aﬂalﬁa})acl), wo er aus dem Koran pre&igte und die ort-
liche Muslim-Gemeinde fiir das Vaisnavatum gewann. Die Nach-
fahren derselben kennt man noch heute als Péthéna—\/aisnavas.
Ripa Gosvami traf ihn in Allahabad. Caitanya bildete ihn fiir zehn
Tage in Bhakti—Theo]ogie aus und schickte ihn mit einigen Auftréigen
nach V_rndévana. Er trug ihm auf, Biicher zu schrei})en, die seine
Lehre der Hinga]ae und Gottesliebe der Nachwelt erhalten und wissen-
schaftlich fundieren wiirden. Zudem sollte er die Schauplétze von
Krsnas fritheren Spielen wiederenthiillen — der religiésen Gemein-
schaft zum Segen und Nutzen. Ripa Gosvami verlieR Allahabad in
Riclltung V_rnclévana und Mahéprahhu reiste weiter nach Benares.
Dort wohnte er im Haus Candragekharas und all bei Tapana Misra
jeclen Tag zu Mittag. Hier traf ihn auch Sanatana Gosvami und
bekam zwei Monate lang das Privileg von Mahaprabhus Unterricht.
Vor allem aus Kr$nadésa Kavirajas Biographie ist uns viel von
Caitanyas Unterweisungen an Ripa und Sanatana iiberliefert.
Krsr_laclasa war kein zeitgenéssischer Schreiher, aber er trug sein
Wissen von den Gosvamis zusammen, den direkten Schiilern
Mahéprabhus. ]iva Gosvémi, der Neffe Rﬁpa und Sanatanas, hinter-
lieR mit seinen Sat-Sanclathas ein anderes, nicht mit Gold bezahl-
l)ares, Meisterwerle, das aus den philosophischen Schitzen seiner glor-
reichen Lehrer Rupa und Sanatana schépft. Wir haben Caitanyas
Lehren den Biichern dieser beiden groRen Schriftsteller entnommen
und zusammengefasst.

Wiahrend sich Caitanya in Benares auﬂlielt, ergal) sich
eine Unterreclung mit den Sannyasis dieser Stadt; im Haus eines
Maratha—Brahmanas, der alle Asketen zu sich eingeladen hatte. Gleich
zZu Anfang des Treffens zeigte Caitanya ein Wunder und es gelang
ihm, diese Sannyasis fiir sich einzunehmen. Es £olgte ein Wortgefecht
mit ihrem Fﬁhrer, dem gelehrten Prakagananda Sarasvati, aber nach
kurzer Diskussion unterwarfen sich die Sannyasis Caitanya und

gestanclen, dass sie sich von Saﬁlzaracéryas Kommentaren hatten irre-

{’iihren 1assen.
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Es ist bemer-
lzenswert, dass es
selbst gestan&e—
nen Gelehrten
unméglioh war,
sich Caitanya
lange zu wider-
setzen. Etwas
war an ihm, das
das Innerste
ihrer  Herzen
berithrte und
sie fiir spirituel—
len Fortschritt
weinen lie. Die Sannyasis von Benares fielen ihm bald zu Fiien und

suchten seine Gnade. Caitanya unterwies sie daraufhin in Bhakti und
inspirierte ihre Herzen mit Liebe zu Kisna, die sie ihre Eitelkeit auf
ihren Rang und ihre Kaste vergessen lieR. Nach diesem Ereignis trat
die ganze Stadt Benares zum Vaisr_lavaglaulaen tiber und veranstaltete
einen historischen Sankirtana mit ihrem neuen Herrn. Nachdem er
Sanatana nach V_rnclavana gesanclt llatte, kehrte er mit Balabhadra
iiber den Dschungelpfacl nach Puri zuriick. Balabhadra berichtet, dass
auf clem Weg Tiger uncl Elefanten zu tanzen l)egannen, als sie
Mahapra]ahu Krsnas Namen singen horten.

Von seinem
einun(l(lreiﬁigsten
Le]oensjahr bis
zum Alter von
Achtun(lvierzig,
als er bei einem
Sankirtana im
Toté-Gopiné‘cha-
Tempel die Welt
VerlieR, blieb
Ma}lépra]o}lu in

12



Puri im Hause Kag Migras. Die achtzehn Jahre zeichnete ein Leben
in steter Liebe und Frémmig]eeit. Seine vielen Gefshrten wichen nicht
von seiner Seite. Sie waren Vaisnavas auf dem Gipfel ihrer Ver-
wirlelichung, verehrt von den gewéhnlicllen Menschen ihres reinen
Charalzters, ihrer Gelehrtheit, Prinzipientreue und transzendentalen
Liebe zu Réclhé—KygI_la wegen. Svarﬁpa Damodara und Nimai Par_lc_lita
waren schon in Nadia unzertrennlich gewesen. Jetzt kam Svariipa aus
Benares nach Puri und diente Mahépra]ahu als Sekretdr. Kein Dichter
oder Philosoph durfte sein Werk Mahépra]jhu vortragen, wenn
nicht zuvor Svariipa es als rein und niitzlich al)segnet hatte. Raya
Ramananda war sein zweiter Schatten. Er und Svarﬁpa pﬂegten zu
singen, wenn Mahépra])hu seine besonderen hingebungsvollen
Ekstasen erfuhr. Paramananda Puri wurde sein Minister in Sachen
Religion. Die Biograpllen zihlen Hunderte von Begel)enlleiten aus
jener Zeit auf, die anzufithren wir uns hier aus Pla’czgrﬁnden sparen
miissen. Mallépralahu schlief wenig. Seine Gefiihle trugen ihn tagtag-
lich hinauf ins Firma-
ment der Transzen-
denz, und seinen Ver-
ellrern uncl Nachfolgern
entging keine seiner
Bewegungen. Er ver-
ehrte, er korrespondier—
te mit seinen Missio-
naren in Vrnclévana und
er sprach mit den
erwartungsvoﬂen Men-
scllen, die von fern und
nah nach Puri gestromt
waren, um ihn zu
sehen. Er sang uncl
tanzte, VergaE sich
selbst und verlor sich in
religiéser Glﬁclzselig-
keit. Wer mit ihm

Zusammentraf, verstand
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ihn als den Hochsten Gott seu)st, den Allanziehenden und Alles-
l)ezaul)ernclen, herahgestiegen in die Welt der Menschen zu ihrem
Wohl. Er liehte seine Mutter die ganze Zeit iiber und sandte ihr hin
und wieder geweihte Speisen durch Besucher, die nach Nadia zuriick-
reisten. Sein gewinnencles Wesen war ohne Vergleich. Was Demut
und Bescheidenheit Le&eutet, sollte er erst der Welt offenl)aren; seine
Liehenswﬁrcliglzeit, seine Herzlichkeit zogen jeden in seinen Bann. Er
erwihlte Nityénan&a Prabhu zu seinem Zustéincligen Missionar fiir
Bengalen und sandte sechs Vertraute (die Gosvamis) nach V_rndévana,
um seine Botschaft der Liebe im Landesinneren zu precligen. Er
bestrafte auch Scl‘lﬁler, die vom spiritueﬂen Leben al)wicllen, wie am
Beispiel von Haridasa dem Jiingeren exerziert. Die Behancﬂung, die er
Raghunétha Dasa Gosvami angecleil'len lieR, zeigt, dass sich keiner
umsonst an ihn Wancl’ce, der guter Unterweisungen fiir sein Leben
bedurfte. Und die Giite, mit der er Haridasa den Alteren I)elohnte,
verrdt, wie sehr er die spiritueﬂen Menschen lie})te, ohne Gedanken an
Kaste und Herleunf’c, im Geiste spiritueﬂer Briiderlichkeit.
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Die Lehren Sri Caitanyas

Wa’mung

ﬂtm, der all die Unk/arlzeiten,
‘Wia’ersprijclze und Teihwahrheiten
der Welt in Kr;sna-Blzakti 2u voll-
endeter Harmonie verband und uns
das Geschenk reiner Liebe gaé -

diesem Sﬁ Krsna Caitanya /ege ich
mein Herz zu Fu/gen.
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Drei Arten von Existenz

Unsere Welt kennt drei Arten von Existenz. Diese sind: der
Herr, die Lebewesen und die Materie. Was immer keine Kraft l)esitzt,
zu wﬁnschen, nennt man leblos. Erde, Steine, Wasser, Feuer, Lu{:t,
der Himmel, Héauser, Wald, Getreide, Kleidung und Kérper besitzen
keine Wiinsche und heillen deshalb leblos oder materiell. Menschen,
Tiere, Végel, Inseleten, Reptilien und shnliche nennt man hewusste,
lebende Geschépfe. Sie verstehen zu unterscheiden und zu wiinschen.
In der Féhiglzeit, zZu un’cerscheiden, iibertrifft der Mensch jedoch alle
anderen und deshalb sagt man auch von ihm, er sei die Krone der

Schépfung.

Der urspriing/iclze Sclzé’p][er

Die beherrschende Kra{‘t, der Herr, ist der Ursprung und
Schépfer des Leblosen und Lel)en(ligen. Weil Sein Kérper nicht mate-
riell ist, kann man Thn mit materiellen Augen nicht sehen. Dennoch
besitzt Er vollkommene Form und reines Bewusstsein. Er ist unser
Schépfer, unser Beschiitzer und unser Lenker. Wenn Er es wﬁnsc]'lt,
werden wir gesegnet. Wenn Er es so wﬁnschte, wiirden wir ohne wei-
teres vernichtet. Als hochste Person lebt Er ewig in Seinem spiri’cuel-
len Land Vaileur_ltha. Er ist der Herrscher iiber alle anderen Herrscher
und Sein Wille Lewegt das Universum.

Die Form des Herrn ist nicht materiell

Anders als die aus gro]aen, messharen Elementen zusammen-

gesetzten materiellen Dinge, ist Gottes Form nicht messbar oder
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materiell. Deshalb ist Er unseren groben Sinnen nicht erfahrbar. Nur

aus diesem Grund beschreiben Thn die Veden manchmal als formlos.

Gottes transzenc]enta/e Natur

Ein jedes Ding hat seine charakteristische Natur, und so auch
der Herr. Die Natur der materiellen Dinge ist es, leblos zu sein. Die
Natur der lebenden Wesen erwichst aus ihrem Bewusstsein. Wir sind
bewusste Wesen, aber jetzt bedeckt uns ein materieller Koérper und
darum wird unsere spiritueue Natur von dieser materiellen Natur ver-
hiillt. Der Herr dagegen ist reine Transzendenz seujs’t, Seine transzen-
dentale Natur gi]ot Er nie auf, um andere Naturen oder andere Kérper
anzunehmen. Seine Natur ist zugleich auch Sein Korper. Seine
Gestalt kénnen wir nur mit spiri’cueuen Augen wahrnehmen, oder, in
anderen Worten, mit Augen spiri’cueﬂer Licbe. Den materiellen Augen
(lagegen bleibt Br immer Verl)orgen.

At}zeistisclze Mentalitct

Es gi]ot unglﬁcleselige Leute, die nicht an einen héchsten
Herrn glaul)en. Der Grund dafiir ist, dass ihre Augen des Wissens jetzt
geschlossen sind. Weil sie Thn mit materiellen Augen nicht sehen kén-
nen, bezweifeln sie, es kénne so etwas wie Gott ge]oen. Wie ein blind
Ge]aorener, der nie das Sonnenlicht gesehen hat, wird der Atheist kei-
nen Glauben in den Herrn auﬂoringen. Tatsichlich ist es fiir den
Menschen natl'irlich, an Gott zu glau})en. Nur diejenigen, die in ihrer
Kindheit durch schlechten Einfluss verdorben und durch atheistische
Propaganda ,verbildet* wurden, sind schlieRlich mehr und mehr davon
iﬂ)erzeugt, dass es keinen Gott gibt. Aﬂerdings ist diese Ul)erzeugung
zu ihrem eigenen Schaden; der Herr wird davon nicht beriihrt.
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Das transzendentale Reicll erreicht man

durch I ingaée

Das Reich des Herrn, Vaﬂzun’gha, kann man nicht mit mate-
riellen Orten gleichsetzen. Orte wie Kaschmir, Kalleutta, London
und Paris sind materiell. Wenn wir uns Zeit nehmen und weit genug
reisen, kénnen wir sie l)esucllen; man muss dafiir einfach den mate-
riellen Kérper von einem Platz zum nichsten befordern. Aber
Vaileuntha ist kein Ort von dieser Art, es ist eine eigene Welt jenseits
des materiellen Universums. Es ist spiritueﬂ, ewig und fehlerlos. Man
kann es mit materiellen Augen nicht sehen und mit dem Verstand
nicht Legreifen. In dieser unhegreiﬂichen Welt residiert der Hochste
Herr. Wenn wir es scllaffen, Ihn zufriedenZusteHen, kénnen wir —
Seine Barmherziglzeit vorausgesetzt — diesen Ort erreichen und Thm

ewig dienen.

Die materielle Welt und das Leia’

Was wir in unserer Welt Gliick nennen, ist nicht von Dauer.
Es Legleitet uns einen Augenbliclz und Verﬂﬁchtigt sich dann. Das
Leid dagegen ist hier allgegenwéirtig. Unser Leidensweg ljeginnt gleich
mit der Geburt — geljoren zu werden ist unbequem und schmerzvoll.
Binmal auf der Welt, miissen wir essen und was an dergleichen
Bediirfnissen mehr anfallt. Der Kérper will ernahrt und umsorgt wer-
den, denn sobald wir uns nicht um ihn leiimmern, leiden wir.
Verschiedenste Krankheiten suchen uns heim. Um Widriglzeiten wie
Hitze und Kalte zu l)egegnen, ist Geld vonnéten, fiir das wir arbeiten
miissen. Wir brauchen eigene vier Winde, die uns Schutz und

Zuflucht garantieren. Nach der Heirat wollen die Kinder grofggezogen
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werden. Und nach und nac}l, je ilter wir werden, verlassen uns die letz-
ten Freuden des Lebens. Damit nicht genug: die ewigen Streitigkeiten
mit unseren Mitmenschen machen uns das Leben schwer. Das alles
lasst darauf sc}lliefgen, dass es so etwas wie reines, unvermischtes
Gliick in dieser Welt nicht gib’c. Einmal ohne Leiden und Stoérungen
frei Atem zu holen, das ist es, was der gewéhnliche Mensch Gliick
nennt. In solch einer Welt lebt es sich mithsam. Im Gegensa’tz dazu
wird man in Vailzur_ltha, in Gottes Land, kein zei’cweiliges Gliick oder
Leid finden, in Vaileuntha genieRt man nur ewige Glﬁcleseligleeit.

Deswegen sollte es unser Ziel sein, den Herrn zu erfreuen.

Sobald Wissen erwackt, muss man

c]en HQTTVI verelz ren

So£ort, wenn er die Notwendigleeit versteht, soll der Mensch
sich bemithen, den Herm zufriedenzustellen. Wenn er denkt, er
kénne jetzt die Freuden des Lebens auskosten und spdter, wenn er alt
ist, Gott verehren, gewinnt er nichts. Denn Zeit ist schr kostbar. Von
dem Tag an, an dem er sich iiber die Bedeutsamkeit bewusst wircl,
muss er sich der Gottesverehrung verschreiben, denn das Geschenk
des menschlichen Lebens wird uns selten gegeloen, aber schnell wieder
genommen. Keiner WeiR, wie viel Zeit uns bleibt. Es ist falsch zu glau—
ben, man kénne Gott nicht als Kind verehren. In den Puranas liest
man von Beispielen wie Dhruva und Prahléda, die schon als kleine
Kinder Gottes Barmherziglzeit er]angten. Wenn das manchen
Menschen méglich war, warum soll es nicht jedem méglich sein, der
sich mit der geeigneten Methode darum bemiiht? Zudem wird das, was
wir uns in der Kindheit zur Gewohnheit machen, spater zu unserer

zweiten Natur.
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Vier Motive, aus denen heraus man Gott verehrt

Die Griinde, aus denen heraus Menschen versuchen, den
Haéchsten Herrn zu erfreuen, kann man in vier Kategorien cinordnen:
in Angst, Bege]nren, Pflichthewusstsein und Anziehung. Die einen
verehren Gott, weil sie sich vor der Halle ](;iirc]n’ten, oder vor Armut,
Krankheit oder Tod. Thr Antrieb, sich Gott zuzuwen(len, ist Angst.
Andere beten fiir materiellen Fortschritt und Sinnenfreude. Sie
Lewegt ihr Wunsch nach Gliick clazu, den Héchsten zu verehren.
Dazu sollte gesagt Werclen, dass die Freude und das Glﬁclz, die Gottes
Dienst innewo}lnen, von solcher Art sind, dass viele Leute, die anfangs
Angst und Bege}lren als Beweggrund ]na’t’ten, diese Motive spater auf-
gal)en und Thn in reiner Form verchrten. Diejenigen, die dem
Sc]népfer gegenﬁl)er Dankbarkeit empfinc].en und Thn deshalb vereh-
ren, haben Pflichtbewusstsein als Antrieb. Diejenigen, die weder Angst,
noch Verlangen, noch Pflichtbewusstsein bewegt, sondern die ganz
natiirliche Glﬁclzseliglzeit verspiiren, sobald sie sich Gott zuwenden,
verehren Thn mit spontaner Anziehung (raga). Raga nennt man eine
Gemﬁtshal’cung, bei der ein Mensc]n, der seinen gelielt)ten Herrn sieht,
sich augenbliclzlich mit Herz und allen Sinnen vollkommen in Thn
vertieft. Diejenigen, die, sobald sie an Gott denlzen, in solche Gemiits-

Ver£assung geraten, verehren den Herrn mit Raga, mit spontaner

Anziehung.
Wesen Lmal PVGXiS CZQT Spontanen Verellrung

Solange sich jemand mit Angst, Verlangen und Pflichtbe-

wusstsein an den Herrn Wenclet, ist seine Verehrung noch nicht V('jﬂig
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rein. Reine Go’ctgeweihte sind cliejenigen auf dem Raga—Pfad, dem
Pfad der Anziehung. Die Seele und den Herrn verbindet eine innige,
vertraute Beziehung, die 1e1)endig wird, sobald echte Anziehung zZu
Gott erwacht. Obwohl die Beziehung ewig existiert, ist sie im beding—
ten Leben bedeclet, unter geeigneten Umstinden aber wird sie wieder
sichtbar. So wie das Feuer im Streichholz sichtbar wir(],, wenn man es
ansteckt, tritt die Beziehung zu Gott zutage, wenn man sich in hinge—
geljener Praxis iibt. Deshalb wiederverwirklichen viele Menschen ihre
Beziehung zum Herrn, obwo}ll sie Thn zuvor aus Angst, Begehren
oder Pflichthewusstsein angebetet hatten. Dhruva, um ein Beispiel zZu
nennen, hatte den Herrn Verehrt, weil er sich ein Kénigreich Wﬁnschte,
doch als durch seine ausdauernde hingegebene Praxis Anziehung zZum
Herrn und seine Beziehung zu Thm wiedererwachten, verlor er je(les

Interesse an Weltlichem Gluclz

Verellrung nacll Rege/n LH/lCZ VerZ)oten

Die ersten beiden Motive, Angst und materielle Wﬁnsclle,
sind von nie&riger Natur. Wenn der Verchrer hohere Inteﬂigenz ent-
wicleelt, lisst er von den niederen Motiven Angst und Verlangen ab
und auf dieser Stufe wird das Gefiihl von Pflichtbewusstsein in ihm
stark. Solange spontane Anziehung (Raga) noch nicht sichtbar ist,
darf der Gottgeweihte die Ul)erzeugung, seine Pflichten gegeniﬂ)er
Gott erfiillen zu miissen, nicht aufge]aen. Pflichtbewusstsein ist von
zweierlei Art: einmal, den Vorgeschriehenen Regeln zu £olgen, und
zum anderen, sich von Verbotenem fern zu halten. Solche Regeln zur
Gottesverehrung, die von fritheren Weisen in den Schriften festgehal-
ten wurden, nennt man Vidhi. Vidhi-Bhakti (regulierte Verehrung)
bedeutet deshaﬂ), Gebote und Verbote der Schriften zu achten.
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Glauben in den Herrn und Seine Verelzrung

Beim Forschen in historischen Aufzeicllnungen und Geschichts-
biichern wird schnell eines deutlich: der Glauben an eine hshere Macht
l)eanspruch’c in allen Kulturen und Epocl‘len einen festen Platz. Q]agleich
manche unzivilisierte Einge]aorene wie Tiere lebten und es gewél-mt waren,
sich allein von Fleisch zu ernéihren, beteten sie trotzdem erge]aen die
Sonne uncl clen Monol an, gewaltige Berge, Flﬁsse uncl Béiume, uncl
verehrten sie als Michte, deren Wohlwollen und Schutz sie ausgelie-
fert waren. Was ist der Grund dafiir? Obwohl ein Lebewesen extrem
l)eclingt sein kann, wird sein tief im Innern schlummernde Glaube an
den Herrn — solange sein Bewusstsein nicht Véllig bedeckt ist — in irgencl-

einer Form (wenn auch winzig oder verzerrt) zum Vorschein kommen.

Atlzeismus hemmt den Fortschritt

Menschen, die sich auf die zivilisierte Stufe erheben und in
der Folge verschiedene Wissenschaften und Kiinste kultivieren, werden
oft so ,,fortgeschritten“, dass sie in das Lager der Atheisten und
Unpersénlichleeitsan]n'a’.nger wechseln. Solcher Unglaube oder besser
Irrglaul)e ist jeclocll ein nicht ernstzunehmendes Merkmal schwacher
Seelen — das muss man verstehen. Zwischen der niederen unzivilisier-
ten Stufe und der erlt)lﬁhten, im Gottvertrauen grﬁn&enden Stufe gi]ot
es drei Zwischenstufen, auf denen sich die menschliche Gesellschaft
ansiedeln kann. Auf diesen drei Stufen sorgen Atheismus, Materia-
lismus, Sleeptizismus und Unpersb’nlic}llzeitsle}lren dafiir, dass die
Erhe]oung der kranken Seele aufge}lalten wird und sie manchmal den
a]os’teigenclen Pfad einschlégt. Zwar werden niemals alle Menschen
einer Stufe von solchen Icleologien beeinflusst, aber cliejenigen so

Infizierten sind gezwungen, auf ihrer Stufe zu verbleiben und eine
hohere Ebene menschlichen Lebens bleibt ihnen verwehrt. Ein unzi-
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vilisierter Mensch kann schnell zivilisiert und gebildet werden und
héhere Werte Verinnerlicllen, wenn er clem dafﬁr Vorgesellenen Vorgang
folg’c, dem Vam&érama—Dl)arma-System. Danach erlangt er ein hinge-
ge]aenes, der Verelqrung des Herrn spezieﬂ zutréigliches Leben. Das
Vamds’mma-D%arma—System ist die natiirliche Einrichtung zur
Erhebung der Gesellschaft, wenn jeclocll die erwihnten Hindernisse
den Fortschritt hemmen, stellt sich ein krankhafter Zustand ein.

Die plzysisc]zen und psyckischen
Unterschiede in den Menschen

Menschen in verschiedenen Landern und Erdteilen besitzen
anclersartige Naturen. Obwohl die dem Menschsein Zugruncle liegencle
Natur eine ist, kann man die vielen dulleren Unterschiede nicht unbe-
achtet lassen. Die wichtigste Eigenschaf’c ist dieselbe, aber zug]eich
findet man nicht zwei Leute, deren dulere Merkmale durchweg iden-
tisch sind. Wenn sich schon Zwiﬂings]orﬁder, die denselben Mutterleib
miteinander teilten, sich niemals in Charakter und Aussehen Véﬂig
gleichen und manchmal sogar ganz andere Liige entwickeln, wie kann
man Menschen verschiedener Al)stammung alle als unterschiedslos
gleich einstufen?

Jedes Land hat speziﬁsche geographische Eigenarten, im
Wasser, in der Lu{:k, in den Gelt)irgen, Waildern und Rohstoffen.
Notwencligerweise findet man in verschiedenen Vélkern eigene
Hautfarben und Kérpermerlzmale ausgepragt, eigene Ge]oréiuc}le,
Kleiclungs— und Essgewohn]neiten. Auch in den Mentalititen unter-
scheiden sie sich. Gleichfalls nimmt die Art und Weise, wie sie sich
Gott hinwenden (clie zwar von der Gruncﬂlal’tung her eine ist) verschie-
dene Ersc}leinungen an: wihrend sich die Kulturen von der unzivili-
sierten Stufe auf die zivilisier’te, die wissenschaf’chche, ethische und

schlieRlich devotionale Stufe er}lel)en, kristallisieren sich zusammen
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mit den Unterschieden in Spracl—le, K]ei&ung, Speise und Charakter
auch verschiedene Praktiken in der Gottesverehrung heraus. Ein
unvoreingenommener Betrachter muss schlussfolgern, dass solche
duleren Unterschiede kein Problem darstellen. Wenn die Verehrungs-
grundhal’cung die riclltige ist, werden die Gléiu]aigen fortschreiten und
letztlich ihr Ziel erreichen. Deshalb hat uns Sri Caitanya Mahépra})hu
ans Herz gelegt, die transzendentale Form Gottes zu Verellren, aber
Zugleich die Verehrungsmethoden Anclersg]éiul)iger nicht zu kritisieren.

Fun][ Arten von Untersckiealen m versckie-
cZenen Re/igionen

Aus den eben genannten Griinden wird man in verschiedenen
Religionen Unterschiede finden. Diese sind:

Unterschiedliche Lehrer oder Propheten

Unterschiedliche Mentalitat und Vorsteﬂung von Verehrung

Unterschiedliche Praktiken und Rituale

Unterschiecle, wie man Gott sicht und sich an Thn wendet

Unterschiedliche Namen und Sprachen

1) Unterschiedliche Lehrer oder Proplzeten

Weil es verschiedene religi('jse Lehrer gil)t, werden in manchen
Liandern den Vedischen Rsis, in anderen Landern Propheten wie Moham-
med, in wieder anderen Jesus Christus und anderswo anderen Weisen
besondere Wichtigleeit zuerkannt. Die verschiedenen Religionsfﬁhrer an-
gemessen zu respelztieren, ist fiir die Bewohner der jeweiligen Landstriche
richtig und notig. Doch ologleich jemand, um seinen eigenen Glauben
zu festigen, {il)erzeugt sein darf, dass die Lehren seines Religions-
fishrers besser oder bewundernswerter sind als die Lehren anderer Glau-
laensrichtungen, sollte er nicht unter Andersgléiulaigen Au{{assungen pre-
digen, die Streit herausfordern. So etwas loringt der Welt keinen Nutzen.
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2,3) Aus unterschiedlichen Mentalititen und Vorste//ungen von
Verelmmg lzervorgegangene andere re/igié'se Praktiken

Den Unterschieden in der Geisteshaltung und dem jeweiligen
vorherrschenden Bild von Verehrung entsprechen& setzen sich bei-
spielsweise die Hindus auf einen Asana und ]oeginnen die Verehrung,
indem sie ihren Atem regulieren und sich selbst und ihren Kérper der
Gottheit weihen, die Muslime verneigen sich fiinfmal téiglich in Rich-
tung Mekka, und die Christen 10]0preisen den Herrn in der Kirche oder
dem Gebetshaus und zeigen dabei ihre Demut, indem sie niederknien
und die Hande falten. Die Verehrung schlieRft unterschiedlichsten
Trachten, Speisen und Gebrauche mit ein, und auch verschiedene
Auffassungen von Reinheit und Unreinheit.

4) Untersclziec]e, wie man Gott sicht und sich an Thn wendet

Nicht nur bei den Praktiken der Verehrung gefaﬂen sich die
Religionen in Unterschieclen, sie sind auch individuell in dem Bild,
das sie sich von Gott machen. Die einen etablieren im von Hingal)e
erfiillten Herzen eine Form Gottes in ihrem Selbst (@tma), in ihrem
Geist und in der dulleren Welt. Mit dem Verstéindnis, das diese
Gestalt den Herrn reprasentiert, verehren sie Sie. Andere Religionen
stiitzen sich mehr auf Logile und Vernunft und schaffen sich ein
Konzept von Gott im Geist und verehren Thn in dieser Form. Diese
Religionen alezeptieren keine ,Gestalt” Gottes. Genaugenommen aber
verehren alle Gléiu]oigen irgendeine Form Gottes, wenn auch oft ,in

Form* eines Konzepts oder einer Auffassung.

5) Unterschiedliche Namen und Sprachen
Die unterschiedlichen Spracllen haben verschiedene Namen

fiir Gott entstehen lassen. Die Religionen selbst geben sich ebenfalls
verschiedene Namen und auch die Sprachen, die fiir die Verehrung
Verwen(lung finden, beweisen die Vielfalt.
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Re/igic')'se Praktiken von Ana’ersg/a"ul)igen

nicht kritisieren

Diese fiinf Arten von Unterschieden sind der Grund fiir das
ungleiche AuRere der einzelnen Religionen. Das liegt in der Natur
der Sache. Sich wegen solche Eigenheiten zu streiten, ist auf jeclen
Fall unangel)racht und destruktiv. Wer mit der Verehrung von
Anclersgléiul)igen in Berﬁhrung 120mm’c, soll Verstehen, dass dort der
eigene verehrenswerte Herr ange]aetet wird, wenn auch in anderer
Form. Er soll denken: »Wegen meines anderen Hintergrundes kann
ich ihre Art von Verehrung nicht véﬂig nachvollziehen. Aber es hebt
meine Wertschéitzung fiir meine eigenen religiésen Praktiken. Gott ist
einer, Wahrheit ist eine. Ich verneige mich vor der Art Verehrung, die
ich hier sehe und bete zu meinem Herrn in dieser anderen Form, dass
Er meine Liebe zu der Form, die fiir mich die passende ist, wachsen

1assen m('jge.“

Kiritisieren und Feina[se/igkeit au][gelaen

Solche Vernumﬁtregeln entgegen Andersgléiuhige zu l)eschimp—
fen, zu kritisieren und anzulfeinden, offenbart betrichtliche geistige
Armut. In dem Maﬂe, wie man das eigentliche Ziel seiner eigenen
Religion nicht Wertschéitzt, sucht man Bestdtigung im Streiten und

Kritisieren.

]rre/igié’se Praktiken auﬁuge[oen, ist notwena/ig

Und doch ist hier eines zu bedenken. Obwohl es unsinnig ist
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und zu nichts fﬁhrt, Verehrungspraletilzen zu kritisieren: wenn die Art
der Verehrung tatsichlich widersinnig und falsch ist, darf man sie
nicht respelztieren. Wer hier hilft und lzorrigier’c, tut den Seelen etwas
Gutes. Deshalb brachte Sri Caitanya Mahépra]a}lu, als Er sich mit
Bud(ﬂlis’cen, Jains und Unpersé')nlichleeitsanhéingern iiber ihre Ansichten
austausch’ce, diese auf den rich’tigen Weg. Sriman Mahépra]ohus Ver-
halten und Charakter sehen Seine N achfolger als das Vorbild an, dem

sie nachfolgen.

Vie/e Avrten von ]rre/igion

Glaubensrichtungen, die mit At}leismus, Slzep’tizismus,
Ma’cerialismus, Pantheismus und Unpersénlichlzeitslehre infiziert sind,
werden von Gottgeweihten nicht als Religion Verstanden, sondern als
Irreligion, })etrﬁgerische Religion, Scheinreligion oder Unglau})en, die
ihre Nachfolger in die Irre fithren. Wo immer m('jglich, werden sie ver-
suc}len, die Aufric}ltigen und Unschuldigen unter ihnen vor den

Unreinheiten zu schiitzen.

Fuwige Re/igion

Reine Liebe ist die ewige Religion der Seele. Wenn ein
Glauben trotz der aufgezéihl’cen finf Unterschiede auf reine Liebe
a})ziel’t, charakterisiert ihn das als wahre Re]igion. Uber dufere Unter-
schiede zu diskutieren, ist unangehracht. Sobald das Ziel der Religion
rein ist, fﬁgt sich in ihr alles zu seiner Richtiglaeit. Atheismus, Slzep-
tizismus, Materialismus, Pantheismus und unpersc’jnliche Auffassungen
aber sind von ihrem Wesen her mit Liebe unvereinl)ar, das werden wir

spdter noch im Einzelnen zeigen.
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Liehe zu Krsna und ihre Re/igion

Wahre Liebe Ledeutet, sein Herz voll und ganz Krsna zu geben.
Das Besondere an der Gottesliebe ist, dass sie von dem Einen empfan-
gen und vom dem anderen gege]aen wird. Sie lebt von dem Liebenden
und dem Geliebten. Das Herz des Lebewesens ist der Wohnort der
Liebe und Krsna ist ihr einziger Genieler. Wenn reine Liebe erwac}lt,
miinden die Verehrung anderer Aspelzte Gottes (wie Brahman,
Paramatma oder N éréyar_la) in der Verehrung von Krsr_la. Je nachdem,
welche Form Gottes man verehrt und in welchem MaRl man Liebe kul-
tiviert, werden auch die Verwirlelichung und das Verstindnis von Gott
geringer oder umfassender, wie aus dem Zusammenhang des ganzen
Buches klarer werden wird.

Wer sich hier nicht mit dem Namen Krsna anfreunden leann,
moge bitte den Kern unserer Thematik verstechen. Um Namen zu
streiten ist gegens’candslos. Der oder das, was durch den Namen

benannt wird, danach sollte man streben.

Im Srimad Bkdgavatam wird ewige
Re/igion beschrieben

Kisnas Wesen und Taten, wie sie im érimacl Bhégavatam,
dem Meisterwerk der Vedischen Schri{:ten, fes’tgehal’cen sincl, wurden
vom ,Besten der Weisen®, Sii Vedavyésa, direkt in spiritueuer Trance
erkannt. Nachdem Narada ihn unterwiesen hatte, geriet er in hinge-
]oungsvoﬂe Trance und Krsna zeigte sich ihm in Seiner spiritueﬂen
Gestalt. Damit wir reine Liebe und Hingabe zu dieser Hochsten Person
entwickeln kénnen — frei von Leiden, Verwirrungen und Angsten -

schrieb er, was er gesehen hatte, im Srimad Bhégavatam nieder.
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Wahres Verstindnis und ][a/sckes Verstindnis

Je nach ihrer spiri’cueﬂen En’cwiclelung haben die Menschen,
die iiber Krsnas Leben lesen oder héren, davon entweder ein wahres
oder ein falsches Verstindnis. Zu Zeiten, wenn Krsna in die materielle
Welt kommt und Seine Spiele den materiellen Augen sichtbar werden
léisst, sehen diejenigen, die mit Wissen sehen (Gottgeweihte), diese
Ogenbamngen mit wahrem Verstindnis und diejenigen, die sich auf
den materiellen Verstand stiitzen, mit falschem Verstindnis. Wer
ither wahres und falsches Verstindnis (uic]vat— und avidvat—prah'fi)
mehr wissen wiH, dem wird empfohlen, die Sat—Sana’arZalzas, das B,rlzac{-
B/flagavatdmrta und die Sr:’ Krsna—Saw’zlzit& unter lzompetenter Anlei-
tung zu studieren. Das Thema an dieser Stelle ausfiihrlich abzuhan-
deln, wiirde unseren Rahmen sprengen. Kurz gesagt, ist ric}ltiges
Verstindnis jenes Verstﬁndnis, das man der spirituellen Wissens-
energie verdankt, und falsches Verstindnis ist solches, das einem die

materielle Energie auferlegt.

Walzres Verstdnalnis 1st unumga"ng/iclz

Falsches Verstandnis von Krsnas Spielen sorgt fisr Kontrover-
sen und Strei’cigleeiten. Durch wahres Verstindnis verschwinden die
Widersprﬁche. Diejenigen, die zum eigentlichen Ziel woﬂen, miissen
sich um rich’ciges Verstindnis bemﬁhen, denn sich mit falschem
Verstindnis herumzustreiten, niitzt letztlich niemandem etwas.

Ich wollte eine grol)e Vorsteﬂung von wahrem Verstindnis ver-
mitteln. Diejenigen, die ihr materielles Bewusstsein transzendieren, kén-
nen spiritueﬂe Wirklichkeit erfahren, fiir sie ist wahres Verstindnis mog-
lich. Sie kénnen mit ihren spiri’cueuen Augen Krsnas Form sehen, mit

spiri’cueuen Ohren iiber Thn horen und Thn mit ihrer spiritueuen Zunge
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kosten. ]ecles von Krsnas Spielen ﬁ])ersteig’c die Grenzen der Materie.
Durch Seine un})egreiﬂiche Energie kann Krsna zwar dem materiellen
Auge erscheinen, doch die materiellen Augen und anderen stumpfen
Sinne sind mit Krsnas tatsichlicher transzendentaler Gestalt naturge-
mil tiberfordert. Wenn Gott in die materielle Welt lleral)s’ceigt, sind
Seine Spiele fiir die materiellen Sinne erfahr]aar, trotzdem erreichen die-
jenigen ohne tatsichliches Verstindnis nicht die gleicllen Segnungen wie
diejenigen, die Gott wahrhaft von Angesicht zu Angesicht hegegnen.
Meist ist das Verstindnis der Menschen von Kisna ein falsches.

Falsches Verstindnis ][ulzrt zu Unpersén/iclzkeit

Die Mehrheit der Menschen, mit diesem falschen Verstéindnis,
missversteht Krsnas ewige Natur und stellt Thn sich als jemand vor,
der ge})oren wird, alt wird und stirbt. ]emand mit falschem Verstind-
nis wird das , Nichtfasshare“ und , Unerklirliche” als spiri’cueﬂ ansehen
und aHes, was Eigenscha{:ten })esitzt, als weltlich und materiell.

Logischerweise hilt er dann auch Krsnas Eigenschaf’ten fiir materiell.

G?‘QVIZQVI C]@S Verstanc]es

Aber was ist die Absolute Wahrheit? Das herauszufinden,
ﬁl)ersteigt die Féhiglzeiten von Logile und Verstand. Kann der
l)egrenzte menschliche Geist das Unendliche erfassen? Das Lebewesen
kann die Absolute Wahrheit nur durch eine hingege})ene Haltung ken-
nen und erfahren. Reine g('j’ctliche Lie]:)e, Krsna-Prema, wird auf der
Anfangsstufe Bhalzti, Hinga]:)e, genannt. Ohne éri Krsnas Barm-
herziglzeit wird man kein wahres Verstindnis von Thm ]:)eleommen,

denn nur durch Seine Barmherzigkeit hilft die Vidyé—éalzti, die spiri-

tuelle Wissensenergie, der Seele.
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Krsna — der einzige Gegenstana’ der Liche

Die Augassungen, wer oder was die Absolute Wahrheit ist,
gehen auseinander. Unter den t}leologischen Konzepten der Welt
eignet sich die Form Krsnas spezien fiir reine Liebe. Das Konzept von
Allah im Heiligen Koran ist fiir reine Liebe unzureichend. Selbst der
geliehte Prophet des Herrn konnte die Form Allahs nicht sehen, denn
obwohl ihm Dieser freundschaftlich zugetan war, lieR Thn die ehr-
furchtsvolle Haltung Seines Verehrers Abstand beibehalten. Auch die
Beziehung zum Gott der Bibel kennzeichnen Ehrfurcht und Distanz.
Was zu sprechen vom Bra}lman—Aspele’c, sogar Gottes N arayana-
Aspelet lasst nur wenig Raum fiir vollkommene Licbe. Einzig Kysna,
der ewig in Seinem spiritueﬂen Reich Vraja 1e})t, ist der direkte
Gegenstancl reiner Liebe.

Krsnas Reich

Sﬁ Krsnas Reich Vraja ist Glﬁclzsehglzeit. Obwohl voll von Pracht
und unbeschreiblicher Opulenz, spielen die Reichtiimer in Vraja nur
eine untergeorclnete Rolle. Was dafiir hervortritt, sind iil)erwéiltigencle
Lieblichkeit und nie endende Gliiclzseliglzeit. Den Reichtum Vrajas
machen seine Friichte aus, seine Blumen und das zarte frische Gras.
Kiihe sind seine Bewohner. Krsnas Freunde sind Kuhhirtenjungen
und Seine Freundinnen Kuhhirtenmidchen. Man trinkt Milch und
isst ]oghur’c und Butter. Alle Wilder und Haine atmen Liebe zu
Krsna. Der Yamuna-Fluss sucht Legierig nach Gelegenheiten, Krsna
Freude zu bereiten und die gesamte Natur dient Krsna. Er, den die
Menschen sonst iiberall als den Hochsten Gott ehrer]:)ietig anbeten
und Verehren, ist fiir die Bewohner Seines Reiches der liebste Schatz —

manchmal ihnen gleich und manchmal sogar ihnen untergeorclnet.
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Der /iel)/iclze, nicht der durch Ekr][urckt ent-
riickte Krsna ist der Gegenstanc] reiner Liche

Wenn Gott nicht auch diese Natur beséi[ge, wie konnte die unbe-
deutende, winzige Seele den unbegrenzten Hochsten lichen? Die
Hochste Wahrheit lebt in glﬁclzseligen Spielen, Sie hat unabhéingigen
Willen und Sie wiinscht sich die Liebe der Seelen. Braucht der Hochste
Herr alles Existierenden die drmlichen Op£erungen der Menschen?
Kann Thn unsere préchtigs’ce Verehmng })eglﬁcleen? Sicher nic}lt, Gott
ist in sich selbst vollkommen. Aber Krsna bedeckt Seine majes-
titische Pracht durch Seine Lieblichkeit und geniefgt in Seinem Reich
V_rndévana mit qualifizierten Seelen herrliche Spiele. Er kostet Gliick-
selig]eeit, indem Er sich freiwillig ihnen gleichsteﬂt oder unterordnet.
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Wer in reiner, vollkommener Liebe sein Lebensziel siell’c, wird
Kysna zum Gegenstancl seiner Zuneigung erwihlen. Freilich spricht
man in verschiedenen Lindern und Gegenden andere Sprachen, und
Worte wie éﬁ Kisna, Vynclavana, Gopa, Gopi, Gocﬂlana, Yamuna und
Kadamba sind unbekannt. Die Go’ctgeweihten dort miissen cleshaﬂ),
wenn sie reine Liebe ans’crel)en, entsprechende anderslautende Namen

fiar Krsnas Namen, Sein Reic}l, Seine Sachen, Gestalt und Spiele ver-

wenden. Doch Krsna ist das einzige Ziel reiner, transzendentaler Liebe.

Vor der Stu][e spontaner Anzie}zung lze/][en
die Regu/ierungen der Sclzri][ten

Solange reine Anziehung (Liebe) noch nicht erwacht ist, soll
der Gottgeweihte pﬂic}ltl)ewusst den direkten und unterstiitzenden
Anweisungen der Schriften folgen und seine Verehrung regulieren.

K]‘SZ’ZGS Verelmmg nack Rege/n una7 spontan

Eine genauere Betrachtung macht deu’clich, dass nur zwei
Wege zu Liebe zu Krsna fﬁhren, Vidhi-Bhakti (regulier’te Hinga]:)e)
und Raga-B}zaLﬁ (spontane Hingal)e). Raga trifft man selten an. Der
Mensch, in dem Raga erwacht ist, steht iiber weltlichen und religi('jsen
Pflichten. Solange er aber Raga noch nicht l)esitzt, bleibt es notwen-
dig fiir ihn, den Regulierungen zu folgen. Die Schriften beschreiben
Vicﬂzi-Marga und Raga-Marga als die beiden Pfade. Weil aber der
spontane Pfad, Raga-Marga, unorthodox und extrem individuell ist,
werden keine konkreten Regeln dafiir gegeben. Nur wenige glﬁclzliche,
fortgeschrittene Gottgeweih’ce gehen den spontanen Weg. Deshalb
werden auch in diesem Buch nur die Vorschriften fiir den Vidhi-
Marga sys’cema’cisch erklart.
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Etkik, die in Gottvertrauen griinc]et,
ist wahre Bthik

Auch Leute, die unglﬁclzlicherweise nicht an einen Hochsten
Herrn glaul)en, folgen in ihrem Leben Regeln und Normen, das heiRt,
Moral und Ethik. Moral ohne Gotteshewusstsein wird jedoch, obwohl
sie sich sehr lobenswert und menschenfreundlich prasentieren mag,
den Menschen nicht helfen. Solche Moral ist im Kern materialistisch.
Diejenige Ethik und Moral, die Glauben an Gott und Pflicht-
bewusstsein Thm gegenﬁber mit einschlieﬁt, verdient den Namen
human , sie ist die wahre menschliche Ethik. Solche religiésen Regeln

und Normen unterteilt man in direkte und unterstiitzende Rege]n.

Direkte und unterstiitzende Rege/n

Regeln und Vorschri{'l:en, die direkt darauf a]:)zielen, Gott zu
dienen und Thn zufriedenzusteﬂen, nennt man direkte Regeln, und
Regeln, die dabei indirekt helfen, heillen unterstiitzend. Zum Beispiel
gehér’c zu den unterstiitzenden Regeln, dass man morgens duscht oder
badet. Die Morgendusohe macht den Geist ruhig und den Kérper
frisch und immun gegen Krankheiten. Hierbei ist das Endziel, den
Herrn zu verehren, nicht das unmittelbare Ziel vom Duschen, das
Duschen niitzt in erster Linie dem Kérper. Wenn man aber den kor-
perlichen Nutzen zum Alleinzweck des Badens er}lebt, unterstiitzt
diese Regel nicht das Ziel der Verehrung. Zwischen dem Zweck des
Sauberwerdens und dem Zweck der Verehrung, sind viele andere
Zwecke denlel)ar, doch sobald einer der bedingten Zwecke zur
Hauptsache wird, ist das eigentliche Ziel verfehlt.
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Genauere Betraclztung von direkten und

unterstiitzena’en Rege/n

Das Ziel der direkten Regeln ist die Verehrung Gottes, sie die-
nen keinem anderen untergeordneten Zweck. Zu den direkten Regeln
gehért, iiber Sri Kysna zu horen und Thn zu verherrlichen, durch die
man den Herrn unmittelbar verehrt. Obwohl solche Regeln direkt auf
Bhaleti, auf Hingal)e zu Krsna al)zielen, ist es ebenso notwendig, den
unterstiitzenden Regeln zZu folgen. Ansonsten entstehen Storungen
im Le]:)en, Krankheiten und mentale Probleme und die direkten
Regeln werden undurchfithrbar. Die unterstiitzenden Regeln sind die
Zierde der Menschen, sie instrumentalisieren Wissensc}laft,
Technologie, Industrie, Zivilisation, Gesetze und leijrperliche, geistige
und soziale Normen, um die Gesellschaft dem Dienst des Herrn
néherzu]aringen. Als Helfershelfer der direkten Regeln machen sie —
mit Gottes Gnade — das Leben glﬁclelich, auf der Praxis- wie auch auf

der vollkommenen Stufe.

Verschiedene Stu][en

menschlichen Lebens

Unzivilisiertes Leben, zivilisiertes, wissenschaftlich entwickel-
tes, atheistisch-moralisches, ethisch-theistisches und reguliertes hinge-
geljenes Leben, und schlieRlich Leben in Liche zu Gott — diese ver-
schiedenen Evolutionsstufen wird man bei Menschen antreffen.
Trotzdem Leginnt wahres menschliches Leben erst auf der ethisch-
theistischen Stufe.
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Le[oen ohne Hinga[oe ist animalisch

Atheistisches Leben, wie zivilisier‘c, wissenschaftlich entwickelt
und moralisch es auch sein mag, kann nicht als hsher oder besser ein-
gestu{'t werden als tierische Existenz. Hine mensc]nenwﬁrclige Gesell-
schaft wird den Regeln und Normen ethisch-theistischen Lebens folgen.
Deswegen l)eginnen wir in diesem Buch unsere Aus{:ﬁhrungen bei dieser
Stufe. Zivilisation, Wissenschaft und Ethik sind die Schmuckstiicke
der ethisch-theistischen Gesellschaft. Wie das mit diesen Errungen-
schaften geschmiiclzte ethisch-theistische Leben in einem hingegebenen
Leben miindet und vervollkommnet Wircl, das zu zeigen, ist Absicht
unseres Buches. Menschliches Leben bedeutet, der Religion der Seele
zu folgen, ]aiva—Dlzarma. Solche Rehgion ist ehenfalls von zweierlei Art,
unterstiitzend oder clirelet, oder mit anderen Worten, an die Umstinde
angepasst oder wesensgemé’.]g. Un’cerstii’tzencle, den Umstinden ange-
passte Religion ist materiell und bedient sich materieller Eigenschaﬁen
und Umstinde. Direkte, wesensgeméﬁe Religion ist die eigent]ic]ne
Religion der Seele. Die unterstiitzende Religion, die auf der materiellen
Stufe wirksam wird, ist aber eine materielle Umwancﬂung der spiritu-
eHen, direkten Re]igion, und je mehr der materielle Einfluss nachléisst,
scheint die reine Religion oder Natur der Seele wieder durch. Unter-
stiitzende Re]igion sind Prinzipien auf der Stufe, auf der man sich mit
materiellen Dingen identifiziert. Sobald die falschen Identifikationen
Verschwinden, offenbart sich die wirkliche Natur der Seele. Die unter-
stiitzenden Regeln und Vorschriften ge]n&')ren zur unterstﬁtzenden,
materiellen Religion. Diese unterstiitzenden Prinzipien verlassen das
Lebewesen nicht, sondern verwandeln sich auf der Stufe der Befreiung
(auf der es von Illusion frei ist) in direkte Religion. Auf der beding’cen
Stufe wird die wahre Natur des Lebewesens materiell verzerrt und
erscheint als l)ec],ingte, materielle Natur, und diese beding’ce Natur
nimmt, wenn sie wieder spiritueﬂ umgewanclelt wird, erneut ihre

wahre, spiritueﬂe Form an.
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Daher werden wir uns zuerst mit den unterstiitzenden Vorschriften
und Verboten loefassen, uns dann direkten Vorschriften und Verboten
zuwenden, und schliefllich die vollkommene S’tufe, Prema—Bhaleti,

erlzléiren.

Krsna, Gott und der Hochste Herr

In diesem Kapitel haben wir die Worte Herr, Gott und Krsna
verwendet. Damit sind nicht verschiedene Wesen gemeint. Kysna ist
die Hochste Wahrheit und der Gegenstand reiner Licbe fiir die Seele.
Wenn man Thn Krsna nennt, verweist man damit auf die Hochste
Wahrheit, die vollendeten Liebreiz Verlzérpert. Wenn man iiber andere
Aspelzte und Bedeutungen Kysnas spricht, spezieﬂ wenn man sich an
Ihn als den Héchsten Herrscher Wende’c, kann man Thn den L Herrn*
nennen. Deshalb wurde zu Anfang, bei den drei Formen von Existenz,
anstelle von Krsna das Wort »Herr® benutzt. Herrschaft ist Ausdruck
der natiirlichen Aufsicht, die Krsna ither Seine Schépﬂlng fishrt. In
Angelegenheiten der Schépfung ist ,Herr der passende Begriff, darum:
,,(lie Le]:)ewesen“, ,,die Materie, und ,,der Herr".

Ende des ersten Kapite/s



Die in diesem Heft versffentlichten Die Lehren Sri Caitanyas sind das
Erste Kapitel des Buches Sri Caitanya S’iksémrta von Srila Bhakti-
vinoda Théleura. Die Uhersetzung des restlichen Buches ist in Arbeit.
Bitte wenden Sie sich an uns, wenn sie weitere Informationen wiin-
schen. Zu den Lesungen und Veranstaltungen unserer Zentren laden
wir sie herzlich ein.

Im Internet unter:

www.harekrischna.de
WWW.pure]:)llalzti.com

Verlag: Tattva Vivelea—Verlag, Bensheim 2007

Tattva Viveka-Schriftenreihe

Ul)ersetzung: Kanhaiya Lala Dasa

Artwork Cover und Seiten 1 und 32 © Syamarani Devi Dasi

Photo Srila Narayana Mallaraja © Amala Krishna Das (Oliver Scheila)
Benutzt mit Erlaubnis



