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AUSSPRACHE von Sanskritwortern und Eigennamen gemif3 dem internationalen Standard. Das kurze a wird wie das a in hat
ausgesprochen, das lange a wie das a in haben (doppelt so lang wie das kurze a). Das e wie das ay im englischen way, das
lange 1 wie das i in Bibel. Der Vokal r wird wie das ri in rinnen ausgesprochen und das ¢ spricht man wie das tsch in
Tscheche. Die aspirierten Konsonanten (ch, jh, dh, usw.) werden ausgesprochen wie im englischen staunch-heart, hedge-hog
und wie in Siidhilfte. Die beiden § und s werden ausgesprochen wie in schon und das s wird ausgesprochen wie das s in
fasten. Beispiel: Krsna wird wie Krischna und Caitanya wie Tschaitanya ausgesprochen.



Sommer 1969. Tittenhurst Park, John Lennons 15 Hektar groBier Landsitz in Ascot, einem
Londoner Vorort. John hatte die zehn bis zwolf Geweihten Krsnas, die damals in London lebten,
eingeladen, ein paar Tage auf seinem Landsitz zu verbringen, und sie hatten dort eine kleine
Konzerthalle als Tempel dekoriert. Vor einigen Wochen hatten die Geweihten Krsnas eine
Aufnahme des Hare Krsna Mantra auf Apple-Records gemacht. Am 8. September sollte nun Srila
Prabhupada ankommen, und John bot sich an, ihn mit seinem Rolls Royce von Heathrow Airport
nach Tittenhurst zu bringen, wo er mit seinen Anhingern wohnen wiirde. Diese nun folgende
Unterhaltung fand wihrend Srila Prabhupadas dortigem Aufenthalt statt.

Srila Prabhupada (zu John Lennon): Du
bemiihst dich, der Welt Frieden zu bringen. Ich
habe schon etwas iiber deine Ansichten gelesen,
und diese zeigen mir, dal du unbedingt etwas tun
mochtest. Tatsédchlich sollte jeder weise Mensch
da nach streben, Frieden in die Welt zu bringen.
Aber man mufl den Vorgang kennen! In der
Bhagavad-gita (5.29) erklart Sii Krsna, wie man
Frieden erlangen kann:

bhoktaram yajiia-tapasari
sarva-loka-mahesvaram
suhrdar sarva-bhiutanari

jAatva mam Santim rcchati

Die Menschen konnen friedvoll werden, wenn sie
drei Dinge wissen. Wenn sie nur drei Dinge
richtig verstehen, werden sie friedvoll werden.
Was sind nun diese drei Dinge? Zuerst einmal sagt
Sri Krsna, daB Er der wirkliche GenieBer aller
Opfer, aller Entsagung und aller BuBlen ist, die
von Menschen ausgefiihrt werden, um ihr Leben
zu vervollkommnen. So zum Beispiel sind deine
musikalischen Aktivititen auch eine Art von
Entsagung. Deine Lieder sind beriihmt geworden,
weil du einige Hérten auf dich genommen hast; du
hast es bis zur Perfektion gebracht, aber dazu
waren etliche Miihen und Entsagungen notwendig.
Wissenschaftliche Entdeckungen erfordern auch
Entsagung. In der Tat erfordert alles, was von
Wert ist, Entsagung. Wenn jemand sehr
hingegeben und sorgfiltig arbeitet, wird er Erfolg
haben. Das wird Yajiia genannt, oder Opfer. Es
wird auch Tapasya genannt, oder Entsagung.
Krsna sagt, daB Er der GenieBer der Ergebnisse
deiner Tapasya ist. Er verlangt: "Das Ergebnis
deiner Tapasya sollte Mir dargebracht werden.
Dann wirst du zufrieden sein."

Zum zweiten sollten sich die Menschen daran
erinnern, dal Krsna der Hochste Besitzer ist. Die

Menschen beanspruchen: "Das Ist mein England,
das ist mein Indien, das ist mein Deutschland und
das ist mein China!" Nein! Alles gehort Gott,
Krsna. Nicht nur dieser Planet gehort Krsna,
sondern auch alle anderen Planeten im Universum.
Dennoch haben wir sogar diesen Planeten in so
viele Nationen unterteilt. Urspriinglich war dieser
Planet nicht unterteilt. Aus den historischen
Aufzeichnungen im Mahabhdarata konnen wir
ersehen, da} der ganze Planet einmal von einem
einzigen Herrscher regiert wurde. Dieser residierte
in Indien, in Hastinapura, wo sich heute das
moderne Delhi befindet.

Noch bis vor fiinftausend Jahren gab es nur einen
Konig, Maharaja Pariksit. Der ganze Planet war
unter einer Flagge und wurde Bharata-varsa
genannt. Aber allmihlich wurde Bharata-varsa
kleiner und kleiner und kleiner. Zum Beispiel
wurde erst vor ungefihr zwanzig Jahren der
restliche Teil von Bharata-varsa (jetzt als Indien
bekannt) in Pakistan und Hindustan unterteilt.
Eigentlich war Indien ein riesiges Land, aber es ist
jetzt durch diese Unterteilungen verkleinert
worden. Und das Unterteilen geht weiter.

Aber tatsidchlich gehort dieser ganze Planet Gott.
Dieser Platz gehort niemand anderem. Wie
konnen wir Besitzanspruch erheben? Du zum
Beispiel hast mir diesen Platz hier zum Wohnen
gegeben. Wenn ich nun fiir eine Woche bleibe und
dann beanspruche: "Oh, das ist mein Raum", ist
das dann sehr nett von mir? Es wird sofort
Uneinigkeit geben; Schwierigkeiten werden
auftauchen. Vielmehr sollte ich den tatsdchlichen
Umstand wahrnehmen, nidmlich da du mir
freundlicherweise diesen Raum zur Verfiigung
gestellt hast. Mit deiner Erlaubnis lebe ich hier
komfortabel. Und wenn es fiir mich notwendig ist
zu gehen, dann werde ich gehen.

In gleicher Weise kommen wir hier in das
Konigreich Gottes mit leeren Hidnden, und mit



leeren Hidnden werden wir auch wieder gehen.
Wie konnen wir also beanspruchen, dal3 dies mein
Besitz ist, daf3 dies mein Land ist, da3 dies meine
Welt ist, da} dies mein Planet ist? Warum stellen
wir solche Anspriiche? Ist das nicht Wahnsinn?
Sii Krsna sagt, sarva-loka-mahesvaram: "Ich bin
der Hochste Herr von allen Planeten."”

Und drittens sollten wir uns immer daran erinnern,
daB Krsna der wirkliche Freund eines jeden
Lebewesens ist und als Freund im Herzen eines
jeden weilt. Er ist solch ein wunderbarer Freund.
In dieser materiellen Welt stellen wir
Freundschaften her, aber sie zerbrechen wieder.
Oder aber mein Freund wohnt an einem
bestimmten Ort, und ich wohne an einem anderen.
Aber Krsna ist solch ein wunderbarer Freund, daf3
er im Innern lebt, in mir und in meinem Herzen.
Er ist der beste Freund aller Lebewesen. Er ist
nicht nur der Freund von ein paar Auserwéhlten,
sondern Er weilt sogar im Herzen des
unbedeutendsten Geschopfes als Paramatma, oder
Uberseele.

Wenn man diese drei Dinge richtig versteht, dann
wird man friedvoll. Das ist die wirkliche
Friedensformel...

In der Bhagavad-gita sagt der Herr auch: "Was
immer ein bedeutender Mensch tut, gewohnliche
Menschen folgen seinem Beispiel. Und welche
Mablstidbe auch immer er durch sein beispielhaftes
Verhalten setzt - alle Welt folgt ihm nach."
(Bhagavad-gita 3.21) Der Gedanke hierbei ist, da3
etwas, das von fiihrenden Personen akzeptiert
wird, auch von den gewohnlichen Menschen
befolgt wird. Wenn die fithrenden Personen sagen,
daB es in Ordnung ist, dann werden es auch die
anderen akzeptieren. Durch die Barmbherzigkeit
Gottes, Krsnas, seid ihr also Fiihrer geworden.
Tausende von jungen Menschen folgen euch. Sie
mogen euch. Und wenn ihr ihnen tatsdchlich
etwas Spirituelles gebt, dann wird sich das Gesicht
der Welt veridndern.

Die Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist nicht
etwas Neues oder Erfundenes. Vom historischen
Gesichtspunkt aus betrachtet ist sie mindestens
fiinftausend Jahre alt. Die Bhagavad-gita, welche
die Basis des Krsna-BewuBtseins ist, wurde von
Sii Krsna vor fiinftausend Jahren gesprochen.
Natiirlich wird die Bhagavad-gita im allgemeinen
als ein religioses Buch Indiens betrachtet. Aber
das trifft nicht zu - sie ist nicht einfach indisch

oder hinduistisch. Die Bhagavad-gita ist fiir alle
Menschen der Welt bestimmt. Im /4. Kapitel
erklart der Herr: "Oh Sohn Kuntis, man sollte
verstehen, daf} alle Arten des Lebens durch Geburt
in der materiellen Natur ermoglicht werden, und
daB Ich der samengebende Vater bin." (Bg.14.4)
Das weist darauf hin, daf} das ewige Lebewesen in
einer Vielfalt von zeitweiligen, materiellen
Formen erscheint, so wie wir hier zum Beispiel
die Form von Damen, von Herren oder von jungen
Minnern haben. Wir haben alle verschiedene
Formen. Diese ganze Welt ist voll von
verschiedenen Arten von Leben; aber Krsna sagt:
aham bija-pradah pita, "Ich bin der Vater von
ihnen allen." Pita bedeutet "Vater". Das heif3t, daf3
der Herr alle Lebewesen als seine Sohne
beansprucht.

Einige Leute mogen sagen, dal Krsna Inder ist,
daB Krsna Hindu ist, oder dall Krsna irgendetwas
anderes ist. Aber nein - in Wirklichkeit ist Krsna
die Hochste  Personlichkeit — Gottes, der
samengebende Vater allen Lebens auf diesem
Planeten. Krsna Selbst begann diese Bewegung
fir Krsna-BewuBltsein. Deshalb ist sie nicht
sektiererisch; sie ist fiir jeden bestimmt.

In der Bhagavad-gita (9.34) erklirt Krsna den
universalen Vorgang, wie man Thn verehren soll:

man-mand bhava mad-bhakto
mad-yajt marit namaskuru...

"Denke stindig an Mich, bringe Mir deine
Ehrerbietungen dar und verehre Mich. Wenn du
vollig in Gedanken an Mich versunken bist, wirst
du ohne Zweifel zu Mir kommen."

Krsna sagt: Du sollst immer an Mich denken. Lal}
deinen Verstand immer in Mich, Krsna, versunken
sein. Werde einfach Mein Geweihter. Wenn du
jemanden verehren mochtest, so verehre Mich.
Wenn du jemandem Respekt erweisen mochtest,
so erweise Mir Respekt. Und wenn du dies tust,
wirst du ohne Zweifel zu Mir gelangen.

Das ist ein sehr einfacher Vorgang. Denke einfach
immer nur an Krsna. Es gibt keinen Verlust, doch
der Nutzen ist sehr gro8.

Wenn jemand Hare Krsna chantet, biiit er
materiell nichts ein, aber spirituell zieht er grof3en
Nutzen. Warum sollte man es also nicht
versuchen? Es ist nicht mit Unkosten verbunden.
Alles hat seinen Preis, aber beim Hare Krsna



Mantra ist es anders. Sri Krsna und Seine
Nachfolger in der Schiilertradition verkaufen den
Mantra nicht - sie verteilen ihn umsonst. Wir
sagen einfach zu jedem: "Singe Hare Krsna, tanze
in Ekstase." Das ist eine wunderbare Sache.

Ich bin also in euer Land gekommen, nach
England, und speziell hier in euer Heim, um diese
Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein zu erkldren. Sie
ist sehr segensreich. Ihr seid intelligente junge
Menschen. Meine Bitte an euch ist nun, daf} ihr
versucht, diese Philosophie des
Krsna-BewuBtseins mit all eurer Kraft anhand von
Logik und Argumentation zu verstehen.
Krsnadasa Kaviraja, der Autor des
Caitanya-Caritamrta, sagt: "Wenn du jedoch an
Logik und Argumentation interessiert bist, dann
wende sie bitte auf die Barmherzigkeit Sii
Caitanya Mahaprabhus™ an. Wenn du das machst,
wirst du iiberrascht sein, wie wunderbar es ist."
(CC. Adi 8.15) Nun, wendet euer Urteilsvermogen
einfach auf die Barmherzigkeit Sri Caitanyas an.
Wenn ihr Seine Barmherzigkeit untersucht, werdet
ihr feststellen, daf} sie duflerst erhaben ist.

Wir zwingen die Menschen nicht, die Bewegung
fir Krsna-Bewulitsein zu akzeptieren. Vielmehr
priasentieren wir sie ihnen zu ihrer eigenen
Beurteilung. Lalt sie es beurteilen. Wir sind keine
sektiererische religiose Bewegung - Krsna--
BewubBtsein ist eine Wissenschaft. Wir bitten euch
also, sie zu beurteilen, indem ihr sie mit eurem
ganzen Intellekt priift. Und wir sind sicher, daf} ihr
feststellen werdet, daf} sie erhaben ist. Wenn ihr
feststellt, daB3 sie so erhaben ist, warum sollte man
dann nicht helfen, sie der ganzen Welt zu
iiberbringen?

Habt ihr unser Buch gelesen, die Bhagavad-gita
Wie sie ist?

John Lennon: Ich habe Teile von der
Bhagavad-gita gelesen. Ich weill nicht, welche
Ausgabe es war. Es gibt so viele verschiedene
Ubersetzungen.

Srila Prabhupada: Ja, da gibt es verschiedene
Ubersetzungen, in denen die Autoren ihre eigenen
Interpretationen des Textes gegeben haben.
Deshalb habe ich jetzt unsere Bhagavad-gita Wie
sie ist abgefalit. Selbst indische Autoren
miBinterpretieren des ofteren die Bhagavad-gita.

" $ri Caitanya, eine Inkarnation Krsnas, erschien vor 500
Jahren in Bengalen, Indien, und lehrte, daf jeder die
Heiligen Namen Krsnas chanten sollte.

Zum Beispiel versucht ein prominenter indischer
Politiker ~seine eigene Interpretation der
Bhagavad-gita zu geben. Nehmen wir einmal an,
du hast ein Etui fiir einen Fiillfederhalter. Jeder
weill, daB es ein Etui fiir einen Fiillfederhalter ist.
Aber da mag jemand sagen: "Nein, das ist doch
etwas ganz anderes. Das ist meine Meinung." Ist
das gut?

Interpretationen sind nur dann notwendig, wenn
eine Sache nicht richtig verstanden wird. Wenn
jeder verstehen kann, dafl das eine Schachtel fiir
einen Fillfederhalter ist, wo besteht dann die
Notwendigkeit fiir eine Interpretation? Die
Bhagavad-gita ist klar verstindlich. Sie ist
genauso wie das Sonnenlicht, und Sonnenlicht
bedarf nicht der Hilfe einer Lampe.

LaBt mich euch ein Beispiel geben. Der erste Vers
in der Bhagavad-gita lautet:

dhrtarastra uvaca
dharmaksetre kuruksetre
samaveta yuyutsavah
mamakah pandavas caiva
kim akurvata safijaya

Dhrtardastra uvdaca bezieht sich auf Konig
Dhrtarastra, den Vater Dhuryodhanas, der seinen
Sekretidr Safijaya iiber das Wohlergehen seiner
Sohne befragt, die den Pandavas auf dem
Schlachtfeld von Kuruksetra gegeniiberstehen.
Mamakah bedeutet "meine SoOhne". Pandavah
bezieht sich auf die S6hne Pandus, des jiingeren
Bruders von Dhrtarastra. Yuyutsavah bedeutet
"mit Kampfgeist." Dhrtarastra sagt also: "Meine
Sohne und die S6hne meines jlingeren Bruders
Pandu haben sich auf dem Schlachtfeld
versammelt und sind bereit, gegeneinander zu
kidmpfen." Der Platz, auf dem die Schlacht
stattfinden wird, ist bekannt als Kuruksetra oder
auch als Dharmaksetra, ein Pilgerort. Kim
akurvata. "Was werden sie jetzt tun, nachdem sie
sich in Kuruksetra versammelt haben?" fragt
Dhrtarastra. Dieser Platz, Kuruksetra, existiert
auch heute noch in Indien. Seid ihr schon einmal
in Indien gewesen?

John Lennon: Ja. Aber nicht an diesem Ort. Wir
sind nach Hrsike$a gefahren.

Srila Prabhupada: Oh, Hrsikesa. Hrsikesa ist
ebenfalls ein bekannter Pilgerort. In gleicher
Weise ist Kuruksetra ein Pilgerort, in der Nihe



von Delhi. Schon seit vedischen Zeiten ist das ein
Ort fiir Pilger. In den Veden heilt es: kuruksetre
dharmam  yajayet: "Wenn du  religiose
Zeremonien ausfithren mochtest, solltest du nach
Kuruksetra gehen." Daher wird Kuruksetra auch
Dharmaksetra, ein Pilgerort, genannt.

Anders ausgedriickt ist Kuruksetra ein tatsdchlich
existierender historischer Ort. Und die Pandavas
und die Sohne Dhrtarastras sind tatsdchlich
historische Personlichkeiten. Thre Geschichte ist
im Mahabharata aufgezeichnet. Aber trotz all die-
ser Tatsachen interpretieren einige Leute
Kuruksetra als "der Korper", und die Pandavas als
"die Sinne." Und diese Dinge geschehen
weiterhin. Aber wir haben da Einwéinde. Warum
sollte jemand die Bhagavad-gita interpretieren,
wenn die Tatsachen so klar dargelegt sind?

Die Bhagavad-gita ist ein sehr autoritatives und
populdres Buch, aber skrupellose Autoren
versuchen, ihre als Kommentare zur
Bhagavad-gita getarnten eigenen unerfahrenen
Philosophien herauszubringen. Daher gibt es so
viele falsche und irrefithrende Interpretationen der
Bhagavad-gita - 664, oder so &hnlich. Jeder
glaubt, dal} er die Bhagavad-gita auf seine eigene
Art und Weise interpretieren kann. Aber warum?
Warum sollte dies erlaubt sein? Wir sagen: Nein,
du kannst die Bhagavad-gita nicht interpretieren.
Worin besteht sonst die Autoritdt der Bhagavad-
gita? Der Autor hat die Bhagavad-gita nicht
dagelassen, damit sie von drittklassigen Menschen
interpretiert wird. Der Autor ist Krsna, der
Hochste Herr. Er hat alles sehr klar ausgedriickt.
Warum sollte ein gewohnlicher Mensch Seine
Worte interpretieren? Dagegen erheben wir Ein-
spruch.

Aus diesem Grund priasentieren wir die
Bhagavad-gita so wie sie ist. In der
Bhagavad-gita  werdet ihr sehr erhabene
Philosophie und Theologie vorfinden und ebenso
auch Soziologie, Politik und Wissenschaft. Alles
ist vorhanden, und Krsna hat alles sehr klar
dargestellt. Die Bedeutung dieser Bewegung fiir
KrsnaBewuBtsein  besteht also darin, die
Bhagavad-gita so zu prisentieren, wie sie ist. Wir
selbst haben nichts dazu erfunden.

(Srila Prabhupada macht eine kleine Pause und
trinkt etwas Wasser.)

Sei selbst gliicklich und mache alle anderen auch
gliicklich. Das ist Krsna-Bewulltsein. Sarve

sukhena bhavantu. Das ist der vedische Gedanke:
jeder soll gliicklich sein. Caitanya Mahaprabhu
sagte genau das gleiche. Er wollte, daf} diese Be-
wegung fiir Krsna-Bewuftsein in jedem Dorf und
in jeder Stadt der Welt gepredigt wird. Das wird
die Menschen gliicklich machen, denn in dieser
materiellen Existenz gibt es kein Gliick. Das ist
eine Tatsache. Hier gibt es keinerlei Gliick.

Dieser Platz ist nicht dafiir bestimmt, gliicklich zu
sein. In der Bhagavad-gita sagt Sri Krsna Selbst,
daB3 diese Welt duhkhalayam asasvatam ist.
Duhkhalayam bedeutet, daB3 es ein Platz voller
Leiden ist, und asasvatam bedeutet, daB3 diese
Welt zeitweilig ist. Alles hier ist zeitweilig. Du
magst nun diese materielle Welt als einen
miserablen Platz akzeptieren und sagen: "In
Ordnung, es ist leidvoll hier, aber ich akzeptiere
es." Aber diese Haltung hat an sich keinen Wert,
denn die materielle Natur wird es dir nicht einmal
erlauben, hier zu bleiben und die Leiden zu
akzeptieren. Diese Welt ist asasvatam, zeitweilig.
Du mubft sie verlassen.

Aber Krsna sagt, dal es einen Weg gibt, dieses
miserable Dasein zu beenden: "Nachdem die
grolen Seelen, die hingegebenen yogis, Mich
erreicht haben, kehren sie niemals wieder in diese
zeitweilige Welt des Leids zuriick, denn sie haben
die hochste Vollkommenheit erlangt." (Bg. 8.15)
Wenn jemand zu Mir kommt, sagt Krsna, dann
mulf} er nicht wieder zu den leidvollen Umstédnden
eines Lebens in der materiellen Welt
zuriickkehren.

Wir sollten also verstehen, was Krsna hier sagt.
Die Natur ist so grausam. In Amerika dachte
Prisident Kennedy, daB8 niemand so viel Gliick
habe wie er, dal} er der gliicklichste Mann sei. Er
war jung, er wurde zum Prisidenten gewihlt. Er
hatte eine hiibsche Frau und Kinder und wurde in
der ganzen Welt respektiert. Aber innerhalb einer
Sekunde (Srila Prabhupada schnippt mit seinen
Fingern) war alles vorbei. Seine Position war
zeitweilig. Und was ist seine Situation jetzt? Wo
ist er? Wenn das Leben ewig ist, wenn das Lebe-
wesen ewig ist, wo ist er dann hingegangen? Was
macht er? Ist er jetzt gliicklich oder befindet er
sich in qualvollen Umstinden? Wurde er in
Amerika wiedergeboren oder in China? Niemand
kann es sagen.

Aber Tatsache ist, da er als Lebewesen ewig ist,
daB3 er existiert. Das ist der Anfang der



Philosophie, die in der Bhagavad-gita gelehrt
wird. Na hanyate hanyamane Sarire. Nach der
Zerstorung dieses Korpers ist das Lebewesen nicht
zerstort: Es existiert immer noch. Zum Beispiel
hattest du in deiner Kindheit einen kleinen Korper.
Dieser Korper ist nicht mehr da, aber du selbst
existierst immer noch. So ist es natiirlich, da du,
wenn dieser Korper authort zu existieren, in einem
anderen Korper fortbestehen wirst. Das ist nicht
schwer zu verstehen. Die Seele ist ewig, und der
Korper ist zeitweilig. Das ist eine Tatsache.
Deshalb ist dieses momentane Leben dafiir
bestimmt, den ndchsten Korper vorzubereiten. Das
ist vedisches Wissen. In diesem Leben schaffen
wir unseren nichsten Korper. Zum Beispiel mag
ein Junge sehr gut in der Schule sein. Auf diese
Weise  schafft er  seinen  zukiinftigen
Erwachsenen-Korper. Als junger Mann wird er die
Ergebnisse seiner Erziehung im Kindesalter
geniefen. Aufgrund seiner Erziehung kann er
einen guten Job und ein schones Haus bekommen.
In diesem Sinne konnen wir sagen, dafl der Junge
in der Schule seinen zukiinftigen Korper schafft.
In dhnlicher Weise schaffen wir allesamt unsere
nidchsten Korper gemidl unserem Karma.
Aufgrund von Karma nehmen die meisten
Menschen wieder einen materiellen Korper an.
Aber Krsna erkliart, daB es moglich ist, einen
spirituellen Korper zu schaffen und so zu Ihm zu
gelangen. Er sagt, da3 diejenigen, die Thn ver-
ehren, nach dem Tod zu Seinem spirituellen
Planeten gehen.

Die ganze vedische Philosophie lehrt, dal jemand,
der auf einen bestimmten Planeten kommen
mochte, einen geeigneten Korper haben muf3. Man
kann nicht mit diesem Korper gehen. Zum Bei-
spiel versuchen die Menschen jetzt zum Mond zu
fliegen. Sie wollen das mit ihren materiellen
Korpern tun, aber sie konnen dort nicht bleiben.
Krsna aber gibt uns den Vorgang, wie wir zu
anderen Planeten gelangen konnen, und der
hochste Planet ist Krsnas Planet. Man kann
dorthin kommen. "Wer die Halbgotter verehrt,
wird unter den Halbgottern geboren; wer Geister
und Gespenster verehrt, wird unter solchen Wesen
geboren; wer die Vorfahren verehrt, geht zu den
Vorfahren, und wer Mich verehrt, wird mit Mir le-
ben." (Bg. 9.25)

Jemand, der Krsna verehrt, kehrt nicht wieder in
diesen leidvollen materiellen Zustand zuriick.

Warum? Er hat die hochste Vollkommenheit
erlangt, namlich zuriickzukehren zu Krsna. Die
grofite Segnung fiir die menschliche Gesellschaft
besteht darin, den Menschen beizubringen, zuriick
zu Krsnas spirituellem Planeten zu gehen, wo sie
mit Krsna im rasa-lila tanzen konnen. Habt ihr
schon Bilder von Krsnas rasa-lila gesehen?

John Lennon: Was fiir ein Bild?

Schiiler von Srila Prabhupada: Das Bild, wo
Krsna mit Radha und den Kuhhirten-Midchen,
den gopis, tanzt.

John Lennon: Oh, du meinst das an der Wand im
Tempelraum?

Srila Prabhupada: Ja. Wir konnen also in die
spirituelle Welt gehen, mit Krsna Gemeinschaft
haben und gliicklich tanzen, ohne Sorgen. Die
Lebewesen konnen so viele verschiedene
Beziehungen mit Krspa haben - als Freund, als
Diener, als Elternteil, als Liebender, was immer
man mochte. Krsna sagt ye yatha mam prapa-
dyante tams tathaiva bhajamy aham: "Jeden
belohne Ich in dem Mafle, wie er sich Mir
hingibt." (Bg. 4.11) Du brauchst einfach nur das
Bewulltsein einer bestimmten Beziehung, die du
mit Krsna wiinschst, zu entwickeln. Er ist bereit,
dich in dieser Stellung zu akzeptieren. Und das
schafft die Losung fiir alle Probleme.

In dieser Welt ist nichts bestdndig, nichts ist voller
Gliickseligkeit, nichts ist voller Wissen. Wir
lehren nun westliche Jungen und Midchen in der
Wissenschaft des Krsna-BewuBtseins. Jeder kann
hieraus seinen Nutzen ziehen. Es ist sehr se-
gensreich. Thr solltet auch versuchen, es zu
verstehen, und wenn ihr es als wertvoll empfindet,
dann handelt danach. Ihr seid auf der Suche nach
etwas sehr Schonem. Ist mein Vorschlag
unverniinftig? Thr seid intelligente junge Leute.
Versucht es zu verstehen.

Und zudem habt ihr auch sehr gute musikalische
Fahigkeiten. Die vedischen Mantren wurden alle
durch Musik vermittelt. Speziell der Sama-Veda
ist voller Musik:

yarit brahma varunendra-rudra-marutah
stunvanti divyaih stavair
vedaih sanga-pada-kramopanisadair
gayanti yam samagah

"Ich erweise meine respektvollen Ehrerbietungen
dem Hochsten Herrn, der von groflen Halbgottern



wie Brahma, Varuna, Indra, Siva und den Maruts
mit transzendentalen Liedern gepriesen wird. Jene,
die den Sama-Veda kennen, singen iiber lhn
verschiedene Hymnen." (Srimad Bhagavatam
12.13.1) Samagah bezieht sich auf die Nachfolger
des Sama-Veda. Gayanti bedeutet, dal3 sie sich
stindig mit Musik  beschiftigen.  Durch
musikalische Klangschwingungen nihern sie sich
dem Hochsten. Gayanti bedeutet singend. Das
heilit, vedische Mantren sollten gesungen werden.
Das ist die richtige Art und Weise, vedische
Mantren zu chanten. Einfach indem die Menschen
diese Klangschwingungen horen, ziehen sie
groflen

Nutzen, selbst dann, wenn sie deren Bedeutung
nicht verstehen.

(Srila Prabhupada chantet daraufhin einige der
bekanntesten Mantren aus dem
Srimad-Bhagavatam)

Allein durch transzendentale Klangschwingung
kann alles erreicht werden. Welcher Art von
Philosophie folgt ihr? Darf ich fragen?

John Lennon: Folgen?

Yoko Ono: Wir folgen iiberhaupt nichts. Wir
leben einfach nur.

George Harrison: Wir haben Meditation
praktiziert. Das hei3t, ich mache meine Meditation
- Mantrameditation.

Srila Prabhupada: Hare Krsna ist ebenfalls ein
Mantra.

John Lennon: Aber das unsere ist kein Lied.
George Harrison: Nein, nein. Es st
Sprechgesang.

John Lennon: Wir haben es von Mabharishi
gehort. Fiir jeden einen Mantra.

Srila Prabhupada: Seine Mantren sind nicht
offentlich.

George Harrison: Nicht laut ... nein.

John Lennon: Nein - es ist ein Geheimnis.

Srila Prabhupada: Da gibt es eine Geschichte
iiber Ramanujacarya, einen groflen,
Krsna-bewuliten  spirituellen  Meister.  Sein
spiritueller Meister gab ihm einen Mantra und
sagte: "Mein lieber Junge, chante diesen Mantra
leise. Niemand anders darf ihn horen. Er ist sehr
geheim." Ramanujacarya fragte seinen Guru:
"Was ist das Ergebnis, wenn man diesen Mantra
chantet?" Der Guru sagte: "Wenn du diesen
Mantra in Meditation chantest, wirst du Befreiung
erlangen."

Ramanujacarya ging daraufhin sofort zu einer
offentlichen Versammlung und sprach: "Jeder soll
jetzt diesen Mantra chanten. Thr werdet allesamt
Befreiung erlangen." Dann ging er zuriick zu
seinem spirituellen Meister, der sehr idrgerlich
war. Dieser sagte: "Ich habe dir aufgetragen, leise
zu chanten!" Ramanujacarya sagte: " Ja, ich habe
ein Vergehen begangen. Was immer du fiir eine
Strafe fiir mich beabsichtigst, fiihre sie bitte aus.
Aber weil du mir gesagt hast, daB man durch
diesen Mantra die Befreiung erlangen kann, habe
ich ihn der Offentlichkeit gegeben. LaB jeden
Befreiung erlangen und lal mich zur Holle gehen
- ich bin dazu bereit. Aber wenn durch das
Chanten dieses Mantras jeder befreit werden kann,
dann laB ihn 6ffentlich verteilt werden."

Sein spiritueller Meister umarmte ihn daraufhin
und sagte: "Du bist groBer als ich."

Seht ihr? Wenn ein Mantra solch eine Macht hat,
warum sollte man ihn geheim halten? Er sollte
verteilt werden. Die Menschen leiden. Caitanya
Mahaprabhu sagte, da man diesen Hare Krsna
Mantra laut chanten sollte. Jeder, der ihn hort, so-
gar die Vogel und die Tiere, werden dadurch
Befreiung erlangen.

Yoko Ono: Wenn Hare Krsna ein solch michtiger
Mantra ist, besteht dann noch irgendeine
Notwendigkeit, etwas anderes zu chanten? Zum
Beispiel hast du iiber Lieder und verschiedene
Mantren gesprochen. Hat es dann iiberhaupt einen
Sinn, andere Lieder oder Mantren zu singen?

Srila Prabhupada: Es gibt noch andere Mantren,
aber der Hare Krsna Mantra ist besonders fiir
dieses Zeitalter empfohlen. Aber andere vedische
Mantren werden auch gechantet. Wie ich euch
schon erzihlte, salen die Weisen gewohnlich ir-
gendwo mit Musikinstrumenten wie der Tambura
und chanteten diese Mantren. Narada Muni’
chantet zum Beispiel stindig Mantren, wihrend er
auf seinem Saiteninstrument, der Vina, spielt. Thr
seht also, daf} das laute Chanten in Begleitung von
Musikinstrumenten keine neue Sache ist. Es
wurde seit ewigen Zeiten praktiziert. Aber das
Chanten des Hare Krsna Mantra ist speziell fiir
das heutige Zeitalter empfohlen. Diese Aussage
finden wir in vielen vedischen Schriften wie z. B.
dem Brahmanda Purana, der Kali-santaranya
Upanisad, der Agni Purana und vielen mehr.

" Eine befreite Seele, die durch das Universum reist und
Liebe zu Gott predigt.



Und abgesehen von den Aussagen der vedischen
Literatur predigte Sii Krsna Selbst in der Form
von Sri Caitanya, daB jeder den Hare
Krsna-Mantra chanten sollte. Und viele Menschen
folgten ihm. Wenn ein Wissenschaftler etwas ent-
deckt hat, wird es zum Besitz der Offentlichkeit -
auf dal die Menschen ihren Nutzen daraus ziehen.
Warum sollte es geheim gehalten werden? Warum
sollte es nur fiir eine bestimmte Person da sein?
John Lennon: Wenn alle Mantren einfach nur
Namen Gottes sind, dann ist es in jedem Fall, ob
es nun ein geheimer Mantra oder ein offentlicher
Mantra ist, der Name Gottes. Und so macht es
doch keinen grofen Unterschied, welchen man
nun singt, oder?

Srila Prabhupada: Doch. Es macht einen
Unterschied. So werden zum Beispiel in einer
Apotheke alle moglichen Arten von Medizin
verkauft, um verschiedene Arten von Krankheiten
zu heilen. Aber trotzdem brauchst du die
Verschreibung eines Arztes, um eine bestimmte
Art von Medizin zu bekommen. Andernfalls wird
dir der Apotheker nichts geben. Du konntest zur
Apotheke gehen und sagen: "Ich bin krank, bitte
geben Sie mir irgendeine Medizin, die Sie haben."
Aber der Apotheker wird dich fragen: "Wo ist Thr
Rezept?"

So ist fiir dieses Zeitalter des Kali (dem Zeitalter
des Streites und der Heuchelei) der Hare Krsna
Mantra in den Sastras, d. h. den Schriften,
verschrieben. Und der grofe Lehrer Caitanya
Mahaprabhu, den wir als eine Inkarnation Gottes
ansehen, verschrieb es ebenfalls. Daher besteht
unser Prinzip darin, da} jeder den Anweisungen
der groflen Autorititen folgen sollte. Mahajano
vena gatah sa panthah. Wir sollten in die
Fullstapfen der groflen Autorititen treten. Das ist
unsere Aufgabe. Im Mahabharata (Vanaparva
313.117) finden wir:

tarko 'pratisthah Srutayo vibhinna
nasav rsir yasya matam na bhinnam

dharmasya tattvari nihitam guhayar
mahdjano yena gatah sa panthah

Dieser vedische Mantra besagt, dal jemand, der
sich einfach durch Argumentation der Absoluten
Wahrheit zu nidhern versucht, es sehr schwer
haben wird. Durch Argument und Logik ist es
sehr schwer, denn unsere Argumente und unsere

Logik sind begrenzt. Auch unsere Sinne sind
unvollkommen. Es gibt eine verwirrende Vielfalt
von Schriften, und jeder Philosoph hat eine andere
Meinung, und solange ein Philosoph nicht andere
Philosophen widerlegt, wird er nicht als ein gro3er
Philosoph anerkannt werden. Eine Theorie ersetzt
eine andere, und deshalb wird uns philosophische
Spekulation nicht helfen, die Absolute Wahrheit
zu erreichen. Die Absolute Wahrheit ist sehr
geheim. Wie kann man also etwas so Geheimes
erreichen? Man folgt einfach nur den groBlen
Personlichkeiten, die bereits erfolgreich waren.
Die philosophische Methode des
Krsna-BewuBtseins besteht also darin, den groflen
Personlichkeiten zu folgen, wie z. B. Si Krsna,
S1i Caitanya, und den groBen spirituellen Meistern
in der Schiilernachfolge. Nimm Zuflucht bei
echten Autoritdten und folge ihnen nach - das wird
in den Veden empfohlen. Dieser Vorgang wird
einen zum letztlichen Ziel bringen.

Auch Sri Krsna empfiehlt diesen Vorgang in der
Bhagavad-gita (4.1).Der Herr sagt: "Ich offenbarte
dem Sonnengott Vivasvan diese unvergingliche
Wissenschaft des Yoga. Vivasvan unterwies
Manu, den Vater der Menschheit, darin, und Manu
wiederum gab dieses Wissen an Iksvaku weiter."
Krsna sagt hier: Mein lieber Arjuna, denke bitte
nicht, daB diese Wissenschaft des
Krsna-BewuBtseins etwas Neues ist. Nein. Sie ist
ewig, und Ich sprach sie zuerst zu dem Sonnengott
Vivasvan, und Vivasvan sprach sie zu seinem
Sohn Manu, und Manu reichte dieses Wissen
weiter an seinen Sohn, Konig Iksvaku.

Der Herr erklirt weiterhin:

evari parampara-praptam
imam rajarsayo viduh
sa kaleneha mahata
yogo nastah parantapa

"Diese hochste Wissenschaft wurde durch die
Nachfolge der geistigen Meister weitergegeben,
und die heiligen Konige empfingen sie auf diese
Weise. Im Laufe der Zeit aber wurde die
Nachfolge unterbrochen, und daher scheint die
Wissenschaft, wie sie ist, verloren zu sein."

Evariv parampara-praptam: Auf diese Weise wird
das Wissen durch die Schiilernachfolge
herabgereicht. Sa kaleneha mahata yogo nastah
parantapa: Aber im Laufe der Zeit wurde diese



Traditionsnachfolge unterbrochen.
Krsna: "Ich offenbare sie dir neu."
Einen Mantra sollte man also von der
Schiilernachfolge bekommen. Die vedische
Unterweisung lautet:  sampradaya-vihina ye
mantras te nisphala matah. Wenn ein Mantra
nicht durch die Schiilernachfolge kommt, hat er
keinen Effekt. Mantras te nisphalah. Nisphalah
bezieht sich darauf, dal er das gewiinschte Er-
gebnis nicht bringen wird. Daher muf} ein Mantra
aus der richtigen Quelle empfangen werden,
andernfalls wird er keinen Effekt haben. Ein
Mantra kann nicht hergestellt werden. Er muf3
vom urspriinglichen Nachfolger heruntergereicht
werden. Er mufl auf diese Art und Weise
empfangen werden, und nur dann wird er seinen
Effekt haben.

Entsprechend unserer Philosophie des
Krsna-BewuBtseins wird der Mantra durch vier
Kanile der Schiilernachfolge heruntergereicht.
Einer durch Lord Siva, einer durch die
Gliicksgottin Laksmi, einer durch Lord Brahma
und einer durch die vier Kumaras. Die gleiche
Sache wird durch verschiedene Kanile
herabgereicht.  Diese = werden  die  vier
Sampradayas, oder Schiilernachfolgen, genannt.
Man mufl daher seinen Mantra von einer dieser
vier Sampradayas erhalten; nur dann wird der
Mantra aktiv sein. Wenn wir einen Mantra auf
diese Art und Weise erhalten, wird er effektvoll
sein. Und wenn jemand seinen Mantra nicht durch
einen dieser vier Sampraddya-Kanile empfingt,
wird er aus diesem Mantra keinen Nutzen ziehen;
er wird keine Friichte geben.

Yoko Ono: Wenn der Mantra in sich selbst schon
so maichtig ist, macht es dann etwas aus, woher
man ihn bekommt, woher man ithn nimmt?

Srila Prabhupada: Ja, es macht etwas aus. Milch
ist zum Beispiel nahrhaft. Das ist eine Tatsache,
die jeder weill. Aber wenn Milch von den Lippen
einer Schlange beriihrt wurde, ist sie nicht mehr
nahrhaft. Sie wird giftig.

Yoko Ono: Gut, Milch ist materiell.

Srila Prabhupada: Ja, sie ist materiell. Aber da
du versuchst, spirituelle Themen durch deine
materiellen Sinne zu erfahren, miissen wir
materielle Beispiele geben.

Yoko Ono: Nicht doch. Ich glaube nicht, dal du
mir dieses materielle Beispiel geben mufit. Ich
meine, der Mantra ist nicht materiell. Er sollte

Daher sagt
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etwas Spirituelles sein; deshalb glaube ich nicht,
daBl irgendjemand in der Lage ist, ihn
verunreinigen zu konnen. Ich frage mich, ob
jemand tatsdchlich in der Lage sein kann, etwas zu
verunreinigen, was nicht materiell ist.

Srila Prabhupada: Aber wenn du den Mantra
nicht von der richtigen Quelle empfingst, mag er
nicht wirklich spirituell sein.

John Lennon: Wie wiirdest du das iiberhaupt
wissen? Woran kann man es erkennen? Meine
Frage ist eigentlich: Wie kann einer deiner Schiiler
oder irgendjemand anders, der zu einem
spirituellen Meister geht, wissen, ob er echt ist
oder nicht?

Srila Prabhupada: Du solltest
irgendeinem spirituellen Meister gehen.
John Lennon: Ja, wir sollten zu einem echten
Meister gehen. Aber wie konnen wir den einen
vom anderen unterscheiden?

Srila Prabhupada: Es ist nicht so, da3 du zu
irgendeinem spirituellen Meister gehen kannst. Er
mul} ein Mitglied einer anerkannten Sampradaya
sein, einer bestimmten Linie der
Schiilernachfolge.

John Lennon: Aber was ist, wenn einer dieser
Meister, einer der sich nicht in der Linie befindet,
genau die gleichen Dinge sagt, wie einer, der sich
in der Linie befindet? Was ist, wenn er sagt, daf}
sein Mantra von den Veden kommt, und er genau
wie du mit Autoritit zu sprechen scheint? Er
konnte moglicherweise recht haben. Es ist
verwirrend, genauso, als habe man zu viele
Friichte auf einem Teller.

Srila Prabhupada: Wenn der Mantra tatsichlich
von einer autorisierten Schiilernachfolge kommt,
dann wird er transzendentale Kraft haben.

John Lennon: Aber der Hare Krsna Mantra ist
der Beste?

Srila Prabhupada: Ja.

Yoko Ono: Gut, wenn Hare Krsna der beste
Mantra ist, warum sollten wir uns denn iiberhaupt
noch darum kiimmern, etwas anderes zu sagen als
Hare Krsna?

Srila Prabhupada: Das ist wahr. Du brauchst
dich um nichts anderes zu kiimmern. Wir sagen,
dal der Hare Krsna Mantra ausreicht, um die
Vollkommenheit, um Befreiung zu erlangen.
George Harrison: Ist es nicht genauso wie mit
Blumen? Einer zieht Rosen vor, und ein anderer
mag lieber Nelken. Ist es nicht letztlich eine

nicht zu



Sache, die der individuelle Geweihte fiir sich
selbst entscheidet? Jemand mag finden, dal Hare
Krsna seinem spirituellen Fortschritt mehr Nutzen
bringt, und eine andere Person mag denken, daf}
ein anderer Mantra fiir ihn selbst besser ist. Ist es
dann nicht eine Frage von Geschmack, wie die
Wahl einer Blume? Da gibt es alle Arten von
Srila Prabhupada LaBt uns einmal versuchen,
dieses Blumenbeispiel zu verstehen.

Yoko Ono: O.K.

Srila Prabhupada: Du magst eine Blume sehr
anziehend finden und ich mag eine andere Blume
sehr anziehend finden. Aber unter den Blumen
konnen wir Unterschiede wahrnehmen. Da gibt es
viele Blumen, die nicht duften, und viele, die
duften.

Yoko Ono: Ist die Blume, die duftet, besser?
Srila Prabhupada: Ja. Daher gibt deine
Anziehung zu einer bestimmten Blume nicht die
Losung auf die Frage, welche nun besser ist. In
gleicher Weise ist eine personliche Anziehung
nicht die Losung, um den besten spirituellen
Vorgang zu wihlen. In der Bhagavad-gita (4.11)
erkldrt St Krsna: "Jeden belohne Ich in dem
Male, wie er sich Mir hingibt." Krsna ist der
Hochste Absolute. Wenn jemand eine bestimmte
Beziehung zu Krsna genieen will, offenbart Sich
Krsna auf diese Weise. Es ist genauso wie mit
dem Beispiel der Blumen. Du magst eine gelbe
Blume vorziehen, und diese Blume mag keinen
Duft haben. Diese Blume ist da; sie ist fiir dich,
das ist alles. Aber wenn jemand eine Rose mochte,
so gibt ihm Krsna eine Rose. Ihr bekommt beide
die Blume eurer Wahl, aber wenn ihr eine
vergleichende Studie betreibt, welche nun besser
ist, dann wird die Rose als besser angesehen
werden.

Krsna offenbart Sich also verschiedenen Arten
von Suchenden auf unterschiedliche Weise. Man
kann Krsna, die Absolute Wahrheit, auf drei Arten
verwirklichen: Brahman, Paramatma und Bhaga-
van. Brahman, Paramatma und Bhagavan sind
nichts weiter als drei verschiedene Formen der
Absoluten Wahrheit. Die Yogis fixieren sich auf
die Uberseele, auf den Paramatma. Und die
Gottgeweihten streben nach Bhagavan, oder
Krsna, der Hochsten Personlichkeit Gottes. Aber
Krsna und die Uberseele und das unpersonliche
Brahman sind nicht voneinander verschieden. Sie
alle sind wie Licht, das der Dunkelheit
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Blumen, aber einige Leute ziehen eine bestimmte
Blume anderen Blumen vor.

Srila Prabhupada: Aber dennoch gibt es da eine
Unterscheidung. FEine duftende Rose wird als
besser angesehen als eine Blume, die keinen Duft
von sich gibt.

Yoko Ono: In diesem Fall kann ich nicht...
gegeniibersteht. Aber sogar im Licht finden wir
Vielfalt.

In den Veden werden die drei Formen der
Absoluten Wahrheit durch das Beispiel vom
Sonnenlicht, Sonnenplaneten und Sonnengott
erklart. Bei Sonnenschein gibt es Licht, und im
Sonnenplaneten ist ebenfalls Licht. Innerhalb des
Sonnenplaneten residiert die herrschende Gottheit
des Sonnenplaneten, und auch sie muf} voller
Licht sein. Wo sollte sonst all das Licht
herkommen? Brahman, der unpersonliche Aspekt
Gottes, wird mit den Strahlen der Sonne
verglichen, die Uberseele entspricht dem
Sonnenplaneten, und Krsna kann man mit dem
personlichen Sonnengott vergleichen. Aber zu-
sammengenommen bilden sie alle die Sonne.
Nichtsdestoweniger  bleibt ein  Unterschied
bestehen. Wenn zum Beispiel die Sonne durch das
Fenster in einen Raum scheint, kann man nicht
sagen, dafl die Sonne selbst gekommen ist. Das
wire ein Fehler. Die Sonne ist viele Meilen ent-
fernt. Natiirlich kann man dennoch sagen, dal die
Sonne in deinem Zimmer gegenwirtig ist, das ist
eine Frage von Verstindnis. Der Grad der
spirituellen ~ Verwirklichung von  Brahman,
Paramatma oder Bhagavan ist unterschiedlich.
Yoko Ono: Aber du hast gesagt, daB Milch giftig
wird, wenn sie von den Lippen einer Schlange
beriihrt wurde. Wabhrscheinlich hatten viele
Kirchen am Anfang ganz gute Lehren, aber im
Laufe der Zeit sind ihre Botschaften verfilscht
worden. Wie kann nun eine Person entscheiden,
ob die Verkiindigung des Brahman, von der du
sprichst, auch immer in einem reinen Zustand
bleiben wird? Wie kann man sicher sein, daf diese
Botschaft nicht von Schlangen vergiftet wird?
Srila Prabhupada: Das ist eine individuelle
Angelegenheit. Man muf} ein ernsthafter Schiiler
werden.

Yoko Ono: Gut, was meinst du mit "ernsthafter
Schiiler"? Ich denke, wir sind entweder von
Geburt an ernsthaft oder unernsthaft.



Srila Prabhupada: Ein ernsthafter Schiiler zu
sein bedeutet, daf3 man versucht, den Unterschied
zwischen Brahman, Paramatma und Bhagavan zu
verstehen.

Yoko Ono: Aber hingt das von Wissen ab? Ich
meine, die letztliche Entscheidung, die man fallt?
Srila Prabhupada: Alles hingt von Wissen ab.
Wie konnen wir ohne Wissen Fortschritt machen?
Ein ernsthafter Schiiler zu sein bedeutet, Wissen
anzusammeln.

Yoko Ono: Aber sind nicht immer gerade die
Klugen die ...

Srila Prabhupada: Ja, niemand kann die
Absolute Wahrheit vollkommen kennen. Das liegt
daran, daBl unser Wissen sehr unvollkommen ist.
Aber soweit es unser Wissen zulidflt, sollten wir
versuchen, die Absolute Wahrheit zu verstehen.
Die Veden sagen: avan-manasa-gocara. Der Ab-
solute ist so gro3 und unbegrenzt, daf} es fiir uns
nicht moglich ist, IThn vollkommen zu verstehen;
unsere Sinne lassen das nicht zu. Aber trotzdem
sollten wir uns so weit wie moglich bemiihen.
Und es ist moglich, denn letztlich sind wir alle
Teilchen des Absoluten. Daher sind alle Qua-
litditen des Absoluten auch in uns gegenwirtig,
aber nur in winzigem Ausmal}. Aber dieser
geringe Anteil des Absoluten in uns ist im
Vergleich zu materiellem Wissen sehr grof.
Materielles Wissen ist praktisch iiberhaupt kein
Wissen. Es ist bedecktes Wissen. Aber wenn einer
befreit ist und befreites Wissen erlangt, dann ist
sein Wissen so viel groBer als das grofite
materielle Wissen. Wir sollten also soweit wie
moglich versuchen, Brahman, Paramatma und
Bhagavan zu verstehen.

Im Srimad Bhagavatam (1.2.11) heilit es:
"Gelehrte Transzendentalisten, die die Absolute
Wahrheit kennen, nennen diese nichtduale
Substanz Brahman, Paramatma oder Bhagavan."
Noch einmal, was ist der Unterschied zwischen
diesen drei Abstufungen des Wissens? Tatsdchlich
ist das Wissen iber Brahman, das Wissen iiber
Paramatma und das Wissen {iiber Bhagavan
Wissen iiber die gleiche Sache. Hierzu gibt es ein
weiteres Beispiel. Stell dir vor, du betrachtest
einen Hiigel aus grofler Entfernung. Zu allererst
siechst du eine unscharfe Form am Horizont, die
wie eine Wolke erscheint. Wenn du dann niher
kommst, wirst du ihn als etwas Griines ansehen.
Aber wenn du dann tatsdchlich auf dem Hiigel
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umhergehst, wirst du so viele Arten von Leben
finden - Tiere, Menschen, Baume usw. Aber aus
der Entfernung kannst du alles nur sehr
verschwommen sehen, wie eine Wolke. Obwohl
also die Absolute Wahrheit immer die gleiche ist,
erscheint sie verschieden, wenn man sie von
verschiedenen Gesichtspunkten aus betrachtet.
Aus der Sicht der Brahman-Verwirklichung er-
scheint sie wie ein Hiigel, den man als eine Wolke
wahrnimmt. Wenn die Absolute Wahrheit als
Paramatma betrachtet wird, 148t sie sich mit der
Vision eines griinen Hiigels vergleichen. Und
wenn du die Absolute Wahrheit als die Hochste
Person, als Bhagavan, verwirklichst, ist es, als
wenn man den Hiigel direkt aus der Nihe sieht.
Du kannst alles im kleinsten Detail wahrnehmen.

Obwohl daher die Person, die das Brahman
betrachtet, die Person, die den Paramatma-Aspekt
betrachtet und die Person, die Krsna betrachtet,
sich alle auf die gleiche Sache fixieren, ist ihre
Verwirklichung dennoch verschieden, entspre-

chend der verschiedenen Positionen, die sie
einnehmen.
Diese Dinge werden sehr schon in der

Bhagavad-gita (10.8) erklirt, wo Sii Krsna sagt:
"Ich bin der Ursprung der spirituellen und der
materiellen Welt. Alles geht von Mir aus. Die
Weisen, die dies wissen, dienen Mir in Hingabe
und verehren Mich von ganzem Herzen." Krsna
sagt: Ich bin der Ursprung von Allem - Brahman,
Paramatma, einfach allem. An anderer Stelle in
der Bhagavad-gita (14.27) finden wir die klare
Aussage, dall Krsna der Ursprung des Brahman
ist: brahmano hi pratisthaham. Das Wissen um
Brahman und Paramatma ist in  der
Verwirklichung Krsnas enthalten. Wenn jemand
Wissen iiber Krsna hat, so hat er automatisch
Wissen iiber den Paramatma und das Brahman.
Solch eine Person erlangt automatisch das Er-
gebnis von Meditation nach Yoga-Grundsitzen,
nimlich die Verwirklichung der Uberseele, des
Paramatma. Und er erreicht auch das Ergebnis
empirischer philosophischer Spekulation, ndmlich
die Verwirklichung des Brahman. Aber iiber all
diesem befindet er sich personlich im Dienst zum
Hochsten Herrn, Krsna. Wenn ihr das nun alles
vergleicht, werdet ihr feststellen, dal Wissen iiber
Krsna alles andere Wissen miteinschliet. Die
Veden bestitigen dies ebenfalls: yasmin vijiiate
sarvam evarv vijiiatari bhavati: "Wenn du den
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Hochsten verstehst, wird dir alles andere Wissen zuallererst sehr ernsthaft das vedische Wissen
automatisch offenbart." Und in der Bhagavad-gita studieren. Daher bitte ich euch, ernsthafte
heifit es: "Wenn du das weiit, gibt es fiir dich Studenten zu werden. Wenn ihr Krsna versteht,
nichts Weiteres zu erkennen." Wir miissen also werdet ihr alles verstehen.

Hare Krsna Hare Krsna
Krsna Krsna Hare Hare
Hare Rama Hare Rama
Rama Rama Hare Hare



14

T AT BET U -

WO AT AU AT T " |
AV (s Fradrsd gaon

T Td TAAH T 1R

Fur die Seele gibt es weder Geburt noch Tod.
Auch hort si¢—da sic einmal war — niemals auf
zu sein. Sie ist ungeboren, ewig, immerwiithrend,
unsterblich und wrerst. Sie wird nicht getitet,
wenn der Korper erschlagen wird.

(Bhagavad-gita 2.20)



