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Vorwort

Es besteht kein Unterschied zwischen den Lehren Sri Caitanyas, wie sie hier dargelegt sind, und den Lehren Sri
Krsnas in der Bhagavad-gita. Die Lehre S Caitanyas ist eine praktische Demonstration der Lehre Sri Krsnas. In der
Bhagavad-gita lautet das "letzte Wort" des Herrn, daB sich jeder Thm, Sri Krsna, ergeben solle und daB Er Sich einer
solch ergebenen Seele sogleich annehmen werde. Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist bereits durch Seine
vollstandige Erweiterung Ksirodakasay1 Visnu fiir die Erhaltung der Schopfung verantwortlich. Doch solche Erhaltung
durch den Herrn ist nicht besonderer Natur. Wenn der Herr Verantwortung iibernimmt, bedeutet dies daher, daf3 Er Sich
besonders eines reinen Gottgeweihten annimmt. Ein reiner Gottgeweihter ist eine Seele, die dem Herrn fiir immer
ergeben ist so wie ein Kind seinen Eltern oder ein Tier seinem Herrn. Dieser Vorgang der Ergebenheit manifestiert sich
in sechs Stufen, nimlich: (1) Dinge anzunehmen, die fiir die Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes forderlich sind, (2)
Dinge zuriickzuweisen, die fiir die Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes nachteilig sind, (3) fest daran zu glauben,
daB der Herr Seinen Geweihten immer beschiitzen wird, (4) sich ausschlieBlich von der Barmherzigkeit des Herrn
abhingig zu fiihlen, (5) kein anderes Interesse neben dem Interesse des Herrn zu verfolgen und (6) sich immer
bescheiden und demiitig zu fiihlen.

Krsna forderte daher, dal man sich Thm durch die oben erwihnten sechs Phasen des Vorgangs der Ergebung ergeben
solle; doch weniger intelligente Menschen und sogenannte Gelehrte mi3verstanden diese Forderung des Herrn, und so
fiihrten sie die allgemeine Masse der Menschen dahin, diese Forderung zuriickzuweisen. In der Bhagavad-gita gibt der
Herr am Ende des Neunten Kapitels (9.34) unmittelbar die Anweisung, immer an Ihn zu denken, Sein Geweihter zu
werden, nur Thn zu verehren und Thm allein Ehrerbietungen zu erweisen, und wenn man dies tue, sei es sicher, dal man
zu Thm in Sein transzendentales Reich zuriickkehre. Sogenannte gelehrte Ddmonen jedoch fithren die Masse der
Menschen in die Irre, indem sie sie belehren, sich nicht auf diese Weise der Personlichkeit Gottes zu ergeben, sondern
vielmehr der unpersonlichen, nicht-manifestierten, ewigen, ungeborenen Wahrheit. Die Mayavadis, die
Unpersonlichkeitsphilosophen, erkennen nicht an, daf} die letzte Stufe in der Erkenntnis der Absoluten Wahrheit die
Hochste Personlichkeit Gottes ist. Wenn man die Sonne so verstehen mochte, wie sie ist, wendet man sich zundchst
dem Sonnenlicht zu, dann dem Sonnenplaneten, und schlieBlich, wenn man imstande ist, in diesen Planeten
einzugehen, besteht die Moglichkeit, die herrschende Gottheit der Sonne von Angesicht zu Angesicht zu sehen. Die
Mayavadi-Philosophen kénnen aufgrund eines geringen MalBles an Wissen iiber die Brahman-Ausstrahlung, die dem
Sonnenlicht gleicht, nicht hinausgehen. Die Upanisaden bestitigen, dal man die gleifende Ausstrahlung des Brahman
durchdringen muf}; dann erst kann man das wahre Antlitz der Personlichkeit Gottes sehen.

Sri Caitanya lehrt uns daher unmittelbar, da man Sri Krsna verehren muB, der als das Pflegekind des Konigs von
Vraja erschien. Er lehrt auch, daf der als Vrndavana bekannte Ort so gut ist wie Sri Krsna Selbst, denn weil Sri Krsna
die Absolute Wahrheit, die Personlichkeit Gottes, ist, besteht kein Unterschied zwischen Seinem Namen, Seinen
Eigenschaften, Seiner Gestalt, Seinen Spielen, Seinem Gefolge und Seinem Zubehor.

Sri Caitanya lehrt weiter, da die am hochsten vollendete Stufe der Verehrung des Herrn die Verehrungsmethode der
Midchen von Vraja ist. Die Miéddchen von Vraja, die gopis, liebten Krsna einfach, ohne sich einen materiellen oder
spirituellen Gewinn zu erhoffen. Sri Caitanya lehrt, daB das Srimad-Bhagavatam die makellose Erzihlung transzen-
dentalen Wissens ist und da3 der hochste Gewinn in der menschlichen Form des Lebens darin besteht, unverfilschte
Liebe zu Krsna, der Hochsten Personlichkeit Gottes, zu entwickeln.

Die Lehren Sri Caitanyas sind genau die gleichen wie die Sri Kapilas, des urspriinglichen Verfassers des
sankhya-yoga oder des sankhya-Systems der Philosophie. Dieses autorisierte yoga-System wird nach dem Grundsatz
der Meditation iiber die transzendentale Form des Herrn praktiziert. Es gibt hierbei keine Meditation iiber etwas Leeres
oder Unpersonliches. Wenn jemand darin geiibt ist, iiber die transzendentale Gestalt SrT Visnus zu meditieren - auch
ohne eine bestimmte Sitzstellung an einem besonderen Ort und in einer besonderen Atmosphire -, bezeichnet man
diese Stufe als vollkommenen samdadhi. Dieser vollkommene samadhi des sankhya-yoga wird in der Bhagavad-gita am
Ende des Sechsten Kapitels bestitigt, wo der Herr sagt, dal von allen yogis derjenige der Grofite ist, der stindig im
Innersten seines Herzens in Liebe an den Herrn denkt.

Sri Caitanya lehrte diesen sarnkhya-yoga oder das Philosophiesystem, das man als acintya-bhedabheda-tattva
(gleichzeitig eins und verschieden) bezeichnet, auf hochst praktische Weise fiir jeden unter der Masse der Menschen,
indem Er einfach den Heiligen Namen des Herrn chantete. Er sagt, daB der Heilige Name des Herrn die Klang-
schwingung-Gestalt des Herrn ist. Weil der Herr das Absolute Ganze ist, besteht kein Unterschied zwischen Seinem
Heiligen Namen und Seiner transzendentalen Gestalt. Wenn man daher den Heiligen Namen des Herrn chantet, kann
man mit dem Hochsten Herrn durch Klangschwingung unmittelbar zusammensein. Das Chanten dieser
Klangschwingung des Herrn durchliuft drei Stufen der Entwicklung, ndmlich: (1) die Stufe der Vergehen, (2) die Stufe
der Kldrung und (3) die transzendentale Stufe. Auf der Stufe der Vergehen mag man alles nur denkbare materielle
Gliick wiinschen - oder Leid, je nach dem, wie man handelt -, doch auf der zweiten Stufe des Chantens wird man von
aller materiellen Verunreinigung befreit. Wenn man auf die transzendentale Stufe gelangt, erreicht man die hochst be-
gehrenswerte Vollkommenheit, die Stufe der Liebe zu Gott. Sr1 Caitanya lehrte, dafl dies die hochste Stufe der
Vollkommenbheit fiir den Menschen ist.



Die Ausiibung von yoga ist hauptsichlich dafiir bestimmt, die Sinne zu meistern. Der Geist ist der
Hauptkontrollfaktor aller Sinne, und daher muf3 man sich zunéchst darin iiben, den Geist zu meistern, indem man ihn
im Krsna-BewuBtsein beschiftigt. Die groben Titigkeiten des Geistes duBern sich durch die nach aulen gerichteten
Sinne, die entweder Wissen erwerben oder unter dem Willen handeln, und die subtilen Tétigkeiten des Geistes bestehen
aus Denken, Fiihlen und Wollen, je nach den verschiedenen Haltungen des BewuBtseins. Dieses BewuBtsein ist
entweder vergiftet oder klar. Wenn der Geist in Krsna gefestigt ist (Seinem Namen, Seinen Eigenschaften, Seiner Ge-
stalt, Seinen Spielen, Seinem Gefolge und Seinem Zubehor), dann wird die Gesamtheit der Titigkeiten, der subtilen
und der groben, zum Guten gewendet. Der in der Bhagavad-gita beschriebene Vorgang zur Liuterung des BewufBtseins
besteht darin, den Geist auf Krsna zu richten - iiber Seine transzendentalen Taten und Spiele zu sprechen; den Tempel
des Herrn zu sdubern; zum Tempel des Herrn zu gehen, um die schon geschmiickte transzendentale Gestalt des Herrn
zu sehen; von Seiner transzendentalen Herrlichkeit zu horen; Speisen zu kosten, die dem Herrn geopfert wurden; den
Duft von Blumen und fulasi-Blittern einzuatmen, die dem Herrn geopfert wurden; mit den Geweihten des Herrn
zusammenzusein; Tétigkeiten nachzugehen, die dem Interesse des Herrn dienen, und mit denen zornig zu werden, die
die Gottgeweihten beneiden. Niemand kann die Tétigkeiten des Geistes oder der Sinne einstellen, doch kann man
solche Tatigkeiten ldautern, indem man die Art des Handelns dndert. Diese Art des Handelns wird in der Bhagavad-gita
(2.39) empfohlen. Ein Mensch muf} bisweilen, unter bestimmten Krankheitsbedingungen, die Befriedigung der Sinne
einschrinken; aber diese Vorschrift oder dieses regulierende Prinzip ist nur fiir die weniger intelligenten Menschen
bestimmt. Solch weniger intelligente Menschen, die nicht wissen, wie man den Geist und die Sinne tatsdchlich meistern
kann, wollen Geist und Sinne mit Gewalt aufhalten oder sie aufgeben oder sich von den Wogen der Sinnenbefriedigung
davontragen lassen.

Die acht Formeln fiir die Ausiibung von yoga, nimlich regulierende Prinzipien, das Befolgen der Regeln, das Uben
verschiedener Sitzstellungen, Atemiibung und so die Zuriickziehung der Sinne von ihren Gegenstinden und so fort,
sind nur Menschen bestimmt, die zu sehr der korperlichen Auffassung vom Leben verhaftet sind. Der intelligente
Mensch aber, der sich im Krsna-BewuBtsein befindet, hilt die Sinne nicht gewaltsam davon zuriick, im Interesse
Krsnas zu handeln.

Man kann ein Kind nicht vom Spielen abhalten und es untitig lassen; aber man kann es davon abbringen zu spielen,
indem man es mit hoheren Titigkeiten beschiftigt. In Zhnlicher Weise ist die gewaltsame Unterdriickung der
Sinnestitigkeiten, indem man den acht Prinzipien der yoga-Praxis folgt, nur Menschen niederen Ranges empfohlen;
Menschen hoheren Ranges, die den besseren Titigkeiten des Krsna-BewuBtseins nachgehen, ziehen sich
natiirlicherweise von den untergeordneten Tatigkeiten des materiellen Daseins zuriick.

So lehrt uns Sii Caitanya die Wissenschaft des Krsna-BewuBtseins, die absolut ist. Trockene gedankliche
Spekulanten versuchen, sich von materieller Anhaftung fernzuhalten; doch im allgemeinen sieht man, daf der Geist,
der zu stark ist, als daB3 er beherrscht werden konnte, solche Spekulanten zu Sinnestétigkeiten herabzieht. Menschen im
Krsna-Bewuftsein sind dieser Gefahr nicht ausgesetzt. Man muBl daher seinen Geist und seine Sinne mit
Krsna-bewuBten Tétigkeiten beschiftigen, und wie dies praktisch moglich ist, wird vom Herrn, von Sii Krsna Caitanya,
gelehrt.

Bevor Sri Caitanya sannydsa annahm, das heiBt in den Lebensstand der Entsagung eintrat, kannte man Ihn als
Visvambhara. Visvambhara bedeutet "derjenige, der das gesamte Universum als Fiihrer aller Lebewesen erhilt". Dieser
gleiche Erhalter und Fiihrer aller Lebewesen erschien als S Krsna Caitanya, um uns die erhabensten Lehren des
Lebens zu geben, und Er war der vorbildliche Lehrer der vorrangigsten Notwendigkeiten des Lebens. Er ist derjenige,
der am groBmiitigsten Liebe zu Krsna verteilt. Er ist das vollstindige Behiltnis aller Barmherzigkeit und alles
Gliickspendenden. Obwohl Er die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, ist, wie im S‘rl‘mad-Bha‘gavatam, in der
Bhagavad-gita, im Mahabharata und in den Upanisaden bestitigt wird, erschien Er so, daB Er von jedem im
gegenwirtigen Zeitalter der Uneinigkeit verehrt werden kann. Jeder kann sich Seiner sankirtana-Bewegung
anschlieBen, ohne bestimmte Voraussetzungen mitzubringen, und jeder kann der vollkommenste Mensch werden,
indem er Seinen Lehren folgt. Wenn jemand so gliicklich ist, sich zu Seiner Erscheinung hingezogen zu fiihlen, ist es
sicher, daB er in der Mission seines Lebens erfolgreich ist. Kurz gesagt: Diejenigen, denen daran liegt, ein spirituelles
Dasein zu fiihren, kénnen durch die Gnade Sri Caitanyas, der jetzt in der Buchform des vorliegenden Werkes priisen-
tiert wird, das nicht verschieden ist vom Herrn, sehr leicht aus der Gewalt mayas befreit werden.

Die bedingte Seele, die mit dem materiellen Korper zu sehr verhaftet ist, vermehrt die Seiten der
Geschichtsschreibung aller Arten materieller Titigkeiten. Die Lehren Sri Caitanyas konnen der menschlichen
Gesellschaft helfen, solch unnétige und zeitweilige Titigkeiten einzustellen, und konnen sie zur hochsten Ebene
spiritueller Tatigkeiten erheben, die nach der Befreiung aus der materiellen Knechtschaft beginnen. Solch befreite
Titigkeiten im Krsna-BewuBtsein sind das Ziel menschlicher Vollkommenheit. Das falsche Prestige, Herrschaft {iber
die materielle Natur zu gewinnen, ist nur Illusion; aus den Lehren Sri Caitanyas kann man erleuchtendes Wissen
bekommen, um so im spirituellen Dasein fortzuschreiten.

Man muB die Friichte eigener Tatigkeit erleiden oder genieen, und niemand kann die Gesetze der materiellen Natur,
die solche Dinge regieren, aufhalten. Solange man solchen Titigkeiten nachgeht, ist es sicher, dal man bei dem
Versuch, das hochste Ziel des Lebens zu erreichen, scheitern wird. Ich hoffe daher aufrichtig, daB durch ein



Verstindnis der Lehren Sri Caitanyas die menschliche Gesellschaft ein neues Licht spirituellen Lebens erfahren wird,

das das Feld der Titigkeiten der reinen Seele erschlief3t.
or1 tat sat

14. Mirz 1968

(Am Erscheinungstag ST Caitanyas)

A. C. Bhaktivedanta Swami

Sri S Radha-Krsna Tempel, New York



Einleitung

Fiinf Morgenlesungen iiber den Sri-Caitanya-caritimrta—die autoritative Biographie Sri Caitanya Mahaprabhus
von Krsnadasa Kavirdja Gosvami - die His Divine Grace A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada vom 10. bis 14. April
1967 vor seinen Schiilern im Radha-Krsna Tempel in New York hielt.

Caitanya bedeutet "Lebenskraft". Thr und ich - wir kdnnen uns bewegen; doch ein Tisch kann dies nicht, denn er
besitzt keine Lebenskraft. Nicht nur Bewegung, sondern auch Widerstand ist ein Zeichen der Lebenskraft. Caitanya
bedeutet "Tatigkeiten"; amrta bedeutet "unsterblich", und carita bedeutet "Charakter". Es gibt keine Titigkeit ohne
Lebenskraft. Die materielle Bedingung hat Lebenskraft, doch ist sie nicht amrta oder unsterblich. Caitanya-caritamrta
bedeutet somit "der Charakter der Lebenskraft in Unsterblichkeit".

Aber wie wird dies entfaltet? Es wird nicht von euch oder von mir entfaltet - niemand von uns ist in unseren
gegenwirtigen Korpern unsterblich. Wir besitzen Lebenskraft; wir sind tétig, und wir sind von Natur aus und unserer
Beschaffenheit nach unsterblich, doch die materielle Umgebung, in die wir gesetzt worden sind, erlaubt es uns nicht,
diese Eigenschaften zu entfalten. In der Katha Upanisad heif3it es, dal Ewigkeit und Lebenskraft sowohl uns als auch
Gott auszeichnen. Doch Gott und wir selbst - obwohl beide unsterblich - wir unterscheiden uns voneinander. Die
Lebewesen fiihren viele Téatigkeiten aus, doch haben sie die Neigung, zu Fall zu kommen. Gott besitzt keine solche
Neigung. Er ist allméchtig. Er geriit niemals unter die Herrschaft der materiellen Natur, denn die materielle Natur ist
nur eine Entfaltung Seiner Energie.

Es gibt hierfiir ein schones Beispiel: Als ich von San Francisco hierherflog, befand sich das Flugzeug iiber dem
Wolkenmeer. Uber den Wolken schien die Sonne, und obwohl wir durch die Wolken hindurch nach unten kamen und
in New York diesiges Wetter herrschte, schien doch immer noch iiber den Wolken die Sonne. Eine Wolke kann nicht
die ganze Erde bedecken - sie kann nicht einmal die gesamten Vereinigten Staaten bedecken, die nichts als ein winziges
Fleckchen im Universum sind. Vom Himmel aus sehen die Wolkenkratzer sehr winzig aus, ebenso wie aus Gottes Sicht
altes unsinnige Geschehen hier bedeutungslos wird. Ich, das Lebewesen, bin sehr unbedeutend, und meine Neigung ist
es, nach unten zu fallen; doch Gott hat diese Neigung nicht. Der Hochste Herr kommt nicht zu maya hinunter,
ebensowenig wie die Sonne unter die Wolken kommt. Wir aber haben die Neigung, von mdaya beherrscht zu werden.
Mayavadis oder Unpersonlichkeitsphilosophen sagen: "Weil wir in dieser Welt der Herrschaft mayas unterstehen, ist
auch Gott, wenn Er kommt, der Herrschaft mayas ausgeliefert. " Das ist der Trugschluf ihrer Philosophie.

Sri Caitanya ist daher nicht einer der Unsrigen. Er ist Krsna Selbst, das Hochste Lebewesen. Er kommt nicht unter
die Wolke mayas. Krsna und Seine Erweiterungen oder selbst Seine hoheren Geweihten befinden sich niemals in den
Klauen mayas. Sri Caitanya kam, um krsna-bhakti zu predigen: Krsna Selbst lehrt uns, wie wir uns Krsna ndhern
konnen, ebenso wie der Lehrer, der sieht, wie ein Schiiler nicht zurechtkommt, den Stift nimmt und sagt "Mach es so,
schreibe so: a, b, ¢ ...". Wir sollten jedoch nicht irrtiimlich denken, der Lehrer lerne das ABC. Uns zu lehren, wie wir
Krsna-bewul3t werden konnen, ist Sri Caitanyas Stellung, und wir miissen Ihn in diesem Licht studieren.

In der Bhagavad-gita (18.66) sagt der Herr: "LaB all diesen Unsinn, und ergib dich Mir." Wir sagen: "Oh! Ergib
dich? Gib all diesen Unsinn auf? Aber ich habe so viele Verantwortungen," und maya sagt zu uns: "Tu es nicht, oder du
wirst mir entwischen. Bleib in meinen Krallen, und ich werde dich treten. " Es ist wahr, wir werden von maya getreten.
Und wie tritt maya uns? Die Eselin tritt den Esel ins Gesicht, wenn er kommt und mit ihr Geschlechtsverkehr haben
mochte. Und die Katzen kdmpfen und fauchen. Dies sind die Lehren, die uns die Natur erteilt. Sie fiihrt uns hinters
Licht. Es gleicht dem Einfangen eines Elefanten. Er wird im Wald gefangen, indem man eine abgerichtete
Elefantenkuh gebraucht, die ihn zu einer Grube fiihrt, in die er hineinféllt. Maya wirkt auf viele Weise, und ihre Fessel
ist das weibliche Geschlecht. Natiirlich bezieht sich "ménnlich" und "weiblich" auf das duflere Gewand - wir alle sind
im Grunde Krsnas Diener, doch sind wir an eiserne Ketten in Form schoner Frauen geschmiedet. Jeder Mann ist von
der Sexualitdt gefangen, und daher sollte die Sexualitiit beherrscht werden. Uneingeschrinkte Sexualitét liefert uns
vollig den Klauen mayas aus. Sri Caitanya 16ste sich von dieser maya im Alter von vierundzwanzig Jahren. Seine Frau
war sechzehn und seine Mutter siebzig, und Er war der einzige Mann in der Familie; Er war ein brahmana und nicht
reich - aber Er trat in den sannydsa-Stand, den Lebensstand der Entsagung, ein und kiimmerte Sich nicht um maya in
der Form von Frau und Mutter.

Wenn wir vollig Krsna-bewuf3t werden wollen, miissen wir die Ketten mayas von uns werfen. Oder, wenn wir mit
maya zusammenbleiben, dann sollten wir in solcher Weise leben, daB kein Raum fiir Illusion ist. Sri Caitanya hatte
viele Haushilter unter Seinen engsten Geweihten, doch als einer Seiner Geweihten im Lebensstand der Entsagung, mit
Namen Haridasa der Jiingere, der eine bedeutende Stellung als guter kirtana-Singer einnahm, einer jungen Frau einen
lustvollen Blick zuwarf, verwies Sri Caitanya ihn sogleich aus Seiner Gemeinschaft: "Du lebst mit Mir zusammen im
Lebensstand der Entsagung, und doch schaust du lustvoll nach einer Frau." St Haridasa der Jiingere nahm sich spiiter
aus Verzweiflung iiber seine Trennung von Sri Caitanya das Leben. Andere Gottgeweihte hatten sich an Sri Caitanya
gewandt und Thn gebeten, Haridasa dem Jiingeren zu vergeben, doch Sri Caitanya hatte geantwortet: "Ihr konnt alle
gehen und mit ihm zusammenleben und ihm vergeben - Ich bleibe hier." Und als Sri Caitanya, der Sich aller
Geschehnisse bewuBt war, von Haridasas Freitod erfuhr, sagte Er: "Sehr gut, das ist sehr gut." Einer der Gottgeweihten



im Haushilterstand erfreute Sri Caitanya, und als Caitanya Mahaprabhu davon horte, daB die Frau des Gottgeweihten
schwanger war, bat Er ihn, dem Kind einen bestimmten gliickverheilenden Namen zu geben. Er billigte also, daf} sich
Haushilter nach bestimmten Regeln geschlechtlich betitigen, doch war Er streng - wie ein Blitz - mit denen im
Lebensstand der Entsagung, die nach einer Methode betrogen, die bekannt ist als "das Trinken von Wasser unter
Wasser, wihrend man an einem Fasttag ein Bad nimmt".

Aus dem Si7 Caitanya-caritamrta erfahren wir, wie S Caitanya die Menschen lehrte, unsterblich zu werden. Krsna
und alle Reformer lehrten die Menschen das gleiche; sie sind betriibt, dal Menschen versuchen, ihr vergingliches
Leben zu verlidngern, statt dafiir zu sorgen, daf} das nidchste Leben unsterblich wird.

Sri Caitanya-caritamrta bedeutet also "der unsterbliche Charakter der lebendigen Kraft". Die hochste lebendige
Kraft ist die Hochste Personlichkeit Gottes. Es gibt unzihlige Lebewesen, die alle Individuen sind. Dies ist sehr leicht
zu verstehen: Wir alle sind verschieden - in unseren Gedanken, unseren Wiinschen -, und der Hochste Herr ist ebenfalls
eine individuelle Person, wie ihr und ich. Aber Er ist der Fiihrer. Niemand kann Ihn iibertreffen. Unter uns kann der
eine den anderen in diesem oder jenem Bereich iibertreffen. In dhnlicher Weise ist der Herr ein Individuum, doch ist Er
der Hochste. Ein anderer Name Krsnas lautet Acyuta, der Unfehlbare. In der Bhagavad-gita hatte Arjuna eine falsche
Vorstellung, doch Krsna hatte keine. Gott ist unfehlbar. In der Gita (4.6) sagt Er: "Ich erscheine in Meiner eigenen
inneren Kraft." Er wird nicht von der materiellen Kraft iiberwéltigt, wenn Er in der materiellen Welt erscheint; Krsna
und die Inkarnationen befinden Sich nicht unter ihrer Herrschaft - Sie sind frei. Im Srimad-Bhagavatam ist dies die
Definition gottlicher Natur - man ist nicht beeinflufit, obwohl man sich in der materiellen Natur aufhilt. Selbst ein
Gottgeweihter kann diese Freiheit erlangen. Riipa Gosvami erklidrt: "Wenn ihr der materiellen Verunreinigung
gegeniiber unangehaftet bleiben wollt, lautet die Formel, dal ihr euren Ehrgeiz daran setzen miif3t, Krsna zu dienen."
Und wie konnen wir dienen? Nicht einfach durch Meditieren, das nur eine Titigkeit des Geistes ist, sondern durch
praktische Arbeit. Wir kdnnen unangehaftet bleiben, wenn wir fiir Krsna arbeiten. Keine Hilfsquelle sollte ungenutzt
gelassen werden; was immer da ist, was immer wir haben, sollte durch praktische Arbeit fiir Krsna benutzt werden. Wir
konnen alles gebrauchen: Schreibmaschinen, Autos, Flugzeuge, ja selbst die Atombombe. Wenn wir zu einer
Zuhorerschaft iiber Krsna-BewuBtsein sprechen, so ist auch das Dienst. Wenn unser Geist, unsere Sinne, unsere
Sprache, unser Geld und unsere Energie beschiftigt sind, dann befinden wir uns nicht in der materiellen Natur. Krsna
und Seine Erweiterungen sowie Seine Geweihten befinden sich nicht in der materiellen Natur, wenngleich torichte
Menschen denken, dies sei der Fall. Caitanya-caritamrta bedeutet, da} die spirituelle Seele unsterblich ist und dafl
Tétigkeiten in der spirituellen Welt ebenfalls unsterblich sind. Die Mayavadis, diejenigen, die die Ansicht vertreten, das
Absolute sei unpersonlich und formlos, sagen, eine verwirklichte Seele brauche nicht mehr zu sprechen. Der Vaisnava
aber sagt: "Nein, Sprechen beginnt erst auf dieser Stufe. Unser friiheres Sprechen war Unsinn und hatte keinen Wert;
laBt uns jetzt wirkliches Sprechen beginnen: Gespriche iiber Krsna."

Die Mayavadis gebrauchen das Beispiel des Wassertopfes: Wenn der Topf nicht mit Wasser gefiillt ist, gibt er einen
Ton von sich, doch wenn er gehiillt ist, hort man nichts mehr. Doch bin ich ein Wassertopf? Kann ich mit einem
Wassertopf verglichen werden? Logischerweise stellt ein Vergleich Ahnlichkeiten heraus, und die grofte Anzahl von
Ahnlichkeiten zwischen zwei Gegenstinden macht den besten Vergleich aus. Ein Wassertopf ist keine titige, lebendige
Kraft. Ein Topf kann sich nicht bewegen. Ewig-schweigende Meditation ist also unzureichend. Warum? Weil wir so
viel iiber Krsna zu sagen haben, daf3 wir nicht geniigend Zeit haben, fertig zu werden, wenn der Tag nur
vierundzwanzig Stunden hat. Der Narr jedoch wird gefeiert, solange er nicht spricht. Wenn er sein Schweigen bricht,
wird sein Mangel an Wissen bloBgestellt. Der Caitanya-caritamrta zeigt, dafl es so viele Dinge zu entdecken gibt, um
einfach den Hochsten zu lobpreisen.

Krsnadasa Kaviraja Gosvami schreibt: "Ich erweise meinen spirituellen Meistern Achtung." Er gebraucht die
Mehrzahl, um auf die Schiilernachfolge hinzuweisen. Nicht, dal nur meinem spirituellen Meister Ehrerbietungen
erwiesen werden, sondern der ganzen parampard, der gesamten Schiilernachfolge. Der guru wird im Plural ange-
sprochen, um die hochste Achtung zu erweisen. Nachdem Krsnadasa Kaviraja der Schiilernachfolge Achtung erwiesen
hat, erweist er diese den Gottgeweihten, anderen Gottbriidern, dem spirituellen Meister, den Erweiterungen Gottes und
Seiner ersten Manifestation der Energie. SrT Krsna Caitanya erscheint in allen zusammen: Gott, guru, Gottgeweihter
und Erweiterung. Als Sein Gefihrte Nityananda ist Er eine Manifestation; als Advaita ist Er eine Inkarnation; als
Gadadhara ist Er die innere Kraft, und als Srivasa ist Er das marginale Lebewesen. Wenn man an Krsna denkt, denkt
man nicht an Thn allein, sondern man denkt an alles zur gleichen Zeit, wie Ramanujacarya beschrieb: In der
visistadvaita-Philosophie ist die Energie, die Erweiterung und die Inkarnation Einheit in Verschiedenheit. Alles
zusammen ist Gott.

Der Sri Caitanya-caritamrta ist somit die fiir Fortgeschrittene bestimmte Studie spirituellen Wissens. Man schreitet
von der Bhagavad-gita durch das Srimad-Bhagavatam zum Caitanya-caritamrta fort. Obwohl diese drei Schriften alle
auf der gleichen absoluten Stufe stehen, befindet sich doch bei einer vergleichenden Studie der Caitanya-caritamrta auf
einer hoheren Ebene; jeder Vers ist vollendet verfat. Der Vorgang, Ehrerbietungen zu erweisen, besteht darin,
unmittelbar Caitanya und Nityananda Achtung zu erweisen - diese beiden Personlichkeiten werden mit der Sonne und
dem Mond verglichen, die die Finsternis vertreiben. In diesem Fall sind sowohl die Sonne als auch der Mond zugleich
aufgegangen. Sri Caitanya ist so giitig, daB Sie beide zusammen erscheinen, um die Dunkelheit zu vertreiben.



Wer ist Sri Krsna Caitanya? In den Upanisaden wird die Hochste Absolute Wahrheit auf unpersonliche Weise
beschrieben, doch in der ISa Upanisad wird am SchluB, nach einer Beschreibung des Alldurchdringenden, auch die
personliche Sicht gegeben: "Lieber Herr, Du bist durch den Schleier des brahma-jyoti verhiillt. LaB mich dieses
brahma-jyoti durchdringen, um Dir, der Hochsten Personlichkeit Gottes, ndherzukommen." Diejenigen, die solche
Kraft nicht besitzen, gehen iiber diese Ausstrahlung nicht hinaus; doch am Ende der Upanisad gibt es eine Hymne an
die Personlichkeit Gottes. Das unpersonliche Brahman wird dort beschrieben. Dieses Brahman ist die leuchtende
Ausstrahlung des Korpers von Caitanya. Der Paramatma ist die Teil-Reprisentation Sri Caitanyas. Er ist die Hochste
Personlichkeit Gottes, erfiillt von sechs Reichtiimern: allen Schitzen, allem Ruhm, aller Stirke, aller Schonheit, allem
Wissen und aller Entsagung. Wir sollten verstehen, daf3 Er Krsna ist und daf} nichts Thm gleichkommt oder grofB3er ist
als Er. Es gibt keine hohere Erkenntnis. Er ist die Hochste Person.

Es gibt einen schonen Vers von Riipa Gosvami, der als vertrauter Gottgeweihter zehn Tage lang, ohne
Unterbrechung, von Sri Caitanya belehrt wurde. Er schrieb iiber Sri Caitanya: "Es gab viele Inkarnationen Krsnas, doch
Er iibertrifft alle anderen. Er gibt etwas, das niemals zuvor von einer Inkarnation, nicht einmal von Krsna Selbst,
gegeben wurde."

Sri Caitanya beginnt am Punkt der Ergebenheit, und Er ist vollig spirituell. Er beginnt am Ende des materiellen
Daseins, wenn man alle materielle Anhaftung aufgibt. In der Bhagavad-gita begann Krsna, indem Er die Seele von der
Materie unterschied, und endete an dem Punkt, an dem die Seele in Hingabe ergeben ist. Doch hier hort das Sprechen
nicht auf, wie es bei den Mayavadis der Fall wire. Das wirkliche Sprechen beginnt erst. Wie es im Vedanta-siitra heifit:
"Jetzt beginnt Sprechen; jetzt konnen wir nach der Hochsten Absoluten Wahrheit fragen." Riipa Gosvami schreibt:
"Deine Inkarnation ist grofer als alle. Was Du gegeben hast! Es ist die hochste Form hingebungsvollen Dienstes."

Wer die Existenz Gottes anerkennt, steht im hingebungsvollen Dienst. Anzuerkennen "Gott ist groBl", ist etwas -
doch nicht viel. S1T Caitanya predigte wie ein dcarya, ein groBer Lehrer, bis zum Punkt der Freundschaft. In der Gita
zeigte Krsna Arjuna Seine universale Form, weil Arjuna Sein lieber Freund war; doch Arjuna bat um Vergebung fiir
diese Freundschaft, als er Krsna als den Herrn der Universen sah. Durch S Caitanya konnen wir ein Freund Krsnas
werden, ohne daf} es eine Beschrinkung gibt. Wir konnen Sein Freund werden, nicht in Bewunderung, sondern in
volliger Freiheit. Wir konnen zu Gott auch die Beziehung Seines Vaters haben. Dies ist die Srimad
Bhagavatam-Philosophie. Es gibt keine andere Schrift in der Welt, in der Gott als der Sohn des Gottgeweihten
behandelt wird. Im allgemeinen ist Er der Vater, der die Bediirfnisse des Sohnes erfiillt. St Caitanya ist der Erste, der
Gott als Sohn behandelt. Wie? Durch Dienst. Der Sohn verlangt etwas, und der Vater versorgt ihn. LaBt euch nicht
versorgen, gebt. Krsnas Mutter, Ya$oda, sagte zum Herrn: "Hier - i3, oder du wirst sterben. I schon." Krsna wird von
eurer Barmherzigkeit abhédngig sein. Dies ist eine solch unvergleichlich hohe Ebene der Freundschaft. Und der
Gottgeweihte kann glauben, daf} er Krsnas Vater ist.

Und dariiber hinaus, konnt ihr Krsna auch als euren Liebhaber behandeln, als wenn Er so sehr an euch hingen
wiirde, dafl Er Seine Unféhigkeit zum Ausdruck bringt, eure Liebe zu erwidern. "Ich kann eure Liebe nicht begleichen.
Ich habe nichts mehr, was Ich euch dafiir geben konnte." Krsna fiihlte Sich den gopis so verpflichtet, da Er Sich
unféhig fiihlte, ihre Liebe zu erwidern. Hingebungsvoller Dienst ist eine solch unvergleichliche Ebene - und dies wurde
von S Caitanya gegeben. Keine Inkarnation und kein dcarya zuvor haben dies gegeben.

[Krsnadasa Kaviraja Gosvami schreibt:] "Hingebungsvoller Dienst an sich ist die hochste Ebene - die glorreiche
Ebene, die Dein Beitrag ist. Du bist Krsna, mit gelber Korperténung, Saci-nandana, der Sohn Sacis. Die Horer des Sri
Caitanya-caritamrta mdgen Dich in ihren Herzen bewahren. Dann wird es leicht sein, Krsna durch Dich (Sri Caitanya)
zu verstehen." Sri Caitanya kam, um Krsna zu iiberbringen. Ripa Gosvami schreibt: "Du bist die groBherzigste
Personlichkeit. Du gibst krsna-prema, unverfilschte Liebe zu Krsna. Und daher erweise ich Dir meine Achtung.”

Wir alle haben schon den Ausdruck "Liebe zu Gott" gehort. Wie weit diese Liebe zu Gott tatséchlich entwickelt
werden kann, konnen wir durch die Vaisnava-Philosophie lernen. Rein theoretisches Wissen um Liebe zu Gott konnen
wir an vielen Stellen und in vielen Schriften finden, doch was Liebe zu Gott tatsdchlich ist, und wie man sie entwickeln
kann, dies kann man nur in den Schriften der Vaisnavas finden. Es ist die einzigartige und hochste Entwicklung der
Liebe zu Gott, die Sri Caitanya Mahaprabhu gab.

Jetzt haben wir ein wenig Sinn fiir Liebe. Warum? Es ist auf die Liebe zu Gott zuriickzufiihren. Alles, was wir
innerhalb unserer Erfahrung finden, selbst im bedingten Leben, befindet sich im Hochsten Herrn, der die letztliche
Quelle aller Dinge ist. In unserer urspriinglichen Beziehung zum Hochsten Herrn gibt es wahre Liebe. Diese Liebe wird
durch materielle Bedingungen reflektiert, jedoch verzerrt, nicht genau. Wahre Liebe bedeutet das, was fortgesetzt
besteht, ohne Unterbrechung. Doch weil diese Liebe in der materiellen Welt verzerrt gespiegelt wird, fehlt es der Liebe
an Bestidndigkeit, und sie wirkt berauschend. Wenn wir wahre transzendentale Liebe mochten, miissen wir unsere Liebe
auf den hochsten liebenswerten Gegenstand - Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes - iibertragen. Dies bildet das
gesamte Grundprinzip des Krsna-BewuBtseins.

Im materiellen BewulBtsein versuchen wir etwas zu lieben, was keineswegs liebenswert ist. Wir schenken unsere
Liebe Hunden und Katzen - mit der Gefahr, dal wir, wenn wir Hunde und Katzen zu sehr lieben, zur Zeit unseres
Todes an sie denken und daher in unserem nichsten Leben in einer Familie von Katzen oder Hunden geboren werden
mogen. Ohne Liebe zu Krsna fiihrt alles abwiérts. In der Schrift der Hindus wird einer Frau Treue empfohlen. Warum?



10

Wenn eine Frau zu ihrem Gemahl starke Liebe entwickelt, wird sie sich zur Zeit des Todes an ihn erinnern und
bekommt im nichsten Leben den Korper eines Mannes. Das Leben eines Mannes ist besser als das einer Frau, weil ein
Mann bessere Moglichkeiten fiir das Verstidndnis der spirituellen Wissenschaft hat.

Krsna-BewuBtsein ist jedoch so wunderbar, daB3 es zwischen Mann und Frau keinen Unterschied macht. In der
Bhagavad-gita (9.32) heilit es: "Jeder der bei Mir Zuflucht sucht, selbst wenn er in einer niedrigen Familie geboren
wurde, sogar eine Frau, ein sidra oder ein vaisya, wird gewil in Meine Gemeinschaft aufgenommen." Das ist
garantiert. Und Krsna sagt weiter: "Wenn diese Menschen die hochste Vollkommenheit des Lebens erreichen kdnnen,
warum dann nicht die wirklichen brahmanas, Gottgeweihten und heiligen Ko6nige? Thnen ist es gewil, die hochste
Vollkommenheit zu erreichen." (Bg. 9.33)

Sri Caitanya Mahaprabhu gibt uns Auskunft, daB es in jedem Land oder in jeder Schrift einen Hinweis auf Liebe zu
Gott gibt, doch niemand weil}, was Liebe zu Gott eigentlich ist. Hierin unterscheiden sich andere Schriften von den
vedischen Schriften. Die anderen haben eine Vorstellung von Liebe zu Gott - doch wie man Gott lieben kann, und was
Gott ist, davon haben sie keine Vorstellung. Sie vertreten offizielle Liebe zu Gott. Doch hier zeigt Sri Caitanya
Mahaprabhu, wie man Gott in einer ehelichen Beziehung lieben kann. St Caitanya Mahaprabhu iibernimmt die Rolle
Radharants und versucht, Krsna so zu lieben, wie Radharani Ihn liebt. Krsna konnte nicht verstehen:

"Wie kommt es, da3 Radharant Mir solche Freude bereitet?" Um also Radharant zu studieren, lebte Krsna Thre Rolle
und versuchte, Sie zu verstehen. Dies ist das Geheimnis der Inkarnation Sri Caitanyas. Dies wird in einem der ersten
Verse (Cc. Adi. 1.5) erklirt.

Dieser Vers lautet: "Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen dem Hochsten Herrn, der in die Stimmung
der Gedanken Radharanis versunken ist." Er ist Krsna, doch hat Er die Gemiitsstimmung Radharanis angenommen, um
zu zeigen, wie man Krsna lieben soll. Und was ist Radha-Krsna? Radha-Krsna ist der Austausch von Liebe. Und was ist
diese Liebe? Es ist keine gewohnliche Liebe. Krsna besitzt unermeBliche Krifte, von denen drei hauptsédchlich sind: die
innere, die duflere und die marginale Kraft. In der inneren Kraft gibt es drei Unterteilungen: sariwvit, hladini und
sandhint.

Die hladini-Kraft ist die Freudenkraft. Wir miissen immer daran denken, dafl auch wir diese freudesuchende Kraft
haben. Wir versuchen alle, Freude zu haben; dies entspricht der Natur des Lebewesens. Jetzt versuchen wir, unsere
Freudenkraft in materiellen Bedingungen zu geniefen, mit dem Korper, durch korperliche Berithrung. Aber glaubt ihr,
auch Krsna, der immer spirituell ist, werde auf der materiellen Ebene nach Freude suchen? Welch ein Unsinn! Krsna
beschreibt diesen Ort als nicht-bestdndig und voller Leiden. Glaubt ihr, Krsna werde in dieser materiellen Form nach
Freude suchen? Wie soll das moglich sein? Er ist die Uberseele; Er ist das Hochste Spirituelle Wesen; wie kann Er in
der Materie nach Freude suchen?

Um daher zu lernen, wie man Krsnas Freude erfahren kann, ist es notwendig, die ersten neun Cantos des
Srl‘mad-Bhdgavatam zu studieren. Im Zehnten Canto wird Krsnas Freudenkraft durch Seine Spiele mit Radharani und
den Midchen von Vraja entfaltet. Ungliickseligerweise befassen sich weniger intelligente Menschen sogleich mit den
Freudenkraft-Spielen Krsnas im dasama-skandha des Zehnten Canto. Bilder, die Krsna zeigen, wie Er Radharant
umarmt oder den rasa-Tanz durchfiihrt, werden ungliicklicherweise von gewohnlichen Menschen nicht verstanden,
weil diese Krsna nicht verstehen. Sie werden zu dem falschen Verstindnis gelangen, Krsna sei wie wir, und ebenso wie
wir ein junges Médchen umarmen mochten, so umarmt Er die gopis. Solche Menschen schreiben Biicher, weil sie
glauben, dies sei eine Art von Religion, bei der wir uns der Sexualitit ergeben und religiose Menschen werden konnen.
Man bezeichnet dies als prakrta-sahajiya - materialistische Lust.

Man sollte verstehen, was Radha-Krsna ist. Radha und Krsna entfalten die Freudenkraft der inneren Energie Krsnas.
Diese Freudenkraft der inneren Energie Krsnas ist ein liberaus schwieriges Thema, solange man nicht versteht, was
Krsna ist. Krsna kann in der materiellen Welt keinerlei Freude sehen. Aber Er besitzt die innere Freudenkraft. Weil wir
winzige Bestandteile Krsnas sind, deshalb ist diese Freudenkraft auch in uns. Aber wir versuchen, diese Freudenkraft in
der Materie zum Ausdruck zu bringen, wihrend Krsna dies nicht tut. Der Gegenstand Seiner Freudenkraft ist
Radharani. Dies bedeutet, da3 Krsna Seine Kraft oder Seine Energie als Radharant zum Ausdruck bringt, und dann
tauscht Er mit Thr Liebesbeziehungen aus. Krsna kann aus der @uferen Energie keine Freude ziehen. Dies ist sehr
schwer zu verstehen - aber laBt es uns nur versuchen: Krsna entfaltet Seine innere Energie, Seine Freudenkraft, als
Radharani. Dies bedeutet, da Krsna Sich Selbst manifestiert. Ebenso wie Er so viele Ausdehnungen, so viele
Erweiterungen, so viele Inkarnationen hat, so ist Radharani die Manifestation Seiner inneren Freudenkraft.

Radharant ist auch Krsna. Es besteht kein Unterschied zwischen der Energie und dem Energieursprung. Ohne
Energie ist der Begriff "Energieursprung" bedeutungslos, und ohne den Energieursprung hat Energie keine Bedeutung.
In dhnlicher Weise hat Radha ohne Krsna keine Bedeutung, und ohne Krsna hat Radha keine Bedeutung. Daher verehrt
die Vaisnava-Philosophie zundchst die innere Freudenkraft des Hochsten Herrn. Es heifit immer: "Radha-Krsna".
Obwohl der Autor die Feinheiten dieser Freudenkraft spéter erkldren wird, spricht er zunédchst den Namen Radhas aus.
In dhnlicher Weise sprechen diejenigen, die Narayana verehren, zunichst den Namen Laksmis aus; die Verehrer Sri
Ramas sprechen zunidchst den Namen Sitas aus. Sita-Rama, Radha-Krsna, Laksmi-Narayana - die Kraft wird immer
zuerst angesprochen.
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Radha und Krsna sind eins. Wenn Krsna Freude genieen mochte, manifestiert Er Sich Selbst. Der spirituelle
Austausch von Liebesbeziehung ist die Entfaltung der inneren Kraft oder Freudenkraft Krsnas. Wir sagen "wenn"
Krsna den Wunsch hat, obwohl wir nicht sagen kénnen, wann Er den Wunsch hatte. Aber wir sagen dies, weil wir im
bedingten Leben davon ausgehen, daf} alles einen Anfang hat. Im Absoluten oder im spirituellen Leben gibt es keinen
Anfang; es gibt kein Ende. Um aber zu verstehen, dafl Radha und Krsna eins sind und daf} Sie Sich trennen, kommt die
Frage "Wann?" von selbst auf. Als Krsna den Wunsch hatte, Seine Freudenkraft zu genielen, manifestierte Er Sich in
der gesonderten Form Radharanis. Als Krsna dann den Wunsch hatte, Sich Selbst durch die Hilfe Radharanis zu
verstehen, wurden Sie vereint - und diese Vereinigung nennt man S Caitanya.

Warum hat Krsna diese Form angenommen? Krsna fragte Sich: "Worin besteht die Herrlichkeit der Liebe Radhas?
Warum liebt Sie Mich so sehr? Welche besondere Eigenschaft ist in Mir, zu der Sich Radharani hingezogen fiihlt, und
worin besteht Radharanis Vorgang, Mich zu lieben?" Er ist der Hochste - warum sollte Er Sich zu irgendjemandes
Liebe hingezogen fiihlen? Er ist in Sich Selbst vollendet. Wir suchen nach der Liebe einer Frau, weil wir
unvollkommen sind. Die Liebe einer Frau, diese Kraft, diese Freude, fehlt in uns, und deshalb sehnen wir uns nach
einer Frau. Aber Krsna ist {iberrascht: "Warum fiihle Ich Mich zu Radharani hingezogen? Und was ist so Besonderes an
Mir, daB3 Radharant so sehr an Mir hiingt? Und wenn dann Radharant Meine Liebe empfindet, was fiihlt Sie?" Um den
Geschmack oder die Eigenschaft oder die Essenz dieser Liebesbeziehung zu kosten, erschien Krsna, so wie der Mond
aus dem Meer erschien. Ebenso wie der Mond durch das Quirlen des Meeres erzeugt wurde, so erschien durch das
Quirlen der spirituellen Liebesbeziehung der Mond als Caitanya Mahaprabhu, dessen Korpertonung der Farbe des
Mondes glich. Dies ist bildliche Sprache, doch vermittelt sie den Grund fiir Caitanya Mahaprabhus Erscheinen. Die
volle Bedeutung wird in spiteren Kapiteln erkldrt werden.

Der Verfasser des Caitanya-caritamrta beschreibt sodann die Manifestation des Hochsten. Nachdem er ST Caitanya
seine Achtung erwiesen hat, erweist er sie als nichstem Nityananda. Wer ist Nityananda? Er erklirt, da Nityananda
zundchst als Sankarsana manifestiert ist. Sankarsana ist der Ursprung Maha-Visnus, einer Form Gottes. Die erste
Manifestation Krsnas ist Balarama und dann Sankarsana; von Sankarsana zu Pradyumna. Auf diese Weise findet die
Erweiterung statt. Es ist wie mit einer Kerze, die der Ursprung ist, und von der eine andere Kerze entziindet wird, und
von der dann wieder eine andere und noch eine andere ausgehen - dies wird in der Brahma-sarihita (5.46) erklart: "Der
Hochste Herr Govinda ist die urspriingliche Kerze, und von dieser urspriinglichen Kerze gehen viele Tausende von
Kerzen - eine nach der anderen - aus, und man bezeichnet sie alle als Visnu. Ebenso wie viele Kerzen hintereinander
ein sehr schones Licht geben, so hat Sich Krsna in zahllose Lichter erweitert, und auch wir sind Lichter. Wir sind
kleinere Lichter, wihrend Visnu das groflere Licht ist. Aber alle Erweiterungen sind Krsna.

Wenn eine materielle Schopfung notwendig wird, erweitert Sich dieser Visnu als Maha-Visnu, der Sich auf das Meer
der Ursachen legt. Wenn Er ausatmet, kommen aus Seinen Nasendffnungen alle Universen hervor. Aus diesem Meer
der Ursachen sind alle Universen entstanden, und unser Universum schwebt ebenfalls in diesem Meer der Ursachen.
Das Universum ist auBen von Wasser umgeben. Ihr habt das Bild Vamana-devas gesehen, der Sein Bein bis zur
Umbiillung unseres Universums ausdehnte. Es entstand dort ein Loch, durch das karana-Wasser hereintropfte, und ein
kleiner Tropfen flieBt als das Wasser der Ganga. Daher wird die Ganga als das iiberaus heilige Wasser Visnus
angesehen und von allen Hindus - vom Himalaja bis zum Golf von Bengalen - verehrt. Maha-Visnu, der auf dem Meer
der Ursachen liegt, ist eine vollstindige Erweiterung Ramas. Mit diesem Rama, wenn wir "Hare Krsna, Hare Rama"
sagen, ist Sankarsana oder Nityananda gemeint.

Der Verfasser des Caitanya-caritamrta beschreibt das, was sich "jenseits der materiellen Erweiterung" befindet. Die
kosmische materielle Erweiterung wird als maya bezeichnet, weil sie nicht ewig besteht. Sie ist manchmal manifestiert
und manchmal nicht manifestiert. Deshalb nennt man sie maya. Krsnadasa sagt jetzt "jenseits dieser Manifestation". In
der Bhagavad-gita (8.20) wird erklért, da3 es noch eine andere Natur gibt, die ewig ist und die sich jenseits von vyakta
und avyakta befindet. Vyakta bedeutet "manifestiert" und avyakta bedeutet "unmanifestiert". Die materielle Welt hat
einen manifestierten Aspekt und einen potentiellen Zustand, den man als nicht-manifestiert bezeichnet. Jenseits des
sowohl potentiellen, nicht-manifestierten Zustandes als auch des manifestierten Zustandes gibt es eine andere,
spirituelle Natur. Wir konnen diese hohere Natur als die lebendige Kraft verstehen. Dies wird in der Bhagavad-gita
beschrieben. Die lebendige Kraft ist im Korper manifestiert. Der Korper besteht aus der untergeordneten Natur, aus
Materie; die hohere Natur ist die spirituelle Natur, die die Welt bewegt. Das Merkmal dieser hoheren Natur ist
BewubBtsein. In dhnlicher Weise gibt es jenseits der materiellen Natur noch eine andere hohere Natur, die bewuBt ist.
Dort ist alles bewult. Wir konnen uns dies nicht vorstellen. Hier sind die Gegenstinde nicht bewult, doch in der
spirituellen Welt ist der Tisch bewuflt; das Land ist bewuft; die Baume sind bewuft - alles ist bewuft.

Wir konnen uns nicht vorstellen, wie weit sich die materielle Manifestation erstreckt. Wir haben kein MafR hierfiir.
Alles wird durch Imagination oder irgendeine unvollkommene Methode berechnet. Hier bekommen wir aber Auskunft
iiber das, was jenseits davon liegt. Diejenigen, die an experimentelles Wissen glauben, mogen fragen, wie dies moglich
ist: Wir konnen nicht berechnen, wie weit sich dieses Universum erstreckt, und wir konnen nicht einmal den nichst-
liegenden Planeten erreichen; wie ist es also moglich, dal wir Auskunft von Dingen jenseits der materiellen Natur
bekommen konnen? Das, was jenseits unseres Begriffsvermogens liegt, wird als acintya oder unbegreiflich bezeichnet.
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Wir sollten iiber das, was unbegreiflich ist, nicht argumentieren. Es ist nutzlos. Wie kdnnen wir dariiber argumentieren?
Es ist unbegreiflich.

Das, was unserer begrenzten Energie, unserer begrenzten Sinneswahrnehmung unbegreiflich ist - wie konnen wir
diese Ebene durch argumentative Logik erreichen? Wir sollten daher nicht argumentieren. Wie kann man es aber dann
kennen? Indem man es einfach annimmt. In der Bhagavad-gita (4.2) heift es: "Man muf} es durch die Schiilernachfolge
verstehen." Ebenso wie Brahma, das urspriingliche Geschopf, von Krsna unterwiesen wurde, so unterwies Brahma
seinen Schiiler Narada, und Narada gab dieses Wissen an seinen Schiiler Vyasadeva weiter. Vyasadeva lehrte dieses
Wissen seinen Schiiler Madhvacarya; Madhvacarya gab es weiter an Madhavendra Puri, der seinerseits das gleiche
I$vara Puri lehrte. Und I$vara Puri iiberbrachte die gleiche Lehre Caitanya Mahaprabhu.

Manch einer mag fragen, warum Caitanya Mahaprabhu einen spirituellen Meister brauchte, wenn Er doch Krsna
Selbst ist? Natiirlich brauchte Er keinen spirituellen Meister, doch weil Er die Rolle eines dcarya spielte und lehrte, wie
man sich im spirituellen Leben zu verhalten hat, nahm Er einen spirituellen Meister an. Selbst Krsna nahm einen
spirituellen Meister an. So ist es Sitte. Wenn wir das Unbegreifliche kennen mdchten, miissen wir uns an die
Schiilernachfolge wenden. Weil das Wissen vom Hochsten herunterkommt - herunter, herunter, herunter -, ist es
vollkommen. Angenommen vor einhundert Generationen gab es etwas Vertrauliches, das der Vorvater seinem Sohn
mitteilte und das schlieBlich uns iiberliefert wurde. Obwohl wir nicht unmittelbar mit der Personlichkeit in Beriihrung
sind, wird die gleiche Wahrheit zum Ausdruck gebracht, weil sie durch die Schiilernachfolge herabkommt.

Wie wurde Brahma diese Art des Wissens mitgeteilt? Auch das wird im Srimad-Bhagavatam (1.1.1) erklart: "Der
urspriingliche Gelehrte ist Brahma, und Krsna, die Absolute Wahrheit, die Personlichkeit Gottes, gab Brahma durch das
Herz transzendentales Wissen ein." Durch das Herz. Es gibt also zwei Vorginge, Wissen zu empfangen: Ein Vorgang
hingt von der Hochsten Personlichkeit Gottes als Uberseele in unserem Innern ab; Sie gibt uns Auskunft. Und Sie
erweitert Sich auch als der spirituelle Meister. Der guru gibt uns ebenfalls Auskunft.

Auf zwei Wegen also - von innen und von auflen - wird das Wissen iibermittelt. Wir miissen es einfach empfangen.
Wenn wir Wissen auf diese Weise empfangen, macht es nichts, dal es unbegreiflich ist. Im Bhagavatam werden wir
viele Auskiinfte iiber die Vaikuntha-Planetensysteme finden, die jenseits des materiellen Universums liegen. Ebenso
verhilt es sich mit dem Caitanya-caritamrta; das Wissen ist da, und wir miissen es einfach nehmen. Aber wir miissen
es durch das parampara-System empfangen. Wir konnen uns der Wahrheit, die unbegreiflich ist, nicht durch
experimentelles Wissen nihern. Das ist nicht moglich. Wir wollen alles durch experimentelles Wissen erfahren. Das ist
Torheit. Es ist nicht moglich. Dem vedischen Weg zufolge ist Klang Beweis. Klang ist im vedischen Verstindnis sehr
wichtig. Klang ist Beweis, wenn der Klang rein ist. Auch in der materiellen Welt bekommen wir von Dingen, die
Tausende von Kilometern entfernt sind, ein Verstdndnis, indem wir einfach Klangschwingung aufnehmen. Sobald wir
ein Telefongesprich fiihren oder Radio horen, gibt es Klang. Wenn wir in San Francisco anrufen, das etwa 5 000
Kilometer entfernt liegt, verstehen wir, sobald wir den Klang empfangen: "Hier ist Herr So-und-so." Wo ist der
Gesprichsteilnehmer? Steht er vor uns? Nein. Aber sobald wir den Klang horen, wissen wir Bescheid. Klang ist der
autoritativste Beweis. Unbegreifliche Dinge werden durch Klangschwingung verstanden.

Wir haben Auskunft dariiber, da3 es jenseits der kosmischen Manifestation sehr ausgedehnte Vaikunthas gibt. Die
materielle Manifestation bildet nur ein Viertel der gesamten Manifestation. Es gibt nicht nur dieses eine Universum,
sondern unzihlige Universen. Ebenso wie es unzihlige Planeten innerhalb dieses einen Universums gibt - und dies ist
nur ein Kosmos -, so gibt es unzihlige Universen, und alle zusammen bilden sie ein Viertel der Manifestation der
gesamten Schopfung. Die anderen drei Viertel der Manifestation ist Vaikunthaloka, die spirituelle Welt. In diesem
Vaikunthaloka hat jeder Narayana vier Erweiterungen: Sankarsana, Pradyumna, Aniruddha und Vasudeva (dieser
Sankarsana ist Nityananda). Diese Universen umgeben den Korper des Hochsten, und Visnu ist der Herr der
materiellen Natur.

So wie sich Mann und Frau verbinden, um zu erschaffen, so ist maya die Frau, und der Hochste, Maha-Visnu, ist ihr
Gemahl. Dies wird ebenfalls in der Bhagavad-gita bestitigt: "Die ausgedehnte materielle Natur ist Meine Frau, und alle
Lebewesen sind von Mir geboren." Wie nimmt Visnu mit maya Verbindung auf? Diese Verbindung wird in der
Bhagavad-gita ebenfalls beschrieben: einfach durch einen Blick: "Er blickte iiber die materielle Natur, und sie wurde
befruchtet." Das ist spirituell. Wir miissen mit Hilfe eines bestimmten Korperteils befruchten, doch der Hochste Herr,
Krsna oder Visnu, kann jedes Teil durch jedes Teil befruchten. Einfach durch einen Blick kann Er Schwangerschaft
verursachen. Der Grund, warum dies so ist, wird in der Brahma-samhita erklirt: Der spirituelle Korper des Hochsten
Herrn ist so méchtig, daf jedes Teil die Pflicht jedes anderen Teils ausfiihren kann. Wir kénnen nur mit der Hand
beriihren; doch Krsna kann uns mit Seinem Blick beriihren. Wir konnen nur mit den Augen sehen; wir konnen mit
unseren Augen nicht beriihren oder riechen; aber Krsna kann mit Seinen Augen riechen und auch essen.

Wenn wir Krsna prasada oder Speise opfern, sehen wir nicht, dal Er it; doch einfach, indem Er die Speisen
anblickt, kann Er essen. Einfach durch Sehen. Wir denken - weil wir einen Mund haben -, dal wir nicht essen konnen,
solange wir nicht die ganze Sache herunterschlucken. Aber daB alles spirituell ist - das konnen wir uns nicht vorstellen.
Wir sehen, dal wir Krsna etwas opfern und daf3 Er nicht it. Ist es nur Einbildung, dal Er prasada annimmt? Nein, dem
ist nicht so. Im Grunde it Er, aber Sein Essen unterscheidet sich von unserem Essen. Unser Vorgang des Essens wird
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dem Seinen gleichen, wenn wir uns vollig auf der spirituellen Ebene befinden. Dort kann jedes Teil des Korpers fiir die
anderen Korperteile handeln.

Ihr habt das Bild gesehen, das Brahma zeigt, der aus dem Nabel des liegenden Visnu geboren wird. Und Visnus
Energie, Laksmi, die Gottin des Gliicks, dient Thm, indem Sie zu Seinen Fiiflen sitzt. Visnu bendétigt Laksmi nicht, um
Brahma zu gebidren. Wie kdnnen wir also erwarten, daf} es in der spirituellen Welt Sexualitéit gibt? Sexualitiit ist hier in
der materiellen Welt notwendig, um Kinder zu erzeugen, doch in der spirituellen Welt konnen wir Kinder erzeugen - so
viele wir wollen - ohne die Hilfe einer Frau; dort gibt es keine Sexualitidt. Visnu erzeugt Brahma aus Seinem Nabel
ohne die Hilfe Seiner Frau. Es gibt viele solche Beispiele. Dies ist die unbegreifliche spirituelle Energie. Weil wir von
der spirituellen Energie keine Erfahrung haben, denken wir, dies seien erfundene Geschichten. Nein. Wir denken so,
weil wir von der spirituellen Energie keine Vorstellung haben; aber sie ist so méchtig, daf} sie alles Denkbare tun kann.
Sie hat vollige Unabhingigkeit.

Aus jeder Pore von Maha-Visnus Korper gehen die Universen in Samenform hervor, und dann entwickeln sie sich.
Sie entstehen auch, wenn Er ausatmet. Es ist wie bei einem kranken Mann, bei dem die Krankheitserreger durch
Schweil}, Atem und Beriihrung iibertragen werden. Das ist eine wissenschaftliche Tatsache. Wenn ein Mann an
schwarzen Pocken erkrankt ist, brauchen wir nur seinen Schweil3 zu beriihren, und wir werden ebenfalls angesteckt.
Dies geschieht selbst in der materiellen Welt. All dies ist also moglich. Es ist nicht unmoglich. Es erfordert nur ein
wenig intellektuelle Fihigkeit, um es zu verstehen. Aus Maha-Visnus spirituellem Korper gehen also viele Universen
hervor. Wenn Er ausatmet, kommen sie heraus, und wenn Er einatmet, gehen sie wieder in Ihn ein. Dies ist das
materielle Universum. Stellen wir uns nur einmal vor - die Existenz jedes einzelnen Universums ist in einem Atemzug
Maha-Visnus enthalten. Dies erfahren wir aus der Brahma-sarinhita. Wir haben die Lebenszeit Brahmas berechnet, doch
im Grunde kann man nicht einmal einen Tag Maha-Visnus begreiflich berechnen. 4 320 000 000 Jahre sind nur zwolf
Stunden Brahmas, und das gesamte Leben Brahmas besteht nur innerhalb des Zeitraumes, in dem Maha-Visnu einmal
atmet. Bedenkt nur die Atemkraft des Hochsten Herrn. Dieser Maha-Visnu ist die vollstindige Teil-Reprisentation
Krsnas.

Als néchstes kommt Garbhodaka$ay1 Visnu, von dem Brahma geboren wird. Der Lotosstengel, der aus dem Nabel
dieses Visnu wichst, enthilt viele Universen. Und so wie die Mutter die Familienangehorigen vermehrt, so schuf
Brahma, der als erster von Garbhodakasay1 Visnu geboren wurde, die gesamte menschliche Gesellschaft, die tierische
Gesellschaft und alles andere. Maha-Visnus vollstindige Erweiterung ist Garbhodakasayt Visnu, und dessen
vollstindige Erweiterung ist Ksirodakasayl Visnu. Auf diese Weise gibt es in jedem einzelnen Universum einen
Garbhodaka$ay1 Visnu und einen Ksirodakasay1 Visnu. Dieser Ksirodaka$ayi Visnu liegt auf dem Milchmeer innerhalb
des Universums, und Er ist der Beherrscher und Erhalter des Universums. Brahma ist der Schopfer; Visnu ist der
Erhalter, und wenn es notwendig sein wird, das Universum zu vernichten, dann wird Siva kommen und alles beenden.

Bis hierhin hat Krsnadasa Kaviraja Sri Caitanya und Sri Nityananda beschrieben, und jetzt beschreibt er Advaita
Acarya. In unseren Morgengebeten singen wir die Namen Sri Caitanyas und Seiner Gefihrten:

Jjaya-Sri-krsna-caitanya prabhu nityananda
Jjayadvaita gadadhara Srivasadi-gaura-bhakta-vrnda

Sie sind alle Erweiterungen desselben Einen. Advaita Acarya ist eine Erweiterung Maha-Visnus. Ihr habt das Bild
gesehen, das Maha-Visnu zeigt, der auf dem Meer der Ursachen liegt und unzihlige Universen ausatmet. Dieser
Maha-Visnu erschien als Advaita. Dieser Advaita Acarya ist eine Inkarnation dieses Maha-Visnu, der die materielle
Welt mit Hilfe der materiellen Energie erschafft. Advaita Acarya ist daher ebenfalls der Herr oder vielmehr eine
Erweiterung des Herrn. Warum nennt man Thn Advaita? Advaita bedeutet "nicht-dualistisch". Er trdgt diesen Namen,
weil Er vom Hochsten Herrn nicht verschieden ist. Und man nennt Ihn Acarya oder Lehrer, weil Er Krsna-BewuBtsein
verbreitet. In dieser Beziehung gleicht Er Caitanya Mahaprabhu - obwohl dieser St Krsna Selbst ist, erschien Er als
Gottgeweihter, um zu lehren, wie man Krsna lieben soll. Advaita Acarya erschien also, um das Wissen vom
Krsna-BewuBtsein zu verbreiten. Er ist ebenfalls die Inkarnation eines Gottgeweihten.

Krsna ist in fiinf verschiedenen Erweiterungen manifestiert, und Er Selbst und alle Seine anderen Gefihrten
erscheinen als Geweihte des Hochsten Herrn. Einige von ihnen gleichen Advaita Acarya - Er ist eine Inkarnation
Maha-Visnus. Ein anderer ist als Bhakta Nityananda Prabhu bekannt, der ebenfalls als Gottgeweihter erschien. Sri
Caitanya Mahaprabhu ist die Energiequelle fiir alle Gottgeweihten. Wenn wir bei Caitanya Mahaprabhu Zuflucht
suchen, um Krsna-BewuBtsein zu erlangen, wird dies sehr einfach. Es gibt ein sehr schones Lied: "Lieber Sri Caitanya,
bitte sei mir barmherzig, denn es gibt niemanden, der ein solch barmherziger Herr ist wie Du. Du bist erschienen, um
alle gefallenen Seelen zu befreien, doch wirst Du niemanden finden, der eine gefallenere Seele ist als ich; daher ist
mein Anspruch, befreit zu werden, sehr dringlich. Weil es Deine Mission ist, die gefallenen Seelen zu befreien, und
niemand gefallener ist als ich, habe ich ein Vorrecht."

Der Autor Krsnadasa war ein Bewohner von Vrndavana. Einige Begebenheiten aus seinem Leben werden im 5.
Kapitel des Caitanya-caritamrta (Adi-lila) beschrieben. Er war ein groBer Gottgeweihter. Er hatte in Katwa, einer
kleinen Stadt im Bezirk Bardwan in Bengalen zusammen mit seiner Familie gelebt, die ebenfalls Radha-Krsna verehrte,



14

als es zu einem Miflverstindnis kam - nicht iiber familiire Angelegenheiten, sondern iiber hingebungsvollen Dienst.
Inmitten dieses MiB3verstdndnisses erschien ihm Nityananda Prabhu in einem Traum und wies ihn an, seine Heimat zu
verlassen und nach Vrndavana zu gehen. Obwohl er schon sehr alt war, machte er sich noch in derselben Nacht auf und
lieB sich in Vrndavana nieder. Er begegnete dort einigen der Gosvamis. Sein Grabmal steht in dem Tempel, indem ich
in Vrndavana lebe. Das ist also Krsnadasa Kaviraja Gosvami, der Autor des Caitanya-caritamrta. Er war von
Gottgeweihten in Vrndavana gebeten worden, den Caitanya-caritamrta zu verfassen. Er begann in sehr hohem Alter,
doch durch die Gnade Sri Caitanyas konnte er dieses schone, iiberaus autoritative Buch iiber die Philosophie und das
Leben Caitanyas beenden: Der Charakter und die Tdtigkeiten der ewigen lebendigen Krafft.

Weil er in Vrndavana lebte, gibt es dort drei Tempel, die sehr wichtig sind: Den Tempel Madana-mohanas, den
Tempel Govindas und den Gopinathas. Diese Tempel werden von allen Pilgern besucht. Etwa 300 oder 400 Jahre nach
der Errichtung dieser Tempel entstanden mit der Entwicklung der Stadt Vrndavana viele andere Tempel, doch als
Krsnadasa Gosvami dort lebte, gab es nicht so viele. Die einzigen Haupttempel waren die der drei Bildgestalten -
Madana-mohana, Govinda und Gopinatha. Weil er ein Bewohner von Vrndavana war, muf} er den Bildgestalten seine
Achtung erweisen. Er betrachtet sich als einen Laien und glaubt, nur sehr langsam Fortschritte zu machen. Er bittet um
Gottes Gunst: "Mein Fortschritt im spirituellen Leben ist sehr langsam; ich bitte Dich daher, mir zu helfen."

Er erweist seine Ehrerbietungen zundchst der vigraha. Vigraha ist dem hingebungsvollen Dienst gemifl die
Bildgestalt, die uns helfen kann, uns mit Krsna-BewuBtsein zu verbinden. Unsere erste Aufgabe besteht darin, Krsna
und unsere Beziehung zu Ihm zu kennen. Krsna zu kennen bedeutet, sich selbst zu kennen, und sich selbst zu kennen
bedeutet, seine Beziehung zu Krsna zu kennen. Worin besteht unsere Beziehung zu Krsna? Dies lernt man, indem man
die Madana-mohana-vigraha verehrt. Wenn man seine Beziehung zu Krsna aufgenommen hat, beginnt man seinen
Dienst. Die Bildgestalt, die Dienst entgegennimmt, ist Govinda.

Er erweist seine Ehrerbietungen Govinda, der in Vrndavana residiert. Vrndavana ist ein Ort, an dem es
Wunschbdume gibt. Es wird erklirt, da in der spirituellen Welt von Vrndavana das Land aus dem Stein der Weisen
besteht und die Baume Wunschbdume sind. Wunschbaum bedeutet, dal man alles bekommen kann, was man mochte.
Der Herr hiitet dort spirituelle Kiihe, die man als surabhi-Kiihe kennt, und Er wird von Hunderttausenden von gopis
verehrt, die alle Gottinnen des Gliicks sind. Wenn Krsna erscheint, kommt das gleiche Vrndavana mit [hm herab. Es ist
wie bei einem Gouverneur oder Prisidenten, der irgendwo hingeht und von seinem Gefolge und Zubehor - Sekretire,
Militér - begleitet wird. Wenn Krsna kommt, kommt in dhnlicher Weise Sein Land ebenfalls. Deshalb wird Vrndavana
nicht als ein Teil der materiellen Welt angesehen, und daher suchen Gottgeweihte in Vrndavana Zuflucht. Das
Vrndavana in Indien gilt als ein Abbild des urspriinglichen Vrndavana, und folglich sollte man verstehen, dafl die
Bdume von Vrndavana die gleichen kalpa-vrksas oder Wunschbdume sind. Man mag jetzt von den Bdumen in
Vrndavana sagen "Oh, dann konnen wir also um alles bitten?", doch zunéchst sollte man ein Gottgeweihter werden.
Man kann nicht einfach dorthin gehen und sie priifen, um zu sehen, ob die Bdume tatsichlich Wunschbiaume sind. Als
die Gosvamis dort lebten, gab es auch die kalpa-vrksas. Die Gosvamis verbrachten jeder eine Nacht unter einem Baum,
und alle ihre Bediirfnisse waren erfiillt. Wie konnten sie also auf diese Weise leben, wenn die Baume als Wunschbidume
nicht so wunderbar wiren? Dem gewohnlichen Menschen mag es sehr wunderbar erscheinen, daf} die Gosvamis jede
Nacht unter einem anderen Baum lebten und alles haben konnten, was sie brauchten. Aber alles ist moglich. In dem
MaBe, wie wir in unserem hingebungsvollen Dienst fortschreiten, werden wir dies erkennen konnen.

Noch ein anderer Gottgeweihter, ein dcdrya, beschreibt Vrndavana: "Wenn mein Geist von allen unreinen
Wiinschen nach materiellem Genuf3 geldutert wird, dann werde ich imstande sein, Vrndavana zu sehen!" Vrndavana
wird also im Grunde nur von denen erfahren, die mit materiellem Genuf3 nichts mehr zu tun haben wollen. Alles ist
spirituell. Dies wird enthiillt. Wir konnen keine herausfordernde Haltung einnehmen. In dem MaBe, wie wir
Krsna-bewuBter werden, wie wir weiter fortschreiten, wird alles offenbar.

Vrndavana ist so gut wie das spirituelle Vrndavana, und daher sagt Krsnadasa Kaviraja Gosvami, dafl unter einem
der Wunschbdume in Vrndavana ein schoner mit kostbaren Juwelen verzierter Thron steht, auf dem Radharani und
Krsna sitzen. Und alle Ihre lieben Freundinnen und die gopis dienen Thnen: Jemand singt, ein anderer tanzt, jemand
bietet Betelniisse und Erfrischungen an, und jemand schmiickt Sie mit Blumen. Es gibt 108 gopis, die Sri Radha und
Krsna stindig begleiten. Diese Szene wird im Caitanya-caritamrta beschrieben.

In Indien ist es immer noch Sitte, zur Erholung auf einem Schaukelthron zu sitzen, was sehr erfrischend ist, wenn
dieser sich hin und her bewegt. In jedem Haus gibt es einen hidngenden Thron, und wenn der Mann aus dem Biiro
heimkommt, wird er, wenn es praktisch ist, einige Zeit lang darauf hin und her bewegt und erfrischt sich so. In
dhnlicher Weise folgt man dieser Sitte vor allem im Monat Sravam, im Juli, durch die Festlichkeit des Jhulana.
Wihrend der Jhulana-Zeit werden in allen H&usern, nicht nur in Vrndavana, sondern in ganz Indien, Throne
aufgehingt. In jedem Haus und jedem Dorf werden Krsna und Radha auf einen Thron gesetzt, mit Blumen geschmiickt,
und man bewegt den Thron hin und her, wihrend Tanz und kirtana dargeboten werden. Wenn ihr mochtet, konnt ihr
diesen Brauch auch hier einfiihren. Jhulana wihrt einen Monat; die Tempel werden geschmiickt, und Tausende von
Besuchern kommen, um zuzuschauen. Im allgemeinen gehen die Menschen zu dieser Zeit nach Vrndavana. Krsna und
Radha sitzen auf einem Thron, umringt von Thren Freunden.
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"Ich erweise meine Achtung Radha und Krsna," sagt Krsnadasa. Die Bildgestalten von Radha und Krsna zeigen uns,
wie wir Radha und Krsna dienen konnen. Madana-mohana dient dazu festzusetzen "Ich bin Dein ewiger Diener".
Govinda nimmt tatsichlich Dienst entgegen. Deshalb ist Er die Bildgestalt, die Dienst entgegennimmt.

Die nichste Bildgestalt ist Gopinatha. Der Autor segnet an dieser Stelle seine Leser im Namen Gopinathas, des
Herrn oder Besitzers der gopis, der alle gopis durch den Klang Seiner Flote zu Sich hinzog, weil Er mit ihnen tanzen
wollte. Im Zehnten Canto des Srimad Bhagavatam wird dies beschrieben: Einige der gopis schliefen irgendwo mit
ihren Gatten; einige melkten gerade oder sorgten fiir ihre Kinder - sie waren alle sehr geschiftige junge Midchen -,
doch sobald sie Krsnas Flote horten, lieBen sie alles stehen und liegen.

All diese gopis waren Kindheitsfreundinnen. In Indien werden die Middchen im Alter von zwdlf Jahren verheiratet,
und die Jungen werden verheiratet, nachdem sie das achtzehnte Lebensjahr erreicht haben. Krsna war zu der Zeit nicht
verheiratet, denn Er war ein Knabe von fiinfzehn oder sechzehn Jahren. Er rief also diese Freundinnen aus ihren
Hiusern zu Sich, obwohl sie verheiratet waren, und sie pflegten zusammenzukommen und zu tanzen. Dies nennt man
den rasa-Tanz. Sobald die gopis den transzendentalen Klang Seiner Flote horten, kamen sie und trafen Thn an einem
bestimmten Ort, der als Varms$ivata bekannt ist. Wenn ihr nach Vrndavana geht, werdet ihr sehen, da Vamsivata immer
noch existiert. Es ist ein sehr heiliger Ort; die Pilger gehen dort hin und erweisen ihre Achtung. Ob ihr es glaubt oder
nicht, man sagt, es stiinden dort immer noch die gleichen Biume wie zur Zeit Krsnas. Dies ist nicht sehr erstaunlich,
denn ich sah einige Rotholzbdume im Muir-Wald in San Francisco, von denen man sagt, daf sie 7 000 Jahre alt seien.
Es ist also nicht unmoglich. Krsna erschien vor 5 000 Jahren, und wenn einige der Biume immer noch dort stehen, so
ist dies nichts Neues, denn auch hier gibt es sehr alte Biume. Der bestimmte Baum, unter dem Krsna stand, wenn Er die
gopis zu Sich rief, um nachts den rasa-Tanz mit ihnen zu tanzen, steht immer noch dort. Dies wird im
Caitanya-caritamrta beschrieben.

"Moge dieser Gopinatha, der Herr der gopis, Krsna, euch segnen. Moget ihr von Gopinatha gesegnet werden.
Gopinatha wird um Seinen Segen gebeten, weil Er die gopis zu Sich hinzuziehen pflegte. So wie Er die gopis durch den
lieblichen Klang Seiner Flote zu Sich hinzog, so wiinscht sich der Autor, da3 Gopinatha auch euren Geist durch diese
transzendentale Schwingung zu Sich hinziehen moge.

"
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SRI
CAITANYA
CARITAMRTA

von

KRSNADASA KAVIRAJA GOSVAMI

anarpita-carim cirat karunayavatirnah kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bhakti-sriyam
harih purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitah
sada hrdaya-kandare sphuratu vah Saci-nandanah
(Adi-lila, 1.4)



1. Kapitel

Die spirituellen Meister

Sri Caitanya Mahaprabhu ist niemand anders als die
vereinigte Gestalt Sr1 Radhas und Krsnas. Er ist das
Leben jener Gottgeweihten, die streng den Fuflspuren
Srila Riipa Gosvamis folgen. Srila Riipa Gosvami und
Srila Sanatana Gosvami sind die beiden Hauptnachfolger
Srila Svariipa Damodara Gosvamis, des vertrautesten
Dieners von Sii Krsna Caitanya Mahaprabhu, der in
Seinen jungen Jahren Vi§vambhara hie. Ein direkter
Schiiler Srila Riipa Gosvamis war Srila Raghunatha dasa
Gosvami. Der Autor des Sri Caitanya-caritamrta, Srila
Krsnadasa Kaviraja Gosvami, ist der unmittelbare
Schiiler Srila Riipa Gosvamis und Srila Raghunatha dasa
Gosvamis. Der direkte Schiiler Srila Krsnadasa Kaviraja
Gosvamis war Srila Narottama dasa Thakura, der
seinerseits Srila Vi§vanatha Cakravarti als seinen
Schiiler annahm. Srila Vi§vanatha Cakravarti Thakura
nahm Srila Jagannatha dasa Babaji als Schiiler an, der
wiederum Srila Bhaktivinoda Thakura einweihte. Dieser
weihte Srila Gaurakigora dasa Babaji ein, den spirituel-
len Meister von Om Visnupada Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Gosvami Maharaja, den gottlichen Meister
meiner Wenigkeit.

Da wir zu dieser von Sri Caitanya Mahaprabhu
ausgehenden Schiilernachfolge gehoren, wird diese
Ausgabe des Sri Caitanya-caritamrta nichts beinhalten,
das von unserem winzigen Gehirn neu hergestellt wurde,
sondern nur Uberreste der von Sii Caitanya urspriinglich
Selbst gegessenen Speise. Sri Caitanya Mahaprabhu
befindet Sich nicht auf der weltlichen Ebene der drei
Erscheinungsweisen der Natur. Er befindet Sich auf der
transzendentalen Ebene, jenseits der Reichweite der
unvollkommenen sinnlichen =~ Wahrnehmung eines
Lebewesens. Selbst der grofte weltliche Gelehrte kann
die transzendentale Ebene nicht erreichen, wenn er sich
nicht in einer empfinglichen Haltung einer
transzendentalen Klangschwingung unterwirft, denn nur
in dieser Haltung kann man die Botschaft Sri Caitanya
Mahaprabhus  verstehen. Deshalb hat das hier
Beschriebene nichts mit experimentellen Gedanken zu
tun, die von trigen Geistern mit spekulativen
Angewohnheiten geschaffen wurden. Das Hauptthema
dieses Buches ist kein intellektuelles Hirngespinst,
sondern eine praktische spirituelle Erfahrung, die man
nur nachvollziehen kann, wenn man die oben
beschriebene Linie der Schiilernachfolge anerkennt. Jede
Abweichung von dieser Linie wiirde das Verstindnis des
Geheimnisses des Sr7 Caitanya-caritamyta verwirren,
der transzendentalen Literatur fiir die fortgeschrittenen
Studien desjenigen, der die vedischen Schriften, wie die
Upanisaden und den Vedanta, und ihre natiirlichen
Kommentare, wie das Sn‘mad-Bhdgavatam und die
Bhagavad-gita, verwirklicht hat.

Die Ausgabe des Sr7 Caitanya-caritamrta ist fiir die
Studien ernsthafter Schiiler gedacht, die wirklich nach
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der Absoluten Wahrheit suchen. Sie ist nicht das
Ergebnis eingebildeter Gelehrsamkeit eines in-
tellektuellen Spekulanten, sondern ein ernsthafter
Versuch, den Anweisungen einer iiberlegenen Autoritét
zu gehorchen, deren Dienst das Leben und die Seele
dieser demiitigen Bemiihung ist. Sie weicht nicht im
geringsten von den iiberlieferten Schriften ab, und
deshalb wird es jedem, der dieser Schiilerkette folgt,
moglich sein, die Essenz dieses Buches einfach durch
die Methode des Horens in sich aufzunehmen.

Das 1. Kapitel des Sr7 Caitanya-caritamrta beginnt
mit vierzehn Sanskritversen, die die Absolute Wahrheit
beschreiben. Die  nichsten drei  Sanskritverse
beschreiben die hauptsichlichen Gestalten Gottes in
Vrndavana, ndmlich Sii Radha-Madana-mohana, S
Radha-Govinda-deva und Sri Radha-Gopinathaji. Der
erste der vierzehn Verse ist eine symbolische
Darstellung der Hochsten Wahrheit, und das gesamte 1.
Kapitel ist diesem einen Vers geweiht, der Caitanya in
Seinen sechs transzendentalen Erweiterungen beschreibt.

Die erste Erweiterung, von der gesprochen wird, ist
der spirituelle Meister, der in zwei vollstindigen Teilen
erscheint, die als der einweihende spirituelle Meister und
der anweisende spirituelle Meister bezeichnet werden.
Sie sind identisch, weil beide Erscheinungs-Mani-
festationen der Hochsten Wahrheit sind. Als néchstes
werden die Gottgeweihten beschrieben, die in zwei
Kategorien gegliedert werden, ndmlich die Anfinger und
die Fortgeschrittenen. Als néchstes werden die
Inkarnationen (avataras) Gottes behandelt, von denen
gesagt wird, da} sie von Gott nicht verschieden sind.
Diese Inkarnationen werden in drei Teilen betrachtet:
Inkarnationen der Macht Gottes, Inkarnationen Seiner
Eigenschaften und Inkarnationen Seiner Autoritit. In
diesem Zusammenhang werden S Krsnas unmittelbare
Manifestationen und die Manifestationen Seiner
transzendentalen Spiele besprochen. Als nichstes
werden die Krifte Gottes betrachtet, von der drei
Haupt-Manifestationen  beschrieben = werden:  die
Gemahlinnen im Konigreich Gottes (Vaikuntha), die
Koniginnen von Dvaraka-dhama und, iiber allen, die
jungen Midchen von Vraja-dhama. Am Schluf3 wird der
Hochste Herr Selbst beschrieben, der der Urquell all
dieser Manifestationen ist. Sri Krsna und Seine
vollstindigen Erweiterungen sind alle von gleicher
Wesensart wie der Herr Selbst, die Energetische
Absolute Wahrheit, wohingegen Seine Geweihten, das
heiflt Seine ewigen Gefihrten, Seine Energien sind. Die
Energie und der Energieursprung sind grundsitzlich
eins, aber weil sich ihre Funktionen unterschiedlich
dufern, sind sie gleichzeitig verschieden. Deshalb ist die
Absolute Wahrheit in Verschiedenheit in einer Einheit
manifestiert. Diese philosophische Wahrheit, die den
Vedanta-siitras folgt, nennt man
acintya-bhedabheda-tattva  oder die  Vorstellung
gleichzeitiger Einheit und Verschiedenheit. Im letzten
Teil dieses Kapitels werden unter Beriicksichtigung der
obengenannten theistischen Tatsachen die



transzendentalen Stellungen Sri Caitanya Mahaprabhus
und Srila Nityananda Prabhus beschrieben.

VERS 1

vande guriin iSa-bhaktan
iSam iSavatarakan
tat-prakasams ca tac-chaktth
krsna-caitanya-safijiiakam

vande—ich erweise meine achtungsvollen
Ehrerbietungen; guriin— den spirituellen Meistern;
isa-bhaktan—den Geweihten des Hochsten Herrn;
isam—dem Hochsten Herrn;  iSa-avatarakan—den
Inkarnationen des Hochsten Herrn; tar—des Hochsten
Herrn; prakasan—den Manifestationen; ca—und; tat—
des Hochsten Herrn; Saktth—den Kriften;
krsna-caitanya—gﬁ Krsna Caitanya; safijiiakam—mit
Namen.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen
den spirituellen Meistern, den Geweihten des Herrn,
den Inkarnationen Gottes, Seinen vollstindigen
Teilen, Seiner Energie und Sri Krsna Caitanya, dem
Urspriinglichen Herrn Selbst.

VERS 2

vande Sri-krsna-caitanya-
nityanandau sahoditau
gaudodaye puspavantau

citrau Sandau tamo-nudau

vande—ich erweise meine achtungsvollen
Ehrerbietungen; s’rz‘-k.rsna-caitanya—s/ri Krsna Caitanya;
nityanandau—und Si1 Nityananda; saha-uditau—
gleichzeitig erschienen; gauda-udaye—am Ostlichen
Horizont von Gauda; puspavantau—Sonne und Mond
gleichzeitig; citrau—wundervoll; $am-dau—Segnung
verteilend; tamah-nudau—Dunkelheit vertreibend.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen
Sri Krsna Caitanya und Nityananda, die so sind wie
Sonne und Mond, Sie stiegen gleichzeitig auf am
Horizont von Gauda, um die Finsternis der
Unwissenheit zu vertreiben und so alle in
wunderbarer Weise zu segnen.

VERS 3

yvad advaitarin brahmopanisadi tad apy asya tanu-bha
ya atmantaryami purusa iti so 'syamsa-vibhavah
sad-aisvaryaih piirno ya iha bhagavan sa svayam
ayam
na caitanyat krsnaj jagati para-tattvar param iha
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yat—das, was; advaitam—nicht dualistisch; brahma—
das unpersonliche Brahman; upanisadi—in den
Upanisaden; tat—das; api—sicherlich; asya—Sein;
tanu-bhad—die Ausstrahlung Seines transzendentalen
Korpers; yah—der; arma—die Uberseele; antaryami—
der innewohnende Herr; purusah—der Hochste
Geniefler; iti—sSo0; sah—Er; asya—Seine;
amsa-vibhavah—vollstindige Erweiterung; sat-aisvar-
yaih—mit allen sechs Reichtiimern; piirnah—voll; yah—
der; iha—hier; bhagavan—die Hochste Personlichkeit
Gottes; sah—Er; svayam—Selbst; ayam—dieses; na—
nicht; caitanyat—als S Caitanya; krsnat—als S
Krsna; jagati—in der Welt; para—héher; tattvam—
Wabhrheit; param—eine andere; iha—hier.

UBERSETZUNG

Was die Upanisaden als das unpersonliche
Brahman beschreiben, ist nichts als die Ausstrahlung
Seines Korpers, und der Herr, bekannt als die
Uberseele, ist nichts weiter als Sein lokalisiertes
vollstindiges Teil. Er ist die Hochste Personlichkeit
Gottes, Krsna Selbst, von sechs Reichtiimern erfiillt.
Er ist die Absolute Wahrheit, und keine andere
Wahrheit ist groBer als Er oder kommt Thm gleich.

VERS 4

anarpita-carim cirat karunayavatirnah kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bhakti-sriyam
harih purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitah
sada hrdaya-kandare sphuratu vah Saci-nandanah

anarpita—nicht verteilt; carim—friiher gewesen sein;
cirat—lange  Zeit;  karunaya—durch  grundlose
Barmherzigkeit; avatirnah—stieg herab; kalau—im
Zeitalter des Kali; samarpayitum—um zu verteilen;
unnata—erhabenen; ujjvala-rasam—den ehelichen rasa;
sva-bhakti—Seines eigenen Dienstes; Sriyam—den
Schatz; harih—der Hochste Herr; purata—als Gold;
sundara—schoner; dyuti—des Glanzes; kadamba—mit
einer Vielzahl; sandipitah—erleuchtete; sadd—immer;
hrdaya-kandare—im Hohlraum des Herzens; sphuratu—
laB Thn manifestiert sein; vah—deines; Saci-nandanah—
der Sohn Mutter Sacis.

UBERSETZUNG

Moge der Herr, den man als den Sohn Srimati
Saci-devis kennt, auf transzendentale Weise in den
innersten Kammern deines Herzens wohnen.
Strahlend wie geschmolzenes Gold ist Er im Zeitalter
des Kali durch Seine grundlose Barmbherzigkeit
erschienen, um zu verteilen, was keine Inkarnation
vor Thm jemals anbot: das erhabenste und
strahlendete spirituelle Wissen um den reifen
Geschmack Seines Dienstes.



VERS 5

radha-krsna-pranaya-vikrtir hladint Saktir asmad
ekatmanav api bhuvi pura deha-bhedam gatau tau
caitanyakhyar prakatam adhuna tad-dvayam
caikyam aptar
radha-bhava-dyuti-suvalitam naumi krsna-svaripam

radha—Siimati Radharant; krsna—Krsnas; pranaya—
der Liebe; vikrtih—die Umwandlung; hladini Saktih—
Freudenkraft; asmar—von diesem; eka-atmanau—Dbeide
die gleiche Identitit; api—obwohl; bhuvi—auf Erden;
pura—aus anfangsloser Zeit; deha-bhedam—getrennte
Formen; gatau—nahmen an; rau—diese beiden;
caitanya-akhyam—  bekannt als  Sri  Caitanya;
prakatam—manifestiert; adhuna—ijetzt; tat-dvayam—die
beiden; ca—und; aikyam—Einheit; aptam—erlangten;
radha—von  Srimati Radharani; bhava—Stimmung;
dyuti—der Glanz; suvalitam—der geschmiickt ist mit;
naumi—ich erweise meine Ehrerbietungen;
krsna-svariippam—Ihm, der mit Sr Krsna identisch ist.

UBERSETZUNG

Die Spiele der Liebe zwischen Sri Radha und
Krsna sind transzendentale Manifestationen der
inneren, freudespendenden Kraft des Herrn. Obwohl
Radha und Krspa in Threr Identitit eins sind,
trennten Sie Sich auf ewig. Jetzt haben Sich diese
beiden transzendentalen Identititen in der Gestalt
Sri Krsna Caitanyas erneut vereinigt. Ich verneige
mich vor Thm, der Sich mit dem Gefiihlsleben und
der Korpertonung Srimati Radharanis manifestiert
hat, obwohl Er Krsna Selbst ist.

VERS 6
Sri-radhayah pranaya-mahima kidrso vanayaiva-

svadyo yenadbhuta-madhurima kidrso va madiyah
saukhyam casya mad-anubhavatah kidrsSam veti

lobhat
tad-bhavadhyah samajani Saci-garbha-sindhau
harinduh
§ri-radhayah—von Srimati Radharant;

pranaya-mahima—die GroBe der Liebe; kidrsah—von
welcher Art; va—oder; anaya—von dieser Radha; eva—
allein; asvadyah—zu kosten; yena—durch diese Liebe;
adbhuta-madhurima—die wundervolle Siife; kidrsah—
von welcher Art; va—oder; madiyah—von Mir;
saukhyam—das Gliick; ca—und; asyah—Er;
mat-anubhavatah—aus der Erkenntnis Meiner Siifle;
kidrsam—von welcher Art; va—oder; iti—so; lobhat—
aus dem Wunsch; tar—Ihr; bhava-adhyah—reich mit
Empfindungen gesegnet; samajani—wurde geboren;
Saci-garbha—aus dem Leib Srimati Saci—devis;
sindhau—im Meer; hari—Sri Krsna; induh—wie der
Mond.
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UBERSETZUNG

Mit dem Wunsch, die Herrlichkeit der Liebe
Radharanis zu begreifen, sowie die wunderbaren
Eigenschaften in Sich Selbst, die allein Sie durch Ihre
Liebe kostet, und das Gliick, das Sie empfindet, wenn
Sie der SiiBle Seiner Liebe gewahr wird, erscheint der
Hochste Herr Hari, reich ausgestattet mit Thren
Empfindungen, aus dem Leib Srimati Saci-devis, so
wie der Mond aus dem Meer aufsteigt.

VERS 7

sankarsanah karana-toya-sayt
garbhoda-$ayt ca payobdhi-sayt
Sesas ca yasyamSa-kalah sa nitya-
nandakhya-ramah Saranar mamastu

sankarsanah—Maha-Sankarsana  im  spirituellen
Himmel; karanatoya-sayr—Karanodakasayl Visnu, der
im Meer der Ursachen liegt; garbha-uda-Sayi—
Garbhodakasayl Visnu, der im Garbhodaka-Meer des
Universums  liegt; ca—und;  payah-abdhi-Sayi—
Ksirodakasayl Visnu, der im Meer der Milch liegt;
Sesah—Sesa-naga, die Liegestatt Visnus; ca—und;
yasya—dessen; armsSa—vollstindige Teile; kalah— und
Teile der vollstindigen Teile; sah—Fr;
nityananda-akhya—bekannt ~ als  Sri  Nityananda;
ramah—Balarama; Saranam—Schutz; mama—mein;
astu—moge sein.

UBERSETZUNG

Moge Sri Nityananda Rama der Gegenstand
meiner stindigen Erinnerung sein. Sankarsana,
S'esa-nﬁga und die Visnus, die auf dem Karana-Meer,
dem Garbha-Meer und dem Milchmeer liegen, sind
Seine vollstindigen Teile und die Teile Seiner
vollstiindigen Teile.

VERS 8

mayatite vyapi-vaikuntha-loke
pirnaisvarye Sri-catur-vyitha-madhye
riiparit yasyodbhati sankarsanakhyam
tam Sri-nityananda-ramam prapadye

maya-atite-jenseits der materiellen  Schopfung;
vyapi—Sich {iiberallhin ausdehnend; vaikuntha-loke—in
Vaikuntha-loka, der spirituellen Welt; pirna-aisvarye—
ausgestattet ~mit  allem  Reichtum;  sri-catuh-
vyiha-madhye—in  der  vierfachen = Erweiterung
(Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna und Aniruddha);
riipam—Form;  yasya—dessen;  udbhati—erscheint;
sankarsana-akhyam—bekannt als Sankarsana; fam—
Thm;  S$ri-nityananda-ramam—Sii  Balarama in der
Gestalt Sr1 Nityanandas; prapadye—ich ergebe mich.

UBERSETZUNG



Ich ergebe mich den LotosfiiBen Sri Nityananda
Ramas, der in der Mitte des catur-vyiitha [bestehend
aus Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna und
Aniruddha] als Sankarsana bekannt ist. Er besitzt
alle Reichtiimer und residiert in Vaikuntha-loka, weit
jenseits der materiellen Schopfung.

VERS 9

maya-bhartajanda-sanghasrayangah
Sete saksat karanambhodhi-madhye
yasyaikamsah $ri-puman adi-devas

tam Sri-nityananda-ramam prapadye

maya-bharta—der Herr der tduschenden Energie;
ajanda-sangha—von der Vielzahl der Universen;
asraya—die Zunucht; angah—dessen Korper; Sete—Er
liegt; saksatr—direkt; karana-ambhodhi-madhye—in der
Mitte des Meeres der Ursachen; yasya—dessen;
eka-amsah—ein Teil; $ri-puman—die Hochste Person;
adi-devah—die urspriingliche purusa-Inkarnation; tam—
Thm; §ri-nityananda-ramam—Sri Balarama in der Gestalt
Sri Nityanandas; prapadye—ich ergebe mich.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen
den FiiBen Sri Nityananda Ramas, dessen
Teil-Reprisentation, Karanodakasayr Visnu genannt,
der auf dem Karana-Meer liegt, der urspriingliche
purusa, der Herr der tiuschenden Energie und die
Zuflucht des gesamten Universums ist.

VERS 10

yasyamsamsah Srila-garbhoda-sayt
yan-nabhy-abjam loka-sanghata-nalam
loka-srastuh siatika-dhama dhatus
tam Sri-nityananda-raman prapadye

yasya—dessen;  amSa-amSah—ein  Teil  eines
vollstindigen Teils; Srila-garbha-uda-Sayi—
Garbhodaka$ay1l Visnu; yat—von dem; nabhi-abjam—
der Nabellotos; loka-sanghata—von der Vielzahl der
Planeten; nalam—einen Stengel habend, der der Ruheort
ist; loka-srastuh—Brahmas, des Schopfers der Planeten;
sitika-dhama—der Geburtsort; dhatuh—des Schopfers;
tam—Ihm; §ri-nityananda-ramam—Sii Balarama in der
Gestalt SrT Nityanandas; prapadye—ich ergebe mich.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen
den FiiBen Sri Nityananda Ramas, von dem
Garbhodakasayr Visnu ein Teil eines vollstindigen
Teils ist. Aus dem Nabel Garbhodakasayl Visnus
sprieBt der Lotos, auf dem Brahma, der Baumeister

des Universums, geboren wurde. Der Stengel dieses
Lotos ist der Ruheort der zahllosen Planeten.

VERS 11

yasyamsamsamsah paratmakhilanar
posta visnur bhati dugdhabdhi-sayt

ksauni-bharta yat-kala so 'py anantas
tam Sri-nityananda-ramam prapadye

yasya—dessen; amS$a-amSa-am$ah—ein Teil eines
Teils eines vollstindigen Teils; para-atma—die
Uberseele; akhilanam—aller Lebewesen; posta—der
Erhalter; visnuh—Visnu; bhati—erscheint; dugdha-
abdhi-Sayi—Ksirodakasayl  Visnu;  ksauni-bharta—
Erhalter der Erde; yat—dessen; kala—Teil eines Teils;
sah—Er; api—sicherlich; anantah—Sesa-nﬁga; tam—
Thm; s’rt‘—nitycinanda—rdmam—&i Balarama in der
Gestalt Sri Nityanandas; prapadye—ich ergebe mich.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen
den FiiBen Sri Nityananda Ramas, dessen sekund:ires
Teil der im Meer der Milch liegende Visnu ist. Dieser
Ksirodakasayl Visnu ist die Uberseele aller
Lebewesen und der Erhalter aller Universen.
Sesa-naga ist Sein weiteres Nebenteil.

VERS 12

maha-visnur jagat-karta

mayaya yah srjaty adah
tasyavatara evayam
advaitacarya isvarah

maha-visnuh—mit Namen Maha-Visnu, der Ruheort
der wirkenden Ursache; jagat-karta—der Schopfer der
kosmischen Welt; mayaya—durch die illusionierende
Energie; yah—der; srjati—erschafft; adah—dieses
Universum; tasya—Seine; avatarah—Inkarnation; eva—
sicherlich; ayam—dies; advaita-acaryah—mit Namen
Advaita Acﬁrya; isvarah—der Hochste Herr, der Ruheort
der materiellen Ursache.

UBERSETZUNG

Sri Advaita Acarya ist die Inkarnation
Maha-Visnus, dessen Hauptaufgabe die Erschaffung
der kosmischen Welt durch das Wirken mayas ist.

VERS 13

advaitam harinadvaitad
acaryam bhakti-Samsanat
bhaktavataram iSam tam
advaitacaryam asraye



advaitam—bekannt als Advaita; harina—mit Sri
Hari; advaitat—von Ihm nicht verschieden sein;
acaryam—bekannt als Acarya; bhakti-Samsanat—von
der Verbreitung hingebungsvollen Dienstes fiir Sri
Krsna; bhakta-avataram—die Inkarnation als
Gottgeweihter; isam—dem Hochsten Herrn; tam—1Ihm;
advaita-acaryam—dem Advaita Acarya; asraye—ergebe
ich mich.

UBERSETZUNG

Weil Er von Hari, dem Hochsten Herrn, nicht
verschieden ist, wird Er Advaita genannt, und weil
Er den Kult der Hingabe verbreitet, nennt man Ihn
Acarya. Er ist der Herr und die Inkarnation des
Geweihten des Herrn. Deshalb suche ich Zuflucht bei
IThm.

VERS 14

paiica-tattvatmakar krsnam
bhakta-riipa-svariapakam

bhaktavatararin bhaktakhyari
namami bhakta-saktikam

paiica-tattva-atmakam—die fiinf transzendentalen
Hauptwahrheiten umfassend; krsnam—Sr1  Krsna;
bhakta-riipa—in der Gestalt eines Gottgeweihten;

sva-riipakam—in der Erweiterung eines Gottgeweihten;
bhakta-avataram—in der Inkarnation eines
Gottgeweihten;  bhakta-akhyam—als  Gottgeweihter
bekannt; namami—ich erweise meine Ehrerbietungen;
bhakta-saktikam—der Energie der Hochsten Person-
lichkeit Gottes, die den Gottgeweihten mit Kraft
versorgt.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen
dem Hochsten Herrn, Krsna, der nicht verschieden

ist von Seinen Aspekten als Gottgeweihter,
hingebungsvolle Inkarnation, hingebungsvolle
Manifestation, reiner Gottgeweihter und

hingebungsvolle Energie.
VERS 15

jayatam suratau pangor

mama manda-mater gati
mat-sarvasva-padambhojau

radha-madana-mohanau

Jjayatam—alle Ehre sei; su-ratau—sehr barmherzig
oder in ehelicher Liebe angehaftet; pangoh—jemand, der
lahm ist; mama—von mir; manda-mateh—toricht; gati—

Zuflucht; mat—meine; sarva-sva—alles;
pada-ambhojau—deren Lotosfiif3e;
radha-madana-mohanau— Radharant und

Madana-mohana.
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UBERSETZUNG

Ehre sei Radha und Madana-mohana, die
allbarmherzig sind. Ich bin lahm und schlecht
beraten, aber dennoch geben Sie mir Fiihrung, und
Ihre LotosfiiBe bedeuten mir alles.

VERS 16

divyad-vrndaranya-kalpa-drumadhah-
Srimad-ratnagara-sirmhasana-sthau
Srimad-radha-srila-govinda-devau
presthalibhih sevyamanau smarami

divyat—Ileuchtend; vrnda-aranya—im Wald von
Vrndavana; kalpa druma—Wunschbaum; adhah—unter;
Srimat—iiberaus schon; ratna-agara—in einem Tempel
aus Juwelen; sirtha-asana-sthau—auf einem Thron
sitzend; srimat—sehr schon; radha—Srimati Radharani;
Srila-govinda-devau—und Si1 Govinda-deva;
prestha-alibhih—von sehr vertrauten Geféhrtinnen;
sevyamanau—bedient werdend; smarami—ich erinnere
mich.

UBERSETZUNG

In einem Tempel aus Juwelen in Vrndavana sitzen
unter einem Wunschbaum Sri Sri Radha-Govinda
auf einem strahlenden Thron und werden von Thren
engsten Vertrauten bedient. Ich bringe Ihnen meine
demiitigen Ehrerbietungen dar.

VERS 17

Sriman rasa-rasarambhi
varmsivata-tata-sthitah
karsan venu-svanair gopir
gopi-nathah Sriye 'stu nah

Sriman—iiberaus schon; rasa—des rasa-Tanzes;
rasa—des Wohlgeschmacks; arambhi—der Urheber;
vamsi-vata—namens  Vams§ivata;, rfata—am  Ufer;
sthitah—stehend; karsan—anziehend wirkend; venu—
der Flote; svanaih—durch die Tone; gopith—die
Kuhhirtenmidchen; gopi—nc‘tthah—gri Gopinatha;
Sriye—Segnung; astu—TIlal} es sein; nah—unser.

UBERSETZUNG

Sri  Srila  Gopinatha, der Urheber des
transzendentalen Wohlgeschmacks des rasa-Tanzes,
steht am Ufer in VamSivata und fesselt die
Aufmerksamkeit der Kuhhirtenmidchen durch den
Klang Seiner beriihmten Flote. Mogen sie alle uns
segnen.

VERS 18



jaya jaya Sri-caitanya jaya nityananda
Jjayadvaita-candra jaya gaura-bhakta-vrnda

jaya jaya—alle Ehre; §r7-caitanya—sei Sri Caitanya;
jaya—alle Ehre; nityananda—sei Sri  Nityananda;
jaya-advaita-candra—alle BEhre sei Advaita Acarya;
jaya—alle  Ehre;  gaura-bhakta-vrnda—sei den
Geweihten Sii Caitanyas.

UBERSETZUNG

Ehre sei Sri Caitanya und Nityananda! Ehre sei
Advaita-candra! Und Ehre sei allen Geweihten Sri
Gauras [Sr1 Caitanyas]!

VERS 19

ei tina thakura gaudiyake kariyachena atmasat
e tinera carana vandon, tine mora natha

ei—diese; tina—drei; thakura—Bildgestalten Gottes;
gaudiyake—die = Gaudiya-Vaisnavas; kariyachena—
haben getan; atmasat—in Anspruch genommen; e—
diese; tinera—von den drei; carana—Lotosfiilen;
vandon—ich verehre; tine—diese drei; mora—meine;
natha—Herren.

UBERSETZUNG

Diese drei Bildgestalten Gottes in Vrndavana
[Madana-mohana, Govinda und Gopinatha] haben
das Herz und die Seele der Gaudiya-Vaisnavas [der
Nachfolger Sri Caitanyas] in Besitz genommen. Ich
verehre IThre Lotosfiie, denn Sie sind die Herren
meines Herzens.

ERLAUTERUNG

Der Autor des Sri Caitanya-caritamrta erweist den
drei Bildgestalten Gottes in Vrndavana mit Namen Sri
Radha-Madana-mohana, S Radha-Govinda-deva und
Sri Radha-Gopinathaji seine achtungsvollen
Ehrerbietungen. Diese drei Bildgestalten sind das Leben
und die Seele der bengalischen Vaisnavas oder
Gaudiya-Vaisnavas, die eine natiirliche Neigung haben,
in Vrndavana zu leben. Die Gaudiya-Vaisnavas, die
streng in der Linie Sri Caitanya Mahaprabhus
nachfolgen, verehren die Gottlichkeit durch das Chanten
transzendentaler ~ Klangschwingungen, die  dafiir
bestimmt sind, einen Sinn fiir die eigene transzendentale
Beziehung zum Hochsten Herrn zu erwecken, einen
Austausch von Wohlgeschmickern (rasas) gegenseitiger
Zuneigung und letztlich den ersehnten Erfolg im
liebevollen Dienst zu erreichen. Diese drei Bildgestalten
werden auf drei verschiedenen Stufen unserer
Entwicklung verehrt. Die Nachfolger Sri Caitanyas
halten sich gewissenhaft an diese drei Grundsitze der
Anniherung.
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Gaudiya-Vaisnavas nehmen das endgiiltige Ziel in
vedischen =~ Hymnen wahr, die aus achtzehn
transzendentalen Buchstaben bestehen, die Krsna als
Madana-mohana, Govinda und Gopijana-vallabha anbe-
ten. Madana-mohana ist derjenige, der den Liebesgott
bezaubert; Govinda erfreut die Sinne und die Kiihe, und
Gopijana-vallabha ist der transzendentale Liebhaber der
gopis. Krsna Selbst wird Madana-mohana, Govinda oder
Gopijana-vallabha genannt und besitzt noch unzéhlige
andere Namen, die sich nach Seinen verschiedenen
Spielen richten, in denen Er Sich mit Seinen Geweihten
vergniigt.

Diese drei Bildgestalten Gottes - Madana-mohana,
Govinda und Gopijana-vallabha - haben sehr besondere
Eigenschaften. Die Verehrung Madana-mohanas findet
auf der Ebene statt, auf der unsere vergessene Beziehung
zur Hochsten Personlichkeit Gottes wiederhergestellt
wird. In der materiellen Welt befinden wir uns
gegenwirtig in volliger Unkenntnis iiber unsere ewige
Beziehung zum Hochsten Herrn. Pangoh bezieht sich
auf jemanden, der sich nicht unabhingig, aus eigener
Kraft, bewegen kann, und manda-mateh ist jemand, der
weniger intelligent ist, weil er zu sehr von
materialistischen Tétigkeiten beansprucht wird. Fiir
solche Menschen ist es das beste, keinen Erfolg in
fruchtbringenden  Titigkeiten oder  gedanklicher
Spekulation anzustreben, sondern sich statt dessen
einfach der Hochsten Personlichkeit Gottes zu ergeben.
Die Vollkommenheit des Lebens besteht darin, sich dem
Hochsten einfach zu ergeben. Zu Beginn unseres spi-
rituellen Lebens miissen wir daher Madana-mohana
verehren, damit Er uns zu Sich hinziehen und unsere
Arthaftung an materielle Sinnenbefriedigung zunichte
machen mag. Diese Beziehung zu Madana-mohana ist
fiir Anfinger-Gottgeweihte unerldfllich. Wenn man sich
wiinscht, dem Herrn mit starker Anhaftung zu dienen,
verehrt man Govinda auf der Ebene transzendentalen
Dienstes. Govinda ist das Behiltnis aller Freuden. Wenn
man durch die Gnade Krsnas und der Gottgeweihten
Vollkommenheit im hingebungsvollen Dienst erreicht,
kann man Krsna als Gopijana-vallabha, die
Freudengestalt Gottes fiir die jungen Méidchen von
Vraja, wiirdigen.

Sri Caitanya Mahaprabhu erklirte diese Art des
hingebungsvollen Dienstes in drei Stufen, und daher
wurden diese verehrungswiirdigen Bildgestalten Gottes
von verschiedenen Gosvamis in Vrndavana aufgestellt.
Sie sind den ortsansidssigen Gaudiya-Vaisnavas sehr lieb,
die diese Tempel wenigstens einmal am Tag besuchen.
Neben den Tempeln dieser Bildgestalten wurden in
Vrndavana noch viele andere errichtet: der Tempel
Radha-Damodaras von Jiva Gosvami, der Tempel
Syamasundaras von Syamananda Gosvami, der Tempel
Gokulanandas von Lokanatha Gosvamt und der Tempel
Radha-ramanas von Gopala Bhatta Gosvami. Es gibt
sieben Haupttempel, die iiber 400 Jahre alt sind; es sind
die wichtigsten der gegenwirtig mehr als 5 000 Tempel
in Vrndavana.



"Gaudiya" weist auf das Land zwischen der Siidseite
des Himalaja und dem nordlichen Teil der
Vindhya-Hiigel hin, das Aryavarta oder "das Land der
Aryas" genannt wird. Dieser Teil Indiens ist in fiinf Teile
oder Provinzen (Pafica-gauda-desa) gegliedert: Sarasvata
(Kaschmir und Punjab), Kanyakubja (Uttar Pradesch,
einschlieBlich der  heutigen Stadt  Lucknow),
Madhya-gauda (Madhya Pradesch), Maithila (Bihar und
ein Teil von Bengalen) und Utkala (ein Teil von
Bengalen und ganz Orissa). Bengalen wird manchmal
auch als Gaudadesa bezeichnet, einerseits, weil es einen
Teil von Maithila bildet, andererseits, weil die
Hauptstadt des Hindukonigs Raja Laksmana Sena als
Gauda bekannt war. Diese alte Hauptstadt wurde spéter
in Gauda-pura umbenannt und im Laufe der Zeit
Mayapur genannt.

Die Gottgeweihten aus Orissa heilen Udiyas; die
Gottgeweihten aus Bengalen heiflen Gaudiyas, und die
Gottgeweihten aus Siidindien heiflen Dravidi-Geweihte.
So wie es in Aryavarta fiinf Provinzen gibt, so wird
Daksinatya (Siidindien) ebenfalls in fiinf Provinzen
aufgeteilt, die man als Pafica-dravida kennt. Die vier
Vaisnava-acaryas, die groBlen Autorititen der vier
Vaisnava-Schiilernachfolgen, und auch  Sripada
Sankaracarya von der Mayavada-Schule, erschienen in
den Pafica-dravida-Provinzen. Unter den vier
Vaisnava-acaryas, die alle von den Gaudiya-Vaisnavas
anerkannt werden, erschien Sri Ramanujacarya im
stidlichen Teil von Andhra Pradesch in Mahabhiita-pur,
Sri Madhvacarya in Pajakam (in der Nihe von
Vimanagiri) im Bezirk von Myangalora, Sri Visnusvami
in Pandya und Sri Nimbarka in Mungera-patana im
duBersten Siiden.

Sri Caitanya Mahaprabhu anerkannte die von
Madhvacarya ausgehende Schiilernachfolge, doch
erkennen die Vaisnavas in Seiner Linie die Tattvavadis,
die ebenfalls behaupten, zur Madhva-sampradaya zu
gehoren, nicht an. Um sich klar vom Tattvavadi-Zweig
der Nachfolger Madhvas zu unterscheiden, ziehen es die
Vaisnavas aus Bengalen vor, sich Gaudiya-Vaisnavas zu
nennen. Sri Madhvacarya ist auch als  Sri
Gauda-piirnananda bekannt, und daher paft der Name
Madhva-Gaudiya-sampradaya sehr gut zu der
Schiilernachfolge der Gaudiya-Vaisnavas. Unser
spiritueller Meister, Orh Visnupada Bhaktisiddhanta Sa-
rasvati  Gosvami  Maharaja, empfing in der
Madhva-Gaudiya-sampradaya seine Einweihung.

VERS 20

granthera arambhe kari 'mangaldacarana’
guru, vaisnava, bhagavan, - tinera smarana

granthera—von diesem Buch; arambhe—am Anfang;
kari—ich mache; mangala-acarana—gliickverheiflende
Anrufung; guru—der spirituelle Meister; vaisnava—die
Geweihten des Herrn; bhagavan—die  Hochste
Personlichkeit  Gottes;  tinera—von diesen  drei;
smarana—sich erinnernd.
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UBERSETZUNG

Zu Beginn dieser Erzidhlung habe ich einfach
dadurch, daB ich mich an den spirituellen Meister,
die Geweihten des Herrn und die Personlichkeit
Gottes erinnerte, ihre Segnungen angerufen.

VERS 21

tinera smarane haya vighna-vindasana
anayase haya nija vafchita-pirana

tinera—von diesen drei; smarane—durch Erinnerung;
haya—es gibt; vighna-vinasana—die Beseitigung aller
Schwierigkeiten; anayase —sehr leicht; haya—es gibt;
nija—unser  eigener; varchita—des  gewiinschten
Gegenstandes; piirana—Erfiillung.

UBERSETZUNG

Solche Erinnerung beseitigt alle Schwierigkeiten
und ermoglicht es sehr leicht, sich seine Wiinsche zu
erfiillen.

VERS 22

se mangaldcarana haya tri-vidha prakara
vastu-nirdeSa, asirvada, namaskara

se—das; mangala-acarana—gliickverheiflende
Anrufung; haya— ist; tri-vidha—drei Arten; prakara—
Vorginge; vastu-nirdesa—das  Ziel  bestimmend,;
asth-vada—Segnungen; namaskara—Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG
Die Anrufung beinhaltet drei Vorginge: das Ziel
zu bestimmen, Segnungen auszusprechen und
Ehrerbietungen zu erweisen.

VERS 23

prathama dui Sloke ista-deva-namaskara
samanya-visesa-riipe dui ta' prakara

prathama—in den ersten; dui—beiden; Sloke—
Versen;  ista-deva—verehrungswiirdige  Bildgestalt
Gottes;  namaskara—Ehrerbietungen;  samanya—im

allgemeinen; visesa-riipe—und im besonderen; dui—
zwei; ta—sicherlich; prakara—Wege.

UBERSETZUNG
Die ersten beiden Verse erweisen dem Herrn, dem
Gegenstand der Verehrung, achtungsvolle

Ehrerbietungen im allgemeinen und im besonderen.

VERS 24



trtiya slokete kari vastura nirdesa
yaha ha-ite jani para-tattvera uddesa

trtiya-slokete—im dritten Vers; kari—ich mache;
vastura—des Gegenstandes; nirdesa—Hinweis; yaha
ha-ite—von welchem; Jjani—ich verstehe;
para-tattvera—von der Absoluten Wahrheit; uddesa—
Identifizierung.

UBERSETZUNG

Im dritten Vers deute ich auf die Absolute
Wahrheit hin, die die letztliche Substanz ist. Durch
eine solche Beschreibung kann man die Hochste
Wahrheit erkennen.

VERS 25

caturtha Slokete kari jagate asirvada
sarvatra magiye krsna-caitanya-prasada

caturtha—vierter; slokete—im Vers; kari—ich mache;
jagate—fiir die Welt; asth-vada—Segnung; sarvatra—
iiberall; magiye—ich erflehe; krsna-caitanya—gﬁ Krsna-
Caitanya Mahaprabhus; prasadda—die Barmherzigkeit.

UBERSETZUNG

Im vierten Vers habe ich die Segnung des Herrn
auf die Welt herabgefleht, indem ich zu Sri Caitanya
um Seine Barmherzigkeit gegeniiber allen betete.

VERS 26

sei Sloke kahi bahyavatara-karana
paiica sastha sloke kahi miila-prayojana

sei Sloke—in diesem gleichen Vers; kahi—ich spreche
von; bahya—dem &ueren; avatara—{fiir die Inkarnation
Caitanyas; karana—Grund; pafica—der fiinfte; sastha—
und der sechste; sloke—in den Versen; kahi—ich spreche
von; miilla—den ersten; prayojana—Zweck.

UBERSETZUNG

In diesem Vers habe ich auch den duBleren Grund
fir Sri Caitanyas Inkarnation erklirt. Aber im
fiinften und sechsten Vers habe ich den Hauptgrund
Seines Erscheinens erkliirt.

VERS 27

ei chaya sloke kahi caitanyera tattva
ara paiica Sloke nityanandera mahattva

ei—diese; chaya—sechs; sloke—in Versen; kahi—ich
beschreibe; caitanyera—Sr1i Caitanya Mahaprabhus;
tattva—Wahrheit; ara—weiter; pafica $loke—in fiinf
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Versen; nitydnandera—Sﬁ Nityanandas; mahattva—die
Herrlichkeit.

UBERSETZUNG

In diesen sechs Versen habe ich die Wahrheit iiber
Sri Caitanya beschrieben, wihrend ich in den
niichsten fiinf die Herrlichkeit Sri Nityanandas
beschrieben habe.

VERS 28

ara dui Sloke advaita-tattvakhyana
ara eka sloke pafica-tattvera vyakhyana

ara—weiter; dui sloke—in zwei Versen; advaita—
von Sri Advaita Prabhu; tattva—von der Wabhrheit;
akhyana—Beschreibung; ara—weiter; eka Sloke—in
einem  Vers; paiica-tattvera—vom  Pafica-tattva;
vyakhyana—Erklarung.

UBERSETZUNG

Die nichsten beiden Verse beschreiben die
Wahrheit iiber Advaita Prabhu, und der nichste
Vers beschreibt das Paiica-tattva [den Herrn, Sein
vollstiindiges Teil, Seine Inkarnation, Seine Energien
und Seine Geweihten].

VERS 29

ei caudda Sloke kari mangalacarana
tanhi madhye kahi saba vastu-niriipana

ei caudda sloke—in diesen vierzehn Versen; kari—ich
mache; mangala-acarana—gliickverheilende Anrufung;
tanhi—daher in diesem; madhye—darin; kahi—ich
spreche; saba—alle; vastu—Gegenstand; niripana—
Beschreibung.

UBERSETZUNG

Diese vierzehn Verse bieten daher
gliickverheiBende Anrufungen dar und beschreiben
die Hochste Wahrheit.

VERS 30

saba Srota-vaisnavere kari' namaskara
ei saba Slokera kari artha-vicara

saba—alle; Srota—Zuhorer oder Zuhorerschaft;
vaisnavere—den Vaisnavas; kari'—darbringend;
namaskara—Ehrerbietungen; ei saba $lokera—von all
diesen (vierzehn) Versen; kari—ich mache; artha—der
Bedeutung; vicara—Analyse.

UBERSETZUNG



Ich erweise meine Ehrerbietungen all meinen
Vaisnava-Lesern, wihrend ich beginne, die
Feinheiten all dieser Verse zu erkléren.

VERS 31

sakala vaisnava, Suna kari' eka-mana
caitanya-krsnera Sastra-mata-niriipana

sakala—alle; vaisnava—o Geweihte des Herrn;
Suna—bitte hort; kari—machend; eka-mana—wache
Aufmerksamkeit; caitanya—SrI Caitanya Mahaprabhu;
krsnera—von Sri Krsna; Sastra—Nachweis anhand der
Schriften; mata—entsprechend; niridpana—
Entscheidung.

UBERSETZUNG
Ich bitte alle meine Vaisnava-Leser, mit wacher
Aufmerksamkeit diese Erzihlung von Sri Krsna
Caitanya zu lesen und zu horen, wie sie in den
offenbarten Schriften nachweisbar ist.

ERLAUTERUNG

S Caitanya ist die Absolute Wahrheit, Krsna Selbst.

Dies ist durch Nachweis aus den authentischen
spirituellen  Schriften zu untermauern. Manchmal
erkennen Menschen aufgrund ihrer launenhaften

Gehiihle und ohne die offenbarten Schriften als
Grundlage einen gewohnlichen Menschen als Gott an,
doch der Autor des Caitanya-caritamrta belegt alle seine
Aussagen, indem er die Sastras anfiihrt. So setzt er fest,
daB} Caitanya Mahaprabhu die Hochste Personlichkeit
Gottes ist.

VERS 32

krsna, guru, bhakta, Sakti, avatara, prakasa
krsna ei chaya-riipe karena vilasa

krsna—der Hochste Herr, S Krsna; guru—die
spirituellen Meister; bhakta—die Gottgeweibten; sakti—
die Krifte; avatara—die Inkarnationen; prakdasa—
vollstindige Teile; k_r_sna—Sri Krsna; ei chaya-riipe—in
diesen sechs Aspekten; karena vilasa—genief3t.

UBERSETZUNG
Sri Krsna genieBt, indem Er Sich als die
spirituellen Meister, die Gottgeweihten, die

vielfiltigen Energien, die Inkarnationen und die
vollstiindigen Teile manifestiert. Sie sind alle sechs in
einem.

VERS 33

ei chaya tattvera kari carana vandana
prathame samanye kari mangalacarana
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ei—diese; chaya—sechs; tattvera—von  diesen
Erweiterungen; kari —ich mache; carana—die
Lotosfii3e; vandana—Gebete; prathame—zuerst;

samanye—im allgemeinen; kari—ich mache;

mangala-acarana—gliickverheilende Anrufung.
UBERSETZUNG

Ich verehre daher die LotosfiiBe dieser sechs
Verschiedenheiten der einen Wahrheit, indem ich um
ihre Segnungen bitte.

VERS 34

vande guriin iSa-bhaktan
iSam iSavatarakan
tat-prakasams ca tac-chaktth
krsna-caitanya-safijiiakam

vande—ich erweise achtungsvolle Ehrerbietungen;
guriin—den spirituellen Meistern; 7Sa-bhaktan—den
Geweihten des Hochsten Herrn; isam—dem Hochsten
Herrn; isa-avatarakan—den Inkarnationen des Hochsten
Herrn; tat—des Hochsten Herrn; prakasan—den
Manifestationen; ca—und; tat—des Hochsten Herrn;
Saktth—den  Kriften; krsna—caitanya—gri Krsna
Caitanya; safijiiakam—genannt.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen
den spirituellen Meistern, den Geweihten des Herrn,
den Inkarnationen des Herrn, Seinen vollstindigen
Teilen, Seinen Energien und dem Urersten Herrn
Selbst, Sri Krsna Caitanya.

ERLAUTERUNG

Krsnadasa Kaviraja Gosvami hat diesen Sanskritvers
fiir den Anfang seines Buches verfa3t, und jetzt wird er
ihn im einzelnen erkliren. Er erweist seine
achtungsvollen Ehrerbietungen den sechs Prinzipien der
Absoluten Wahrheit. Guriin steht im Plural, denn jeder,
der spirituelle Anweisungen auf der Grundlage der
offenbarten Schriften gibt, wird als spiritueller Meister
anerkannt. Obwohl andere helfen, Anfingern den Weg
zu zeigen, ist jener guru, der einen zuerst mit dem
meha-mantra einweiht, als der Einweihende zu
verstehen, und die Heiligen, die fiir den Fortschritt im
Krsna-BewulBtsein Unterweisungen geben, werden als
anweisende  spirituelle Meister bezeichnet. Der
einweihende spirituelle Meister und die anweisenden
spirituellen Meister sind ebenbiirtige und identische
Manifestationen Krsnas, wenngleich ihre
Handlungsbereiche unterschiedlich sein mogen. Thre
Aufgabe ist es, die bedingten Seelen nach Hause, zuriick
zu Gott, zu fiihren. Aus diesem Grund stufte Krsnadasa



Kaviraja Gosvami Nityananda Prabhu und die Sechs
Gosvamis in die Kategorie des guru ein.

ISa-bhaktan bezieht sich auf die Geweihten des
Herrn, wie Sri Srivasa und alle anderen Nachfolger
dieser Art, die die Energie des Herrn und
eigenschaftsmiBig nicht verschieden von Ihm sind.
Isavatarakan bezieht sich auf acaryas wie Advaita
Prabhu, der ein avatara des Herrn ist. Tat-prakasan
deutet auf die unmittelbare Manifestation der Hochsten
Personlichkeit Gones, Nityananda Prabhu, und den
einweihenden spirituellen Meister hin. Tac-chaktih
bezieht sich auf die spirituellen Energien (saktis) Sii
Caitanya Mahaprabhus. Gadadhara, Damodara und
Jagadananda gehdren zu dieser Kategorie innerer
Energie.

Die sechs Prinzipien sind zwar unterschiedlich
manifestiert, aber alle gleichermallen der Verehrung
wiirdig. Krsnadasa Kaviraja beginnt, indem er ihnen
seine Ehrerbietungen erweist, um uns zu lehren, wie man
Sri Caitanya verehren soll. Die #uBere Kraft Gottes,
maya genannt, kann niemals mit dem Herrn
zusammensein, ebenso wie Dunkelheit in der Gegenwart
von Licht nicht bestehen kann; doch zugleich hat
Dunkelheit, da sie nur eine illusorische und vor-
iibergehende Verdeckung von Licht ist, kein vom Licht
unabhingiges Dasein.

VERS 35

mantra-guru ara yata siksa-guru-gana
tanhara carana age kariye vandana

mantra-guru—der einweihende spirituelle Meister;
ara—und auch; yata—so viel (wie es gibt);
Siksa-guru-gana—alle anweisenden spirituellen Meister;
tanhara—von ihnen allen; carana—den Lotosfiilen;

age—zuerst; kariye—ich bringe dar; vandana—
achtungsvolle Ehrerbietengen.

UBERSETZUNG
Zunichst erweise ich meine achtungsvollen

Ehrerbietungen den Lotosfiien meines einweihenden
spirituellen Meisters und all meiner anweisenden
spirituellen Meister.

ERLAUTERUNG

Srila Jiva Gosvami hat in seiner Abhandlung
Bhakti-sandarbha (202) erkldrt, da3 unverunreinigter
hingebungsvoller Dienst das Ziel reiner Vaisnavas ist
und dafl man diesen Dienst in der Gemeinschaft anderer
Gottgeweihter ausfithren muf3. Durch das Zusammensein
mit Geweihten Krsnas entwickelt man einen Sinn fiir
Krsna-BewuBtsein und wird so dem liebevollen Dienst
des Herrn zugeneigt. Dies ist der Vorgang, sich dem
Hochsten Herrn durch allméhliche Wertschitzung im
hingebungsvollen Dienst zu ndhern. Wenn man
unverfilschten hingebungsvollen Dienst erreichen
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mochte, muB man mit Geweihten Sii Krsnas
Gemeinschaft pflegen, denn nur durch solche Gemein-
schaft kann eine bedingte Seele einen Geschmack fiir
transzendentale Liebe entwickeln und so ihre ewige
Beziehung zu Gott in einer bestimmten Manifestation
und je nach dem besonderen transzendentalen
Wohlgeschmack (rasa) wiederbeleben, den man ewig in
sich tragt.

Wenn man Liebe zu Krsna durch Krsna-bewulite
Tatigkeiten entwickelt, kann man die Hochste Absolute
Wahrheit verstehen; wer aber versucht, Gott einfach
durch logische Argumente zu begreifen, wird keinen
Erfolg haben; noch wird er einen Geschmack fiir unver-
filschte Hingabe bekommen. Das Geheimnis liegt darin,
daBl man in ergebener Haltung jenen zuhdren mul, die
die Wissenschaft von Gott vollendet kennen, und man
muf3 die Art des Dienstes ausfiihren, die der Lehrer
einem vorschreibt. Ein Gottgeweihter, der sich bereits zu
dem Namen, der Gestalt, den Eigenschaften usw. des
Hochsten Herrn hingezogen fiihlt, mag zu seiner
besonderen Art des hingebungsvollen Dienstes
hingelenkt werden; er braucht seine Zeit nicht mit dem
Versuch zu verschwenden, sich dem Herrn durch Logik
zu nihern.

Der sachkundige spirituelle Meister weill genau, wie
er die Energie eines Gottgeweihten in den
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn stellen
kann, und so beschiftigt er den Gottgeweihten je nach
dessen personlicher Neigung in einer besonderen Art
hingebungsvollen Dienstes. Ein Gottgeweihter darf nur
einen einweihenden spirituellen Meister haben, denn es
ist in den Schriften verboten, mehr als einen
anzunehmen. Fir die Anzahl der anweisenden
spirituellen Meister, die man annehmen mag, gibt es
jedoch keine Beschriankung. Im allgemeinen wird ein
spiritueller Meister, der einen Schiiler stindig in der
spirituellen Wissenschaft unterweist, spiter auch sein
einweihender spiritueller Meister.

Man sollte sich stets daran erinnern, daf jemand, der
es ablehnt, einen spirituellen Meister anzunehmen und
sich von ihm einweihen zu lassen, in seinem Bestreben,
zu Gott zuriickzukehren, mit Sicherheit scheitern wird.
Jemand, der nicht ordnungsgemil} eingeweiht ist, mag
sich als groBer Gottgeweihter ausgeben, aber in
Wirklichkeit ist es sicher, dal er auf dem Pfad zur
spirituellen Erkenntnis vielen Hindernissen begegnen
wird mit dem Ergebnis, daf} er sein materielles Dasein
ohne Erleichterung fortsetzen muf. Solch ein hilfloser
Mensch wird mit einem Schiff ohne Ruder verglichen,
denn ein solches Schiff kann niemals seinen
Bestimmungsort erreichen. Es ist daher unerldBlich, daf3
man einen spirituellen Meister annimmt, wenn man die
Gunst des Herrn tatsdchlich erlangen will. Der Dienst fiir
den spirituellen Meister ist wesentlich. Wenn man nicht
die Gelegenheit hat, dem spirituellen Meister unmittelbar
zu dienen, sollte der Gottgeweihte ihm dienen, indem er
sich an seine Anweisungen erinnert. Es besteht kein
Unterschied zwischen den Anweisungen des spirituellen
Meisters und dem spirituellen Meister selbst. In seiner



Abwesenheit sollten daher seine anweisenden Worte der
Stolz des Schiilers sein. Wenn man denkt, man brauche
sich an niemand anders zu wenden, auch an keinen
spirituellen Meister, macht man sich damit eines
Vergehens gegen die Lotosfiile des Herrn schuldig. Ein
solcher Frevler kann niemals zu Gott zuriickkehren. Es
ist eine unabdingliche Forderung, daff ein ernsthafter
Mensch einen echten spirituellen Meister in
Ubereinstimmung mit den Anweisungen der sastras
annehmen muB. Sri Jiva Gosvami riit, keinen spirituellen
Meister anzunehmen, der seine Berechtigung aus
erblichen oder herkdmmlichen gesellschaftlichen und
kirchlichen Konventionen herleitet. Man sollte einfach
versuchen, einen wahrhaft befihigten spirituellen
Meister zu finden, um im spirituellen Verstindnis
tatsdchlich fortzuschreiten.

VERS 36

Sri-ritpa, sanatana, bhatta-raghundatha
Sri-jiva, gopala-bhatta, dasa-raghunatha

s’ri—rﬁpa—grﬂa Ripa Gosvami; sanatana—Sanatana
Gosvami;,  bhatta-raghunatha—Raghunatha  Bhatta
Gosvami; §ri-jiva—Srila Jiva Gosvami; gopala-bhatta—
Gopala Bhatta Gosvami; dasa raghunatha—Srila
Raghunatha dasa Gosvami.

UBERSETZUNG

Die anweisenden spirituellen Meister sind Sri Rupa
Gosvami, Sri Sanatana Gosvami, Sri Bhatta
Raghunatha, Sri Jiva Gosvami, Sri Gopala Bhatta
Gosvami und Srila Raghunatha dasa Gosvami.

VERS 37

ei chaya guru—siksa-guru ye amara
tan' sabara pada-padme koti namaskara

ei—diese; chaya—sechs; guru—spirituellen Meister;
Siksa-guru—anweisende spirituelle Meister; ye—die
sind; amara—meine; tan' sabara—von ihnen allen;
pada-padme—ihren LotosfiiBen; koti—zehn Millionen;
namaskara—achtungsvolle Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Diese sechs sind meine anweisenden spirituellen
Meister, und daher erweise ich ihren Lotosfiilen
Millionen von Ehrerbietungen.

ERLAUTERUNG

Indem er die Sechs Gosvamis als seine anweisenden
spirituellen Meister annimmt, macht der Autor hier
unmif3verstandlich  klar, da man nicht als
Gaudiya-Vaisnava anerkannt werden sollte, wenn man
ihnen nicht gehorsam ist.
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VERS 38

bhagavanera bhakta yata Srivasa pradhana
tan' sabhara pada-padme sahasra pranama

bhagavanera—der Hochsten Personlichkeit Gottes;
bhakta—die Gottgeweihten; yata—so viel (wie es gibt);
§rivasa pradhana—angefiihrt von Sri Srivasa; tan’
sabhara—von ihnen allen; pada-padme—den
Lotosfiiflen; sahasra—Tausende;
achtungsvolle Ehrerbietungen.

pranama—

UBERSETZUNG

Es gibt unziihlige Geweihte des Herrn, von denen
Srivasa Thakura der wichtigste ist. Ich erweise ihren
LotosfiiBen meine achtungsvollen Ehrerbietungen
viele tausend Male.

VERS 39

advaita acarya—prabhura amsa-avatara
tanra pada-padme koti pranati amara

advaita-acarya—Advaita  Acarya; prabhura—des
Hochsten Herrn; amsa—teilhafte; avatara—Inkarnation;
tanra—von Thm; pada-padme—den Lotosfiilen; koti—
zehn Millionen; pranati—achtungsvolle Ehrerbietungen;
amara—meine.

UBERSETZUNG

Advaita Acarya ist die Teil-Inkarnation des Herrn,
und deshalb erweise ich Seinen Lotosfiilen viele
millionen Male meine Ehrerbietungen.

VERS 40

nityananda-raya—prabhura svaripa-prakasa
tanra pada-padma vando yanra muiii dasa

nityananda-raya—Sri  Nityananda; prabhura—des
Hochsten Herrn; sva-riipa-prakasa—personliche
Manifestation; tanra—von lhm; pada-padma—den
Lotosfiien; vando—ich erweise achtungsvolle Ehrerbie-
tungen; yanra—von dem; mufii—ich bin; dasa—der
Diener.

UBERSETZUNG
Srila Nityananda Rama ist die vollstindige
Manifestation des Herrn, und ich bin von Ihm
eingeweiht worden. Ich erweise daher Seinen
LotosfiiBen meine achtungsvollen Ehrerbietungen.

VERS 41

gadadhara-pandita-adi—prabhura nija-Sakti



tan' sabara carane mora sahasra pranati

gadadhara-pandita-adi—angefiihrt von Sri
Gadadhara Pandita; prabhura—des Hochsten Herrn;
nija-Sakti—den inneren Kréften; tan’ sabara—von ihnen
allen; carane—den Lotosfii3en; mora—meine;
sahasra—Tausende; pranati—achtungsvolle
Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen
den inneren Kriften des Herrn, von denen Sri
Gadadhara Prabhu die wichtigste ist.

VERS 42

Sri-krsna-caitanya prabhu svayam-bhagavan
tanhara padaravinde ananta pranama

Sri-krsna-caitanya—der Herr, S Krsna Caitanya
Mahaprabhu; prabhu—der Hochste Herr;
svayam-bhagavan—ist die Urspriingliche Personlichkeit
Gottes; tanhara—Seine; pada-aravinde—den Lotosfii-
Ben; ananta—unzihlbare; pranama—achtungsvolle
Ehrerbietungen.

UBERSETZUNG

Der Herr, Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu, ist die
Personlichkeit Gottes Selbst, und daher werfe ich
mich unziihlige Male langausgestreckt nieder, um
Seinen LotostiiBen meine Ehrerbietungen zu
erweisen.

VERS 43

savarane prabhure kariya namaskara
ei chaya tenho yaiche—kariye vicara

sa-avarane—zusammen mit Seinen Beigesellten;
prabhure—dem Herrn, Sri  Caitanya Mahaprabhu;
kariya—gemacht habend; namaskara—achtungsvolle
Ehrerbietungen; ei—diese; chaya—sechs; tennho—Er;
yaiche—wie sie sind; kariye—ich mache; vicara—
EroOrterung.

UBERSETZUNG

Nachdem ich dem Herrn und all Seinen Gefihrten
Ehrerbietungen erwiesen habe, werde ich jetzt
versuchen, diese sechs Vielgestaltigkeiten in einem zu
erkliren.

ERLAUTERUNG

Es gibt viele unverfilschte Geweihte der Hochsten
Personlichkeit Gottes, die alle als Gefidhrten betrachtet
werden, die den Herrn umringen. Krsna sollte zusammen
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mit  Seinen Geweihten verehrt werden. Die
vielgestaltigen Prinzipien sind daher das ewige Zubehor,
mittels dessen man sich der Absoluten Wahrheit nidhern
kann.

VERS 44

yadyapi amara guru—caitanyera dasa
tathapi janiye ami tanhara prakasa

yadyapi—obwohl; amara—mein; guru—spiritueller
Meister; caitanyera—Sri Caitanya Mahaprabhu; dasa—
der Diener; fathapi—immer noch; janiye—kenne; ami—
ich; tanhara—des Herrn; prakasa—direkte
Manifestation.

UBERSETZUNG

Obwohl ich weif3, daBl mein spiritueller Meister ein
Diener Sri Caitanyas ist, kenne ich ihn auch als eine
vollstindige Manifestation des Herrn.

ERLAUTERUNG

Jedes Lebewesen ist seinem Wesen nach ein Diener
der Hochsten Personlichkeit Gottes, und der spirituelle
Meister ist ebenfalls ein Diener des Herrn.
Nichtsdestoweniger ist der spirituelle Meister eine
unmittelbare Manifestation des Herrn. Mit dieser
Uberzeugung kann ein Schiiler im Krsna-BewuBtsein
Fortschritte machen. Der spirituelle Meister ist nicht
verschieden von Krsna, weil er eine Manifestation
Krsnas ist.

Sri Nityananda, der Balarama Selbst ist, die erste
unmittelbare Manifestation oder Erweiterung Krsnas, ist
der urspriingliche spirituelle Meister. Er hilft Sri Krsna
bei Seinen Spielen, und Er ist ein Diener des Herrn.

Jedes Lebewesen ist ein ewiger Diener Sr1 Krsna
Caitanyas; folglich kann der spirituelle Meister nichts
anderes sein als ein Diener Sri Caitanyas. Die ewige
Aufgabe des spirituellen Meisters ist es, den Dienst des
Herrn zu erweitern, indem er Schiiler darin ausbildet,
eine dienende Haltung einzunehmen. Ein spiritueller
Meister gibt sich niemals als der Hochste Herr Selbst
aus; er wird als ein Vertreter Gottes betrachtet. Die
offenbarten Schriften verbieten es, sich als Gott aus-
zugeben; aber ein echter spiritueller Meister ist ein
iiberaus treuer und vertrauter Diener des Herrn, und
deshalb verdient er ebensoviel Achtung wie Krsna.

VERS 45

guru krsna-rilpa hana Sastrera pramane
guru-ripe krsna krpa karena bhakta-gane

guru—der spirituelle Meister; krsna-rilpa—so gut wie
Krsna; hana—ist; sastrera—von offenbarten Schriften;
pramane—durch den Beweis; guru-riipe—in der Gestalt
des spirituellen Meisters; krsna—Sri Krsna; krpa—



Barmbherzigkeit; karena—verteilt; bhakta-gane—an Sei-
ne Geweihten.

UBERSETZUNG

Nach der wohliiberlegten Aussage aller
offenbarten Schriften ist der spirituelle Meister nicht
verschieden von Krsna. Sri Krsna erlost Seine
Geweihten in der Gestalt des spirituellen Meisters.

ERLAUTERUNG

Die Beziehung eines Schiilers zu seinem spirituellen
Meister ist so gut wie seine Beziehung zum Hochsten
Herrn. Ein spiritueller Meister tritt immer als der
demiitigste Diener der Personlichkeit Gottes auf; aber
der Schiiler muf} ihn als die manifestierte Repréisentation
Gottes ansehen.

VERS 46

acaryariv mari vijaniyan
navamanyeta karhicit
na martya-buddhyasiiyeta
sarva-devamayo guruh

acaryam—den spirituellen Meister; mam—Mich
Selbst; vijaniyat—man sollte kennen; na avamanyeta—
man sollte niemals miBachten; karhicit—zu irgendeiner
Zeit;  na—niemals;  martya-buddhya—mit  dem
Gedanken, er sei ein gewohnlicher Mensch; asityeta—
man sollte neidisch sein; sarva-deva—aller Halbgotter;
mayah—Vertreter; guruh—der spirituelle Meister.

UBERSETZUNG

'"Man sollte den acarya als Mich Selbst betrachten
und ihn niemals in irgendeiner Weise miflachten.
Man sollte ihn nicht beneiden mit dem Gedanken, er
sei ein gewohnlicher Mensch, denn er ist der
Vertreter aller Halbgotter."

ERLAUTERUNG

Dies ist ein Vers aus dem Srimad-Bhagavatam
(11.17.27), den Krsna sprach, als Er von Uddhava nach
den vier sozialen und spirituellen Stufen der Gesellschaft
gefragt wurde. Er belehrte ihn besonders dariiber, wie
sich ein brahmacart in der Obhut eines spirituellen
Meisters verhalten soll. Ein spiritueller Meister ist kein
GenieBer von Annehmlichkeiten, die ihm seine Schiiler
bieten. Er ist wie ein Vater. Ohne die aufmerksame
Pflege der Eltern kann ein Kind nicht heranwachsen; in
dhnlicher Weise kann man ohne die Aufsicht des spiri-
tuellen Meisters nicht zur Ebene des transzendentalen
Dienstes aufsteigen.

Der spirituelle Meister wird auch als @carya oder ein
transzendentaler Professor spiritueller Wissenschaft
bezeichnet. Die Manu-samhita (2.140) erkliart die
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Pflichten eines dcarya und beschreibt, dal ein echter
spiritueller Meister die Verantwortung fiir seine Schiiler
tibernimmt, ihnen das vedische Wissen mit all seinen
Feinheiten vermittelt und ihnen ihre zweite Geburt gibt.
Die Zeremonie, durch die ein Schiiler in das Studium der
spirituellen Wissenschaft eingeweiht wird, nennt man
upaniti oder die Zeremonie, die einen Schiiler dem
spirituellen Meister ndherbringt. Jemand, der dem
spirituellen Meister nicht ndhergebracht werden kann,
darf keine heilige Schnur tragen und wird deshalb als
Sidra angesehen. Die heilige Schnur auf dem Korper
eines brahmana, ksatriya oder vaisya ist das Symbol der
Einweihung durch den spirituellen Meister; sie ist
wertlos, wenn sie nur getragen wird, um mit einer hohen
Herkunft zu prahlen. Die Pflicht des spirituellen
Meisters ist es, den Schiiler durch die Heilige-Schnur-
Zeremonie einzuweihen, und nach diesem sariskara
oder Liuterungsakt beginnt der spirituelle Meister,
seinen Schiiler die Vedas zu lehren Jemand, der als
Siidra geboren wurde, ist von dieser Einweihung nicht
ausgeschlossen, vorausgesetzt, da er von einem
spirituellen Meister angenommen wird, der berechtigt
ist, dem Schiiler das Recht zu gewihren, ein brahmana
zu sein, wenn er ihn vollkommen geeignet findet. Im
Vayu Purana wird ein acarya als jemand definiert, der
die Bedeutung der gesamten vedischen Literatur kennt,
den Sinn der Vedas erklirt, ihre Regeln und Vorschriften
einhilt und seine Schiiler lehrt, das gleiche zu tun.

Nur aus Seinem {iibergro3en Mitleid heraus offenbart
Sich uns der Herr, die Personlichkeit Gottes, als der
spirituelle Meister. Was immer daher ein dcarya tut, ist
nichts anderes als Tétigkeiten im transzendentalen
liebevollen Dienst futr den Herrn. Er ist die Hochste
Personlichkeit des Diener-Gottes. Es lohnt sich, bei
solch einem stetigen Gottgeweihten Zuflucht zu suchen,
den man asraya-vigraha nennt oder die Manifestation
oder Gestalt des Herrn, bei der man Zuflucht suchen
muB.

Wenn sich jemand als dcarya ausgibt, aber keine
dienende Haltung dem Herrn gegeniiber einnimmt, muf3
er als Frevler angesehen werden, und diese beleidigende
Haltung disqualifiziert ihn, ein @carya zu sein. Der echte
spirituelle Meister ist immer in unverfidlschtem hinge-
bungsvollen Dienst fiir die Hochste Personlichkeit
Gottes tdtig. Anhand dieser Priifung kann man ihn als
eine direkte Manifestation des Herrn und einen echten
Stellvertreter Sri Nityananda Prabhus erkennen. Einen
solchen spirituellen Meister kennt man als acarya-deva.
Beeinfluf3t durch Neidgefiihle und unbefriedigt aufgrund
einer Haltung der Sinnenbefriedigung, kritisieren
weltliche Menschen einen echten dacarya. Tatséchlich
aber ist ein echter dacarya nicht verschieden von der
Personlichkeit Gottes; einen solchen dacarya zu beneiden,
bedeutet daher, die Personlichkeit Gottes Selbst zu
beneiden. Die Folge einer solchen Haltung wirkt sich auf
transzendentale Erkenntnis nachteilig aus.

Wie zuvor erwidhnt wurde, sollte ein Schiiler den
spirituellen Meister stets als eine Manifestation Sri
Krsnas achten, jedoch zugleich bedenken, dal ein



spiritueller Meister niemals dazu ermichtigt ist, die
transzendentalen Spiele des Herrn nachzuahmen.
Falsche spirituelle Meister bezeichnen sich als in jeder
Hinsicht mit SrT Krsna identisch, um die Gefiihle ihrer
Schiiler  auszunutzen; doch  solche  Unperson-
lichkeitsphilosophen konnen ihre Schiiler nur irrefiihren,
da es ihr letztliches Ziel ist, mit dem Herrn eins zu
werden. FEine solche Haltung verstot gegen die
Grundsitze des hingebungsvollen Dienstes.

Die wahre vedische Philosophie ist
acintya-bhedabheda-tattva, die alles festlegt als
gleichzeitig eins mit und verschieden von der Person-
lichkeit Gottes. Srila Raghunitha dasa Gosvami
bestitigt, dal dies die wirkliche Stellung eines echten
spirituellen Meisters ist, und er sagt, dal man an den
spirituellen Meister immer im Sinne seiner engen Be-
ziehung zu Mukunda (Sri Krsna) denken solle. Srila Jiva
Gosvami hat in seinem Bhakti-sandarbha (213)
eindeutig definiert, dal die Betrachtungsweise eines
reinen Gottgeweihten, der den spirituellen Meister und
Siva als eins mit der Personlichkeit Gottes sieht, in dem
Sinne besteht, dal sie dem Herrn sehr lieb, aber nicht
mit [hm in jeder Hinsicht identisch sind. Den FuB3spuren
Srila Raghunatha dasa Gosvamis und Srila Jiva
Gosvamis folgend, haben spitere acaryas, wie zum
Beispiel Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, die
gleichen Wahrheiten bestitigt. In seinen Gebeten an den
spirituellen Meister bestitigt Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura, daf} alle offenbarten Schriften den spirituellen
Meister als mit der Personlichkeit Gottes identisch
anerkennen, weil er ein sehr lieber und vertrauter Diener
des Herrn ist. Gaudiya-Vaisnavas verehren daher Srila
Guru-deva (den spirituellen Meister) als den Diener der
Personlichkeit Gottes. In allen alten Schriften iiber
hingebungsvollen Dienst und in den neueren Liedern
von Srila Narottama dasa Thakura, Srila Bhaktivinoda
Thakura und anderen reinen Vaisnavas wird der
spirituelle Meister immer entweder als eine der
vertrauten Gefihrtinnen Srimati Radharanis oder als eine
manifestierte Reprisentation Srila Nityananda Prabhus
angesehen.

VERS 47

Siksa-guruke ta' jani krsnera svaripa
antaryami, bhakta-Srestha, — ei dui riipa

Siksa-guruke—der spirituelle Meister, der anweist;
ta'—in der Tat; jani—ich weil}; krsnera—Krsnas;
sva-riipa—der direkte Vertreter; antaryami—die im
Innern weilende Uberssele; bhakta-sSrestha—der beste
Gottgeweihte; ei—diese; dui—zwei; riipa—Formen.

UBERSETZUNG

Man sollte wissen, daB der anweisende spirituelle
Meister die Personlichkeit Krsnas ist. Sri Krsna
manifestiert Sich als Uberseele und als der groBte
Geweihte des Herrn.
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ERLAUTERUNG

Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvam stellt fest, dal der
anweisende spirituelle Meister ein echter Vertreter Sri
Krsnas ist. Sri Krsna Selbst unterweist uns als der
anweisende spirituelle Meister von innen und von auf3en.
Von innen lehrt Er uns als Paramatma, unser stindiger
Begleiter, und von auflen lehrt Er uns aus der
Bhagavad-gita als anweisender spiritueller Meister. Es
gibt zwei Arten von anweisenden spirituellen Meistern.
Der eine ist die befreite Seele, die vollig in Meditation
iber den hingebungsvollen Dienst versunken ist, und der
andere ist derjenige, der das spirituelle Bewuftsein des
Schiilers durch geeignete Anweisungen erweckt. Auf
diese Weise sind die Anweisungen in der Wissenschaft
der Hingabe in den objektiven und den subjektiven Weg
der Erkenntnis unterteilt. Der dcarya im eigentlichen
Sinne des Wortes, der bevollmichtigt ist, Krsna zu
iiberbringen, bereichert den Schiiler mit umfassendem
spirituellen Wissen und erweckt ihn so zu Tétigkeiten im
hingebungsvollen Dienst.

Wenn man von dem selbstverwirklichten spirituellen
Meister gelernt hat, sich im Dienste Visnus zu
beschiftigen, beginnt pflichtgebundener
hingebungsvoller Dienst. Dieser hingebungsvolle Dienst
ist als abhidheya bekannt oder Handlung, die man als
Pflicht ausfiihren mufl. Unser einziger Schutz ist der
Hochste Herr, und jemand, der lehrt, wie man sich Krsna
nihern kann, ist die pflichtausiibende Form der
Personlichkeit Gottes. Es besteht kein Unterschied
zwischen dem schutzgewihrenden Hochsten Herrn und
den einweihenden und anweisenden spirituellen
Meistern. Wenn jemand torichterweise zwischen ihnen
unterscheidet, ist dies ein Vergehen in der Ausiibung
hingebungsvollen Dienstes.

Srila Sandtana Gosvami ist der vorbildliche spirituelle
Meister, da er uns den Schutz der Lotosfiile
Madana-mohanas gewihrt. Obwohl man unfihig sein
mag, im Gebiet von Vrndavana umherzuziehen, weil
man seine Beziehung zur Hochsten Personlichkeit
Gottes vergessen hat, kann man durch die Gnade
Sanatana Gosvamis eine entsprechende Maoglichkeit
bekommen, in Vrndavana zu bleiben und alle spi-
rituellen Segnungen zu empfangen. Sri Govindaji
handelt genau wie der Siksa-guru (der anweisende
spirituelle Meister), indem Er Arjuna die Bhagavad-gita
lehrt. Er ist der urspriingliche Lehrer, denn Er gibt uns
Anweisungen und die Mdoglichkeit, Thm zu dienen. Der
einweihende spirituelle Meister ist eine personliche
Manifestation der Srila Madana-mohana vigraha,
wohingegen der anweisende spirituelle Meister ein
personlicher Vertreter der Srila Govinda-deva vigraha
ist. Beide Bildgestalten Gottes werden in Vrndavana
verehrt.  Srila  Gopinatha ist der endgiiltige
Anziehungspunkt in spiritueller Erkenntnis.

VERS 48



naivopayanty apacitini kavayas tavesa
brahmayusapi krtam rddha-mudah smarantah
yo 'ntar bahis tanu-bhrtam asubham vidhunvann
acarya-caittya-vapusa sva-gatim vyanakti

na eva—nicht im geringsten; upayanti—sind
imstande, auszudriicken; apacitim—ihre Dankbarkeit;
kavayah—gelehrte Gottgeweihte; tava—Dein; i§a—o
Herr; brahma-ayusa—mit einer Lebensdauer wie die

Brahmas; api—trotz; krtam—groBherzige  Arbeit;
rddha—nahm zu; mudah—Freude; smarantah—sich
erinnernd; yah—der; antah—innen; bahih—aufBen;

tanu-bhrtam—von denjenigen, die verkorpert sind;
asubham—Ungliick; vidhunvan—vertreibend; acarya—
des spirituellen Meisters; caittya—der Uberseele;
vapusa—durch die Formen; sva—eigenen; gatim—Pfad;
vyanakti—zeigt.

UBERSETZUNG

"O Herr! Transzendentale Dichter und Fachleute
der spirituellen Wissenschaft konnten ihre
Verschuldung an Dich nicht voll zum Ausdruck
bringen, selbst wenn sie so lange lebten wie Brahma,
denn Du erscheinst in zwei Aspekten — duBerlich als
der acarya und innerlich als die Uberseele —, um das
verkorperte Lebewesen zu befreien, indem Du ihm
zeigst, wie es zu Dir kommen kann."

ERLAUTERUNG

Dieser Vers aus dem Srz‘mad—th‘lgavatam (11.29.6)
wurde von Srf Uddhava gesprochen, nachdem er von Sri
Krsna alle notwendigen Anweisungen iiber yoga
empfangen hatte.

VERS 49

tesar satata-yuktanar
bhajatam priti-pirvakam
dadami buddhi-yogar tam
yena mam upayanti te

tesam—ihnen; satata-yuktanam—immer tatig;
bhajatam—im hingebungsvollen Dienst;
priti-pirvakam—in  liebender Ekstase; dadami—Ich

gebe; buddhi-yogam—wirkliche Intelligenz; ram—diese;
yena—durch die; mam—zu Mir; upayanti—kommen,;
te—sie.

UBERSETZUNG
""Denen, die Mir stiindig hingegeben sind und Mich
mit Liebe verehren, gebe ich das Verstindnis, durch

das sie zur Mir gelangen konnen."

ERLAUTERUNG
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Dieser Vers aus der Bhagavad-gita (10.10) stellt
eindeutig fest, wie Govinda-deva Seinen echten
Geweihten unterweist. Der Herr verkiindet, dal Er
denen, die sich stindig in Seinem transzendentalen
liebevollen Dienst beschiftigen, durch Erleuchtung in
theistischem Wissen Anhaftung an Sich gewihrt. Dieses
Erwachen gottlichen Bewuftseins begeistert einen
Gottgeweihten, der so seinen ewigen transzendentalen
rasa kostet. Solches Erwachen wird nur denen zuteil, die
durch hingebungsvollen Dienst vom transzendentalen
Wesen der Personlichkeit Gottes iiberzeugt sind. Sie
wissen, daf} die Hochste Wahrheit, die absolut spirituelle
und allmidchtige Person, Einer ohne einen zweiten ist
und vollig transzendentale Sinne besitzt. Er ist der
Urquell aller Emanationen. Solch reine Gottgeweihte,
die stets im Wissen iiber Krsna versunken sind und im
Krsna-BewulBtsein aufgehen, tauschen ihre Gedanken
und Erkenntnisse wie grole Wissenschaftler aus, die ihre
Beobachtungen austauschen und die Ergebnisse ihrer
wissenschaftlichen Forschung in wissenschaftlichen
Kreisen besprechen. Ein solcher Gedankenaustausch
iiber Krsna erfreut den Herrn, der deshalb solche
Gottgeweihten mit aller Erleuchtung begiinstigt.

VERS 50

yatha brahmane bhagavan
svayam upadisyanubhavitavan

yatha—so wie; brahmane—Brahma; bhagavan—der
Hochste Herr; svayam—Selbst; upadisya—unterwiesen
habend; anubhavitavan—veranlafite wahrzunehmen.

UBERSETZUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes [svayam
bhagavan] unterwies Brahma und fiihrte ihn so zur
Selbsterkenntnis.

ERLAUTERUNG

Das Sprichwort, dal Gott denjenigen hilft, die sich
selbst helfen, trifft auch auf den transzendentalen
Bereich zu. In den offenbarten Schriften wird von vielen
Fillen berichtet, in denen die Personlichkeit Gottes als
der spirituelle Meister aus dem Innern handelt. Er war
zum Beispiel der spirituelle Meister, der Brahma, das
erste  Lebewesen in der kosmischen Schopfung,
unterwies. Als Brahma am Anfang erschaffen worden
war, konnte er seine schopferische Energie nicht an-
wenden, um die kosmische Lage anzuordnen. Zuerst gab
es nur Klang, der das Wort tapa erzeugte, das auf das
Aufsichnehmen von Unbequemlichkeiten fiir spirituelle
Erkenntnis hindeutet. Indem man von Sinnenfreude
Abstand nimmt, sollte man freiwillig alle moglichen
Beschwernisse auf sich nehmen, um spirituelle
Erkenntnis zu erlangen. Das nennt man tapasya. Ein
Genieller der Sinne kann niemals Gott erkennen, noch
Frommigkeit erlangen oder die  Wissenschaft



theistischen Wissens verstehen. Brahma war es moglich,
nachdem er von Sri Krsna durch die Klangschwingung
tapa eingeweiht worden war und sich in tapasya gelibt
hatte, die transzendentale Welt, S Vaikuntha, durch
transzendentale Erkenntnis zu sehen, weil Visnu
Wohlgefallen an ihm fand. Durch die moderne
Wissenschaft ist es gelungen, sich mittels materieller
Entdeckungen, wie Radio, Fernsehen und Computer, zu
verstindigen; aber die Wissenschaft, die durch die
tapasya Brahmas, des urspriinglichen Vaters der Men-
schheit, geschaffen wurde, war noch subtiler. Wenn die
Zeit reif ist, werden materialistische Wissenschaftler
vielleicht auch wissen, wie man mit der Vaikuntha-Welt
Verbindung aufnehmen kann. Brahma erkundigte sich
nach der Macht des Hochsten Herrn, und die Person-
lichkeit Gottes beantwortete seine Fragen mit den
folgenden sechs fortlaufenden Feststellungen. Diese
Anweisungen, die im Srimad Bhagavatam (2.9.31-36)
widergegeben sind, wurden vom Herrn, der
Personlichkeit Gottes, in Seiner Eigenschaft als der
hochste spirituelle Meister gegeben.

VERS 51

JjAanam parama-guhyarit me
yad vijiana-samanvitam
sarahasyam tad-angam ca
grhana gaditam maya

jianam—Wissen;  parama—hdochst;  guhyam—
vertraulich; me—von Mir; yat—was; vijiiana—
Verwirklichung; samanvitam—voll ausgestattet mit;
sa-rahasyam—mit  Geheimnissen; fat—von dem;
angam—erginzende Teile; ca—und; grhana—versuche
nur aufzunehmen; gaditam—erklirt; maya—von Mir.

UBERSETZUNG

"Bitte hore aufmerksam, was Ich dir mitteilen
werde, denn transzendentales Wissen iiber Mich ist
nicht nur wissenschaftlieb, sondern auch voller
Geheimnisse."

ERLAUTERUNG

Transzendentales Wissen iiber Sii Krsna st
tiefgriindiger als das unpersonliche Wissen vom
Brahman, denn es umfaf3t nicht nur Wissen iiber Seine
Gestalt und Personlichkeit, sondern auch iiber alles
andere mit Thm Verbundene. Es gibt nichts im Dasein,
das nicht mit Sri Krsna verbunden ist. In einem Sinne
gibt es nichts auller S Krsna, und trotzdem ist nichts S
Krsna aufer Seiner urspriinglichen Personlichkeit.
Dieses Wissen bildet eine umfassende transzendentale
Wissenschaft, und Visnu wollte Brahmaji vollkommenes
Wissen {iiber diese Wissenschaft vermitteln. Das
Geheimnis dieses Wissens gipfelt in personlicher
Anhaftung an den Herrn mit dem Ergebnis der
Loslosung von allem "Nicht-Krsna". Es gibt neun zur
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Wahl stehende transzendentale Mittel, diese Stufe zu
erreichen: zu horen, zu chanten, sich zu erinnern, den
LotosfiiBen des Herrn zu dienen, Ihn zu verehren, zu
Ihm zu beten, Ihm zur Seite zu stehen, sich mit dem
Herrn zu verbriidern und alles fiir Thn zu opfern. Dies
sind verschiedene Teile des gleichen hingebungsvollen
Dienstes, der voll transzendentaler Geheimnisse ist. Der
Herr sagte zu Brahma, dafl Er mit ihm zufrieden sei und
ihm deshalb das Geheimnis durch Seine Gnade enthiillen
werde.

VERS 52

yavan ahar yatha-bhavo

yad-riipa-guna-karmakah

tathaiva tattva-vijianam
astu te mad-anugrahat

yavan—wie Ich in Meiner ewigen Gestalt bin;
aham—Ich; yatha—in welcher Art auch immer;
bhavah—transzendentales Dasein; yar—was auch
immer; riipa—verschiedene Formen und Farben; guna—
Eigenschaften; karmakah—Tétigkeiten; tatha eva—
genau so; tattva-vijianam—tatsdchliche Erkenntnis;
astu—Ilal} sein; te—dir; mat—Meine; anugrahat—durch
grundlose Barmherzigkeit.

UBERSETZUNG

""'Sei durch Meine grundlose Barmherzigkeit iiber
Meine Personlichkeit, Manifestationen, Eigenschaften
und Spiele in Wahrheit erleuchtet."

ERLAUTERUNG

Die transzendentalen personlichen Formen des Herrn
sind ein Geheimnis, und die Merkmale dieser Formen,
die absolut verschieden sind von allem, was aus
materiellen Elementen erschaffen ist, sind ebenfalls
geheimnisvoll. Die unzihligen Formen des Herrn, wie
Syﬁmasundara, Narayana, Rama und Gaurasundara; die
Farben dieser Formen (weil}, rot, gelb, wolkengleiches
Syama und andere); Seine FEigenschaften als die
empfingliche Personlichkeit Gottes fiir reine Geweihte
und als unpersonliches Brahman fiir trockene
Spekulanten; Seine ungewOhnlichen Taten, wie das
Heben des Govardhana-Hiigels und die Hochzeit mit
mehr als 16 000 Koniginnen in Dvaraka, und der
rasa-Tanz mit den jungen Mdidchen von Vraja, in
welchem Er Sich in so viele Formen erweiterte, wie
junge Midchen an dem Tanz teilnahmen — diese und
unzihlige andere ungewdhnliche Handlungen und
Eigenschaften sind alle geheimnisvoll, von denen ein
Aspekt im wissenschaftlichen Wissen der Bhagavad-gita
dargelegt wird, die von allen Arten von Gelehrten auf
der ganzen Welt gelesen und bewundert wird und zu der
so viele Interpretationen geschrieben wurden, wie es
empirische Philosophen gibt. Die Wahrheit dieser
Geheimnisse wurde Brahma durch einen



herabsteigenden Vorgang enthiillt, ohne die Hilfe des
aufsteigenden. Die Barmherzigkeit des Herrn steigt zu
einem Geweihten wie Brahma herab und von Brahma zu
Narada, von Narada zu Vyasa, von Vyasa zu Sukadeva
und so fort in der echten Kette der Schiilernachfolge.
Wir konnen die Geheimnisse des Herrn nicht durch
unsere weltlichen Bemiihungen aufdecken; sie werden
nur, durch Seine Gnade, den geeigneten Gottgeweihten
enthiillt. Diese Geheimnisse werden den verschiedenen
Graden von Gottgeweihten je nach der allmihlichen
Entwicklung ihrer dienenden Haltung nach und nach
enthiillt. Mit anderen Worten:
Unpersonlichkeitsphilosophen, die auf die Kraft ihres
diirftigen Wissens und ihrer morbiden spekulativen
Angewohnheiten vertrauen ohne Ergebenheit und Dienst
in der Form von Horen, Chanten und den anderen oben
erwihnten Vorgingen, konnen nicht zur
geheimnisvollen Region der Transzendenz vorstofen, in
der die hochste Wahrheit eine transzendentale Person ist,
frei von allen Spuren der materiellen Elemente. Das
Geheimnis des Herm zu entdecken, vernichtet den
unpersonlichen  Aspekt, der von gewdhnlichen
Spiritualisten erkannt wird, die lediglich versuchen, von
der weltlichen Ebene aus in die spirituelle Region
einzudringen.

VERS 53

aham evasam evagre
nanyad yat sad-asat-param
pascad ahari yad etac ca
yo 'vasSisyeta so 'smy aham

aham—Ich, die Personlichkeit Gottes; eva—gewil3;
asam—existierte; eva—nur; agre—vor der Schopfung;
na—niemals; anyat—irgend etwas anderes; yar—
welches; sar—die Wirkung; asat—der Grund; param—

der hochste; pascat—am Ende; aham—Ich, die
Personlichkeit  Gottes;  yat—welche;  erar—diese
Schopfung; ca—auch; yah—die; avasisyeta—bleibt;

sah—das; asmi—bin; aham—Ich, die Personlichkeit
Gottes.

UBERSETZUNG

"Vor der kosmischen Schopfung existiere nur Ich
— keine Phénomena existieren, weder grobe noch
feine, noch urstoffliche. Nach der Schopfung existiere
nur Ich in allen Dingen, und nach der Vernichtung
bleibe nur Ich in Ewigkeit."

ERLAUTERUNG

Aham bedeutet "ich"; deshalb muf} der Sprecher, der
aham, "ich", sagt, seine eigene Personlichkeit haben. Die
Mayavadi-Philosophen interpretieren, dal sich dieses
Wort aham auf das unpersonliche Brahman bezieht.
Diese Mayavadis sind sehr stolz auf ihr grammatisches
Wissen, aber jeder, der wirkliches Wissen von
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Grammatik besitzt, kann verstehen, dafl aham "ich" heif3t
und daf} sich dieses "ich" auf eine Person bezieht.
Deshalb benutzt der Herr, die Personlichkeit Gottes, der
mit Brahma spricht, aham, wihrend Er Seine tran-
szendentale Gestalt beschreibt. Aham hat eine bestimmte
Bedeutung; es ist kein unklarer Ausdruck, der
willkiirlich ausgelegt werden kann. Aham, von Krsna
gesprochen, bezieht sich auf die Hochste Personlichkeit
Gottes, und nichts anderes.

Vor der Schopfung und nach ihrer Auflosung
existieren nur der Herr, die Hochste Personlichkeit
Gottes, und Seine Beigesellten; es gibt keine materiellen
Elemente. Dies wird in der vedischen Literatur bestitigt:
vasudevo va idam agra asin na brahma na ca Sankarah.
Die Bedeutung dieses mantra ist, dal es vor der
Schopfung weder Brahma noch Siva gab; nur Visnu
existierte. Visnu lebt in Seinem Reich, in Vaikuntha. Es
gibt unzihlige Vaikuntha-Planeten im spirituellen
Himmel, und auf jedem einzelnen residiert Visnu mit
Seinen Beigesellten und Seinem Gefolge. In der
Bhagavad-gita (8.20) wird ebenfalls festgestellt, da} es
noch ein anderes Reich gibt, das niemals aufgelost wird,
obwohl die Schopfung von Zeit zu Zeit aufgelost wird.
Das Wort "Schopfung" bezieht sich auf die materielle
Schopfung, weil in der spirituellen Welt alles ewig ist
und es dort keine Schépfung oder Auflosung gibt.

Der Herr stellt hier fest, dal Er bereits vor der
materiellen Schopung in Fiille mit allen transzendentalen
Reichtiimern existierte, das hei3t mit aller Macht, allen
Schitzen, aller Schonheit, allem Wissen, allem Ruhm
und aller Entsagung. Wenn man an einen Konig denkt,
denkt man unwillkiirlich an all seine Sekretire, Minister,
Generile, Paldste und so fort. Wenn schon ein Konig
solche Reichtiimer besitzt, kann man nur versuchen, sich
den Reichtum der Personlichkeit Gottes vorzustellen.
Wenn der Herr aham sagt, bedeutet dies also, dal Er mit
umfassender Macht ausgestattet ist, alle Reichtiimer
eingeschlossen.

Das Wort yat bezieht sich auf das Brahman, die
unpersonliche  Ausstrahlung des Herrn. In der
Brahma-samhita (5.40) heillt es: tad-brahma niskalam
anantam asesa-bhiitam. "Die Ausstrahlung des Brahman
dehnt sich grenzenlos aus." So wie die Sonne ein an
einem festen Ort befindlicher Planet ist, obwohl sich das
Sonnenlicht von dieser Quelle aus unbegrenzt ausdehnt,
so ist die Absolute Wahrheit die Hochste Personlichkeit
Gottes, und die Energieausstrahlung des Herrn, das
Brahman, dehnt sich unbegrenzt aus. Aus dieser
Brahman-Energie erscheint die Schopfung, ebenso wie
eine Wolke im Sonnenlicht erscheint. Aus der Wolke
kommt Regen; durch den Regen entsteht Pflanzenwuchs,
und daraus entstehen Friichte und Blumen, die die
Grundlage fiir das Dasein vieler anderer Lebensformen
bilden. In &hnlicher Weise ist der leuchtende
Korperglanz des Hochsten Herrn die Ursache fiir die
Schopfung unendlicher Universen. Die Brahman-
Ausstrahlung ist unpersonlich, aber die Ursache dieser
Energie ist die Hochste Personlichkeit Gottes. Von Thm,
der Er in Seinem Reich, den Vaikunthas, weilt, geht



dieses brahma-jyoti aus. Er ist niemals unpersonlich. Da
die Unpersonlichkeitsphilosophen die Quelle der
Brahman-Energie nicht verstehen konnen, halten sie
irrtlimlich das unpersonliche Brahman fiir das endgiiltige
oder absolute Ziel. Wie es in den Upanisaden heifit, muf}
man die unpersonliche Ausstrahlung durchdringen, um
das Antlitz des Hochsten Herrn zu sehen. Wenn man die
Ursache des Sonnenlichts erreichen will, mufl man durch
das Sonnenlicht hindurchreisen, um zur Sonne zu
gelangen, und kann dann dort der herrschenden Gottheit
begegnen. Die Absolute Wahrheit ist die Hochste
Person, Bhagavan, wie das Srimad-Bhagavatam erklrt.
Sat bedeutet "Wirkung"; asat bedeutet "Ursache", und
param bezieht sich auf die endgiiltige Wahrheit, die in
transzendentaler Stellung zu Ursache und Wirkung steht.
Die Ursache der Schopfung ist das mahat-tattva, die
gesamte materielle Energie, und ihre Wirkung ist die
Schopfung selbst. Aber weder Ursache noch Wirkung
existierten am Anfang; sie gingen von der Hochsten
Personlichkeit Gottes aus, ebenso wie die Energie der
Zeit. Dies steht im Vedanta-sitra (janmady asya yatah).
Die Ursache fiir die Geburt der kosmischen Manifesta-

tion oder vielmehr des mahat-tattva ist die
Personlichkeit Gottes. Dies wird auch {iberall im
Srimad-Bhagavatam und in der Bhagavad-gita

festgestellt. In der Bhagavad-gita (10.8) sagt der Herr:
aham sarvasya prabhavah. "Ich bin der Urquell aller
Erweiterungen." Der materielle Kosmos ist, da
zeitweilig, manchmal manifestiert und manchmal un-
manifestiert, aber seine Energie geht vom Hochsten
Absoluten Herrn aus. Vor der Schopfung gab es weder
Ursache noch Wirkung; nur der Herr, die Hochste
Personlichkeit Gottes, existierte mit all Seinem
Reichtum und Seiner Energie.

Die Worter pascad aham deuten an, dall der Herr
auch nach der Auflésung der kosmischen Manifestation
existiert. Wenn die materielle Welt aufgelost wird,
existiert der Herr immer noch personlich auf den
Vaikunthas. Wihrend der Schopfung existiert der Herr
ebenfalls so, wie Er ist, auf den Vaikunthas, und Er
existiert auch als Uberseele innerhalb der materiellen
Universen. Dies wird in der Brahma-sarhita (5.37)
bestitigt: goloka eva nivasati. Obwohl Er vollkommen
und ewig in Goloka Vrndavana in Vaikuntha
gegenwirtig ist, ist Er trotzdem alldurchdringend
(akhilatma-bhiitah). Dieser alldurchdringende Aspekt
des Herrn wird als Uberseele bezeichnet. In der
Bhagavad-gita (7.6) heilit es: aham krtsnasya jagatah
prabhavah. "Die kosmische Manifestation ist eine
Entfaltung der Energie des Hochsten Herrn." Die
materiellen Elemente (Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather,
Geist, Intelligenz und falsches Ego) bilden die niedere
Energie des Herrn, und die Lebewesen sind Seine hohere
Energie. Da die Energie des Herrn nicht von Ihm
verschieden ist, ist tatsédchlich alles, was existiert, Krsna
in Seinem unpersonlichen Aspekt. Sonnenschein,
Sonnenlicht und Wérme sind nicht verschieden von der
Sonne, und trotzdem sind sie gleichzeitig getrennte
Energien der Sonne. In #hnlicher Weise sind die
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kosmische Manifestation und die Lebewesen Energien
des Herrn und werden als gleichzeitig eins mit und
verschieden von Thm betrachtet. Deshalb sagt der Herr:
"Ich bin alles", da alles Seine Energie und deshalb nicht
verschieden von Ihm ist.

Yo 'vaSisyeta so 'smy aham deutet darauf hin, daf der
Herr das Gleichgewicht ist, das nach der Auflosung der
Schopfung besteht. Die spirituelle Manifestation vergeht
nie. Sie gehort zur inneren Energie des Hochsten Herrn
und besteht ewig. Wenn die &duBlere Manifestation
zuriickgezogen wird, gehen die spirituellen Tétigkeiten
in Goloka und den iibrigen Vaikunthas weiter,
unbeeinflufft von der materiellen Zeit, die es in der
spirituellen Welt nicht gibt. Deshalb heifit es in der
Bhagavad-gita (15.6): yad gatva na nivartante tad
dhama paramarin mama. "Das Reich, von dem niemand
in die materielle Welt zuriickkehrt, ist das hochste Reich
des Herrn."

VERS 54

rte 'rtham yat pratiyeta
na pratiyeta catmani
tad vidyad atmano mayari
yathabhdso yatha tamah

rte—aullen; artham—Wert; yat—das, was; pratiyeta—
scheint zu sein; na—nicht; pratiyeta—scheint zu sein;
ca—sicherlich; armani—in Beziehung zu Mir; fat—das;
vidyat—du mufit wissen; atmanah—Meine; mayam—
tauschende Energie; yathad—so wie; abhasah—die Spie-
gelung; yatha—so wie; tamah—die Dunkelheit.

UBERSETZUNG

"Was ohne Mich als Wahrheit erscheint, ist
zweifellos Meine tduschende Energie, denn nichts
kann ohne Mich existieren. Es gleicht der Spiegelung
eines wirklichen Lichts in der Dunkelheit, denn im
Licht gibt es weder Dunkelheit noch Spiegelungen."

ERLAUTERUNG

Im vorangegangenen Vers wurde die Absolute
Wabhrheit und Thre Natur erkldrt. Man mufl auch die
relative Wahrheit verstehen, um das Absolute tatsdchlich
zu kennen. Hier wird die relative Wahrheit erklart, die
man als maya oder materielle Natur bezeichnet. Maya
hat kein unabhiingiges Dasein. Wer nicht sehr intelligent
ist, wird durch das wunderbare Wirken mayas gefesselt,
aber er versteht nicht, da hinter diesem Wirken die
Leitung des Hochsten Herrn steht. In der Bhagavad-gita
(9.10) heiBt es: mayadhyaksena prakrtih sityate sa-cara-
caram. "Die materielle Natur wirkt und erzeugt sich
bewegende und sich nicht bewegende Lebewesen nur
unter der Oberaufsicht Krsnas."

Die wahre Natur mayas, der illusorischen Existenz
der materiellen Manifestation, wird eindeutig im
Srimad-Bhagavatam erklirt. Die Absolute Wahrheit ist



Substanz, und die relative Wahrheit verdankt ihr Dasein
nur ihrer Beziehung zum Absoluten. Maya bedeutet
Energie; deshalb wird die relative Wahrheit als Energie
der Absoluten Wahrheit erkldrt. Da es schwierig ist,
zwischen der absoluten und der relativen Wahrheit zu
unterscheiden, soll zur Erkldrung ein Beispiel gegeben
werden. Die Absolute Wahrheit kann mit der Sonne
verglichen werden, die in Form von zwei relativen
Wabhrheiten wahrgenommen wird: Spiegelung und
Dunkelheit. Dunkelheit ist die Abwesenheit von
Sonnenlicht, und eine Spiegelung ist eine Projektion des
Sonnenlichts in die Dunkelheit. Weder Dunkelheit noch
Spiegelung haben ein unabhiingiges Dasein. Dunkelheit
entsteht, wenn das Sonnenlicht abgeschirmt wird. Wenn
man sich zum Beispiel der Sonne zuwendet, wird der
Riicken im Dunkeln sein. Da Dunkelheit aus der
Abwesenheit der Sonne besteht, existiert sie relativ zur
Sonne. Die spirituelle Welt wird mit dem wirklichen
Sonnenlicht verglichen und die materielle Welt mit den
dunklen Bereichen, in denen die Sonne nicht sichtbar ist.

Wenn die materielle Manifestation sehr wunderbar
erscheint, so hat dies seine Ursache in einer verzerrten
Spiegelung des Hochsten Sonnenlichts, der Absoluten
Wabhrheit, wie im Vedanta-sitra bestitigt wird. Was
immer man hier sehen kann, hat seine Substanz im
Absoluten. So wie Dunkelheit von der Sonne weit
entfernt ist, so liegt die materielle Welt weit entfernt von
der spirituellen Welt. Die vedische Literatur weist uns
an, uns nicht von den dunklen Bereichen (tamah)
einfangen zu lassen, sondern zu versuchen, die hellen
Regionen des Absoluten (yogi-dhama) zu erreichen. Die
spirituelle Welt ist hell erleuchtet, wohingegen die
materielle Welt in Dunkelheit gehiillt ist. In der
materiellen Welt werden Sonnenlicht, Mondlicht oder
Kunstlicht benétigt, um die Dunkelheit zu vertreiben,
vor allem nachts, da die materielle Welt von Natur aus
dunkel ist. Deshalb hat der Hochste Herr Sonnenlicht
und Mondlicht geschaffen. In Seinem Reich indes
besteht, wie in der Bhagavad-gita (15.6) beschrieben
wird, keine Notwendigkeit fiir Sonnenlicht, Mondlicht
oder Elektrizitit, da alles aus sich selbst heraus leuchtet.

Das, was relativ, zeitweilig und weit entfernt von der
Absoluten Wabhrheit ist, nennt man maya oder
Unwissenheit. Wie in der Bhagavad-gita (7.4-5) erklart
wird, entfaltet sich diese Illusion auf zwei Arten. Die
niedere Illusion ist trige Materie, und die hohere Illusion
ist das Lebewesen. Die Lebewesen werden nur deshalb
in diesem Zusammenhang illusorisch genannt, weil sie
in die illusorischen Strukturen und Tétigkeiten der
materiellen Welt verstrickt sind. In Wirklichkeit sind die
Lebewesen nicht illusorisch, da sie Teile der hoheren
Energie des Hochsten Herrn sind und nicht von maya
bedeckt sein miissen, wenn sie es nicht selbst wollen.
Die Handlungen der Lebewesen im spirituellen
Konigreich sind nicht illusorisch; es sind die wirklichen,
ewigen Titigkeiten befreiter Seelen.

VERS 55

35

yatha mahanti bhiitani

bhiitesiiccavacesv anu

pravistany apravistani

tatha tesu na tesv aham
yatha—wie; mahanti—die universalen; bhitani—
Elemente; bhiitesu—in die Lebewesen; ucca-avacesu—
sowohl gigantisch als auch winzig; anu—nachdem:;
pravistani—innerhalb bestehend; apravistani—
auBerhalb bestehend; tathd—so; tesu—in ihnen; na—
nicht; tesu—in ihnen; aham—1Ich bin.

UBERSETZUNG

"So wie die materiellen Elemente in die Korper
aller Lebewesen eingehen und trotzdem auflerhalb
von ihnen allen bleiben, so existiere Ich in allen
materiellen Schopfungen und dennoch zugleich nicht
in ihnen."

ERLAUTERUNG

Die groben materiellen Elemente (Erde, Wasser,
Feuer, Luft und Ather) verbinden sich mit den feinen
materiellen Elementen (Geist, Intelligenz und falsches
Ego), um die Korper der materiellen Welt zu erschaffen,
und trotzdem befinden sie sich gleichzeitig auBerhalb
dieser Korper. Jede materielle Zusammensetzung ist
nichts als eine Verschmelzung oder Zusammenstellung
materieller Elemente in unterschiedlichen Verhiltnissen.
Diese Bestandteile gibt es sowohl innerhalb als auch
auBerhalb des Korpers. Zum Beispiel existiert der Him-
mel im Raum, aber er geht auch in den Korper ein. In
dhnlicher Weise lebt der Hochste Herr, der die Ursache
der materiellen Energie ist, sowohl in der materiellen
Welt als auch jenseits von ihr. Ohne Seine Gegenwart in
der materiellen Welt konnte sich der kosmische Korper
nicht entwickeln, ebenso wie sich ohne die Gegenwart
der spirituellen Kraft innerhalb des materiellen Korpers
der Korper nicht entwickeln konnte. Die gesamte
materielle Manifestation entwickelt sich und existiert,
weil die Hochste Personlichkeit Gottes als Paramatma
oder Uberseele in sie eingeht. Der Hochste Herr geht in
Seinem alldurchdringenden Aspekt als Paramatma in
jedes Lebewesen ein, vom groften bis zum kleinsten.
Sein Dasein kann jemand erkennen, der die eine
Qualifikation der Unterwiirfigkeit besitzt und daher eine
ergebene  Seele wird. Die Entwicklung von
Unterwiirfigkeit ist die Ursache entsprechender
spiritueller Erkenntnis, durch die man letztlich dem
Hochsten Herrn personlich begegnen kann, so wie ein
Mann einen anderen von Angesicht zu Angesicht trifft.

Durch die Entwicklung transzendentaler Anhaftung
an den Hochsten Herrn spiirt eine ergebene Seele die
Gegenwart ihres Geliebten tiberall, und alle ihre Sinne
sind im liebevollen Dienst des Herm titig. Thre Augen
sind damit beschiftigt, das schone Paar Sr1 Radha und
Krspna auf einem geschmiickten Thron unter einem
Wunschbaum im transzendentalen Land von Vrndavana



zu sehen. Thre Nase ist damit beschiftigt, den spirituellen
Duft der Lotosfiie des Herrn einzuatmen. In dhnlicher
Weise sind ihre Ohren damit beschiftigt, Botschaften
aus Vaikuntha zu empfangen, und ihre Hinde umfassen
die Lotosfiie des Herrn und Seiner Geféhrten. So ist der
Herr fiir einen reinen Gottgeweihten von innen und von
auBen manifestiert. Dies ist eines der Mysterien der
hingebungsvollen = Beziehung, in  welcher der
Gottgeweihte und der Herr durch ein Band spontaner
Liebe gebunden sind. Diese Liebe zu erreichen, sollte
das Ziel des Lebens eines jeden Lebewesens sein.

VERS 56

tattva-jijiiasunatmanah
anvaya-vyatirekabhyari
yat syat sarvatra sarvada

tattva—der  Absoluten

des Selbst; anvaya—direkt; vyatirekabhyam—und
indirekt; yar—was auch immer; syat—es mag sein;
sarvatra—iiberall; sarvada—immer.

UBERSETZUNG

"Wer an transzendentalem Wissen interessiert ist,
muf} daher immer direkt und indirekt danach Fragen

stellen, um die altdurchdringende Wahrheit
kennenzulernen."

ERLAUTERUNG
Diejenigen, die ernsthaft am Wissen iiber die

transzendentale Welt interessiert sind, die sich weit
jenseits der materiellen kosmischen Schopfung befindet,
miissen sich an einen echten spirituellen Meister
wenden, um diese Wissenschaft sowohl direkt als auch
indirekt zu lernen. Man muf} sowohl die Mittel kennen,
um den gewiinschten Bestimmungsort zu erreichen, als
auch die Hindernisse auf diesem Pfad. Der spirituelle
Meister weifl die Gewohnheiten eines neuen Schiilers zu
regulieren, und daher muf} ein ernsthafter Schiiler diese
Wissenschaft in all ihren Aspekten von ihm lernen.

Es gibt verschiedene Grade und Normen des
Wohlstandes. Der Standard von Annehmlichkeit und
Gliick eines gewohnlichen Menschen, der materielle
Arbeit verrichtet, ist der niedrigste Grad von Gliick, da
dieses in Beziehung zum Korper steht. Den hochsten
Standard solch korperlichen Gliicks erreicht ein
fruchtbringender Arbeiter, der durch fromme Werke die
Ebene des Himmels erreicht, das Konigreich der
schopferischen Gotter mit der ihnen iibertragenen
Macht. Aber die Vorstellung eines behaglichen Lebens
im Himmel ist unbedeutend im Vergleich zu dem Gliick,
das man im unpersénlichen Brahman genief3t, und diese
brahmananda, die spirituelle Gliickseligkeit, die man
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aus dem unpersonlichen Brahman gewinnt, ist wie das
Wasser im FuBabdruck eines Kalbes verglichen mit dem
Meer der Liebe zu Gott. Wenn man reine Liebe zu Gott
entwickelt, gewinnt man aus der Gemeinschaft der
Personlichkeit Gottes ein Meer transzendentaler
Gliickseligkeit. Sich zu qualifizieren, um diese Stufe des
Lebens zu erreichen, ist die hochste Vollkommenheit.

Man sollte versuchen, eine Fahrkarte nach Hause,
zuriick zu Gott, zu 16sen. Der Preis fiir eine solche
Fahrkarte ist das intensive Verlangen nach ihr, das nicht
leicht zu erwecken ist, auch wenn man Tausende von
Leben lang fromme Werke tut. Alle weltlichen
Beziehungen werden mit GewiB3heit im Laufe der Zeit
zerbrechen; aber wenn man einmal eine Beziehung zur
Personlichkeit Gottes in einem bestimmten rasa
entwickelt, kann diese Beziehung niemals wieder
zerbrechen, auch nicht nach der Vernichtung der
materiellen Welt.

Man sollte durch das transparente Medium des
spirituellen Meisters verstehen, dal der Hochste Herr in
Seiner transzendentalen spirituellen Natur iiberall
existiert und daf} auch die Beziehungen der Lebewesen
zum Hochsten Herrn direkt und indirekt iiberall
vorhanden sind, sogar hier in der materiellen Welt. In
der spirituellen Welt gibt es fiinf Arten von Beziehungen
zum Hochsten Herrn - $anta, dasya, sakhya, vatsalya
und madhurya. Die verzerrten Spiegelungen dieser rasas
findet man in der materiellen Welt. Zu Land, Haus,
Mobeln und anderen leblosen materiellen Objekten hat
man eine Beziehung in $anta, in neutraler und
schweigender Form, wihrend beispielsweise Diener in
der dasya-Beziehung arbeiten. Der Austausch zwischen
Freunden wird sakhya genannt; die Liebe der Eltern zu
ihrem Kind heilit vatsalya, und die Angelegenheiten
ehelicher Liebe bilden madhurya. Diese fiinf
Beziehungen in der materiellen Welt sind verzerrte
Spiegelungen der urspriinglichen reinen Empfindungen,
die unter der Fiihrung eines echten spirituellen Meisters
in Beziehung zur Hochsten Personlichkeit Gottes
verstanden und vervollkommnet werden sollten. In der
materiellen Welt filhren die verzerrten rasas zu
Enttduschung. Wenn man diese rasas mit Krsna
wiederaufnimmt, ist das Ergebnis ewiges gliickseliges
Leben.

Anhand dieses und der vorangegangenen drei Verse
des Caitanya-caritamrta, die aus dem
S‘rl‘mad-Bhdgavamm ausgewihlt wurden, kann die
missionarische Titigkeit Sri  Caitanyas verstanden
werden. Das Sn‘mad-Bhdgavatam enthilt 18 000 Verse,
die in den vier Versen zusamenengefaf3t sind, die mit
aham evasam evagre (53) beginnen, und mit yat syat
sarvatra sarvada (56) schliefen. Im ersten dieser Verse
(53) wird die transzendentale Natur Sri Krsnas, der
Hochsten Personlichkeit Gottes, erklirt. Der zweite Vers
(54) erklart weiter, dal der Herr vom Wirken der
materiellen Energie, maya, losgelost ist. Die Lebewesen,
die Teile Krsnas sind, neigen dazu, sich von der dufleren
Energie beherrschen zu lassen, denn obwohl sie von
spiritueller Natur sind, sind sie in der materiellen Welt in



Korper aus materieller Energie eingeschlossen. Die
ewige Beziehung der Lebewesen zum Hochsten Herrn
wird in diesem Vers erkldrt. Der nidchste Vers (55)
erklart, daf3 die Hochste Personlichkeit Gottes durch Ihre
unbegreiflichen Energien gleichzeitig eins mit und
verschieden von den Lebewesen und der materiellen
Energie ist. Dieses Wissen nennt man
acintya-bhedabheda-tattva. Wenn sich ein individuelles
Lebewesen Krsna ergibt, kann es natiirliche,
transzendentale Liebe zum Hochsten Herrn entwickeln.
Dieser Vorgang der Ergebung sollte das erste Anliegen
eines Menschen sein. Im nichsten Vers (56) heiflt es,
daB eine bedingte Seele sich letztlich einem spirituellen
Meister ndhern und versuchen muf}, die materiellen und
spirituellen Welten und seine eigene existenzielle
Position vollkommen zu verstehen. Hier weisen die
Worte anvaya-vyatirekabhyam, "direkt und indirekt",
darauf hin, dal man den Vorgang des hingebungsvollen
Dienstes von zwei Gesichtspunkten aus erlernen muf:
Man mufl sich direkt dem  Vorgang des
hingebungsvollen Dienstes unterwerfen und indirekt alle
Hindernisse vermeiden, die den Fortschritt aufhalten.

VERS 57

cintamanir jayati Somagirir gurur me
Siksa-gurus ca bhagavan Sikhi-piiicha-maulih
yat-pada-kalpataru-pallava-sekharesu
ltla-svayamvara-rasam labhate jayaSrih

cintamanih  jayati—alle Ehre sei Cintamani;
somagirih—Somagiri (dem einweihenden spirituellen
Meister);  guruh—spiritueller Meister;  me—mein;
Siksa-guruh—anweisender spiritueller Meister; ca—
und; bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes;
Sikhi-pificha—mit Pfauenfedern; maulih—dessen Kopf;
yat—dessen; pada—der LotosfiiBe; kalpa-taru—wie
Wunschbdume; pallava—wie neue Blitter; sekharesu—
an den Zehennigeln; lila-svayam-vara—von ehelichen
Spielen; rasam—der Wohlgeschmack; labhate—erlangt;
jayasrth—Srimati Radharan.

UBERSETZUNG

"Alle Ehre sei Cintamani wund meinem
einweihenden spirituellen Meister, Somagiri. Alle
Ehre sei meinem anweisenden spirituellen Meister,
der Hochsten  Personlichkeit Gottes, der
Pfauenfedern in Seiner Krone trigt. Unter dem
Schatten Seiner LotosfiiBe, die Wunschbiumen

gleichen, erfreut Sich Jayasri [Radharani] des
transzendentalen Wohlgeschmacks einer ewigen
Gefihrtin."

ERLAUTERUNG

Dieser Vers ist dem Krsna-karnamrta entnommen,
der von einem groBen Vaisnava sannydsi namens
Bilvamangala Thakura geschrieben wurde, der auch
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unter dem Namen Lilasuka bekannt ist. Er wiinschte sich
sehr, an den ewigen Spielen des Herrn teilzuhaben, und
er lebte 700 Jahre in Vrndavana in der Nachbarschaft
des Brahma-kunda, einem heute noch bestehenden

Badeplatz in Vrndavana. Die Geschichte von
Bilvamangala Thakura steht in einem Buch mit dem
Titel St Vallabha-digvijaya. Er erschien im 8.

Jahrhundert der Saka Ara in der Provinz Dravida und
war der Hauptschiiler Visnusvamis. In einer in
Sankaracaryas Kloster in Dvaraka aufbewahrten Liste
von Tempeln und Klostern, wird Bilvamangala als der
Griinder des Dvarakadhi§a-Tempels erwihnt. Er
vertraute den Dienst fiir seine Bildgestalt Gottes dem
Hari Brahmacart an, einem Schiiler Vallabha Bhattas.

Bilvamangala Thakura trat schlieBlich in die ewigen
Spiele Krsnas ein. Er hat seine transzendentalen
Erfahrungen und  Einsichten in dem  Buch
Krsna-karnamrta niedergelegt. Am Anfang des Buches
bringt er seinen verschiedenen gurus  seine
Ehrerbietungen dar, und es ist bemerkenswert, daf} er sie
alle gleichermaflen verehrt hat. Der erste erwidhnte
spirituelle Meister ist Cintamani, die sein anweisender
spiritueller Meister war, weil sie ihm zuerst den
spirituellen Pfad zeigte. Cintamani war eine Dirne, mit
der Bilvamangala bis zu dieser Zeit intim verkehrte. Sie
gab ihm den Anstol, mit dem Pfad des hinge-
bungsvollen Dienstes zu beginnen. Weil sie ihn davon
iiberzeugte, die materielle Existenz aufzugeben, um
durch Liebe zu Krsna nach Vollkommenheit zu streben,
bringt er zuerst ihr seine Ehrerbietungen dar. Als
nichstes erweist er seine Ehrerbietungen seinem
einweihenden spirituellen Meister, Somagiri, und dann
dem Herrn, der Hochsten Personlichkeit Gottes, der
ebenfalls sein anweisender spiritueller Meister war. Er
erwihnt insbesondere Bhagavan, dessen Krone eine
Pfauenfeder schmiickt, weil der Herr von Vrndavana,
Krsna, der Kuhhirtenknabe, fiir gewdhnlich zu
Bilvamangala kam, um mit ihm zu sprechen und ihm
Milch zu bringen. In seiner Verehrung fiir S Krsna, die
Personlichkeit Gottes, beschreibt er, da} Jayasri, die
Gottin des  Gliicks, Srimati Radharani, im Schatten
Seiner LotosfiiBe Zuflucht sucht, um Sich am
transzendentalen rasa der ehelichen Liebe zu erfreuen.
Die gesamte Abhandlung Krsna-karnamrta ist den
transzendentalen Spielen Sri Krsnas und Srimati
Radharanis gewidmet. Es ist ein Buch, das von den
fortgeschrittensten Geweihten Si Krsnas gelesen und
verstanden werden kann.

VERS 58

Jjive saksat nahi tate guru caittya-ripe
Siksa-guru haya krsna-mahanta-svariipe

Jjive—von dem Lebewesen; saksat—direkte
Erfahrung; nahi—es gibt nicht; tare—deshalb; guru—der
spirituelle Meister; caittya-riipe—in der Form der
Uberseele;  Siksa-guru—der spirituelle Meister, der
anweist; haya—erscheint; krsna—XKrsna, die Hochste



Personlichkeit Gottes; mahanta—der hochste

Gottgeweihte; sva-rupe—in der Form von.
UBERSETZUNG

Da man die Gegenwart der Uberseele nicht mit
den Augen erfahren kann, erscheint Sie vor uns als
befreiter Gottgeweihter. Solch ein spiritueller Meister
ist niemand anders als Krsna Selbst.

ERLAUTERUNG

Es ist fiir eine bedingte Seele nicht moglich, Krsna,
der Hochsten Personlichkeit Gottes, unmittelbar zu
begegnen; aber wenn man ein aufrichtiger Gottgeweihter
wird und sich ernsthaft im hingebungsvollen Dienst
betitigt, schickt Krsna einen anweisenden spirituellen
Meister, um Seine Gunst zu zeigen und die
schlummernde Neigung zu erwecken, dem Hochsten zu
dienen. Der Lehrer erscheint vor den duBleren Sinnen
dieser vom Gliick begiinstigten Seele, und zur selben
Zeit wird der Gottgeweihte von innen her von dem
caittya-guru, Krsna, gelenkt, der als spiritueller Meister
im Herzen des Lebewesens weilt.

VERS 59

tato duhsangam utsrjya

satsu sajjeta buddhiman

santa evasya chindanti
mano-vyasangam uktibhih

tatah—deshalb; duhsangam—schlechte Gesellschaft;
utsrjya—aufgebend; satsu—mit den Gottgeweihten;
sajjeta—man sollte zusammensein; buddhiman—eine

intelligente  Person;  santah—Gottgeweihte; eva—
sicherlich; asya—die eigenen; chindanti—abtrennen;
manah-vyasangam—entgegengesetzte Anhaftungen;
uktibhih—durch ihre Anweisungen.
UBERSETZUNG

"Deshalb sollte man schlechten Umgang
vermeiden und nur mit Gottgeweihten
zusammensein. Durch ihre verwirklichten Anwei-
sungen konnen solche Heilige den Knoten

durchtrennen, der einen mit Tiitigkeiten verbindet,
die fiir hingebungsvollen Dienst nachteilig sind."

ERLAUTERUNG

Diesen Vers, der im Srimad-Bhagavatam (11.26.26)
erscheint, sprach Krsna zu Uddhava in dem als
Uddhava-gita bekannten Textteil. Das Gesprich bezieht
sich auf die Geschichte Puriiravas und der himmlischen
Kurtisane Urvasi. Als Urvasi Puriirava verliefl, war er
durch die Trennung tief bewegt und mufite lernen,
seinen Schmerz zu iiberwinden.
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Es wird hier angedeutet, da3 es zur Erlernung der
transzendentalen Wissenschaft unbedingt notwendig ist,
die Gesellschaft unerwiinschter Personen zu meiden und
stets die Gemeinschaft Heiliger und Weiser zu suchen,
die imstande sind, transzendentales Wissen zu vermit-
teln. Die michtigen Worte solch verwirklichter Seelen
dringen in das Herz ein und vernichten dadurch alle
Zweifel, die sich im Laufe der Jahre durch unerwiinschte
Gemeinschaft angesammelt haben. Fiir einen neuen
Gottgeweihten gibt es zwei Arten von Menschen, deren
Gemeinschaft unerwiinscht ist: (1) grobe Materialisten,
die stindig ihre Sinne befriedigen und (2) Unglédubige,
die nicht der Hochsten Personlichkeit Gottes dienen,
sondern ihren Sinnen und ihren intellektuellen Launen in
Form ihrer spekulativen Angewohnheiten. Intelligente
Menschen, die nach transzendentaler Erkenntnis streben,
sollten sehr gewissenhaft ihre Gesellschaft vermeiden.

VERS 60

satar prasangan mama virya-samvido

bhavanti hrt-karna-rasayanah kathah
taj-josanad asv apavarga-vartmani
Sraddha ratir bhaktir anukramisyati

satam—von den Gottgeweihten; prasangat—durch
enge Gemeinschaft; mama—von mir; virya-samvidah—
Gespriche voll spiritueller Kraft; bhavanti—erscheinen;
hrt—dem Herzen; karna—und den Ohren; rasa-
ayanah—eine Quelle der Siile; kathah—Gespriche;
tat—von ihnen; josanat—durch geeignete Kultivierung;
asu—schnell; apavarga—der Befreiung; vartmani—auf
dem Pfad; sraddha—Glauben; ratih—Zuneigung;
bhaktih—Liebe; anukramisyati—wird eines dem
anderen folgen.

UBERSETZUNG

""Die spirituell-méchtige Botschaft Gottes kann
nur in der Gemeinschaft von Gottgeweihten richtig
erortert werden, und es ist sehr angenehm, sie in
solcher Gemeinschaft zu horen. Wenn jemand von
Gottgeweihten hort, offnet sich ihm der Weg
transzendentaler Erfahrung sehr schnell, und
allmiihlich bekommt er einen Geschmack, auf Wissen
beruhend, der sich im Laufe der Zeit zu Zuneigung
und Hingabe entwickelt."

ERLAUTERUNG

Dieser Vers erscheint im Srimad-Bhagavatam
(3.25.25), wo Kapila deva die Fragen Seiner Mutter
Devahiiti iiber den Vorgang des hingebungsvollen
Dienstes beantwortet. Wenn man Fortschritte in hinge-
bungsvollen Tiatigkeiten macht, wird dieser Vorgang
allméhlich immer klarer und ermutigender. Solange man
diese spirituelle Ermutigung durch Befolgen der
Anweisungen des spirituellen Meisters nicht bekommt,
ist es nicht moglich, Fortschritte zu machen. Deshalb ist



der Priifstein fiir den hingebungsvollen Dienst eines
Schiilers die Entwicklung seines Geschmacks fiir die
Ausfiihrung dieser Anweisungen. Am Anfang muf3 man
Vertrauen entwickeln, indem man die Wissenschaft von
der Hingabe von einem qualifizierten spirituellen
Meister hort. Wenn man dann mit Gottgeweihten
Gemeinschaft pflegt und versucht, den Anweisungen des
spirituellen Meisters in seinem eigenen Leben zu folgen,
werden alle Zweifel und andere Hindernisse durch die
Ausiibung hingebungsvollen Dienstes beseitigt. Starke
Anhaftung an den transzendentalen Dienst des Herrn
entwickelt sich, wenn man fortfihrt, die Botschaften
Gottes anzuhdren, und wenn man bestindig auf diese
Weise fortschreitet, wird man zweifellos zur Stufe der
spontanen Liebe zur Hochsten Personlichkeit Gottes
erhoben.

VERS 61

isvara-svariipa bhakta tanra adhisthana
bhaktera hrdaye krsnera satata visrama

isvara—der  Hochsten  Personlichkeit — Gottes;
sva-rigpa—identisch mit; bhakta—der reine
Gottgeweihte; tanra—Sein; adhisthana—Reich;
bhaktera—des Gottgeweihten; hrdaye—im Herzen;

krsnera—von Sr1 Krsna; satata—immer; visrama—der
Ruheort.

UBERSETZUNG

Ein reiner Gottgeweihter, der sich stindig im
liebevollen Dienst des Herrn betiitigt, ist identisch mit
dem Herrn, der immer in seinem Herzen weilt.

ERLAUTERUNG

Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, ist Einer
ohne einen zweiten, und deshalb ist Er allméchtig. Er
besitzt unbegreifliche Energien, von denen drei
hauptsichlich sind. Der Gottgeweihte wird als eine
dieser drei Energien betrachtet, niemals aber als der
Energieursprung. Der Energieursprung ist immer der
Hochste Herr. Die Energien haben zu Ihm eine
Beziehung, um ewigen Dienst auszufiihren. Ein
Lebewesen im bedingten Zustand kann seine Neigung,
der Absoluten Wahrheit zu dienen, durch die Gnade
Krsnas und des spirituellen Meisters entwickeln. Dann
offenbart Sich der Herr ihm im Herzen, und er kann
erkennen, da} Krspa im Herzen jedes reinen Gott-
geweihten weilt. Tatsdchlich weilt Krsna im Herzen
jedes Lebewesens; aber nur ein Gottgeweihter kann
diese Tatsache erkennen.

VERS 62

sadhavo hrdayam mahyari
sadhunarm hrdayam tv aham
mad-anyat te na jananti

39

naham tebhyo manag api

sadhavah—die Heiligen; hrdayam—Herz; mahyam—
Mein; sadhinam—der Heiligen; hrdayam—das Herz;
tu—in der Tat; aham—Ich; mat—als Ich; anyar—
anderen; fe—sie; na—nicht; jananti—kennen; na—
noch;  aham—Ich;  tebhyah—als sie; manak—
geringfiigig; api—sogar.

UBERSETZUNG

'"Heilige sind Mein Herz, und nur Ich bin ihr Herz.
Sie kennen niemand anderen als Mich, und deshalb
betrachte Ich niemanden aufler ihnen als Mein."

ERLAUTERUNG
Dieser Vers erscheint im Srimad-Bhagavatam
(9.4.68) in Verbindung mit einem MiBlverstindnis

zwischen Durvasa Muni und Maharaja Ambarisa. Als
Folge dieses MiBverstindnisses versuchte Durvasa
Muni, den Ko6nig zu téten, worauf das SudarS§ana-cakra,
die gefeierte Waffe Gottes, erschien, um den
hingegebenen = Konig zu  schiitzen. Als das
Sudar§ana-cakra Durvasa Muni angriff, floh er aus
Angst vor der Waffe und suchte Schutz bei allen grof3en
Halbgéttern im Himmel. Jeder von ihnen war unféhig,
ihn zu schiitzen, und so betete Durvasa Muni zu Visnu
um Vergebung. Visnu riet ihm jedoch, wenn er
Vergebung wolle, solle er sich an Maharaja Ambarisa
wenden, und nicht an Thn. In diesem Zusammenhang
sprach Visnu diesen Vers.

Der Herr, der in Sich Selbst vollkommen und frei von
Problemen ist, kann Sich mit ganzem Herzen um Seine
Geweihten kiimmern. Seine Sorge ist es, wie alle, die
Zuflucht bei Seinen Fiilen gesucht haben, erhoben und
beschiitzt werden konnen. Die gleiche Verantwortung
trigt auch der spirituelle Meister. Die Sorge des echten
spirituellen Meisters ist es, wie die Geweihten, die sich
ihm als einem Vertreter des Herrn ergeben haben,
Fortschritte im hingebungsvollen Dienst machen
konnen. Der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes,
denkt immer an die Geweihten, die vollig darin
aufgehen, Wissen iiber Ihn zu kultivieren, und bei
Seinen Lotosfiien Zuflucht gesucht haben.

VERS 63

bhavad-vidha bhagavatas
tirtha-bhiitah svayam vibho
tirthi-kurvanti tirthani

svantah-sthena gadabhrta
bhavat—dein gutes Selbst; vidhah—wie;
bhagavatah—Gottgeweihte; tirtha—heilige
Wallfahrtsorte; bhiitah—bestehend; svayam—sie selbst;
vibho—o Allmichtiger (Vidura); tirthi-kurvanti—in
Wallfahrtsorte verwandeln; firthani—die heiligen Orte;



sva-antah-sthena—in ihren Herzen weilend;

gada-bhrta—durch die Personlichkeit Gottes.
UBERSETZUNG

""Heilige Deines Ranges sind selbst Pilgerstitten.
Durch ihre Reinheit sind sie stiindige Gefihrten des
Herrn und koénnen daher sogar Wallfahrtsorte
ldutern."

ERLAUTERUNG

Dieser Vers wurde von Maharaja Yudhisthira zu
Vidura im Srimad Bhagavatam (1.13.10) gesprochen.
Maharaja Yudhisthira empfing seinen heiligen Onkel
Vidura, der heilige Pilgerorte besucht hatte. Maharaja
Yudhisthira sagte zu Vidura, reine Gottgeweihte wie er
seien verkorperte heilige Orte, weil die Hochste
Personlichkeit Gottes stets in ihren Herzen bei ihnen sei.
Durch ihre Gemeinschaft werden siindige Menschen von
siindhaften Reaktionen befreit, und deshalb ist iiberall
dort, wo ein reiner Gottgeweihter hingeht, ein heiliger
Wallfahrtsort. Die Bedeutsamkeit heiliger Orte ist
abhingig von der Anwesenheit solch reiner
Gottgeweihter.

VERS 64

sei bhakta-gana haya dvi-vidha prakara
parisad-gana eka, sadhaka-gana ara

sei—diese; bhakta-gana—Gottgeweihten; haya—
sind; dvi-vidha—zweifach; prakara—Verschiedenheiten;
parisat-gana—wirkliche Gottgeweihte; eka—der eine;
sadhaka-gana—angehende  Gottgeweihte;  ara—der
andere.

UBERSETZUNG

Solch reine Gottgeweihte sind von zweierlei Art:
personliche  Gefihrten [parisats] und neue
Gottgeweihte [sadhakas].

ERLAUTERUNG

Vollendete Diener des Herrn werden als Seine
personlichen  Gefihrten  angesehen,  wohingegen
Gottgeweihte, die Vollkommenheit erlangen wollen, als
neue Gottgeweihte gelten. Unter den Gefédhrten sind
einige von den Reichtiimern der Personlichkeit Gottes
gefesselt, und andere fiihlen sich zur ehelichen Liebe
Gottes hingezogen. Die erstgenannten Gottgeweihten
werden in das Reich von Vaikuntha gebracht, um
ehrfurchtsvollen hingebungsvollen Dienst zu leisten, wo-
hingegen die letzteren nach Vrndavana kommen, um Sri
Krsna direkt zu dienen.

VERS 65-66
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isvarera avatara e-tina prakara
amsa-avatara, ara guna-avatara

SaktyaveSa-avatara — trtiya e-mata
amsa-avatara — purusa-matsyadika yata

isvarera—des Hochsten Herrn; avatara—

Inkarnationen; e-tina—diese drei; prakara—Arten;
amsa-avatara—Teil-Inkarnationen; ara—und;
guna-avatara—qualitative Inkarnationen; sakti-

avesa-avatara—bevollmichtigte Inkarnationen; trfiya—
der dritte; e-mata—so; amsa-avatara—
Teil-Inkarnationen; purusa—die drei purusa-Inkarna-
tionen; matsya—die Fisch-Inkarnation; adika—und so
fort; yata—alle.

UBERSETZUNG

Es gibt drei Kategorien von Inkarnationen Gottes:
Teil-Inkarnationen, qualitative Inkarnationen und
bevollméchtigte Inkarnationen. Die purusas und
Matsya sind Beispiele fiir Teil-Inkarnationen.

VERS 67

brahma visnu Siva — tina gunavatare gani
Saktyavesa — sanakadi, prthu, vyasa-muni

brahma—Brahma; visnu—Visnu; s’iva—Siva; tina—
drei; guna-avatare—unter den Inkarnationen, die die
Erscheinungsweisen der matriellen Natur beherrschen;
gani—ich zihle; Sakti-avesa—bevollmichtigte
Inkarnationen; sanaka-adi—die vier Kumaras; prthu—
Konig Prthu; vyasa-muni—Vyasadeva.

UBERSETZUNG

Brahma, Visnu und Siva sind qualitative
Inkarnationen. Bevollmiichtigte Inkarnationen sind
solche wie die Kumaras, Konig Prthu und
Maha-muni Vyasa [der Verfasser der Vedas.]

VERS 68

dui-ritpe haya bhagavanera prakasa
eke ta' prakasa haya, are ta' vilasa

dui-riipe—in zwel Personen; haya—sind;
bhagavanera—der Hochsten Personlichkeit Gottes;
prakdasa—Manifestationen; eke—in einem; ta—gewil;
prakasa—Manifestation; haya—ist; are—in der anderen;
ta'—gewil; vilasa—in Spiele vertieft.

UBERSETZUNG

Die Personlichkeit Gottes zeigt Sich in zwei
Formen: prakasa und vilasa.

ERLAUTERUNG



Der Hochste Herr erweitert Seine personlichen
Formen in zwei Hauptkategorien. Die prakasa-Formen
werden von Krsna fiir Seine Spiele manifestiert, und Ihre
Erscheinung gleicht genau der Seinen. Als Krsna 16 000
Koniginnen in Dvaraka heiratete, tat Er dies in 16 000
prakasa-Erweiterungen. In dhnlicher Weise erweiterte
Er Sich in identische prakdsa-Formen wihrend des
rasa-Tanzes, um mit jeder einzelnen gopi gleichzeitig zu
tanzen. Wenn der Herr jedoch Seine
vilasa-Erweiterungen manifestiert, sind sie alle in ihren
korperlichen Merkmalen ein wenig verschieden.
Balarama ist die erste vilasa-Erweiterung Krsnas, und
die vierhidndigen Narayana-Formen in Vaikuntha gehen
von Balarama aus. Es gibt keinen Unterschied zwischen
der korperlichen Erscheinung Sri Krsnas und der
Balaramas, bis auf Thre Korpertdonung, die verschieden
ist. In dhnlicher Weise hat Sii Narayana in Vaikuntha
vier Hinde, wohingegen Krsna nur zwei hat. Die
Erweiterungen des Herrn, die solch korperliche
Verschiedenheiten zeigen, heillen vilasa-vigrahas.

VERS 69-70

eka-i vigraha yadi haya bahu-riipa
akare ta' bheda nahi, eka-i svariipa

mahist-vivahe, yaiche yaiche kaila rasa
ihake kahiye krsnera mukhya 'prakasa’

eka-i—die gleiche; vigraha—Person; yadi—wenn;
haya—wird; bahu-riapa—viele Formen; akare—dem
AuBeren nach; ta —gewil}; bheda—Unterschied; nahi—
es gibt nicht; eka-i—eine; sva-rijpa— Identitit; mahisi—
mit den Ko6niginnen von Dvaraka; vivahe—wéhrend der
Hochzeit; yaiche yaiche—in dhnlicher Weise; kaila—Er
tat; rasa—rasa-Tanz; ihake—dies; kahiye—ich sage;
krsnera—von Krsna; mukhya—hauptsichlich; prakasa—
manifestierte Formen.

UBERSETZUNG

Wenn Sich die Personlichkeit Gottes in viele
Formen erweitert, die alle in Threr Erscheinung nicht
voneinander verschieden sind, wie es Krsna tat, als
Er 16 000 Koniginnen heiratete und als Er Seien
rasa-Tanz vollfiihrte, werden diese Formen des
Herrn als manifestierte Formen bezeichnet.

VERS 71

citram bataitad ekena
vapusa yugapat prthak
grhesu dvy-asta-sahasram
striya eka udavahat

citram—wundervoll; bata—oh; etat—dies; ekena—
mit  einer; vapusa—Form;  yugapat—gleichzeitig;
prthak—getrennt; grhesu—in den Héusern;
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dvi-asta-sahasram—16 000; striyah—alle Koniginnen;
ekah—der eine Sr1 Krsna; udavahat—heiratete.

UBERSETZUNG

"Es ist hochst erstaunlich, daB Sri Krsna, der
Einer ohne einen zweiten ist, Sich in 16 000 gleiche
Formen erweiterte, um 16 000 Koniginnen in ihren
jeweiligen Hiusern zu heiraten."

ERLAUTERUNG
Die Vers steht im Srl‘mad—Bhdgavatam (10.69.2).
VERS 72

rasotsavah sampravrtto
gopi-mandala-manditah
yogesvarena krsnena
tasam madhye dvayor dvayoh

rasa-utsavah—das Fest des rasa-Tanzes;
sampravrttah—begann; gopi-mandala—mit Gruppen
von gopis, manditah—geschmiickt; yoga-isvarena—
durch den Meister aller mystischen Krifte; krsnena—
durch Krsna; tasam—von ihnen; madhye—in der Mitte;
dvayoh dvayoh—von jeweils zweien.

UBERSETZUNG

"Als Krsna, umringt von Gruppen von
Kuhhirtenmédchen, die Festlichkeiten des
rasa-Tanzes begann, stellte Sich der Herr aller
mystischen Krifte zwischen jeweils zwei Médchen."

ERLAUTERUNG

Dieser Vers ist ebenfalls ein Zitat aus dem
Srl"mad-BhElgavatam (10.33.3).

VERS 73-74

pravistena grhitanari
kanthe sva-nikatar striyah
yarir manyeran nabhas tavad
vimana-sata-sankulam

divaukasam sadaranam
atyautsukya-bhrtatmanam

tato dundubhayo nedur

nipetuh puspa-vrstayah

pravistena—eingetreten sein; grhitanam—von jenen,
die umarmen; kanthe—um den Hals; sva-nikatarn—auf
ihrer eigenen Seite; striyah— die gopis; yam—denen;
manyeran—wiirden denken; nabhah—der Himmel;
tavat—sofort; vimana—von Flugzeugen; Sata—mit
Hunderten; sankulam—bevolkert; diva-okasam—von
den Halbgottern; sadaranam—mit ihren Frauen;



ati-autsukya—mit Neugierde; bhrta-atmanam—deren
Geist erfiillt war; tatah—dann; dundubhayah—Pauken;
neduh—Ilieflen ertonen,; nipetuh—IlieB3en fallen;
puspa-vrstayah—Blumenregen.

UBERSETZUNG

"Als die Kuhhirtenmidchen und Krsna so
zusammenkamen, dachte jedes Miidchen, Krsna
umarme nur sie innig. Um dieses wundervolle Spiel
des Herrn mitanzusehen, flogen die Bewohner des
Himmels mit ihren Frauen, die alle sehr begierig
waren, den Tanz zu sehen, in Hunderten von
Flugzeugen am Himmel. Sie lieBen Blumen
herabregnen und schlugen sanft ihre Trommeln."

ERLAUTERUNG
) Dies ist ein  weiteres Zitat aus dem
Srimad-Bhagavatam (10.33.4-5).
VERS 75
anekatra prakatata

rilpasyaikasya yaikada
sarvatha tat-svaripaiva.
sa prakasa itiryate

anekatra—an vielen Orten; prakatata—die
Manifestation; ripasya—der Form; ekasya—eine; ya—
welche; ekada—auf einmal; sarvatha—in jeder
Beziehung; tar—Seine; sva-ripa—eigene Form; eva—
sicherlich; sah—diese; prakdasah—manifestierte Form;
iti—so; iryate—sie wird genannt.

UBERSETZUNG

"Wenn unzihlige Formen, die sich in ihrer
Erscheinung alle gleichen, zur selben Zeit entfaltet
werden, nennt man solche Formen prakasa-vigrahas
des Herrn."

ERLAUTERUNG

Dies ist ein Zitat aus dem Laghu-bhagavatamrta
(1.21), den Srila Riipa Gosvami zusammenstellte.

VERS 76

eka-i vigraha kintu akare haya ana
aneka prakasa haya, 'vilasa' tara nama

eka-i—eine; vigraha—Form; kintu—aber; akare—
dem AuBeren nach; haya—ist; ana—verschieden;
aneka—viele; prakasa—Manifestationen; haya—
erscheinen; vilasa—die Form, die Krsna wihrend Seiner
Spiele annimmt; tara—von dem; nama—der Name.

UBERSETZUNG
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Aber wenn sich die unzihligen Formen nur
geringfiigig voneinander unterscheiden, bezeichnet
man sie als vilasa-vigrahas.

VERS 77

svariipam anyakarar yat
tasya bhati vilasatah

prayenatma-samam Saktya
sa vilaso nigadyate

sva-riipam—die eigene Form des Herrn; anya—
andere; akaram—Merkmale des Korpers; yat—welche;
tasya—Sein; bhati—erscheint; vilasatah—von
bestimmten Spielen; prayena—{fast; atma-samam—
selbst-dhnlich; Saktya—durch Seine Kraft; sah—das;
vilasah—die vilasa-(Spiel-) Form; nigadyate—wird
genannt.

UBERSETZUNG

"Wenn der Herr durch Seine unbegreifliche
Macht unzidhlige Formen mit verschiedenen
Merkmalen entfaltet, nennt man diese Formen
vilasa-vigrahas."

ERLAUTERUNG
Dies ist ein  weiteres  Zitat  aus dem
Laghu-bhagavatamrta.
VERS 78

yaiche baladeva, paravyome narayana
yaiche vasudeva pradyumnadi sankarsana

yaiche—so wie; baladeva—Baladeva; para-vyome—
im spirituellen Himmel; narayana—Narayana; yaiche—
so wie; vasudeva—Vasudeva; pradyumna-adi—
Pradyumna usw.; sankarsana—Sankarsana.

UBERSETZUNG

Beispiele solcher vilasa-vigrahas sind Baladeva,
Narayana in Vaikuntha-dhama, und das catur-vyiiha
— Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna und
Aniruddha.

VERS 79-80

iSvarera Sakti haya e-tina prakara
eka laksmi-gana, pure mahisi-gana ara

vraje gopi-gana ara sabhate pradhana
vrajendra-nandana ya'te svayam bhagavan

isvarera—des Hochsten Herrn; Sakti—Energie;
haya—ist; e-tina—diese drei; prakara—Arten; eka—



eins; laksmi-gana—die Gottinnen des Gliicks in
Vaikuntha; pure—in  Dvaraka; mahisi-gana—die
Koniginnen; ara—und; vraje—in Vrndavana;

gopi-gana—die gopis; ara—und; sabhate—unter ihnen
allen; pradhana—der Hochste; vrajendra-nandana—
Krsna, der Sohn des Konigs von Vraja; ya'te—weil,;
svayam—Er Selbst; bhagavan— der Urerste Herr.

UBERSETZUNG

Die Energien [Gefiahrtinnen] des Hochsten Herrn
sind von dreierlei Art: die Laksmis in Vaikuntha, die
Koniginnen in Dvaraka und die gopis in Vrndavana.
Die gopis sind die besten von allen, da sie das
Vorrecht genieBen, Sri Krsna zu dienen, dem
Urersten Herrn, dem Sohn des Konigs von Vraja.

VERS 81

svayam-riipa krsnera kaya-vyitha - tanra sama
bhakta sahite haya tanhara avarana

svayam-rilpa—Seine eigene urspriingliche Gestalt

(der zweihdndige Krsna); krsnera—Sri Krsnas;
kaya-vyinha—personliche Erweiterungen; tanra—mit
Ihm;  sama—gleich;  bhakta—die  Gottgeweihten;

sahite—gemeinsam mit; haya—sind; tanhara—Seine;
avarana—Bedeckung.

UBERSETZUNG

Die personlichen Gefihrten Sri Krsnas, des
Urersten Herrn, sind Seine Geweihten, die mit Thm
identisch sind. Er ist vollstindig mit Seinem Gefolge
von Geweihten.

ERLAUTERUNG

ST Krsna und Seine verschiedenen personlichen
Erweiterungen sind nicht verschieden in potentieller
Macht. Diese Erweiterungen sind umgeben von
weiteren, zweitrangigen Erweiterungen oder dienenden
Erweiterungen, die man als Gottgeweihte bezeichnet.

VERS 82

bhakta adi krame kaila sabhara vandana
e-sabhdra vandana sarva-subhera karana

bhakta—die Gottgeweihten; adi—und so weiter;

krame—in Ordnung; kaila—tat; sabhara—der
Versammlung; vandana—verehren; e-sabhara—von
dieser Versammlung; vandana—verehren; sarva-

Subhera—von allem Gliick; karana—die Ursache.

UBERSETZUNG
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Hiermit habe ich alle verschiedenen Arten von
Gottgeweihten verehrt. Sie zu verehren, ist die Quelle
allen Gliicks.

ERLAUTERUNG

Um dem Herrn Gebete darzubringen, sollte man
zuerst Seinen Geweihten und Gefdhrten Gebete
darbringen.

VERS 83

prathama Sloke kahi samanya mangaldcarana
dvitiya Slokete kari visesa vandana

prathama—zuerst; Sloke—in dem Vers; kahi—ich
erkliare; samanya—allgemeine; mangala-acarana—
Anrufung von Segnung; dvitiya—der zweite; slokete—in
dem Vers; kari—ich mache; vifesa—bestimmte;
vandana—Darbringung von Gebeten.

UBERSETZUNG

Im ersten Vers habe ich um eine allgemeine
Segnung gefleht, aber im zweiten habe ich zum Herrn
in einer bestimmten Form gebetet.

VERS 84

vande Sri-krsna-caitanya-
nityanandau sahoditau
gaudodaye puspavantau

citrau Sandau tamo-nudau

vande—ich erweise achtungsvolle Ehrerbietungen;
§ri-krsna-caitanya—Sri Krsna Caitanya; nityanandau—
und  Sri Nityananda;  saha-uditau—gleichzeitig
aufgestiegen; gauda-udaye—am Ostlichen Horizont von
Gauda; puspavantau—die Sonne und der Mond zusam-
men; citrau—wundervolle; Sam-dau—Segnungen
verleihend; tamah-nudau—Dunkelheit vertreibend.

UBERSETZUNG

Ich erweise meine achtungsvollen Ehrerbietungen
Sri Krsna Caitanya und Sri Nityananda, die so sind
wie Sonne und Mond. Sie stiegen gleichzeitig auf am
Horizont von Gauda, um die Finsternis der
Unwissenheit zu vertreiben wund so alle in
wunderbarer Weise zu segnen.

VERS 85-86

vraje ye vihare purve krsna-balarama
koti-siirya-candra jini donhara nija-dhama

sei dui jagatere ha-iya sadaya
gauda-deSe purva-saile karila udaya



vraje—in Vraja (Vrndavana); ye—der; vihare—
spielte; pirve—friiher; k,r,sna—S/rI Krsna; balarama—Sri
Balarama; kotfi—Millionen; siirya—Sonnen; candra—
Monde; jini—iibertreffend; donhara—der beiden;
nija-dhama—die Ausstrahlung; sei—diese; dui—zwei,
jagatere—fiir  das  Universum; ha-iya—werdend;
sadaya—mitleidig; gauda-dese—im Land von Gauda;
pirva-saile—am  Ostlichen Horizont; karila—taten;
udaya—aufsteigen.

UBERSETZUNG

Sri Krsna und Balarama, die Personlichkeiten
Gottes, die friither in Vrndavana erschienen und
millionen Male strahlender waren als Sonne und
Mond, sind am ostlichen Horizont von Gauda-desa
[Westbengalen] aufgegangen, weil Sie Mitleid hatten
mit dem gefallenen Zustand der Welt.

VERS 87

Sri-krsna-caitanya ara prabhu nityananda
yanhara prakase sarva jagat ananda

frz‘-k_rsna—caitanya—gri Krsna Caitanya; ara—und;
prabhu  nityananda—Sri Nityananda; yanhara—von
wem; prakase—bei der Erscheinung; sarva—alle;
Jjagat—die Welt; ananda—voller Gliick.

UBERSETZUNG

Das Erscheinen Sri Krsna Caitanyas und Prabhu
Nityanandas hat die Welt mit Freude erfiillt.

VERS 88-89

sirya-candra hare yaiche saba andhakara
vastu prakasiya kare dharmera pracara

ei mata dui bhai jivera ajiiana-
tamo-nasa kari' kaila tattva-vastu-dana

sirya-candra—die Sonne und der Mond; hare—
vertreiben; yaiche—so wie; saba—alle; andhakara—
Dunkelheit; vastu—W ahrheit; prakasiya—
manifestierend; kare—tun; dharmera—von innewohnen-
der Natur; pracara—predigend; ei mata—wie dies; dui—
beide; bhai— Briider; jivera—des Lebewesens; ajiiana—

der Unwissenheit; tamah—der Dunkelheit; nasa—
Vernichtung; kari'—tuend; kaila—machte;
tattva-vastu—der  Absoluten Wahrheit; dana—
Geschenk.

UBERSETZUNG

So wie Sonne und Mond die Dunkelheit durch ihr
Erscheinen vertreiben und das Wesen aller Dinge
enthiillen, so vertreiben diese beiden Briider die
Finsternis der Unwissenheit der Lebewesen und
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erleuchten sie mit Wissen iiber die Absolute

Wabhrheit.
VERS 90

ajiiana-tamera nama kahiye 'kaitava’
dharma-artha-kama-moksa—vaiicha adi saba

ajiiana-tamera—der Finsternis der Unwissenheit;
nama—Name; kahiye—ich nenne; kaitava—
betriigerischen Vorgang; dharma—Religiositit; artha—
wirtschaftlichen Aufschwung; kama—Sinnenbefriedi-
gung; moksa—Befreiung; vaiicha—Verlangen nach;
adi—und so weiter; saba—alle.

UBERSETZUNG

Die Finsternis der Unwissenheit wird kaitava oder
der Weg des Betrugs genannt, der mit Religiositiit,
wirtschaftlicher Entwicklung, Sinnenbefriedigung
und Befreiung beginnt.

VERS 91

dharmah projjhita-kaitavo 'tra paramo
nirmatsaranam satam
vedyam vastavam atra vastu Sivadari

tapa-trayonmiilanam

Srimad-bhagavate mahamuni-krte kirih va parair

isvarah
sadyo hrdy avarudhyate 'tra krtibhih susriisubhis
tat-ksanat

dharmah—Religiositit; projjhita—vollstindig
zuriickgewiesen; kaitavah—in welcher fruchtbringenden
Absicht; atra—hierin; paramah—das hochste;
nirmatsaranam—von denen, die hundertprozentig rein
im Herzen sind; satam—Gottgeweihte; vedyam—zu
verstehen; vastavam—tatsichlich; atra—hierin; vastu—
Substanz; Siva-dam—Wohlergehen schenkend;
tapa-traya—der dreifachen Leiden; unmillanam—die
Entwurzelung bewirkend; srimat—schon; bhagavate—
im Bhagavata Purana; mahd-muni—von dem groflen
Weisen (Vyasadeva); krte—zusammengestellt; kim—
was; va—tatsichlich; paraih—mit anderen; isvarah—der
Hochste Herr;  sadyah—sofort;  hrdi—im  Herzen;
avarudhyate—wird eingefangen; atra—hierin;
krtibhih—von frommen Menschen; susrisubhih—
wiinschend zu horen; tat-ksanat—ohne Aufschub.

UBERSETZUNG

"Die bedeutende Schrift Srimad-Bhagavatam, die
Maha-muni Vyasadeva aus vier urspriinglichen
Versen zusammenstellte, beschreibt die erhabensten
und weichherzigsten Gottgeweihten und lehnt die
betriigerischen Wege materiell-motivierter
Religiositiit entschieden ab. Es verkiindet den
hochsten Grundsatz ewiger Religion, die tatsichlich



die dreifachen Leiden eines Lebewesens lindern und
die hiochste Segnung umfassenden Wohlstandes und
Wissens gewidhren kann. Jene, die gewillt sind, die
Botschaft dieser Schrift in einer unterwiirfigen,
dienenden Haltung zu horen, konnen augenblicklich
den Hochsten Herrn in ihrem Herzen einfangen.
Deshalb bedarf es keiner anderen Schrift als des
Srimad Bhagavatam."

ERLAUTERUNG

Dieser Vers erscheint im Srz‘mad-Bhdgavatam (1.1.2).
Die Worte mahamuni-krte zeigen an, daf das
Srimad-Bhagavatam  von dem  groBen  Weisen
Vyasadeva zusammengestellt wurde, der manchmal auch
Narayana Maha-muni genannt wird, weil er eine
Inkarnation Narayanas ist. Vyasadeva ist daher kein
gewohnlicher Mensch, sondern ist von der Hochsten
Personlichkeit Gottes bevollmichtigt. Er stellte das
schone Bhagavatam zusammen, um einige der Spiele
des Herrn, der Hochsten Personlichkeit Gottes, und
Seiner Geweihten zu beschreiben.

Im Srimad-Bhagavatam wird zwischen wirklicher
und vorgeblicher Religion klar unterschieden. Dieser
urspriinglichen  und  echten  Erlduterung  des
Vedanta-siitra zufolge gibt es unzidhlige anmaBende
Glaubensrichtungen, die als Religion gelten, aber die
wirkliche Essenz der Religion miflachten. Die wirkliche
Religion eines Lebewesens ist seine natiirliche,
angeborene  Eigenschaft, wohingegen anmaflende
Religion eine Form der Unwissenheit ist, die kiinstlich
das reine BewuBtsein des Lebewesens unter gewissen
unvorteilhaften  Bedingungen bewolkt.  Wirkliche
Religion liegt im Schlafzustand, wenn kiinstliche
Religion von der mentalen Ebene her den Vorrang hat.
Ein Lebewesen kann diese schlummernde Religion
wiedererwecken, wenn es mit reinem Herzen hort.

Der Pfad der Religion, der im Srimad-Bhagavatam
vorgeschrieben wird, unterscheidet sich von allen
Formen unvollkommener Religiositit. Religion kann in
den folgenden drei Kategorien betrachtet werden: (1) der
Pfad fruchttragender Arbeit; (2) der Pfad des Wissens
und mystischer Krifte und (3) der Pfad der Verehrung
und des hingebungsvollen Dienstes.

Der Pfad fruchttragender Arbeit (karma-kanda) ist ein
betriigerischer Vorgang — auch wenn er mit religiosen
Zeremonien ausgeschmiickt ist, die unsere materiellen
Verhiltnisse verbessern sollen — weil er uns niemals
dazu befdhigen kann, Befreiung aus dem materiellen
Dasein zu erlangen und das hochste Ziel zu erreichen.
Ein Lebewesen kidmpft unauthorlich schwer, um von
den Qualen des materiellen Daseins frei zu werden; aber
der Pfad fruchttragender Arbeit fiihrt es entweder zu
zeitweiligem Gliick oder zweitweiligem Leid im
materiellen Dasein. Durch fromme fruchttragende Arbeit
wird man in eine Lage versetzt, in der man
voriibergehend materielles Gliick empfinden kann,
wohingegen gottlose Handlungen uns in eine leidvolle
Lage materieller Knappheit und Not bringen. Aber auch
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wenn man in die vollkommenste Lage materiellen
Gliicks versetzt wird, kann man auf diese Weise nicht
von den Leiden Geburt, Tod, Alter und Krankheit frei
werden. Finem in materieller Hinsicht gliicklichen
Menschen fehlt deshalb immer noch die ewige
Erleichterung, die ihm weltliche Religiositit in Form
von fruchttragender Arbeit niemals verschaffen kann.

Die Pfade der Kultivierung von  Wissen
(jaana-marga) und mystischen Kriften (yoga-marga)
sind gleichermaBen gefihrlich, da man nicht weil,
wohin man gelangen wird, wenn man diesen unsicheren
Methoden folgt. Ein empirischer Philosoph mag viele,
viele Leben lang durch intellektuelle Spekulation
versuchen, spirituelles Wissen zu erlangen, doch solange
er nicht die Stufe der reinsten Eigenschaft der Tugend
erreicht — mit anderen Worten, solange er nicht die
Ebene materieller Spekulation transzendiert —, kann er
nicht wissen, daf} alles von Vasudeva, der Personlichkeit
Gottes, ausgeht. Seine Anhaftung an den unpersonlichen
Aspekt des Hochsten Herrn macht ihn ungeeignet, sich
zur transzendentalen Stufe des vasudeva-Verstindnisses
zu erheben, und so gleitet er wegen seines unreinen
Geisteszustandes wieder in das materielle Dasein hinab,
selbst nachdem er zur hochsten Stufe der Befreiung
aufgestiegen sein mag. Dieser Sturz ist auf einen
fehlenden locus standi im Dienst des Hochsten Herrn zu-
riickzufiihren.

Was die mystischen Krifte der yogis betrifft, so sind
sie ebenfalls materielle Verstrickungen auf dem Pfad der
spirituellen Erkenntnis. Ein deutscher Gelehrter, der in
Indien zu einem Gottgeweihten wurde, sagte, die
materialistische Wissenschaft habe in der Nachahmung
der mystischen Krifte der yogis bereits beachtliche
Fortschritte gemacht. Er kam daher nicht nach Indien,
um die mystischen Kréfte der yogis zu erlernen, sondern
den Pfad des transzendentalen liebevollen Dienstes fiir
den Hochsten Herm, wie er in der bedeutenden Schrift
Srimad-Bhagavatam erwihnt wird. Mystische Krifte
konnen einen yog? zwar in materieller Hinsicht méchtig
machen und ihm so voriibergehende Erleichterung von
den Leiden Geburt, Tod, Alter und Krankheit
verschaffen, wie dies auch andere materialistische
Wissenschaften bewirken, aber solche mystischen Krifte
konnen nie eine dauernde Quelle der Befreiung von
diesen Leiden sein. Deshalb ist dieser Pfad der
Religiositit, wie die Bhagavata-Schule sagt, ebenfalls
ein Weg, der seine Nachfolger betriigt. In der
Bhagavad-gita (6.47) wird klar gesagt, dal der
erhabenste und méchtigste mystische yogr derjenige ist,
der stindig an den Hochsten Herrn in seinem Herzen

denken und sich in Seinem liebevollen Dienst
beschiftigen kann. Die wunzédhligen devas oder
verwaltenden Halbgotter zu verehren, ist noch

gefihrlicher und unsicherer als die oben erwihnten
Vorginge des karma-kanda und jiiana-kanda. Diesem
Vorgang, viele Gotter, wie Durga, Siva, Ganesa, Sturya
und die unpersonliche Visnu-Form, zu verehren, wenden
sich nur Menschen zu, die durch ein starkes Verlangen
nach Sinnenbefriedigung verblendet sind. Wenn solche



Verehrung vorschriftsmédfBig nach den Ritualen der
Sastras betrieben wird, die aber heute, im Zeitalter des
Mangels und der Knappheit, nur sehr schwer
auszufiihren sind, kann eine solche Verehrung zweifellos
den Wunsch nach Sinnenbefriedigung erfiillen, aber der
Erfolg, der durch solche Methoden erreicht wird, ist
gewil} zeitweilig und nur fiir einen weniger intelligenten
Menschen geeignet. So lautet das Urteil - der
Bhagavad-gita (7.23). Kein geistig gesunder Mensch
sollte sich mit solch voriibergehenden Segnungen
zufriedengeben.

Keiner der oben erwihnten drei religiosen Pfade kann
uns von den drei Leiden des materiellen Daseins
befreien, ndmlich den Leiden, die durch den Korper und
Geist verursacht werden; Leiden, die durch andere
Lebewesen hervorgerufen werden, und Leiden, die
durch die Halbgotter verursacht werden. Doch der
Vorgang der Religion, wie er im Srimad-Bhagavatam
beschrieben wird, vermag seinen Nachfolgern
fortdauernde Befreiung von diesen drei Leiden zu
gewihren. Das Bhdagavatam beschreibt die hochste Form
der Religion als die Wiedereinsetzung des Lebewesens
in seine urspriingliche Stellung des transzendentalen
liebevollen Dienstes fiir den Hochsten Herrn, die frei ist
von den  Infektionen der  Wiinsche  nach
Sinnenbefriedigung, fruchttragender Arbeit und der
Kultivierung von Wissen mit dem Ziel, in das Absolute
einzugehen, um mit dem Hochsten Herrn eins zu wer-
den.

Jeder Vorgang der Religiositit, der auf
Sinnenbefriedigung — in grober oder subtiler Form —
beruht, muf} als anmafende Religion betrachtet werden,
da es ihr mnicht moglich ist, ihren Anhingern
immerwdhrenden Schutz zu gewihren. Das Wort
projjhita ist bedeutsam. Pra bedeutet "vollstdndig", und
ujjhita bedeutet "Ablehnung". Religiositit in Form von
fruchttragender Arbeit ist direkt eine Methode, grobe
Sinnenbefriedigung zu erlangen, wohingegen der
Vorgang, spirituelles Wissen zu kultivieren mit der
Absicht, mit dem Absoluten eins zu werden, eine
Methode subtiler Sinnenbefriedigung ist. Alle diese
anmallenden Religionen, die auf grober oder subtiler
Sinnenbefriedigung beruhen, werden von dem Vorgang
des bhagavata-dharma oder der transzendentalen
Religion, die eine ewige Aufgabe fiir das Lebewesen ist,
entschieden abgelehnt.

Bhagavata-dharma oder das religiose Prinzip, das im
Srimad-Bhagavatam beschrieben wird, zu dem die
Bhagavad-gita eine einleitende Studie ist, ist fiir befreite
Personen hochsten Ranges bestimmt, die der
Sinnenbefriedigung anmafender Religiositit wenig Wert
beimessen. Die erste und dringlichste Sorge
fruchtbringender Arbeiter; derer, die sich erheben
wollen; empirischer Philosophen und der nach Erlosung
Strebenden ist es, ihre materielle Stellung anzuheben.
Gottgeweihte dagegen hegen keine selbstsiichtigen
Wiinsche dieser Art.

Sie dienen dem Hochsten Herrn nur, um Ihn
zufriedenzustellen. Sti Arjuna, der seine Sinne dadurch
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befriedigen wollte, dal er ein sogenannter gewaltloser
und frommer Mensch wurde, beschlo3 zunichst, nicht
zu kidmpfen. Als er aber mit den Prinzipien des
bhagavata-dharma vollig vertraut war, die in volliger
Ergebung gegeniiber dem Willen des Herrn gipfeln,
dnderte er seine Entscheidung und war bereit, fiir die
Befriedigung des Herrn zu kdmpfen. Er sagte dann:

nasto mohah smrtir labdha
tvat-prasadan maydacyuta
sthito 'smi gata-sandehah
karisye vacanar tava

"Mein lieber Krsna, o Unfehlbarer, meine Illusion ist
jetzt von mir gewichen. Ich habe meine Erinnerung
durch Deine Gnade wiedererlangt und bin jetzt gefestigt
und frei von Zweifeln. Ich bin bereit, nach Deinen
Anweisungen zu handeln." (Bg. 18.73)

Es ist die wesenseigene Stellung des Lebewesens, in
diesem reinen BewuBtsein verankert zu sein. Jeder
sogenannte religiose Vorgang, der mit dieser
unverfilschten spirituellen Stellung des Lebewesens in
Widerspruch gerdt, mufl deshalb als anmaBender
Vorgang der Religiositit angesehen werden.

Die wirkliche Form der Religiositdt ist spontaner
liebevoller Dienst fiir Gott. Diese dienende Beziehung
des Lebewesens zur Absoluten Personlichkeit Gottes ist
ewig. Die Personlichkeit Gottes wird als vastu, die
Substanz, und die Lebewesen werden als vastavas, die
unzihligen Musterexemplare der Substanz in relativer
Existenz ~ beschrieben. = Die  Beziehung  dieser
substantiellen Teile zur Hochsten Substanz kann nie
vernichtet werden, denn sie ist eine ewige Eigenschaft
des Lebewesens.

Durch die Beriihrung mit der materiellen Natur
entwickeln die Lebewesen verschiedene Symptome der
Krankheit des materiellen BewufBtseins. Diese materielle
Krankheit zu heilen, ist das hochste Ziel menschlichen
Lebens. Der Vorgang, diese Krankheit zu behandeln,
wird als bhagavata-dharma oder sanatana-dharma
(wirkliche Religion) bezeichnet. Das wird im
Srimad-Bhagavatam beschrieben. Jeder, der dank seiner
frommen Handlungen in vorangegangenen Leben begie-
rig ist zu horen, erkennt daher unmittelbar die
Gegenwart des Hochsten Herrn in seinem Herzen und
erfiillt die Mission seines Lebens.

VERS 92

tara madhye moksa-vaiicha kaitava-pradhana
yaha haite krsna-bhakti haya antardhana

tara—von ihnen; madhye—in der Mitte;
moksa-varicha—das Verlangen, in den Hochsten
einzugehen; kaitava—der betriigerischen Vorginge;

pradhana—der grofite; yaha haite—von dem; krsna--
bhakti—Hingabe @ an  Sr1  Krsna;  haya—wird;
antardhana—Verschwinden.



UBERSETZUNG

Der griofite Betrug ist der Wunsch nach Befreiung
durch Eingehen in den Hochsten, denn dies fiihrt
dazu, daB} der liebevolle Dienst fiir Krsna fiir immer
verschwindet.

ERLAUTERUNG

Der Wunsch, in das unpersonliche Brahman
einzugehen, ist die subtilste Form des Atheismus. Sobald
man solchen als Befreiung getarnten Atheismus
befiirwortet, wird man vollig unfdhig, den Pfad des
hingebungsvollen  Dienstes  fiir die = Hochste
Personlichkeit Gottes zu beschreiten.

VERS 93

"pra-Sabdena moksabhisandhir api nirastah" iti
pra-sabdena—durch die Vorsilbe "pra’;
moksa-abhisandhih—die Absicht der Befreiung; api—
sicherlich; nirastah—vernichtet; iti—so.

UBERSETZUNG

"Die Vorsilbe ,pra' [in dem Vers aus dem
Srimad-Bhagavatam] deutet darauf hin, daBl der
Wunsch nach Befreiung entschieden zuriickgewiesen
wird."

ERLAUTERUNG

Dies ist eine Bemerkung von Sridhara Svami, dem
groBen Kommentator des Srimad-Bhagavatam.

VERS %4

krsna-bhaktira badhaka — yata subhasubha karma
seha eka jivera ajiiana-tamo-dharma

krsna-bhaktira—des hingebungsvollen Dienstes fiir
Krsna; badhaka—Hindernis; yata—-alle,
Subha-asubha—gliickbringende oder ungliickbringende;
karma—Handlung; seha—die; eka—eine; jivera—des

Lebewesens;  ajiiana-tamah—der  Finsternis der
Unwissenheit; dharma—der Charakter.
UBERSETZUNG

Alle Arten von Titigkeiten, sowohl die gliick- als
auch die ungliickbringenden, die der Ausfiihrung
transzendentalen liebevollen Dienstes fiir Sri Krsna
entgegenstehen, sind Handlungen der Finsternis der
Unwissenheit.

ERLAUTERUNG
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Der dichterische Vergleich Sri Caitanyas und Sri
Nityanandas mit der Sonne und dem Mond ist sehr
wichtig. Die Lebewesen sind spirituelle Funken, und ihre
wesenseigene Stellung besteht im hingebungsvollen
Dienst fiir den Hochsten Herrn in vollem Krsna-Bewulf3t-
sein. Sogenannte fromme Werke und andere rituelle
Handlungen — seien diese fromm oder gottlos — sowie
das Verlangen, dem materiellen Dasein zu entkommen,
werden alle als Bedeckungen dieser spirituellen Funken
angesehen. Die Lebewesen miissen von diesen iiber-
fliissigen Bedeckungen frei werden und sich vollstindig
im Krsna-Bewultsein beschiftigen. S Caitanya und S
Nityananda erschienen nur, um die Dunkelheit, die die
Seele umgibt, zu vertreiben. Vor ihrem Erscheinen
verhiillten all diese iiberfliissigen Titigkeiten der Le-
bewesen das Krsna-BewuBtsein; aber nachdem diese
beiden Briider erschienen waren, wurden die Herzen der
Menschen geldutert, und sie wurden wieder in die
wirkliche Stellung des Krsna-BewuBtseins eingesetzt.

VERS 95

yanhara prasade ei tamo haya nasa
tamo nasa kari' kare tattvera prakasa

yanhara—deren; prasade—durch die Gnade; ei—
diese; ramah—Dunkelheit; haya—ist; nasa—vernichtet;

tamah—Dunkelheit; nasa—Vernichtung; kari'—
bewirkend; kare—bewirkt; tattvera—der Wahrheit;
prakasa—Entdeckung.
UBERSETZUNG
Durch die Gnade Sri Caitanyas und Sri

Nityanandas wird diese Finsternis der Unwissenheit
beseitigt und die Wahrheit ans Licht gebracht.

VERS 96

tattva-vastu — krsna, krsna-bhakti, prema-riipa
nama-sankirtana — saba ananda-svaripa

tattva-vastu—Absolute Wahrheit; k_r_sna—gri Krsna;
krsna-bhakti—hingebungsvoller Dienst fiir S Krsna;
prema-rigpa—die Form der Liebe zu Krsna annehmend;
nama-sankirtana—gemeinsames Chanten des Heiligen

Namens; saba—alle; ananda—von Gliickseligkeit;
sva-riipa—die Identitit.
UBERSETZUNG
Die Absolute Wahrheit ist Sri Krsna, und

liebevolle Hingabe an Sri Krsna in reiner Liebe wird
durch das gemeinsame Chanten des Heiligen Namens
erreicht, der die Essenz aller Gliickseligkeit ist.

VERS 97

sirya candra bahirera tamah se vinase



bahir-vastu ghata-pata-adi se prakase

sirya—die Sonne; candra—der Mond; bahirera—der
duBeren Welt; famah—Dunkelheit; se—sie; vinase—
zerstoren;  bahih-vastu—auflere  Dinge;  ghata—
Wassertopfe; pata-adi—All usw.; se—sie; prakdase—
enthiillen.

UBERSETZUNG

Die Sonne und der Mond vertreiben die
Dunkelheit der #duBleren Welt und enthiillen so
dubBlere, materielle Gegenstinde wie Topfe und Teller.

VERS 98

dui bhai hrdayera ksali' andhakara
dui bhagavata-sange karana saksatkara

dui—zwei; bhai—Briider; hrdayera—des Herzens;
ksali'—lauternd; andhakara—Dunkelheit; dui
bhagavata—der beiden bhdagavatas; sange—durch die
Gemeinschaft;  karana—Ursache;  saksatkara—eine
Begegnung.

UBERSETZUNG

Aber diese beiden Briider [Sri Caitanya und Sri
Nityananda] vertreiben die Dunkelheit aus dem
Innern des Herzens und helfen uns so, den beiden
Arten von bhagavatas [Personen oder Dingen in
Beziehung zur Personlichkeit Gottes] zu begegnen.

VERS 99

eka bhagavata bada — bhagavata-sastra
ara bhagavata — bhakta bhakti-rasa-patra

eka—einer; bhagavata—in Beziehung zum Hochsten
Herrn; bada—Dbedeutend, bhagavata-sastra—
Srz‘mad-Bhagavatam; ara—der andere; bhdagavata—in
Beziehung zum Hochsten Herrn; bhakta—reiner
Gottgeweihter;  bhakti-rasa—der ~ Wohlgeschmicker
(rasas) der Hingabe; patra—der Empfinger.

UBERSETZUNG

Einer der bhagavatas ist die bedeutende Schrift
Srimad Bhagavatam, und der andere ist der reine
Gottgeweihte, der in die rasas liebender Hingabe
versunken ist.

VERS 100

dui bhagavata dvara diya bhakti-rasa
tanhara hrdaye tanra preme haya vasa

dui—zwei,
durch;

bhagavata—die bhagavatas, dvara—
diya—gebend; bhakti-rasa—hingebungsvolle
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Inspiration; tanhara—Seines Geweihten; hrdaye—im
Herzen; tanra—sein; preme—durch die Liebe; haya—
wird; vasa—beherrscht.

UBERSETZUNG

Durch die Handlungen dieser beiden bhagavatas
gibt der Herr die rasas transzendentalen liebevollen
Dienstes in das Herz eines Lebewesens ein, und so
kommt der Herr, im Herzen Seines Geweihten, unter
die Herrschaft der Liebe des Gottgeweihten.

VERS 101

eka adbhuta — sama-kale dorihdara prakasa
ara adbhuta — citta-guhara tamah kare nasa

eka—eine; adbhuta—wundervolle Sache;
sama-kale—zur gleichen Zeit; donhara—von beiden;
prakasa—die Manifestation; ara—die andere; adbhuta—
wundervolle Sache; citta-guhara—aus dem Innern des
Herzens; tamah—Dunkelheit; kare—bewirken; nasa—
Vernichtung.

UBERSETZUNG

Das erste Wunder ist, daBl beide Briider
gleichzeitig erscheinen, und das zweite ist, daB} Sie die
innersten Tiefen des Herzens erleuchten.

VERS 102

ei candra siirya dui parama sadaya
jagatera bhagye gaude karila udaya

ei—diese; candra—Mond; sirya—Sonne; dui—zwei;
parama—sehr; sadaya—giitig; jagatera—der Menschen
der Welt; bhagye—fiir das Gliick; gaude—im Land
Gauda; karila—tat; udaya—~Erscheinung.

UBERSETZUNG

Diese beiden, die Sonne und der Mond, sind sehr
giitig zu den Menschen auf der Welt. Sie sind daher
zum Gliick aller am Horizont von Bengalen
erschienen.

ERLAUTERUNG

Die gefeierte alte Hauptstadt der Sena-Dynastie, die
als GaudadeSa oder Gauda bekannt war, lag in dem
Gebiet, das heute dem Bezirk von Maldah entspricht.
Spiter wurde diese Hauptstadt auf die neunte oder
mittlere Insel auf der westlichen Seite der Ganga bei Na-
vadvipa verlegt, die heute Mayapura heifit und damals
Gauda-pura genannt wurde. Sri Caitanya erschien dort,
und Sri Nityananda kam vom Bezirk Birbhum aus
dorthin und schlof Sich Thm an. Sie erschienen am
Horizont von Gauda-desa, um die Wissenschaft des



Krsna-Bewufitseins zu  verbreiten, und es ist
vorausgesagt, dal so, wie die Sonne und der Mond
langsam nach Westen wandern, die Bewegung, die Sie
vor fiinfhundert Jahren begannen, durch Thre Gnade in
die westlichen Zivilisationen kommen wird.

Caitanya Mahaprabhu und Nityananda Prabhu
vertreiben die fiinf Arten von Unwissenheit der
bedingten Seelen. Im Mahabharata, Udyoga-parva, 43.
Kapitel, werden diese fiinf Arten der Unwissenheit
beschrieben. Es sind dies: (1) den Korper fiir das Selbst
zu halten, (2) materielle Sinnenbefriedigung zum
Malstab seines Genusses zu ma.chen, (3) aufgrund
materieller Identifizierung in Sorge zu sein, (4) zu
klagen und (5) zu denken, es gebe etwas jenseits der
Absoluten Wahrheit. Die Lehren Sii Caitanyas
vernichten diese fiinf Arten der Unwissenheit. Was auch
immer man sieht oder auf andere Weise erfihrt — man
sollte wissen, da} es eine Entfaltung der Energie der
Hochsten Personlichkeit Gottes ist. Alles ist eine
Manifestation Krsnas.

VERS 103

sei dui prabhura kari carana vandana
yanha ha-ite vighna-nasa abhista-piirana

sei—diese; dui—beiden; prabhura—der Herren;
kari—ich erweise; carana—Fiille; vandana—
Ehrerbietungen; yanha ha-ite—von denen;
vighna-nasa—Beseitigung der Hindernisse;

abhista-pirana—Erfiillung der Wiinsche.
UBERSETZUNG

LaBt uns daher die heiligen FiiBe dieser beiden
Herren verehren. So kann man von allen
Schwierigkeiten auf dem Pfad der Selbsterkenntnis
frei werden.

VERS 104

ei dui sloke kaila mangala-vandana
trtiya slokera artha suna sarva-jana

ei—diese; dui—beiden; sloke—in den Versen; kaila—
ich  tat; mangala—gliickspendend; vandana—
Ehrerbietungen; trtiya—dritte; Slokera—des Verses;
artha—Bedeutung; suna—mbitte hort; sarva-jana—ijeder.

UBERSETZUNG
Ich habe die Segnung der Herren mit diesen
beiden Versen erfleht. Hort jetzt bitte aufmerksam
die Erlduterung des dritten.

VERS 105

vaktavya-bahulya, grantha-vistarera dare
vistare na varni, sarartha kahi alpaksare
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vaktavya—von Worten, die zu sprechen sind;
bahulya—sorgfiltige  Ausarbeitung; grantha—des
Buches; vistarera—vor dem groflen Umfang; dare—aus
Angst; vistare—in erweiterter Form; na—nicht; varni—
ich beschreibe; sara-artha—wesentliche Bedeutung;
kahi—ich sage; alpa-aksare—in wenigen Worten.

UBERSETZUNG
Ich vermeide absichtlich eine ausfiihrliche
Beschreibung, da ich befiirchte den Umfang dieses
Buches zu erweitern. Ich werde die Essenz so biindig
wie moglich beschreiben.
VERS 106

"mitam ca saram ca vaco hi vagmita" iti

mitam—Kknapp; ca—und; saram—wesentlich; ca—

und; vacah—Rede; hi—sicherlich; vak-mita—
Beredsamkeit; iti—so.

UBERSETZUNG
""Wesentliche Wahrheit kurz und biindig

gesprochen, ist wahre Beredsamkeit."
VERS 107

Sunile khandibe cittera ajiianadi dosa
krsne gadha prema habe, paibe santosa

Sunile—widhrend man zuhort;  khandibe—wird
beseitigen; cittera—das Herzens; ajiiana-adi—von
Unwissenheit usw.; dosa—die Fehler; krsne—in Sri
Krsna; gadha—tiefe; prema—Liebe; habe—es wird
sein; paibe—wird erlangen; santosa—Befriedigung.

UBERSETZUNG

Indem man einfach unterwiirfig zuhort, wird das
Herz von allen Fehlern der Unwissenheit befreit. So
erlangt man tiefe Liebe zu Krsna. Das ist der Pfad
des Friedens.

VERS 108-109

Sri-caitanya-nityananda-advaita-mahattva
tanra bhakta-bhakti-nama-prema-rasa-tattva

bhinna bhinna likhiyachi kariya vicara
Sunile janibe saba vastu-tattva-sara

§ri-caitanya—von ~ Sri Caitanya  Mahaprabhu;
nityananda—von Sri Nityananda; advaita—von Sri
Advaita; mahattva—GroBle; tanra—Ilhre; bhakta—
Gottgeweihte; bhakti—Hingabe; nama—Namen;
prema—Liebe; rasa—Wohlgeschmicker; tattva—wahre



Natur; bhinna bhinna—verschieden; likhiyachi—ich
schrieb; kariya—tuend; vicara—Betrachtung; Sunile—
wihrend des Horens; janibe—wird wissen; saba—alle;
vastu-tattva-sara—die Essenz der Absoluten Wahrheit.

UBERSETZUNG

Wenn man geduldig iiber die Herrlichkeit Sri
Caitanya Mahaprabhus, Sri Nityananda Prabhus
und Sri Advaita Prabhus hort — und iiber Ihre
Geweihten, Thre hingebungsvollen Titigkeiten, Ihre
Namen, Ihren Ruhm wund die rasas Thres
transzendentalen liebevollen Austausches —, wird
man die Essenz der Absoluten Wahrheit
kennenlernen. Deshalb habe ich diese Dinge [im
Caitanya-caritamrta] mit Vernunft und Logik
beschrieben.

VERS 110

Sri-riiga-raghunatha-pade yara dasa
caitanya-caritamrta kahe krsnadasa

§ri-riipa—Srila Ripa Gosvami; raghunatha—Siila
Raghunatha dasa Gosvami; pade—zu den Lotosfiilen;
yara—deren; asa—Aussicht; caitanya-caritGmrta—das
Buch namens Caitanya-caritamrta; kahe—beschreibt;
krsna-dasa—Siila Krsnadasa Kaviraja Gosvami.

UBERSETZUNG

Zu den Lotosfiilen Sri Rapas und Sri
Raghunathas betend und immer auf ihre Gnade
hoffend, erzihle ich, Krsnadasa, den Sri
Caitanya-caritamrta, und folge ihren FuBspuren.

Hiermit enden die Erlduterungen Bhaktivedantas zum
1. Kapitel im Adi-lila des Sr1 Caitanya-caritamrta, das
die spirituellen Meister beschreibt.
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2. Kapitel

Sri Caitanya Mahaprabhu, die
Hochste Personlichkeit Gottes

Dieses Kapitel erklirt, da Sri Caitanya die Hochste
Personlichkeit  Gottes, Krsna Selbst, ist. Die
Brahman-Ausstrahlung ist daher der korperliche Glanz
Sri Caitanyas, und die lokalisierte Uberseele im Herzen
eines jeden Lebewesens ist Seine Teil-Reprisentation.
Auch die purusa-avataras werden in diesem
Zusammenhang erkldart. Maha-Visnu ist das Behiltnis
aller bedingten Seelen, aber wie in den autoritativen
Schriften bestitigt wird, ist S Krsna der letztliche
Urquell, die Ursache zahlreicher vollstindiger
Erweiterungen, zu denen auch Narayana gehort, der von
den Mayavadi-Philosophen im allgemeinen als die
Absolute Wahrheit angesehen wird. Die Manifestationen
des Herrn als prabhava- und vaibhava-Erweiterungen
sowie die Teil-Inkarnationen und bevollméchtigten
Inkarnationen werden ebenfalls erklirt. Sii Krsnas
Kindheit und Jugend werden besprochen, und es wird
erkldrt, dal Sein Alter zu Beginn Seiner Jugend Seine
ewige Gestalt ist.

Der spirituelle Himmel beinhaltet unzéhlige
spirituelle Planeten, die Vaikunthas, die Manifestationen
der inneren Energie des Hochsten Herrn sind. Unzihlige
materielle Universen werden in dhnlicher Weise durch
Seine dullere Energie geschaffen, und die Lebewesen
werden durch Seine marginale Energie manifestiert.
Weil S Krsna Caitanya von Sri Krsna nicht verschieden
ist, ist Er die Ursache aller Ursachen; es gibt keine
Ursache jenseits von Ihm. Er ist ewig, und Seine Gestalt
ist spirituell. Sri Caitanya ist unmittelbar der Hochste
Herr Krsna, wie die Aussage autoritativer Schriften
beweist. Dieses Kapitel betont, dal ein Gottgeweihter
die  personliche  Gestalt Krsnas, Seine drei
Hauptenergien, Seine Spiele und die Beziehung der
Lebewesen zu IThm kennen mufBl, um im
Krsna-BewuBtsein fortschreiten zu konnen.

VERS 1

Sri-caitanya-prabhum vande
balo 'pi yad-anugrahat
taren nana-mata-graha-

vyaptam siddhanta-sagaram

§ri-caitanya-prabhum—dem Herrn, Sri  Caitanya
Mahaprabhu; vande—ich erweise Ehrerbietungen;
balah—ein unwissendes Kind; api—sogar; yat—von
dem; anugrahat—durch die Barmherzigkeit; taret—mag
iiberqueren; nana—verschiedenartige; mata—der Theo-
rien; graha—die Krokodile; vyaptam—angefiillt mit;
siddhanta—von  SchluBfolgerungen;  sagaram—das
Meer.

UBERSETZUNG
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Ich erweise meine Ehrerbietungen Sri Caitanya
Mahaprabhu, durch dessen Barmherzigkeit sogar ein
unwissendes Kind das Meer schliissiger Wahrheit

ilberqueren kann, das angefiillt ist mit den
Krokodilen verschiedener Theorien.
ERLAUTERUNG

Durch  die  Barmherzigkeit der  Hochsten

Personlichkeit Gottes Sri Caitanya Mahaprabhu kann
selbst ein unerfahrener Knabe ohne Bildung aus dem
Meer der Unwissenheit gerettet werden, das von
verschiedenartigen philosophischen Doktrinen erfiillt ist,
die mit gefdhrlichen Meerestieren verglichen werden.
Die Philosophie Buddhas, die strittigen Darstellungen
der jiianis, die yoga-Systeme Patafijalis und Gautamas
und die Lehrgebidude von Philosophen wie Kanada,
Kapila und Dattatreya sind gefdhrliche Geschopfe im
Meer der Unwissenheil. Durch die Gnade Sri Caitanya
Mahaprabhus kann man die Essenz des Wissens wirklich
verstehen, indem man diese sektiererischen Ansichten
meidet und die Lotosfiile Krsnas als das endgiiltige Ziel
des Lebens annimmt. LaBt uns alle Sri Caitanya
Mahaprabhu  fiir Seine gnddige Barmbherzigkeit
gegeniiber den bedingten Seelen verehren.

VERS 2

krsnotkirtana-gana-nartana-kala-pathojani-bhrajita
sad-bhaktavali-hamsa-cakra-madhupa-Sreni-viharasp
adam
karnanandi-kala-dhvanir vahatu me
Jihva-maru-prangane
Sri-caitanya daya-nidhe tava
lasal-lila-sudha-svardhunt

krsna—von dem Heiligen Namen S Krsnas;
utkirtana—lautes Chanten; gana—Singen; nartana—
Tanzen; kala—von den anderen schonen Kiinsten;
pathojani—mit Lotossen; bhrajita—verschonert; sat-
bhakta—von reinen Gottgeweihten; avali—Reihen;

hamsa—von  Schwiénen; cakra—cakravaka-Vogeln;
madhu-pa—und Hummeln; srepni—wie Schwirme;
vihara—von Freude; aspadam—das Reich;

karna-anandi—die Ohren erfreuend; kala—wohltonend;
dhvanih—Klang; vahatu—moge er flieBen; me—meine;
Jjihva—der Zunge; maru—wiistengleich; prangane—im
Hof; $ri-caitanya daya-nidhe—o Sii Caitanya, Meer der
Barmherzigkeit; tava—von Dir; lasat—scheinend;
lila-sudha—von dem Nektar der Spiele; svardhuni—die
Ganga.

UBERSETZUNG

O mein barmherziger Sri Caitanya, moge das
nektargleiche Ganga-Wasser Deiner
transzendentalen Taten wund Spiele auf der
Oberfliache meiner wiistengleichen Zunge flieSen. Die



Lotosbliiten des Gesanges, des Tanzes und des lauten
Chantens von Krsnas Heiligem Namen verschonern
diese Gewisser, die die Freudenreiche reiner
Gottgeweihter sind. Diese Gottgeweihten werden mit
Schwiinen, Enten und Bienen verglichen. Das
Stromen des Flusses erzeugt einen melodischen
Klang, der ihre Ohren erfreut.

ERLAUTERUNG

Unsere Zungen sind beschiftigt, nutzlose Klinge zu
erzeugen, die uns nicht helfen, transzendentalen Frieden
zu erlangen. Die Zunge wird mit einer Wiiste verglichen,
weil eine Wiiste stindig frisches Wasser braucht, um
fruchtbar und ertragreich zu sein. Wasser ist die
Substanz, die in der Wiiste am meisten benotigt wird.
Die fliichtige Freude, die man aus weltlichen Inhalten
der Kunst, Kultur, Politik, Soziologie, trockenen
Philosophie, Dichtung und so fort zieht, wird mit nur
einem Tropfen Wasser verglichen, denn obwohl solche
Inhalte einen qualitativen Grundzug transzendentaler
Freude haben, sind sie mit den Erscheinungsweisen der
materiellen Natur durchsetzt. Deshalb konnen sie weder
gemeinsam noch einzeln die weitreichenden Bediirfnisse
der wiistengleichen Zunge befriedigen. Obwohl sie in
verschiedenen  Sitzungen  schreit,  bleibt  die
wiistengleiche Zunge daher ausgetrocknet. Aus diesem
Grund miissen Menschen aus allen Teilen der Welt nach
den Geweihten Sri Caitanya Mahaprabhus rufen, die mit
Schwinen verglichen werden, die um die schonen Lotos-
fiiBe Sri Caitanya Mahaprabhus herumschwimmen, oder
mit Bienen, die in transzendentaler Freude um Seine
LotosfiiBe summen und nach Honig suchen. Die
Trockenheit materiellen Gliicks kann nicht von
sogenannten Philosophen benetzt werden, die nach
Brahman, Befreiung und &dhnlichen trockenen
spekulativen Zielen schreien. Der Drang der reinen Seele
ist ein anderer. Die Seele kann nur durch die
Barmherzigkeit Sri Caitanya Mahaprabhus und Seiner
vielen echten Geweihten Trost finden, die niemals die
LotosfiiBe des Herrn verlassen, um nachgemachte
Mahaprabhus zu werden, sondern die alle an Seinen
LotosfiiBen hingen wie Bienen, die niemals eine
honigdurchtrinkte Lotosbliite verlassen.

Sri Caitanyas Bewegung fiir Krsna-BewuBtsein ist
von Tanzen und Singen iiber die Spiele Krsnas erfiillt.
Sie wird hier mit den reinen Wassern der Ganga
verglichen, die voller Lotosbliiten stehen. Es sind die
reinen Gottgeweihten, die Bienen und Schwénen
gleichen, die sich an diesen Lotosbliiten erfreuen. Sie
chanten wie das FlieBen der Ganga, des Flusses im
himmlischen Konigreich. Der Verfasser begehrt nach
solch lieblich glucksenden Wellen, um seine Zunge zu
benetzen. Er  vergleicht sich  demiitig  mit
materialistischen Menschen, die immerzu trockene
Gespridche fithren, die ihnen keine Befriedigung
schenken. Wiirden sie ihre trockenen Zungen dazu
benutzen, den Heiligen Namen des Herrn zu chanten —
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare
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Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare —, so wie es
Sr1 Caitanya an Seinem eigenen Beispiel zeigte, wiirden
sie siifen Nektar schmecken und das Leben genief3en.

VERS 3

Jjaya jaya Sri-caitanya jaya nityananda
Jjayadvaita-candra jaya gaura-bhakta-vrnda

jaya jaya—alle Ehre; §ri-caitanya—sei Sri Caitanya;
jaya—alle Ehre; nityananda—sei Sri Nityananda;
jaya—alle Ehre; advaita-candra—sei Advaita Acarya;
Jjaya—-alle Ehre; gaura-bhakta-vrnda—sei den Ge-
weihten SiT Gaurangas.

UBERSETZUNG

Alle Ehre sei Sri Caitanya Mahaprabhu und Sri
Nityananda. Alle Ehre sei Advaita-candra, und alle
Ehre sei den Geweihten Sr1 Gaurangas.

VERS 4

trtiya slokera artha kari vivarana
vastu-nirdeSa-riipa mangaldacarana

trttya—dritte;  Slokera—des  Verses; artha—die
Bedeutung; kari—ich tue; vivarana—Beschreibung;
vastu—der Absoluten Wahrheit; nirdesa-rijpa—in der
Form eines Entwurfes; mangala—gliickverheiflend;
acarana—fiihre durch.

UBERSETZUNG

LaBt mich die Bedeutung des dritten Verses [der
ersten vierzehn] vortragen. Es ist eine
gliickverheilende Schwingung, die die Absolute
Wahrheit beschreibt.

VERS 5

yad advaitari brahmopanisadi tad apy asya tanu-bha
ya atmantaryamipurusa iti so 'syamsa-vibhavah
sad-aisvaryaih piirno ya iha bhagavan sa svayam
ayam
na caitanyat krsndj jagati para-tattvarm param iha

yat—das, was; advaitam—ohne einen zweiten;
brahma—das unpersonliche Brahman; upanisadi—in
den Upanisaden; tat—das; api—sicherlich; asya—
Seine; tanu-bha—die Ausstrahlung Seines
transzendentalen Korpers; yah—welcher; arma—die
Uberseele; antaryami—der im Innern wohnende Herr;
purusah—der Hochste GenieBer; iti—so; sah—FEr;
asya—Seine; amsa-vibhavah—FErweiterung eines voll-
stindigen Teils; sat-aisvaryaih—von den  sechs
Reichtiimern; parnah—erfiillt; yah—der; iha—hier;
bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; sah—FEr;
svayam—Er Selbst; ayam—dieser eine; na—nicht;



caitanyat—als S Caitanya; krsnat—als Sri Krsna;

jagati—auf der Welt; para—hohere; tattvam—
Wabhrheit; param—eine andere; iha—hier.
UBERSETZUNG
Was die Upanisaden als das unpersonliche

Brahman beschreiben, ist nichts als die Ausstrahlung
Seines Korpers, und der als Uberseele bekannte Herr
ist nichts als Sein lokalisiertes vollstindiges Teil. Er
ist die Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna Selbst,
von sechs Reichtiimern erfiillt. Er ist die Absolute
Wabhrheit, und keine andere Wahrheit ist grofier als
Er oder kommt IThm gleich.

ERLAUTERUNG

Die Verfasser der Upanisaden sprechen sehr hoch
vom unpersonlichen Brahman. Die Upanisaden, die als
der erhabenste Teil der vedischen Literatur gelten, sind
fiir Menschen bestimmt, die von der materiellen
Verstrickung frei werden wollen und daher um der
Erleuchtung willen einen echten spirituellen Meister
aufsuchen. Die Silbe upa deutet an, da man Wissen
iiber die Absolute Wahrheit von einem spirituellen
Meister empfangen muf3. Wer an seinen spirituellen
Meister glaubt, bekommt tatsdchlich transzendentale
Unterweisung, und in dem Mafe, wie seine Anhaftung
an materielles Leben nachlidBt, ist es ihm moglich, auf
dem spirituellen Pfad fortzuschreiten. Wenn man die
transzendentale Wissenschaft der Upanisaden kennt,
kann einen dies aus der Verstrickung des Daseins in der
materiellen Welt befreien, und wenn man befreit ist,
kann man durch Fortschritte im spirituellen Leben zum
spirituellen Konigreich der Hochsten Personlichkeit
Gottes erhoben werden.

Am Anfang spiritueller Erleuchtung steht die
Erkenntnis des unpersonlichen Brahman. Zu dieser
Erkenntnis kommt man durch schrittweise Negierung
der materiellen Mannigfaltigkeit. Die unpersodnliche
Brahman-Erkenntnis ist die teilhafte, weit entfernte
Erfahrung von der Absoluten Wahrheit, die man durch
rationale Anndherung erreicht. Sie wird mit der Sicht
eines Menschen verglichen, der aus weiter Entfernung
einen Hiigel sieht und ihn fiir eine Dunstwolke hilt. Ein
Hiigel ist keine Dunstwolke, aber er erscheint so aus
weiter Entfernung, weil unsere Sicht unvollkommen ist.
In der unvollkommenen oder dunstigen Erkenntnis der
Absoluten Wahrheit gibt es keine spirituelle Vielfalt.
Diese Erfahrung heifit deshalb advaita-vada oder die
Erkenntnis der Einheit des Absoluten.

Die unpersonliche leuchtende Ausstrahlung des
Brahman besteht nur aus den personlichen, korperlichen
Strahlen des Hochsten Gottes, Sri Krsnas. Da Sri
Gaurasundara oder Sri Caitanya Mahaprabhu mit Sri
Krsna Selbst identisch ist, besteht die Brahman-Aus-
strahlung aus den Strahlen Seines transzendentalen
Korpers.
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In dhnlicher Weise ist die Uberseele, die man
Paramatma nennt, eine vollstindige Reprisentation
Caitanya Mahaprabhus. Der Antaryami, die Uberseele
im Herzen eines jeden, ist der Beherrscher aller
Lebewesen. Das wird in der Bhagavad-gita (15.15)
bestitigt, in der Krsna sagt: sarvasya caham hrdi
sannivistah. "Ich weile im Herzen eines jeden." Die
Bhagavad-gita (5.29) sagt auch: bhoktaram yajia--
tapasam sarva-loka-mahesvaram, was darauf hindeutet,
daBl der Hochste Herr in Seiner Erweiterung als
Uberseele der Besitzer aller Dinge ist. In #hnlicher
Weise stellt die Brahma-sambhita (5.35) fest: andantara-
stha-paramanu-cayantara-stham. "Der Herr ist iiberall
anwesend — im Herzen eines jeden Lebewesens und
ebenso in  jedem Atom." Durch diesen
Uberseelen-Aspekt ist der Herr daher alldurchdringend.

Weiter ist Sri Caitanya auch der Herr aller Schiitze,
aller Macht, allen Ruhms, aller Schonheit, allen Wissens
und aller Entsagung, denn Er ist S Krsna Selbst. Als Sri
Caitanya ist der Herr ein vorbildlicher Entsagender, so
wie Sri Rama ein vorbildlicher Kénig war. Er trat in den
Stand des sannyasa ein und veranschaulichte
auBerordentlich wunderbare Prinzipien an Seinem
eigenen Leben. Niemand kann sich im Lebensstand der
Entsagung mit Ihm vergleichen. Obwohl es im
Kali-yuga im allgemeinen verboten ist, in den Stand des
sannydsa einzutreten, tat Sri Caitanya dies dennoch, weil
Seine Entsagung vollkommen ist. Andere konnen Ihn
nicht nachahmen, sondern nur so weit wie moglich in
Seine FulBlstapfen treten. Denjenigen, denen es nicht
moglich ist, dieses Leben zu fiihren, ist es durch die
Anweisungen der sastras streng verboten, in den
Lebensstand der Entsagung einzutreten. Sri Caitanya
jedoch ist in Seiner Entsagung, ebenso wie in allen
anderen Reichtiimern, vollkommen. Er ist daher das
hochste Prinzip der Absoluten Wahrheit.

Durch eine analytische Studie der Wahrheit Sri
Caitanyas wird man herausfinden, da Er nicht
verschieden ist von der Hochsten Personlichkeit Gottes
Krsna. Niemand ist groBer als Er oder kommt Ihm
gleich. In der Bhagavad-gita (7.7) sagt Krsna zu Arjuna:
mattah parataram nanyat kificid asti dhanaiijaya."O
Gewinner von Reichtum, Arjuna, es gibt keine hohere
Wahrheit als Mich." Somit wird hier bestitigt, dal es
keine hohere Wahrheit gibt als S Krsna Caitanya.

Das unpersonliche Brahman ist das Ziel derer, die
Biicher iiber transzendentales Wissen studieren, und die
Uberseele ist das Ziel jener, die yoga praktizieren. Wer
die Hochste Personlichkeit Gottes kennt, geht iiber die
Erkenntnis von Brahman und Paramatma hinaus, da
Bhagavan die hochste Ebene absoluten Wissens ist.

Die Personlichkeit Gottes ist die vollendete Gestalt
von sac-cid-ananda (ewiges Leben, Wissen und
Gliickseligkeit). Wenn man den sat-Teil (unbegrenztes
Dasein) des Vollstindigen Ganzen erkennt, erkennt man
das unpersonliche Brahman des Herrn. Wenn man den
cit-Teil (unbegrenztes Wissen) des Vollstindigen
Ganzen erkennt, erkennt man den lokalisierten Aspekt
des Herrn, Paramatma. Aber keine  dieser



Teilerkenntnisse des Vollstindigen Ganzen kann uns
helfen, ananda oder vollkommene Gliickseligkeit zu
verwirklichen. Ohne solche Verwirklichung der ananda
ist das Wissen von der Absoluten Wahrheit
unvollstdndig.

Dieser Vers im Caitanya-caritamrta von Krsnadasa
Kaviraja Gosvami wird durch eine gleichlautende
Feststellung im Tattva-sandarbha von Srila  Jiva
Gosvami bestitigt. Im Achten Teil des Tattvasandarbha
heiflit es, dal die Absolute Wahrheit manchmal als
unpersonliches Brahman erkannt wird, das, obwohl
spirituell, nur eine Teil-Reprédsentation der Absoluten
Wahrheit ist. Narayana, die herrschende Form Gottes in
Vaikuntha, ist als Erweiterung ST Krsnas zu verstehen;
Sri Krsna ist die Hochste Absolute Wahrheit, der
Gegenstand der transzendentalen Liebe aller Lebewesen.

VERS 6

brahma, atma, bhagavan — anuvada tina
anga-prabha, amsa, svaripa — tina vidheya-cihna

brahma—das unpersonliche Brahman; armma—der
lokalisierte Paramatma; bhagavan—die Personlichkeit
Gottes; anuvada—Subjekt; tina—drei; anga-prabha—
korperliche Ausstrahlung; arisa—Teil-Manifestation;
sva-rigpa—urspriingliche Form; tina—drei; vidheya--
cihna-Pridikate.

UBERSETZUNG

Das unpersonliche Brahman, der lokalisierte
Paramatma und die Personlichkeit Gottes sind drei
Subjekte, und die leuchtende Ausstrahlung, die
Teil-Manifestation und die urspriingliche Gestalt sind
ihre drei jeweiligen Pridikate.

VERS 7

anuvada age, pache vidheya sthapana
sei artha kahi, Suna Sastra-vivarana

anuvada—das Subjekt; age—zuerst; pache—danach;
vidheya—das Priadikat; sthapana-stellend; sei- dies;
artha-die Bedeutung; kahi-ich spreche; suna—bitte hort;
Sastra-vivarana—die Beschreibung der Schriften.

UBERSETZUNG
Ein Pridikat folgt immer seinem Subjekt. Jetzt
werde ich die Bedeutung dieses Verses den
offenbarten Schriften geméaf erkléren.

VERS 8

svayam bhagavan krsna, visnu-paratattva
piirna-jiiana pirnananda parama mahattva
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svayam—Er  Selbst;  bhagavan—die = Hochste
Personlichkeit Gottes; kr_sr_za—ﬁri Krsna; visnu—des
alldurchdringenden Visnu; para-tattva—die letztliche
Wahrheit; piirna-jiiana—voller Wissen; piirna-ananda—

voller Gliickseligkeit; parama—hochste; mahattva—
GroBe.
UBERSETZUNG
Krsna, die urspriingliche Gestalt der

Personlichkeit Gottes, ist das summum bonum des
alldurchdringenden Visnu. Er ist allvollkommenes
Wissen und allvollkommene Gliickseligkeit. Er ist die
Hochste Transzendenz.

VERS 9

'nanda-suta' bali' yanre bhagavate gai
sei krsna avatirna caitanya-gosariii

nanda-suta—der Sohn Nanda Maharajas; bali'—als;
yanre—der; bhagavate—im Srimad-Bhagavatam; gai—
wird besungen; sei—dieser; krsna—Sri  Krsna;
avatirna—stieg herab; caitanya-gosaii—Sri Caitanya
Mahaprabhu.

UBERSETZUNG

Er, den das Srimad-Bhﬁgavatam als den Sohn
Nanda Maharajas beschreibt, ist auf die Erde
herabgestiegen als Sr1 Caitanta.

ERLAUTERUNG

Nach den Regeln rethorischer Anordnung zur
wirkungsvollen Formulierung in Schriftwerken sollte ein
Subjekt vor seinem Pridikat stehen. Die vedische
Literatur spricht hidufig von Brahman, Paramatma und
Bhagavan, und deshalb sind diese drei Begriffe
allgemein als die Subjekte des transzendentalen
Verstdndnisses bekannt. Aber es ist nicht allgemein
bekannt, dal3 das, was man als unpersonliches Brahman
anstrebt, die  Ausstrahlung von Sri  Caitanya
Mahaprabhus transzendentalem Korper ist. Es ist auch
nicht allgemein bekannt, dal} die Uberseele oder der
Paramatma eine Teil-Repriisentation Sri Caitanyas ist,
der mit Bhagavan Selbst identisch ist. Deshalb miissen
die Beschreibungen des Brahman als die Ausstrahlung
Sri  Caitanyas, des Paramatma als  Seine
Teil-Reprisentation und der Hochsten Personlichkeit
Gottes Krsna als identisch mit S Caitanya durch Belege
aus autoritativen vedischen Schriften beglaubigt werden.

Der Verfasser mochte zunichst feststellen, daB die
Essenz der Vedas das visnu-tattva ist, die Absolute
Wabhrheit, Visnu, der alldurchdringende Gott. Das
visnu-tattva hat verschiedene Kategorien, von denen die
hochste St Krsna ist, das endgiiltige visnu-tattva, wie in
der Bhagavad-gita und in der gesamten vedischen
Literatur bestitigt wird. Im Srimad-Bhagavatam wird



die gleiche Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, als
Nanda-suta, der Sohn Konig Nandas, beschrieben.
Krsnadasa Kaviraja Gosvami sagt, dal Nanda-suta
wieder erschienen ist als Si Krsna Caitanya
Mahaprabhu, da die SchluBfolgerung der Vedas lautet,
daB kein Unterschied zwischen SrT Krsna und Sri
Caitanya Mahaprabhu besteht. Das wird der Verfasser
noch belegen. Wenn so bewiesen ist, daf3 Sri Krsna der
Ursprung aller tattvas (Wahrheiten) ist, n#dmlich
Brahman, Paramatma und Bhagavan, und daBl kein
Unterschied zwischen S Krsna und Sri Caitanya
Mahaprabhu besteht, wird es nicht schwierig sein zu
verstehen, daB Sri Caitanya Mahaprabhu auch derselbe
Ursprung aller tattvas ist. Die gleiche Absolute
Wahrheit, wie Sie (Er) den Studierenden verschiedener
Erkenntnisse enthiillt ist, heift Brahman, Paramatma und
Bhagavan.

VERS 10

prakasa-visese tenha dhare tina nama
brahma, paramatma ara svayarm-bhagavan

prakasa—der Manifestation; viSese—in
Verschiedenheit; tennha—Er; dhare—trigt; tina—drei;
nama—Namen; brahma—Brahman;  paramatma—
Paramatma (Uberseele); @ra—und; svayam—Er Selbst;
bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes.

UBERSETZUNG

Hinsichtlich Seiner verschiedenen Manifestationen
kennt man Ihn in drei Erscheinungen, die als das
unpersonliche Brahman, der lokalisierte Paramatma
und die Urspriingliche Personlichkeit Gottes
bezeichnet werden.

ERLAUTERUNG

Srila Jiva Gosvami hat das Wort bhagavan in seinem
Bhagavat-sandarbha erklart. Die Personlichkeit Gottes,
die von allen fa3baren und unfabaren Kriften erfiillt ist,
ist das Absolute Hochste Ganze. Das unpersonliche
Brahman, das man erkennt, wenn diese vollendeten
Krifte fehlen, ist eine Teil-Manifestation der
AbsolutenWahrheit. Die erste Silbe des Wortes
bhagavan ist bha, was "Erhalter" und "Beschiitzer"
bedeutet. Die nichste Silbe ga bedeutet "Fiihrer",
"Treiber" und "Schopfer". Va bedeutet "weilend" (alle
Lebewesen weilen im Hochsten Herrn, und der Hochste
Herr weilt im Herzen eines jeden Lebewesens). Wenn
man all diese Bedeutungen zusammennimmt, beinhaltet
das Wort bhagavan unbegreifliche Krifte an Wissen,
Energie, Stirke, Reichtum, Macht und Einflu$}, frei von
aller Vielfalt der Minderwertigkeit. Ohne solch
unfaB3bare Krifte kann man nicht vollstindig erhalten
oder schiitzen. Unsere moderne Zivilisation wird durch
wissenschaftliche Errungenschaften aufrechterhalten, die
viele grofle, wissenschaftliche Gehirne erdacht haben.
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Wir konnen uns also die GroBle des Gehirns vorstellen,
das dafiir sorgt, daB die Schwerkraft der unzihligen
Planeten und Satelliten aufrechterhalten und der
unbegrenzte Raum geschaffen wird, in dem sie
schweben. Wenn man die Intelligenz bedenkt, die notig
ist, von Menschen gemachte Satelliten um die Erde
kreisen zu lassen, kann man sich nicht dariiber
hinwegtduschen, daBl es eine gigantische Intelligenz
geben muB, die fiir die Anordnung der verschiedenen
planetarischen Systeme verantwortlich ist. Es besteht
kein Grund zu glauben, daf} all die riesigen Planeten
ohne die iiberlegene Anordnung einer {iberlegenen
Intelligenz im Raum schweben. Dieses Thema wird in
der Bhagavad-gita (15.13) eindeutig behandelt, wo die
Personlichkeit Gottes sagt: "Ich gehe in jeden Planeten
ein, und durch Meine Energie bleiben sie in ihrer Bahn."
Wiirde die Personlichkeit Gottes die Planeten nicht in
der Hand halten, wiirden sie wie Staub in der Luft
iiberallhin verstreut werden. Moderne Wissenschaftler
konnen diese unbegreifbare Kraft der Personlichkeit
Gottes nur theoretisch erkldren.

Die Krifte der Silben bha, ga und va finden im Sinne
vieler verschiedener Bedeutungen Anwendung. Durch
Seine  verschiedenen, mit gestimmten Kriften
ausgestatteten Beauftragten schiitzt und erhilt der Herr
alles; aber Er Selbst schiitzt und erhilt personlich nur
Seine Geweihten, ebenso wie ein Konig seine eigenen
Kinder personlich erhélt und schiitzt, wihrend er den
Schutz und die Erhaltung des Staates den verschiedenen
Verwaltungsangestellten {iberldt. Der Herr ist der
Fiihrer Seiner Geweihten, wie wir aus der Bhagavad-gita
lernen, die erwihnt, daf} die Personlichkeit Gottes Seine
liebenden Geweihten personlich anweist, wie man ein
gewisses Mal} an Fortschritt auf dem Pfad der Hingabe
machen und so das Konigreich Gottes sicher erreichen
kann. Der Herr ist auch der Empfinger aller Anbetung
Seiner Geweihten, fiir die Er das Ziel und die
Bestimmung ist. Fiir Seine Geweihten schafft der Herr
giinstige Bedingungen, damit sie einen Sinn fiir
transzendentale  Gottesliebe  entwickeln  konnen.
Manchmal tut Er dies, indem Er Seinem Geweihten alle
materiellen Anhaftungen mit Gewalt nimmt und alle
seine materiellen Schutzvorkehrungen zunichte macht,
weil dann der Gottgeweihte vollstindig auf den Schutz
des Herrn vertrauen muf. So erweist Sich der Herr als
der Fiihrer Seiner Geweihten.

Der Herr hat mit der Erschaffung, Erhaltung und
Vernichtung der materiellen Welt nichts zu tun, da Er
ewig  damit  beschiftigt  ist,  transzendentale
Gliickseligkeit mit Seiner Ausstattung der inneren Kraft
zu genieflen. Trotzdem erweitert Er Sich als der Urheber
der materiellen Energie wie auch der marginalen Energie
(der Lebewesen) in die purusa-avataras, die mit Kriften
versehen sind, die den Seinen gleichen. Die
purusa-avataras gehoren ebenfalls zur Kategorie des
bhagavat-tattva, da jeder von lhnen mit der
urspriinglichen Gestalt der Personlichkeit Gottes
identisch ist. Die Lebewesen sind Seine unendlich
kleinen Teilchen, und sie sind eigenschaftsméBig eins



mit Thm. Sie sind in die materielle Welt geschickt
worden, um materielle Freuden zu genieen und ihren
Wunsch zu erfiillen, unabhéngige Individuen zu sein;
aber trotzdem unterliegen sie immer noch dem hochsten
Willen des Herrn. Der Herr bevollmichtigt Sich Selbst
als Uberseele, um die Vorkehrungen fiir solche
materiellen Freuden zu iiberwachen. Das Beispiel eines
zeitweiligen Jahrmarktes ist in diesem Zusammenhang
recht treffend. Wenn sich die Biirger eines Staates auf
einem Jahrmarkt versammeln, um fiir kurze Zeit zu
genieBen, bevollmichtigt die Regierung einen
Sonderbeamten zur Uberwachung. Solch ein Beamter ist
mit aller Macht der Regierung ausgestattet, und deshalb
ist er mit der Regierung identisch. Wenn der Jahrmarkt
voriiber ist, braucht man ihn nicht mehr, und er kehrt
nach Hause zuriick. Solch ein Beamter wird mit dem
Paramatma verglichen.

Die Lebewesen sind nicht alles. Sie sind
unzweifelhaft Teile des Hochsten Herrn und dem Wesen
nach mit Thm eins; trotzdem unterstehen sie Seiner
Aufsicht. Deshalb sind sie niemals dem Herrn
ebenbiirtig oder eins mit Thm. Der Herr, der mit den
Lebewesen zusammen ist, ist der Paramatma oder das
Hochste Lebewesen. Niemand sollte deshalb die
winzigen Lebewesen und das Hochste Lebewesen auf
der gleichen Stufe sehen.

Die alldurchdringende Wahrheit, die ewig wihrend
der Erschaffung, FErhaltung und Vernichtung der
materiellen Welt existiert und in der die Lebewesen in
Trance ruhen, wird das unpersonliche Brahman genannt.

VERS 11

vadanti tat tattva-vidas
tattvam yaj jianam advayam

brahmeti paramatmeti

bhagavan iti Sabdyate

vadanti—sie sagen; tat—das; tattva-vidah—gelehrte
Seelen; tattvam—die Absolute Wahrheit; yar—welche;
Jjaanam—Wissen; advayam—nicht-dualistisch;
brahma—Brahman, so; paramatma—Paramatma;
iti—so; bhagavan—Bhagavan; iti—so; Sabdyate—ist
bekannt.

iti—

UBERSETZUNG

"Gelehrte Transzendentalisten, die die Absolute
Wabhrheit kennen, sagen, daf} diese nicht-dualistisches
Wissen ist und als unpersonliches Brahman,
lokalisierten Paramatma und die Personlichkeit
Gottes bezeichnet wird."

ERLAUTERUNG

Dieser Sanskritvers erscheint im Ersten Canto des
Srimad Bhagavatam als der elfte Vers des Zweiten
Kapitels, mit dem Stita Gosvami die Fragen der von
Saunaka Rsi angefiihrten Weisen iiber die Essenz aller
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Anweisungen der Schriften beantwortet. Tattva-vidah
bezieht sich auf Menschen, die Wissen tiber die Absolute
Wahrheit besitzen. Sie konnen ohne Zweifel Wissen
ohne Dualitiit verstehen, da sie sich auf der spirituellen
Ebene befinden. Die Absolute Wahrheit ist manchmal
als Brahman, manchmal als Paramatma und manchmal
als Bhagavan bekannt. Menschen, die die Absolute
Wabhrheit kennen, wissen, daf} jemand, der das Absolute
durch intellektuelle Spekulation zu erreichen versucht,
letztlich das unpersonliche Brahman erkennen wird, und
daf} jemand, der das Absolute durch yoga zu erreichen
versucht, den Paramatma erkennen wird, dall aber
jemand, der vollstindiges Wissen und spirituelles
Verstiandnis hat, die spirituelle Gestalt Bhagavans, der
Personlichkeit Gottes, erkennt.

Geweihte der Personlichkeit Gottes wissen, daB Sii
Krsna, der Sohn des Konigs von Vraja, die Absolute
Wahrheit ist. Sie unterscheiden nicht zwischen Sri
Krsnas Namen, Seiner Gestalt, Seinen Eigenschaften
und Seinen Spielen. Wer den Absoluten Namen, die
Absolute Gestalt und die Absoluten Eigenschaften des
Herrn voneinander trennen will, muf3 als jemand
angesehen werden, dem es an absolutem Wissen
mangelt. Ein reiner Gottgeweihter weil3, dafl SiT Krsna
als transzendentale Klangschwingung gegenwirtig ist,
wenn er den transzendentalen Namen Krsnas chantet. Er
chantet deshalb voller Achtung und Ehrfurcht. Wenn er
die Formen Sri Krsnas sieht, sieht er nichts verschieden
vom Herrn. Wenn jemand in anderer Weise sieht, muf3
er als im absoluten Wissen unerfahren betrachtet
werden. Dieser Mangel an absolutem Wissen wird maya
genannt. Jemand, der nicht Krsna-bewuft ist, wird unter
der Fiihrung einer Dualitdit im Wissen vom Zauber
mayas  beherrscht. Im  Absoluten sind  alle
Manifestationen des Hochsten Herrn nicht-dualistisch,
ebenso wie die mannigfaltigen Formen Visnus, des
Beherrschers von  mayda, nicht-dualistisch  sind.
Empirische Philosophen, die dem unpersonlichen
Brahman nachjagen, akzeptieren nur die Erkenntnis, daf
die  Personlichkeit des Lebewesens von der
Personlichkeit des Hochsten Herrn nicht verschieden ist,
und mystische yogis, die den Paramatma ausfindig zu
machen versuchen, akzeptieren nur die Erkenntnis, daf
die reine Seele von der Uberseele nicht verschieden ist.
Die absolute Auffassung eines reinen Gottgeweihten
jedoch beinhaltet alle anderen. Ein Gottgeweihter sieht
nichts auf andere Weise als in seiner Beziehung zu
Krsna, und deshalb ist seine Erkenntnis die
vollkommenste von allen.

VERS 12

tanhara angera Suddha kirana-mandala
upanisat kahe tanre brahma sunirmala

tanhara—Sein; angera—des Korpers; suddha—rein;
kirana—von Strahlen; mandala—Reich; upanisat—die
Upanisaden; kahe—sagen; tanre—diesem; brahma—
Brahman; su-nirmala—transzendental.



UBERSETZUNG

Was die Upanisaden das transzendentale
unpersonliche Brahman nennen, ist das Reich der
leuchtenden Ausstrahlung der gleichen Hochsten
Person.

ERLAUTERUNG

Ein mantra der Mundaka Upanisad (2.2.10-12) gibt
Auskunft {iber die korperliche Ausstrahlung der
Hochsten Personlichkeit Gottes. Es heifst dort:

hiranmaye pare kose
virajam brahma niskalam
tac chubhrar jyotisam jyotis
tad yad atma-vido viduh

na tatra siiryo bhati na candra-tarakam
nema vidyuto bhanti kuto "yam agnih
tam eva bhantam anubhati sarvarm
tasya bhasa sarvam idariv vibhati

brahmaivedam amrtari purastad brahma
pascad brahma daksinatas cottarena
adbas cordhvam ca prasrtarit brahmai-
vedam visvam idam varistham

"Im spirituellen Reich, jenseits der materiellen
Bedeckung, befindet sich die unbegrenzte
Brahman-Ausstrahlung, die frei von materieller

Verunreinigung ist. Dieses strahlende weille Licht wird
von Transzendentalisten als das Licht allen Lichts
angesehen. In diesem Reich besteht keine Notwendigkeit
fiir Sonnenlicht, Mondlicht, Feuer oder Elektrizitit zur
Beleuchtung. Ja welche Beleuchtung auch immer in der
materiellen Welt erscheinen mag — es ist nur eine
Spiegelung dieser hochsten Beleuchtung. Dieses
Brahman ist vorn und hinten, im Norden, Siiden, Osten
und Westen und auch oben und unten gegenwértig. Mit
anderen Worten: Diese hochste Brahman-Ausstrahlung
durchdringt die materiellen und spirituellen Himmel."

VERS 13

carma-cakse dekhe yaiche siirya nirvisesa
Jjiiana-marge laite nare krsnera visesa

carma-cakse—mit dem bloBen Auge; dekhe—man
sieht; yaiche—so wie; sirya—die Sonne; nirvisesa—
ohne  Vielfalt;  jiana-marge—auf dem  Pfad
philosophischer Spekulation; laite—anzunehmen, nare—
nicht imstande; krsnera—ﬁri Krsnas; visesa—die
Vielfalt.

UBERSETZUNG
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So wie man mit dem blofen Auge die Sonne nicht
kennen kann, auBler als eine leuchtende Substanz, so
kann man durch bloBe philosophische Spekulation
Sri Krsnas transzendentale Vielfalt nicht verstehen.

VERS 14

yasya prabha prabhavato jagad-anda-koti-
kotisv aSesa-vasudhadi-vibhiiti-bhinnam
tad brahma niskalam anantam asesa-bhiitarm
govindam adi-purusam tam ahari bhajami

yvasya—von dem; prabhd—die  Ausstrahlung;
prabhavatah—von jemandem, der Sich durch Macht
auszeichnet; jagat-anda—von Universen; koti-kotisu—
Millionen und Abermillionen; asesa—unbegrenzt;
vasudha-adi—mit Planeten usw.; vibhiiti—mit
Reichtiimern; bhinnam—vielfiltig werdend; far—das;
brahma—Brahman; niskalam—ohne Teile; anantam—
unbegrenzt; asesa-bhiitam—vollstindig sein;
govindam—Govinda; adi-purusarhi—die Urspriingliche
Person; tam—ihn; aham—ich; bhajami—verehre.

UBERSETZUNG

"Ich verehre Govinda, den Urersten Herrn, der
mit grofer Macht ausgestattet ist. Die leuchtende
Ausstrahlung Seiner transzendentalen Gestalt ist das
unpersonliche Brahman, das absolut, vollstindig und
unbegrenzt ist und die Mannigfaltigkeit zahlloser
Planeten mit ihren verschiedenen Reichtiimern in
Millionen wund Abermillionen von Universen
entfaltet."

ERLAUTERUNG

Dieser Vers erscheint in der Brahma-samhita (5.40).
Jedes der zahllosen Universen ist voll unzihliger
Planeten von verschiedener Beschaffenheit und mit
verschiedenen Atmosphéren. All dies kommt von dem

unbegrenzten, nicht-dualistischen = Brahman oder
Vollstindigen Ganzen, das in absolutem Wissen
existiert. = Der  Ursprung  dieser  unbegrenzten

Brahman-Ausstrahlung ist der transzendentale Korper
Govindas, dem als der urspriinglichen und hdochsten
Personlichkeit Gottes achtungsvolle Ehrerbietungen
dargebracht werden.

VERS 15

kot kott brahmande ye brahmera vibhiiti
sei brahma govindera haya anga-kanti

koti—zehn  Millionen;  koti—zehn  Millionen;
brahma-ande—in Universen; ye—welche; brahmera—
des Brahman; vibhiti—Reichtiimer;  sei—dieses;
brahma—Brahman; govindera—von Govinda; haya—
ist; anga-kanti—korperliche Ausstrahlung.



UBERSETZUNG

Die Reichtiimer des unpersonlichen Brahman
breiten sich durch Millionen und Abermillionen von
Universen aus. Dieses Brahman ist nichts als die
korperliche Ausstrahlung Govindas.

VERS 16

sei govinda bhaji ami, tehon mora pati
tanhara prasade mora haya srsti-Sakti

sei—diesen;  govinda—Govinda;  bhaji—verehre;
ami—ich; tehon—Er; mora—mein;  pati—Herr;
tanhara—Sein; prasade—durch Seine Gnade; mora—
mein; haya—wird; srsti—der Schopfung; sakti—Macht.

UBERSETZUNG

Ich [Brahma] verehre Govinda. Er ist mein Herr.
Nur durch Seine Gnade bin ich erméchtigt, das
Universum zu erschaffen.

ERLAUTERUNG

Obwohl die Sonne von den anderen Planeten weit
entfernt ist, erhalten und versorgen ihre Strahlen sie alle.
Tatsédchlich verbreitet die Sonne ihre Wirme und ihr
Licht im gesamten Universum. In &#hnlicher Weise
verbreitet die Hochste Sonne, Govinda, Thre Wiarme und
Ihr Licht iiberall in der Form Ihrer verschiedenen Krifte.
Die Wirme und das Licht der Sonne sind von der Sonne
nicht verschieden. In dhnlicher Weise sind die
unbegrenzten Erweiterungen Govindas von Govinda
Selbst  nicht  verschieden.  Deshalb ist das
altdurchdringende Brahman der alldurchdringende
Govinda. Die Bhagavad-gita (14.27) sagt klar, dal das
unpersonliche Brahman von Govinda abhingig ist. Das
ist die wirkliche Auffassung von absolutem Wissen.

VERS 17

munayo vata-vasanah
Sramana urddhva-manthinah
brahmakhyar dhama te yanti
Santah sannyasino 'malah

munayah—Heilige; vata-vasanah—nackt;
Sramanah—die sich strenger korperlicher tapasya
unterziehen;  #@rddhva—erhoben;  manthinah—deren
Samen; brahma-akhyam—bekannt als Brahma-loka;
dhama—zu dem Reich; te—sie; yanti—gehen; Santah—
ausgeglichen im Brahman; sannyasinah—diejenigen, die
sich im Lebensstand der Entsagung befinden; amalah—
rein.

UBERSETZUNG
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""Nackte Heilige und sannyasis, die sich strenger
korperlicher tapasya unterziehen, die ihren Samen
zum Gehirn erheben konnen und die vollstindig im
Brahman verankert sind, konnen in dem Reich leben,
das als Brahma-loka bekannt ist."

ERLAUTERUNG

In diesem Vers aus dem Srimad-Bhagavatam
(11.6.47) bezieht sich vata-vasanah auf Bettelmonche,
die sich um nichts Materielles kiimmern, nicht einmal
um Kleidung, sondern vollig von der Natur abhingen.
Solche Weisen bekleiden ihren Korper auch im
strengsten Winter oder in glithendster Sonne nicht. Sie
nehmen groe Schmerzen auf sich; sie vermeiden keine
korperlichen Leiden, und sie sorgen fiir ihren
Lebensunterhalt, indem sie von Tiir zu Tiir betteln
gehen. Sie vergieBen nie ihren Samen, weder wissentlich
noch unwissentlich. Durch solches Zolibat ist es ihnen
moglich, den Samen zum Gehirn zu erheben. So werden
sie sehr intelligent und entwickeln ein sehr scharfes
Erinnerungsvermogen. IThr Geist wird niemals gestort
oder von der Meditation iiber die Absolute Wahrheit
abgelenkt; noch werden sie jemals von dem Verlangen
nach materiellem GenuB3 verunreinigt. Indem sie sich
unter strenger Zucht in fapasya iiben, kdnnen solche
BettelmOonche einen neutralen Zustand erreichen,
transzendental zu den Erscheinungsweisen der Natur,
und in das unpersonliche Brahman eingehen.

VERS 18

armantaryami yanre yoga-sastre kaya
seha govindera amsa vibhiiti ye haya

atma antaryami—im Innern weilende Uberseele;
yanre—der; yoga-Sastre—in den yoga-Schriften; kaya—
wird gesprochen; seha—dieser; govindera—Govindas;
amsa—vollstindiges Teil; vibhiiti—Erweiterung; ye—
welche; haya—ist.

UBERSETZUNG

Er, der in den yoga-$astras als die im Innern
weilende Uberseele [atma antaryami| beschrieben
wird, ist ebenfalls ein vollstindiges Teil der
personlichen Erweiterung Govindas.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes ist von Natur aus
frohlich. Thre Freuden oder Spiele sind vollig
transzendental. Der Hochste Herr befindet Sich in der
vierten Dimension des Daseins, denn obwohl die
materielle Welt durch die Grenzen von Linge, Breite
und Hohe bemessen ist, ist Er in Seinem Korper, Seiner
Gestalt und Seinem Dasein vollig unbegrenzt. Er hat mit
den Angelegenheiten im materiellen Kosmos personlich
nichts zu tun. Die materielle Welt wird durch die



Erweiterung Seines purusa-avatara geschaffen, der die
gesamte materielle Energie und alle bedingten Seelen
lenkt. Wenn ein Lebewesen die drei Erweiterungen des
purusa versteht, kann es seine Stellung, in der es nur die
vierundzwanzig Elemente der materiellen Welt kennt,
transzendieren.

Eine der Erweiterungen  Maha-Visnus st
Ksirodakasayi Visnu, die Uberseele  in jedem
Lebewesen. Als die Uberseele aller Lebewesen oder der
zweite purusa nennt man Ihn Garbhodaka$ayi Visnu.
Als der Schopfer oder die urspriingliche Ursache
unzdhliger Universen, das heil3t als der erste purusa, der
im Meer der Ursachen liegt, nennt man Thn Maha-Visnu.
Die drei purusas lenken die Angelegenheiten der
materiellen Welt.

Die autorisierten Schriften fordern die individuellen
Seelen  auf, ihre Beziehung zur  Uberseele
wiederzubeleben. In der Tat ist das System des yoga der
Vorgang, den FEinflul der materiellen Elemente zu
transzendieren, indem man eine Verbindung zu dem als
Paramatma bekannten purusa herstellt. Jemand, der die
Feinheiten der Schopfung griindlich studiert hat, kann
sehr leicht erkennen, daff dieser Paramatma das
vollstindige Teil des Hochsten Wesens, S Krsnas, ist.

VERS 19

ananta sphatike yaiche eka siirya bhase
taiche jive govindera amsa prakase

Kristallen;
bhase—

ananta—unbegrenzt; sphatike—in
yaiche—so wie; eka—eine; sirya—Sonne;

erscheint; taiche—so wie; jive—im Lebewesen;
govindera—von  Govinda; amsa—Teil; prakase—
manifestiert Sich.

UBERSETZUNG

So wie die eine Sonne in zahllosen Edelsteinen
gespiegelt wird, so manifestiert Sich Govinda [als
Paramatma] in den Herzen aller Lebewesen.

ERLAUTERUNG

Die Sonne befindet sich an einem bestimmten Ort,
aber sie wird in zahllosen Edelsteinen gespiegelt und
erscheint in unzihligen ortlichen Aspekten. In dhnlicher
Weise wird die Hochste Personlichkeit Gottes, obwohl
ewig in Threm transzendentalen Reich Goloka
Vrndavana gegenwirtig, im Herzen eines jeden
Lebewesens als Uberseele gespiegelt. In den Upanisaden
heiit es, daB der jiva (das Lebewesen) und der
Paramatma (die Uberseele) zwei Vogeln gleichen, die im
selben Baum sitzen. Die Uberseele veranlaBt das
Lebewesen, fruchttragende Arbeit als Ergebnis seiner
Taten in der Vergangenheit auszufiihren, doch hat der
Paramatma mit solchen Tétigkeiten nichts zu tun. Sobald
das Lebewesen aufhort, im Sinne fruchttragender Arbeit
zu handeln, und sich dem Dienst fiir den Herrn
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(Paramatma) zuwendet, indem es sich der Uberlegenheit
des Herrn bewuBt wird, ist es augenblicklich von allen
Bezeichnungen befreit, und in diesem reinen Zustand
geht es in das als Vaikuntha bekannte Konigreich Gottes
ein.

Die Uberseele (Paramatma), der Fiihrer der
individuellen Lebewesen, hat mit der Erfiillung der
Wiinsche des Lebewesens nichts zu tun, sondern sorgt
durch die materielle Natur dafiir. Sobald sich eine
individuelle Seele ihrer ewigen Beziehung zur Uberseele
bewult wird und nur noch auf Sie hort, wird sie sofort
von den Verstrickungen materiellen Genusses frei.
Christliche Philosophen, die nicht an das Gesetz des
karma glauben, halten dagegen, da} es unmoglich sei,
die Ergebnisse vergangener Taten zu erleiden, von
denen man nichts mehr wisse. Ein Verbrecher werde
zunidchst in einem Gericht von Zeugen an seine
Missetaten erinnert und dann erst bestraft. Wenn der Tod
vollstindiges Vergessen bedeute, warum solle dann
jemand fiir seine vergangenen Missetaten bestraft
werden? Die Vorstellung vom paramatma ist eine
unwiderlegbare Antwort auf diese irrefiihrenden
Einwinde. Der Paramatma ist der Zeuge der
vergangenen Handlungen des individuellen Lebewesens.
Ein Mann mag sich nicht daran erinnern, was er in seiner
Kindheit getan hat, aber sein Vater, der gesehen hat, wie
er durch verschiedene Entwicklungsstadien hindurch
aufgewachsen ist, erinnert Sich mit GewiBheit. In
dhnlicher Weise wechselt das Lebewesen in vielen
Leben viele Male seinen Korper, aber die Uberseele
bleibt immer bei ihm und erinnert Sich trotz seiner
Wanderung durch verschiedene Korper an all seine
Handlungen.

VERS 20

athava bahunaitena
kim jiiatena tavarjuna
vistabhyaham idam krtsnam
ekarmsena sthito jagat

athava—oder; bahuna—viel, etena—mit diesem;
kim—welchen Nutzen; jiiatena—bekannt sein; rava—dir;
arjuna—o Arjuna; vistabhya—durchdringend; aham—
ich; idam—dieses; krtsnam—gesamte; eka-ariisena—mit
einem Teil; sthitah—befindlich; jagat—Universum.

UBERSETZUNG

[Die Hochste Personlichkeit Gottes, Sri Krsna,
sprach:] '""Was soll Ich dir noch mehr sagen? Nur
durch ein einziges Meiner vollstiindigen Teile lebe Ich
iiberall in dieser kosmischen Manifestation."

ERLAUTERUNG

S Krsna, die Hochste Personlichkeit Gottes, sprach
diesen Vers in der Bhagavad-gita (10.42), wihrend Er
Arjuna Seine Krifte schilderte.



VERS 21

tam imam aham ajam Sarira-bhajam

hrdi hrdi dhisthitam atma-kalpitanam

pratidrsam iva naikadharkam ekam
samadhigato 'smi vidhiita-bheda-mohah

tam—Ilhm; imam—dies; aham—ich; ajam—der
Ungeborene; Sarira-bhajam—der bedingten Seelen, die
mit Korpern ausgestattet sind; hrdi hrdi—in jedem der
Herzen; dhisthitam—weilend; atma—durch sie selbst;
kalpitanam—die nur Einbildung sind; pratidrsam—{tiir
jedes Auge; iva—wie; na eka-dha—nicht in einem Weg;
arkam—die Sonne; ekam—eine; samadhigatah—jemand,
der erreicht hat; asmi—ich bin; vidhiata—entfernt;
bheda-mohah—dessen falsche Vorstellung von Dualitit.

UBERSETZUNG

[GroBvater Bhisma sprach :] "'So wie die Sonne in
den Augen verschiedener Menschen an verschiedenen
Orten des Himmels erscheint, so scheinst auch Du,
der Ungeborene, als Paramatma in jedem Lebewesen
unterschiedlich vertreten zu sein. Aber wenn sich ein
Mensch als einer Deiner Diener erkennt, behilt er
diese Dualitit nicht linger bei. So ist es mir jetzt
moglich, Deine ewigen Formen zu begreifen, da ich
weil}, daB der Paramatma nur Dein vollstiindiges Teil
ist."

ERLAUTERUNG

Dieser Vers aus dem Srz‘mad-Bhagavatam (1.9.42)
wurde von Bhismadeva, dem Groflvater der Kurus,
gesprochen, als er im letzten Stadium seines Lebens auf
einem Bett aus Pfeilen lag. Arjuna, Krsna und zahllose
Freunde, Bewunderer, Verwandte und Weise hatten sich
versammelt, als Maharaja Yudhisthira moralische und
religiose Anweisungen von dem sterbenden Bhisma
empfing. Kurz bevor er den letzten Atemzug tat, sprach
Bhisma diesen Vers, wobei er S Krsna ansah.

So wie die Sonne von vielen verschiedenen Menschen
unterschiedlich gesehen wird, so wird auch die
Teil-Reprisentation Krsnas, die im Herzen eines jeden
Lebewesens als Paramatma lebt, unterschiedlich
wahrgenommen. Wer mit Sri Krsna eng in Beriihrung
kommt, indem er sich in Seinem ewigen Dienst
beschiftigt, sieht die Uberseele als die ortliche
Teil-Reprisentation der Hochsten Personlichkeit Gottes.
Bhisma wuBte, daB die Uberseele eine Teil-Erweiterung
S Krsnas ist, den er als die hochste ungeborene
transzendentale Gestalt verstand.

VERS 22

seita govinda saksac caitanya gosaii
Jjiva nistarite aiche dayalu ara nai
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seita—dieser; govinda—Govinda; saksat—personlich;
caitanya—S1i  Caitanya; gosaii—Gosadi; jiva—die
gefallenen Lebewesen; nistarite—um zu befreien;
aiche—solch; dayalu—ein barmherziger Herr; ara—
einen anderen; nai—es gibt nicht.

UBERSETZUNG

Dieser Govinda erscheint personlich als Caitanya
Gosaii. Kein anderer Herr ist so barmherzig, wenn
es um die Errettung der gefallenen Seelen geht.

ERLAUTERUNG

Nachdem der Autor des Sr7 Caitanya-caritamrta
Govinda  hinsichtlich ~ Seiner =~ Brahman- und
Paramatma-Aspekte beschrieben hat, setzt er jetzt seine
Beweisfithrung fort, um zu zeigen, da Sri Caitanya
Mahaprabhu die gleiche Personlichkeit ist. Der gleiche
Sri Krsna stieg in der Verkleidung eines Geweihten Sri
Krsnas in diese vergidngliche Welt hinab, um die
gefallenen  Menschen  zuriickzurufen, die die
Personlichkeit Gottes sogar noch nach der Verkiindung
der Bhagawd-gita falsch verstanden hatten. In der
Bhagavad-gita lehrt die Personlichkeit Gottes Sri Krsna,
daB3 das Hochste eine Person ist. Das unpersonliche
Brahman ist Seine leuchtende Ausstrahlung; der
Paramatma ist Seine Teil-Représentation, und deshalb
wird allen Menschen nahegelegt, dem Pfad Sri Krsnas zu
folgen und alle weltlichen "Ismen" beiseite zu lassen.
Frevler verstanden diese Anweisung jedoch falsch, da
sie nur geringes Wissen besaflen. Deshalb kam Sri Krsna
aus Seiner grundlosen, unbegrenzten Barmherzigkeit
noch einmal als Si7 Caitanya Gosafii.

Der Verfasser des Sr7 Caitanya-caritamrta betont mit
groBem Nachdruck, daB Sri Caitanya Mahaprabhu Sri
Krsna Selbst ist. Er ist keine Erweiterung der prakasa-
oder vilasa-Formen Sri Krsnas; Er ist das svayari-riipa,
Govinda. Abgesehen von den wichtigen Aussagen der
Schriften, die Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami anfiihrt,
gibt es unzihlige andere Stellen, die Sri Caitanya als den
Hochsten Herrn Selbst bezeichnen. Die folgenden
Beispiele mogen aufgefiihrt werden:

(1) Aus der Caitanya Upanisad:

gaurah sarvatma mahda-puruso mahatma
mahdyogr tri-gunatitah sattva-ripo bhaktim loke
kasyati

"S11 Gaura, der die alldurchdringende Uberseele, die
Hochste Personlichkeit Gottes, ist, erscheint als groBer
Heiliger und michtiger Mystiker, der iiber den drei
Erscheinungsweisen der Natur steht, und Er ist das
Sinnbild transzendentaler Tétigkeit. Er verbreitet den
Kult der Hingabe auf der ganzen Welt."

(2) Aus der Svetasvatara Upanisad:

tam i$varanam paramariv mahesvaram
tam devatanam paramam ca daivatam



patir patinam paramari parastad
vidama devarii bhuvanesam idyam

"O Hochster Herr, Du bist der Hochste MaheSvara,
die verehrenswerte Gottheit aller Halbgdtter und der
Hochste Herr aller Herren. Du bist der Herrscher aller
Herrscher, die Personlichkeit Gottes, der Herr alles
Verehrenswerten." (Svet. U. 6.7)

mahan prabhur vai purusah
sattvasyaisa pravartakah
sunirmalam imam praptim
isano jyotir avyayah

"Die Hochste Personlichkeit Gottes ist Mahaprabhu,
der transzendentale Erleuchtung verbreitet. Nur mit [hm
zusammenzusein bedeutet mit dem unzerstorbaren
brahma-jyoti in Beriihrung zu sein." (Sver. U. 3.12)

(3) Aus der Mundaka Upanisad (3.1.3):

yada pasyah pasyate rukma-varnam
kartaram tsarin purusarii brahma-yonim

"Wer diese goldenfarbene Personlichkeit Gottes, den
Hochsten Herrn, den Hochsten Schauspieler, der die
Ursache des Hochsten Brahman ist, sieht, ist befreit."

(4) Aus dem Srz‘mad-Bhagavatam:

dhyeyari sada paribhava-ghnam athista-dohar
tirthaspadar Siva-virifici-nutari Saranyam
bhrtyarti-ham pranata-pala-bhavabdhi-potam
vande maha-purusa te caranaravindam

"Wir erweisen unsere achtungsvollen Ehrerbietungen
den LotosfiiBen des Herrn, iiber den man immer
meditieren sollte. Er vernichtet Schmihungen gegen
Seine Geweihten. Er beseitigt die Sorgen Seiner
Geweihten und erfiillt ihnen ihre Wiinsche. Er, das Reich
aller heiligen Orte und die Zuflucht aller Weisen, ist fiir
Siva und Brahma verehrenswert. Er ist das Boot der
Halbgétter, mit dem sie das Meer von Geburt und Tod
iiberqueren." (SB. 11.5.33)

tyaktva sudustyaja-surepsita-rajya-laksmim
dharmistha arya-vacasa yad agad aranyam
maya-mrgar dayitayepsitam anvadhavad
vande maha-purusa te caranaravindam

"Wir erweisen unsere achtungsvollen Ehrerbietungen
den LotosfiiBen des Herrn, iiber den man immer
meditieren sollte. Er nahm Abschied von Seinem
Haushilterleben und verliel Seine ewige Gefihrtin, die
selbst die Bewohner des Himmels anbeten. Er ging in
den Wald, um die gefallenen Seelen zu retten, die durch
die materielle Energie in Unwissenheit versetzt sind."
(SB. 11.5.34)

Prahlada sagte:

ittham nr-tiryag-rsi-deva-jhasavatarair
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lokan vibhavayasi harsi jagat-pratipan
dharmariv maha-purusa pasi yuganuvrttarm
channah kalau yad abhavas tri-yugo 'tha sa tvam

"Mein Herr, Du totest alle Feinde der Welt in Deinen
mannigfaltigen Inkarnationen in den Familien der
Menschen, Tiere, Halbgétter, rsis, Meereslebewesen und
so fort. So erleuchtest Du die Welten mit
transzendentalem Wissen. Im Zeitalter des Kali, o
Maha-purusa, erscheinst Du manchmal in einer
verhiillten Inkarnation. Deshalb nennt man Dich auch
Tri-yuga [jemand, der nur in drei yugas erscheint]." (SB.
7.9.38)

(5) Aus dem Krsna-yamala:

punya-ksetre nava-dvipe bhavisyami Saci-sutah

"Ich werde in dem heiligen Land Navadvipa als der
Sohn Sacidevis erscheinen."
(6) Aus dem Vayu Purana:

kalau sankirtanarambhe bhavisyami saci-sutah

"Wenn im Zeitalter des Kali die
sankirtana-Bewegung beginnt, werde Ich als der Sohn
Saci-devis herabsteigen."

(7) Aus dem Brahma-yamala:

athavaham dhardadhame
bhiitva mad-bhakta-ripa-dhrk
mayayarm ca bhavisyami
kalau safikirtandagame

"Manchmal erscheine Ich im Gewand eines
Gottgeweihten personlich auf der Welt. Ich erscheine
besonders als der Sohn Sacis im Kali-yuga, um die
sankirtana-Bewegung zu beginnen."

(8) Aus der Ananta-sarhita:

va eva bhagavan krsno
radhika-prana-vallabhah
srstyadau sa jagan-natho

gaura asin mahesvari

"Die Hochste Person, Sri Krsna Selbst, der das Leben
S Radharants und der Herr des Universums in
Schopfung, Erhaltung und Vernichtung ist, erscheint als
Gaura, o Mahes$vart."

VERS 23

para-vyomete vaise narayana nama
sad-aisvarya-piirna laksmi-kanta bhagavan

para-vyomete—in der transzendentalen Welt; vaise—
sitzt; ndra‘yana—fri Narayana; nama—mit Namen;
sat-aisvarya—von sechs Arten von Reichtiimern;
pirna—voll; laksmi-kanta—der Gemahl der Gottin des



Reichtums; bhagavan—die Hochste Personlichkeit
Gottes.
UBERSETZUNG
Sri Narayana, der die transzendentale Welt

beherrscht, ist von sechs Reichtiimern erfiillt. Er ist
die Personlichkeit Gottes, der Herr der Gottin des
Gliicks.

VERS 24

veda, bhagavata, upanisat, agama
'pitrna-tattva' yanre kahe, nahi yanra sama

veda—die Vedas; bhagavata—das
Srimad-Bhagavatam; upanisat—die Upanisaden;
agama—andere transzendentale Schriften; piirna--

tattva—volle Wahrheit; yanra—dem; kahe—sie sagen;
nahi—es gibt nicht; yanra—dessen; sama—gleich.

UBERSETZUNG

Die Personlichkeit Gottes ist Er, der in den Vedas,
im Bhagavatam, in den Upanisaden und anderen
transzendentalen Schriften als das Absolute Ganze
beschrieben wird. Niemand kommt Ihm gleich.

ERLAUTERUNG

Es gibt in den Vedas unzihlige autoritative Aussagen
iiber den personlichen Aspekt der Absoluten Wahrheit.
Einige von ihnen sind nachstehend aufgefiihrt:

(1) Aus der Rg-sarihita (1.22.20):

tad visnoh paramam padam
sada pasSyanti surayah
diviva caksuratatam

"Die Personlichkeit Gottes Visnu ist die Absolute
Wahrheit. Die Halbgotter sind immer bestrebt, Seine
Lotosfiie zu sehen. Wie der Sonnengott durchdringt Er
alles mit den Strahlen Seiner Energie. Unvollkommenen
Augen erscheint Er unpersonlich."

(2) Aus der Narayanatharva-sira Upanisad:
narayanad eva samutpadyante narayandt pravartante
narayane praliyante. atha nityo narayanah. narayana
evedam sarvarir yad bhutam yac ca bhavyam. Suddho
deva eko narayano na dvitiyo 'sti kascit. "Von Narayana
allein wird alles geschaffen, Er allein erhilt alles, und
nur Er vernichtet alles. Deshalb existiert Narayana ewig.
Alles, was jetzt existiert oder in Zukunft erschaffen wird,
ist nichts als Narayana, der die unverfilschte Gottheit ist.
Es gibt nur Narayana, und sonst nichts."

(3) Aus der Narayana Upanisad: yatah prasita
jagatah prasita. "Narayana ist die Quelle, aus der alle
Universen hervorgehen."

(4) Aus dem Hayastrsa-paiicaratra: paramatma harir
devah. "Hari ist der Hochste Herr."
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(5) Aus dem Bhagavatam (11.3.34-35):

narayanabhidhanasya
brahmanah paramatmanah
nistham arhatha no vakturi
yityam hi brahma-vittamah

"O Bester der brahmanas, bitte belehre uns iiber die
Stellung Narayanas, der auch als Brahman und
Paramatma bekannt ist."

sthity-udbhava-pralaya-hetur ahetur asya

yat svapna-jagara-susuptisu sad bahis ca
dehendriyasu-hrdayani caranti yena
safijivitani tad avehi parari narendra

"O Konig, erkenne Ihn, der Selbst ohne Ursache und
dennoch die Ursache der Schopfung, Erhaltung und
Vernichtung ist. Er existiert in den drei Zustinden des
BewubBtseins, namlich Wachsein, Trdumen und
Tiefschlaf — wie auch jenseits davon. Er belebt den
Korper, die Sinne, den Atem und das Herz, und deshalb
bewegen sie sich. Wisse, dafl Er der Hochste ist."

VERS 25

bhakti-yoge bhakta paya yanhara darsana
sirya yena savigraha dekhe deva-gana

bhakti-yoge—durch hingebungsvollen Dienst;
bhakta—der Gottgeweihte; paya—erreicht; yanhara—
dessen; darsana—Anblick; sirya—den Sonnengott;
yena—wie; sa-vigraha—mit Form; dekhe—sie sehen;
deva-gana—die Bewohner des Himmels.

UBERSETZUNG

Durch ihren Dienst sehen Geweihte diese
Personlichkeit Gottes, ebenso wie die Bewohner des
Himmels den Sonnengott sehen.

ERLAUTERUNG

Die Hochste Personlichkeit Gottes hat Thre ewige
Gestalt, die nicht mit materiellen Augen oder durch
intellektuelle Spekulation gesehen werden kann. Nur
durch transzendentalen hingebungsvollen Dienst kann
man die transzendentale Gestalt des Herrn verstehen.
Diese Voraussetzung wird hier mit den Qualifikationen
verglichen, die erforderlich sind, um die personliche
Erscheinung des Sonnengottes zu sehen. Der Sonnengott
ist eine Person, die, obwohl unseren Augen nicht
sichtbar, von den hoheren Planeten aus von den
Halbgottern gesehen werden kann, deren Augen dazu
geeignet sind, durch das gleiBende Sonnenlicht, das den
Sonnengott umgibt, hindurchzusehen. Jeder Planet hat
seine eigene Atmosphire, je nach dem Einflul der
Einrichtung der materiellen Natur. Es ist daher
notwendig, einen bestimmten Korper zu haben, um



einen bestimmten Planeten zu erreichen. Den
Bewohnern der Erde mag es moglich sein, den Mond zu
erreichen, aber die Bewohner des Himmels kdnnen sogar
die feurige Sphire, die man Sonne nennt, erreichen. Was
dem Menschen auf der Erde unmoglich ist, ist fiir
Halbgotter im Himmel einfach, weil sie Korper anderer
Beschaffenheit haben. In &hnlicher Weise muf3 man
durch hingebungsvollen Dienst spirituelle Augen haben,
um den Hochsten Herrn sehen zu konnen. Die
Personlichkeit Gottes kann nicht von denen gesehen
werden, die iiber die Absolute Wahrheit mit Hilfe
experimenteller Wissenschaft spekulieren, ohne vor der
transzendentalen Klangschwingung Ehrfurcht zu haben.
Die aufsteigende Annidherung an die Absolute Wahrheit
endet mit der Erkenntnis des unpersonlichen Brahman
und des oOrtlichen Paramatma, aber nicht mit der
Erkenntnis der Hochsten Transzendentalen
Personlichkeit.

VERS 26

Jjiana-yoga-marge tanre bhaje yei saba
brahma-atma-ripe tanre kare anubhava

JjAana—von philosophischer Spekulation; yoga—und
von mystischem yoga; marge—auf den Pfaden; tanre—
Ihn; bhaje—verehren; yei—die; saba—alle; brahma—des
unpersonlichen Brahman; atma—und von der Uberseele
(Paramatma); rigpe—in den Formen; tanre—Ihn; kare—
tun; anubhava—wahrnehmen.

UBERSETZUNG

Diejenigen, die auf den Pfaden des Wissens und
des yoga wandeln, verehren nur Ihn, denn Er ist es,
den sie als das unpersonliche Brahman und den
ortlichen Paramatma wahrnehmen.

ERLAUTERUNG

Diejenigen, die intellektuelle Spekulation
(jiana-marga) lieben oder im mystischen yoga
meditieren wollen, um die Absolute Wahrheit zu finden,
miissen sich einmal der unpersonlichen Ausstrahlung des
Herrn und zum anderen Seiner Teil-Reprisentation
nihern. Sie konnen nicht die ewige Gestalt des Herrn
erkennen.

VERS 27

upasand-bhede jani isvara-mahima
ataeva surya tanra diyeta upama

upasana-bhede—durch die verschiedenen Pfade der
Verehrung; jani—ich kenne; isvara—des Hochsten
Herrn; mahima—GroBe; ataeva—deshalb; siirya—die
Sonne; tanra—von Thm; diyeta—war gegeben; upama—
Vergleich.
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UBERSETZUNG

So kann man die Herrlichkeit des Herrn durch
verschiedene Arten der Verehrung verstehen, wie es
das Beispiel der Sonne veranschaulicht.

VERS 28

sei narayana krsnera svaripa-abheda
eka-i vigraha, kintu akara-vibheda

sei—dieser; ndrdyar_za—§ri Narayana; krsnera—§ri
Krsnas; svaripa—urspriingliche Gestalt; abheda—nicht
verschieden; eka-i—eine; vigraha—Identitit; kintu—
aber; akara—der korperlichen Merkmale; vibheda—
Verschiedenheit.

UBERSETZUNG

Narayana und Sri Krsna sind die gleiche
Personlichkeit Gottes; aber obwohl Sie identisch sind,
sind Thre korperlichen Erscheinungen verschieden.

VERS 29

inhota dvi-bhuja, tinho dhare cari hatha
inho venu dhare, tinho cakradika satha

inhota—dieser eine; dvi-bhuja—zwei Arme; tinho—
Er; dhare—manifestiert; cari—vier; hatha—Hinde;
inho—dieser eine; venu—Flote; dhare—hilt; tinho—Er;
cakra-adika—das Rad usw.; satha—mit.

UBERSETZUNG

Diese Personlichkeit Gottes [Sri Krsna] hat zwei
Hinde und hélt eine Flote, wohingegen die andere
[Narayana] vier Hinde hat, die Muschel, Rad, Keule
und Lotos halten.

ERLAUTERUNG

Narayana ist mit S Krsna identisch. Sie sind in der
Tat die gleiche Person verschieden manifestiert, wie ein
hoher Richter, der sich im Gerichtssaal und zuhause
verschieden verhilt. Als Narayana ist der Herr mit vier
Hinden manifestiert, wohingegen Er als Krsna mit zwei
Hénden manifestiert ist.

VERS 30

narayanas tvam na hi sarva-dehinam
atmasy adhisakhila-loka-sakst
narayano 'ngari nara-bhii-jalayanat
tac capi satyam na tavaiva maya

ndrdyar_zah—Sﬁ Narayana; tvam—Du; na—nicht;
hi—sicherlich; sarva—alle; dehinam—der verkorperten
Lebewesen; atma—die Uberseele; asi—Du  bist;



adhisa—o Herr; akhila-loka—aller Welten; saksi—der
Zeuge; narayanah—bekannt als Narayana; angam—
vollstindiges Teil; nara—von Nara; bhi—geboren;
jala—im Wasser; ayanat—durch die Zufluchtsstitte;
tat—das; ca—und; api—sicherlich;  satyam—die
Hochste Wahrheit; na—nicht; tava—Deine;
iiberhaupt; maya—die tduschende Energie.

eva—

UBERSETZUNG

""O Herr aller Herren, Du iiberblickst die gesamte
Schopfung. Wahrlich, Du bist das teuerste Leben
eines jeden. Bist Du daher nicht mein Vater
Narayana? Narayana bezieht sich auf jemanden,
dessen Reich in dem Wasser liegt, das von Nara
[Garbhodakasay1 Visnu] geboren wurde, und dieser
Narayana ist Dein vollstindiges Teil. Alle Deine
vollstindigen Teile sind transzendental. Sie sind
absolut und keine Schopfungen mayas."

ERLAUTERUNG

Diesen Vers aus dem Srimad-Bhagavatam (10.14.14)
sprach Brahma in seinen Gebeten an Sii Krsna, nachdem
der Herr ihn durch die Entfaltung Seiner mystischen
Krifte besiegt hatte. Brahma hatte versucht, S Krsna zu
priifen, um zu sehen, ob Er wirklich die Hochste
Personlichkeit Gottes war, die als Kuhhirtenjunge
spielte. Brahma stahl alle anderen Jungen und ihre Kiihe
von den Weidegriinden, doch als er zu den Weiden
zuriickkam, sah er, daf} alle Jungen und Kiihe immer
noch dort waren, da Krsna sie erneut erschaffen hatte.
Als Brahma diese mystische Kraft Sri Krsnas sah, gab er
sich geschlagen und brachte dem Herrn Gebete dar. Er
nannte Thn den Besitzer und Seher aller Dinge in der
Schopfung, und die Uberseele, die in jedem Lebewesen
weilt und ihnen allen sehr lieb ist. Dieser Krsna ist
Narayana, der Vater Brahmas, da Krsnas vollstindige
Erweiterung Garbhodakasay1 Visnu Brahma aus Seinem
eigenen Korper erschuf, nachdem Er Sich auf das
Garbha-Meer gelegt hatte. Maha-Visnu im Meer der
Ursachen und Ksirodakas§ayl Visnu, die Uberseele im
Herzen eines jeden, sind ebenfalls transzendentale
Erweiterungen der Hochsten Wahrheit.

VERS 31

Sisu vatsa hari' brahma kari aparadha
aparadha ksamaite magena prasada

Sisu—Spielgefihrten; vatsa—Kalber; hari'—stehlend;
brahma—Brahma; kari—machend; aparadha—
Vergehen; ksamdaite—um zu verzeihen; mdagena—
erflehte; prasada—Barmherzigkeit.

UBERSETZUNG

Nachdem Brahma Krsna beleidigt hatte, als er
Seine Spielgefihrten und Kiihe stahl, bat er den
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Herrn fiir sein Vergehen um Verzeihung und betete
um die Barmherzigkeit des Herrn.

VERS 32

tomara nabhi-padma haite amara janmodaya
tumi pita-mata, ami tomara tanaya

tomara—Dein; nabhi-padma—Lotos aus dem Nabel;
haite—von; amara—meiner; janma-udaya—Geburt;
tumi—Du;  pita—Vater; mata—Mutter;  ami—ich;
tomara—Dein; tanaya—Sohn.

UBERSETZUNG

"Ich wurde aus dem Lotos geboren, der Deinem
Nabel entsprof. Daher bist Du sowohl mein Vater als
auch meine Mutter, und ich bin Dein Sohn."

VERS 33

pita mata balakera na laya aparadha
aparadha ksama, more karaha prasada

pita—Vater; mata—Mutter; balakera—des Kindes;
na—nicht; laya —nehmen ernst; aparadha—das
Vergehen; aparadha—das Vergehen; ksama—Dbitte
verzeih; more—mir; karaha—bitte erweise; prasada—
Barmherzigkeit.

UBERSETZUNG

"Eltern nehmen die Vergehen ihrer Kinder
niemals ernst. Deshalb bitte ich Dich, mir zu
vergeben, und erflehe Deinen Segen."

VERS 34

krsna kahena — brahma, tomara pita narayana
ami gopa, tumi kaiche amara nandana

kr_sna—ﬁri Krsna; kahena—sagt; brahma—o Brahma;
tomara—dein; pita—Vater; n&r&yana—SrT Narayana;
ami—Ich (bin); gopa—Kuhhirtenknabe; tumi—du;
kaiche—wie; amara—Mein; nandana—Sohn.

UBERSETZUNG
Sri Krsna sprach: "O Brahma, dein Vater ist
Narayana? Ich bin nur ein Kuhhirtenknabe. Wie
kannst du Mein Sohn sein?"

VERS 35

brahma balena, tumi ki na hao narayana
tumi narayana — Suna tahara karana

brahma—Brahma; balena—sagt; tumi—Du; ki na
hao—bist nicht; narayana—Sri Narayana; tumi—Du;



narayana—Sri Narayana; suna—bitte hore; tahara—von
diesem; karana—Grund.

UBERSETZUNG

Brahma erwiderte: ''Bist Du nicht Narayana? Du
bist ohne Zweifel Narayana. Bitte hore, wie ich die
Beweise erbringe."

VERS 36

prakrtaprakrta-srstye yata jiva-ripa
tahdara ye atma tumi miila-svariipa

prakrta—materiellen; aprakrta—und  spirituellen;
srstye—in den Schopfungen; yata—so viele, wie es gibt;
Jjiva-riipa—die Lebewesen; tahara—von ihnen; ye—der;
atma—die  Uberseele;  tumi—Du;  mila-svaripa-
letztlicher Ursprung.

UBERSETZUNG

"Alle Lebewesen in den materiellen und
spirituellen Welten wurden letztlich von Dir geboren,
denn Du bist die Uberseele von ihnen allen."

ERLAUTERUNG

Die kosmische Manifestation wird durch die
Wechselwirkung der drei Erscheinungsweisen der
materiellen Natur geschaffen. Die transzendentale Welt
kennt keine solchen materiellen Erscheinungsweisen,
obgleich sie nichtsdestoweniger von spiritueller
Mannigfaltigkeit erfiillt ist. In dieser spirituellen Welt
gibt es ebenfalls unzihlige Lebewesen, die ewig-befreite
Seelen sind und die Sri Krsna ewig in transzendentaler
Liebe dienen. Die bedingten Seelen, die in der
materiellen kosmischen Schopfung bleiben, sind den
dreifachen Leiden und Qualen der materiellen Natur
ausgesetzt. Sie existieren in verschiedenen Arten des
Lebens, da sie ewig der transzendentalen liebevollen
Hingabe an den Hochsten Herrn abgeneigt sind.

Sankarsana ist die urspriingliche Quelle aller
Lebewesen, da sie alle Erweiterungen Seiner marginalen
Energie sind. Einige von ihnen sind durch die materielle
Natur bedingt, wohingegen andere unter dem Schutz der
spirituellen Natur stehen. Die materielle Natur ist eine
bedingte Manifestation der spirituellen Natur, so wie
Rauch ein bedingter Zustand des Feuers ist. Rauch ist
von Feuer abhingig, aber in einem lodernden Feuer ist
kein Platz fiir Rauch. Rauch stort, wihrend Feuer
dienlich ist. Der dienende Geist der Bewohner der
transzendentalen =~ Welt entfaltet sich in fiinf
verschiedenen Beziehungen zum Hochsten Herrn, der
der zentrale Geniefer ist. In der materiellen Welt ist
jeder ein selbstzentrierter Genieer weltlichen Gliicks
und Leids. Man betrachtet sich als den Herrn aller Dinge
und versucht, die tduschende Energie zu genieflen; aber
man ist nicht erfolgreich, weil man nicht unabhéngig ist.

Man ist nur ein winziges Teilchen der Energie
Sankarsanas. Alle Lebewesen existieren unter der
Herrschaft des Hochsten Herrn, der deshalb Narayana
heift.

VERS 37

prthvi yaiche ghata-kulera karana asraya
Jjivera nidana tumi, tumi sarvasraya

prthvi—die Erde; yaiche—so wie; ghata—aus irdenen
Topfen; kulera—von der Vielzahl; karana—die Ursache;
asraya—die Zuflucht; jivera—der Lebewesen; nidana—
erste Ursache; tumi—Du; tumi—Du; sarva-asraya—die
Zuflucht aller.

UBERSETZUNG

""So wie die Erde die urspriingliche Ursache und
die Zuflucht aller Topfe aus Erde ist, so bist Du die
letztliche Ursache und Zuflucht aller Lebewesen."

ERLAUTERUNG

So wie die weite Erde der Ursprung der Bestandteile
aller irdenen Topfe ist, so ist die Hochste Seele der
Ursprung der Gesamtsubstanz aller individuellen
Lebewesen. Die Ursache aller Ursachen, die Hochste
Personlichkeit Gottes, ist die Ursache der Lebewesen.
Dies wird in der Bhagavad-gita (7.10) bestitigt, wo der
Herr sagt: bijarmn mam sarva-bhitanam ("Ich bin der
Same aller Lebewesen"), und in den Upanisaden (Katha
2.2.13), wo es heilt: nityo nityanam cetanas cetananam
("der Herr ist der hochste Fiihrer unter allen ewigen
Lebewesen").

Der Herr ist das Behiltnis der gesamten kosmischen
Manifestation, sowohl der belebten als auch der
unbelebten. Die Vertreter der
visistadvaita-vada-Philosophie erklaren das
Vedanta-siitra, indem sie sagen, dafl das Lebewesen,
obwohl es zwei Arten von Korpern hat — einen feinen
(bestehend aus Geist, Intelligenz und falschem Ego) und
einen groben (bestehend aus den fiinf Grundelementen)
— und obwohl es in drei korperlichen Dimensionen lebt
(grob, fein und spirituell), trotzdem spirituelle Seele ist.
In dhnlicher Weise ist die Hochste Personlichkeit Gottes,
von der die materiellen und die spirituellen Welten
ausgehen, das Hochste Spirituelle Wesen. So wie eine
individuelle spirituelle Seele mit ihren groben und feinen
Korpern fast identisch ist, so ist der Hochste Herr mit
den materiellen und den spirituellen Welten nahezu
identisch. Die materielle Welt, die voller bedingter
Seelen ist, die versuchen, die Materie zu beherrschen, ist
eine Manifestation der dufleren Energie des Hochsten
Herrn, und die spirituelle Welt, die voller vollkommener
Diener des Herrn ist, ist eine Manifestation Seiner
inneren Energie. Da alle Lebewesen winzige Funken der
Hochsten Personlichkeit Gottes sind, ist der Herr sowohl
in den materiellen als auch in den spirituellen Welten die



Hochste Seele. Die Vaisnavas, die Sri Caitanya
nachfolgen, betonen die Lehre des
acintya-bhetabheda-tattva, die besagt, dal3 der Hochste
Herr, der die Ursache und Wirkung aller Dinge ist,
unbegreiflicherweise gleichzeitig eins mit Seinen
Manifestationen der Energie und verschieden von ihnen
ist.

VERS 38

'nara’-Sabde kahe sarva-jivera nicaya
‘ayana’-Sabdete kahe tahara asraya

nara-Sabde—mit dem Wort nara; kahe—man meint;
sarva-jivera—aller Lebewesen; nicaya—die Gesamtheit;
ayana-Sabdete—mit dem Wort ayana; kahe—man meint;
tahara—von ihnen; asraya—die Zuflucht.

UBERSETZUNG
"Das Wort ,nara' bezieht sich auf die Gesamtheit
aller Lebewesen, und das Wort ,ayana' bezieht sich
auf ihre Zuflucht."

VERS 39

ataeva tumi hao miila narayana
ei eka hetu, suna dvitiya karana

ataeva—deshalb; tumi—Du; hao—Dbist; miilla—der
urspriingliche; narayana—Narayana; ei—dies; eka—ein;

hetu—Grund; suna—bitte hore; dvitiya—zweiten;
karana—aus diesem Grund.
UBERSETZUNG

""Du bist daher der urspriingliche Narayana. Dies
ist ein Grund; bitte hore jetzt, wie ich den zweiten
vortrage."

VERS 40

Jjivera iSvara — purusadi avatara
tanha saba haite tomara aisvarya apara

Jjivera—der Lebewesen; isvara—der Hochste Herr;

purusa-adi—purusa-Inkarnationen  usw.; avatara—
Inkarnationen; tanha—sie; saba—alle; haite—als;
tomara—Deine; aisvarya—Reichtiimer; apara—
grenzenlos.

UBERSETZUNG
"Die unmittelbaren Herren der Lebewesen sind
die purusa-Inkarnationen. Aber Dein Reichtum und

Deine Macht sind groBer als Thre."

VERS 41
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ataeva adhisvara tumi sarva pita
tomdra Saktite tanra jagat-raksita

ataeva—deshalb; adhisvara—urerster Herr; tumi—
Du; sarva—von allen; pita—Vater; tomara—Deine;
Saktite—durch die Energie; tanra—Sie; jagat—der
kosmischen Schopfungen; raksita—Schutzherren.

UBERSETZUNG

"Deshalb bist Du der Urerste Herr, der
urspriingliche Vater eines jeden. Sie [die purusas]
sind durch Deine Macht die Schutzherren des
Universums."

VERS 42

narera ayana yate karaha palana
ataeva hao tumi miila narayana

narera—der Lebewesen; ayana—die Zufluchtsorte;
yate—die, denen; karaha—Du gibst; palana—Schutz;
ataeva—deshalb; hao—sind; tumi—Du; miila—der
urspriingliche; narayana—Narayana.

UBERSETZUNG

""Weil Du diejenigen schiitzt, die die Zuflucht aller
Lebewesen sind, bist Du der wurspriingliche
Narayana."

ERLAUTERUNG

Die beherrschenden Gottheiten der Lebewesen in den
materiellen Welten sind die drei purusa-avataras. Aber
die michtige Energie, die ST Krsna entfaltet, ist viel
stiarker als die der purusas. SiT Krsna ist deshalb der
urspriingliche Vater und Herr, der alle geschaffenen
Manifestationen durch Seine vielfiltigen vollstindigen
Teile beschiitzt. Und weil Er sogar die Zufluchtsorte
aller Lebewesen erhilt, besteht kein Zweifel dariiber,
daB Sri Krsna der urspriingliche Narayana ist.

VERS 43

trtiya karana Suna sri-bhagavan
ananta brahmanda bahu vaikunthadi dhama

trttya—dritter; karana—Grund; Suna—bitte hore;

Sri-bhagavan—o  Hochste  Personlichkeit — Gottes;
ananta—unbegrenzt; brahma-anda—Universen; bahu—
viele;  vaikuntha-adi—Vaikuntha usw.; dhama—
Planeten.

UBERSETZUNG

"O Herr, o Hochste Personlichkeit Gottes! Hore
giitigerweise meinen dritten Grund. Es gibt zahllose



Universen und wunendlich viele transzendentale

Vaikunthas."
VERS 44

ithe yata jiva, tara trai-kalika karma
taha dekha, sakst tumi, jana saba marma

ithe—in diesen; yata—so viele; jiva—Lebewesen;
tara—von ihnen; trai-kalika—Vergangenheit,
Gegenwart und Zukunft; karma—die Handlungen;
taha—das; dekha—Du siehst; saksi—Zeuge; tumi—Du;
jana—Du kennst; saba—von allen Dingen; marma—die
Essenz.

UBERSETZUNG

""Sowohl in der materiellen Welt als auch in der
transzendentalen Welt siehst Du alle Taten aller
Lebewesen in Vergangenheit, Gegenwart und
Zukunft. Da Du der Zeuge all dieser Taten bist,
kennst Du die Essenz aller Dinge."

VERS 45

tomara darSane sarva jagatera sthiti
tumi na dekhile karo nahi sthiti gati

tomara—Dein; darsane—durch das Sehen; sarva—
alle; jagatera—des Universums; sthiti—Erhaltung;
tumi—Du; na dekhile—wiahrend man etwas nicht sieht;
karo—von irgend jemandem; nahi—es gibt nicht;
sthiti—bleibend; gati—sich bewegend.

UBERSETZUNG

""Alle Welten existieren, weil Du sie iiberblickst.
Niemand kann ohne Deine Oberaufsicht leben, sich
bewegen oder sein Dasein haben."

VERS 46

narera ayana yate kara darasana
tahateo hao tumi miila narayana

narera—der Lebewesen; ayana—die Bewegung;
yate—seit; kara—Du tust; darasana—sehend; tahateo—
deshalb; hao—bist; tumi—Du; miila—der urspriingliche;
narayana—Narayana.

UBERSETZUNG
"Du siehst die Wanderungen aller Lebewesen.
Auch aus diesem Grund bist Du Narayana, der

Urerste Herr."

ERLAUTERUNG
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SiT Krsna lebt in Seinem Paramatma-Aspekt in den
Herzen aller Lebewesen sowohl in den transzendentalen
als auch in den materiellen Schopfungen. Als Paramatma
ist Er der Zeuge aller Handlungen, die die Lebewesen zu
allen Zeiten, ndmlich in Vergangenheit, Gegenwart und
Zukunft, ausfiihren. Sri Krsna weil3, was die Lebewesen
in Hunderten und Tausenden von vergangenen Geburten
getan haben; Er sieht, was sie jetzt tun, und deshalb
kennt Er die Ergebnisse ihrer gegenwértigen
Handlungen, die in der Zukunft Friichte tragen werden.
Wie in der Bhagavad-gita festgestellt wird, wird die
gesamte kosmische Situation geschaffen, sobald Er iiber
die materielle Energie blickt. Nichts kann ohne Seine
Oberaufsicht bestehen. Da Er sogar den Ruheort aller
Lebewesen sieht, ist Er der urspriingliche Narayana.

VERS 47

krsna kahena — brahma, tomara na bujhi vacana
jiva-hrdi, jale vaise sei narayana

krsna—SrT Krsna; kahena—sagt; brahma—o Brahma;
tomara—deine;  na—nicht;  bujhi—ich  verstehe;
vacana—Worte; jiva—der Lebewesen; hrdi—im Herzen,;
Jjale—im Wasser; vaise—sitzt; sei—jener; n&r&yana—gri
Narayana.

UBERSETZUNG

Krsna sprach: '"Brahma, Ich verstehe nicht, was
du sagst. Sri Narayana ist derjenige, der im Herzen
aller Lebewesen sitzt und im Wasser des
Karana-Meeres liegt."

VERS 48

brahma kahe - jale jive yei narayana
se saba tomara amsa - e satya vacana

brahma—Brahma; kahe—sagt; jale—im Wasser;
Jjive—im Lebewesen; yei—der; narayana—Narayana;
se—Sie; saba—alle; tomara—Dein; amsa—
vollstandiges Teil; e—dies; satya—wahres; vacana—
Wort.

UBERSETZUNG

Brahma entgegnete: '"Was ich gesagt habe, ist
wahr. Der gleiche Sri Narayana, der auf dem Wasser
und in den Herzen aller Lebewesen lebt, ist nichts als
eines Deiner vollstiindigen Teile."

VERS 49

karanabdhi-garbhodaka-ksirodaka-sayt
maya-dvare srsti kare, tate saba mayi

karana-abdhi—Karanodakasay1
garbha-udaka—Garbhodakasay1

Visnu;
Visnu;



kstra-udaka-sayr—XKsirodaka§ayl Visnu; maya-dvare—
mit der materiellen Energie; srsti—Schopfung; kare—Sie

tun; tate—deshalb; saba—alle; mayi—mit maya
verbunden.
UBERSETZUNG
"Die Karanodaka$ayl-, Garbhodaka$ayl- und

Ksirodakasayil-Formen Narayanas erschaffen alle in
Zusammenarbeit mit der materiellen Energie. Auf
diese Weise sind Sie mit maya verbunden."

VERS 50

sei tina jala-Sayt sarva-antaryamit
brahmanda-vrndera atma ye purusa-nami

sei—diese; tina—drei; jala-sayr—im Wasser liegend;
sarva—von allem; antaryami—die Uberseele;
brahma-anda—von  Universen; vrndera—von  der
Vielzahl; arma—Uberseele; ye—der; purusa—purusa;
nami—mit Namen.

UBERSETZUNG

""Diese drei Visnus, die im Wasser liegen, sind die
Uberseele allen Seins. Die Uberseele aller Universen
ist als der erste purusa bekannt."

VERS 51

hiranya-garbhera atma garbhodaka-Sayt
vyasti-jiva-antaryami ksirodaka-Sayt

hiranya-garbhera—von  der  Gesamtheit  aller
Lebewesen; arma—die Uberseele; garbha-udaka-sayr—
Garbhodaka$ayl Visnu; vyasti—das einzelne; jiva—des
Lebewesens; antaryémz‘—Uberseele; kstra-udaka-Sayi—
Ksirodaka$ayi Visnu.

UBERSETZUNG

"Garbhodakasayi Visnu ist die Uberseele der
Gesamtheit der Lebewesen, und Ksirodakasay1 Visnu
ist die Uberseele jedes einzelnen individuellen
Lebewesens."

VERS 52

e sabhara darsanete ache maya-gandha
turiya krsnera nahi mayara sambandha

e—dieses; sabhara—von der Versammlung;
darsanete—wenn man sieht; ache—es gibt;
maya-gandha—Verbindung mit maya; turiya—die

vierte; krsnera—gri Krsnas; nahi—es gibt nicht;
mayara—der  materiellen  Energie; sambandha—
Verbindung.
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UBERSETZUNG

"Oberfliachlich betrachtet sehen wir, dafl diese
purusas eine Beziehung zu maya haben, doch iiber
Thnen, in der vierten Dimension, befindet Sich Sri
Krsna, der keine Verbindung mit der materiellen
Energie hat."

ERLAUTERUNG

Die drei purusas Karanodakasayi Visnu,
Garbhodakasayl Visnu und Ksirodakasaytr Visnu —
haben alle eine Beziehung zur materiellen Energie,
maya, weil Sie durch maya den materiellen Kosmos
erschaffen. Diese drei purusas, die auf dem Karana-,
Garbha- und Ksira-Wasser liegen, sind die Uberseele
allen Seins. Karanodakasayl Visnu ist die Uberseele der
gesamten Universen; Garbhodakasayt Visnu ist die
Uberseele der gesamten Lebewesen, und Ksirodakasayt
Visnu ist die Uberseele aller individuellen Lebewesen.
Da Sie Sich alle auf irgendeine Weise zu den
Angelegenheiten der materiellen Energie hingezogen
fiihlen, kann man von Thnen sagen, daf} Sie so etwas wie
Zuneigung zu maya empfinden. Die transzendentale
Stellung Sr Krsnas Selbst jedoch ist nicht im geringsten
von maya beriihrt. Seine transzendentale Stellung wird
als turiya oder die Ebene der vierten Dimension
bezeichnet.

VERS 53

virad hiranya-garbhas ca

karanam cety upadhayah
iSasya yat tribhir hinam
turlyar tat pracaksate

virat—die virat-Manifestation; hiranya-garbhah—die
hiranyagarbha-Manifestation; ca—und; karanam—die
karana-Manifestation; ca—und; iti—so; updadhayah—
bestimmte Bezeichnungen; isasya—des Herrn; yar—das,
was; tribhih—diese drei; hinam—ohne; turiyam—die
vierte; tat—das; pracaksate—er betrachtet.

UBERSETZUNG

'""In der materiellen Welt wird der Herr als virat,
hiranyagarbha und karana bezeichnet. Aber jenseits
dieser drei Bezeichnungen weilt der Herr letztlich in
der vierten Dimension."'"

ERLAUTERUNG

Die phidnomenale Manifestation des Hochsten
Ganzen, der noumenalen Seele aller Dinge, und die
Ursache oder ursidchliche Natur sind nichts anderes als
Bezeichnungen der purusas, die fiir die materielle
Schopfung verantwortlich sind. Die transzendentale
Stellung geht iiber diese Bezeichnungen hinaus und wird
deshalb die Stellung der vierten Dimension genannt.



Dies ist ein Zitat aus Sridhara Svamis Kommentar zum
Elften  Canto, 15. Kapitel, Vers 16, des
Srimad-Bhagavatam.

VERS 54

yadyapi tinera maya la-iya vyavahara
tathapi tat-sparsa nahi, sabhe maya-para

yadyapi—obwohl; tinera—von diesen drei; maya—
die materielle Energie; la-iya—nehmend; vyavahara—
die Handlungen; tathapi—noch; tat—von dem; sparsa—
die Beriihrung; nahi—es gibt nicht; sabhe—sie alle;
maya-para—ijenseits der materiellen Energie.

UBERSETZUNG

"Obwohl diese drei Aspekte des Herrn
unmittelbar mit der materiellen Energie zu tun
haben, wird keiner von Thnen von ihr beriihrt. Sie
befinden Sich alle jenseits der Illusion."

VERS 55

etad iSanam iSasya
prakrti-stho 'pi tad-gunaih
na yujyate sadatma-sthair
yatha buddhis tad-asraya

etat—dieser; isanam—Reichtum; sasya—des
Hochsten Herrn; prakrti-sthah—in der materiellen Natur
befindlich; api—obwohl; tat—von maya; gunaih—von
den Eigenschaften; na—nicht; yujyate—wird beeinfluflt;
sada—immer; atma-sthaih—was Sich in Seiner eigenen
Energie befindet; yatha—wie auch; buddhih—die
Intelligenz; tat—von Thm; asraya—was Zuflucht gesucht
hat.

UBERSETZUNG

""Das ist der Reichtum des Herrn: Obwohl Er Sich
in der materiellen Natur befindet, wird Er niemals
von den Erscheinungsweisen der Natur beriihrt. In
dhnlicher Weise werden diejenigen, die sich Thm
ergeben und ihre Intelligenz auf Thn gerichtet haben,
von den Erscheinungsweisen der Natur nicht
beeinflufit.'"'

ERLAUTERUNG

Dieser Vers stammt aus dem Srimad-Bhagavatam
(1.11.38). Diejenigen, die bei den Lotosfiien der
Personlichkeit  Gottes Zuflucht gesucht haben,
identifizieren sich nicht mit der materiellen Welt, nicht
einmal wihrend sie in ihr leben. Reine Gottgeweihte
mogen mit den drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur zu tun haben, doch ihre transzendentale Intelligenz
im Krsna-BewuBtsein bewahrt sie vor dem Einflufl der
materiellen Eigenschaften. Der Reiz materieller
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Handlungen wirkt auf solche Gottgeweihten nicht.
Deshalb sind der Hochste Herr und Seine Geweihten, die
unter Seiner Aufsicht handeln, von materieller
Verunreinigung immer frei.

VERS 56

sei tina janera tumi parama asraya
tumi mitla narayana—ithe ki samsaya

sei—diese; tina—drei; janera—von den vollstindigen
Teilen;  tumi—Du;  parama—Ietztliche,  asraya—
Zuflucht, tumi—Du; mila—der urerste; narayana—
Narayana; ithe—in diesem; ki—was; sarmsaya—2Zweifel.

UBERSETZUNG

"Du bist die letztliche Zuflucht dieser drei
vollstiindigen Teile. Somit besteht nicht der geringste
Zweifel, daBl Du der urerste Narayana bist."

ERLAUTERUNG

Brahma hat bestitigt, da3 Krsna der Hochste ist, der
Ursprung der drei Manifestationen, die als Ksirodakasay1
Visnu, Garbhodakasayt Vispu und Karanodakasayt
Visnu (Maha-Visnu) bekannt sind. Fiir Seine Spiele hat
Krsna vier urspriingliche Manifestationen—und zwar
Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna und Aniruddha. Der
erste purusa-avatara, Maha-Vispu im Meer der
Ursachen, der Schopfer der gesamten materiellen
Energie, ist eine Erweiterung Sankarsanas; der zweite
purusa, Garbhodakasayl Visnu, ist eine Erweiterung
Pradyumnas, und der dritte purusa, Ksirodakasay1
Visnu, ist eine Erweiterung Aniruddhas. All diese
purusas gehoren zur Kategorie der Manifestation
Narayanas, der eine Manifestation ST Krsnas ist.

VERS 57

sei tinera amsi paravyoma-narayana
tenha tomara vilasa, tumi miilla-narayana

sei—diese;  tinera—der  drei;  arisi—Ursache;

para-vyoma—im spirituellen Himmel; narayana—>Sri

Narayana; tenha—Fr; tomara—Deine; vilasa—

Erweiterung fiir ein Spiel; tumi—Du; mila—der
urspriingliche; narayana—Narayana.
UBERSETZUNG

"Der Ursprung dieser drei Aspekte ist der

Narayana im spirituellen Himmel. Er ist Deine
vilasa-Erweiterung. Deshalb bist Du der letztliche
Narayana."

VERS 58

ataeva brahma-vakye—paravyoma-narayana



tenho krsnera vilasa—ei tattva-vivarana

ataeva—deshalb; brahma—Brahmas; vakye—in der
Rede; paravyoma—im spirituellen Himmel; narayana—
S Narayana; tertho—Er; krsnera—Sri Krsnas; vilasa—
Inkarnation fiir ein Spiel; ei—dies; tattva—der Wahrheit;
vivarana—Beschreibung.

UBERSETZUNG

Deshalb ist der Autoritit Brahmas zufolge der
Narayana, der die herrschende Gottheit in der
transzendentalen Welt ist, nichts anderes als der
vilasa-Aspekt Krsnas. Dies ist jetzt iiberzeugend
bewiesen worden.

VERS 59

ei Sloka tattva-laksana bhagavata-sara
paribhasa-ripe ihara sarvatradhikara

ei—dieser; Sloka—Vers; tattva—die  Wabhrheit;
laksana—anzeigend; bhagavata—des
Srimad-Bhagavatam; sara—die Essenz; paribhasa—von
gleichlautenden Wortern; riipe—in der Form; ihara—
dieses (Srz‘mad-Bhagavatam); sarvatra—iiberall;
adhikara—Bereich.

UBERSETZUNG

Die Wahrheit, die in diesem Vers [Vers 30] zum
Ausdruck kommt, ist die Essenz des
Srimad-Bhagavatam. Diese SchluBfolgerung ist
durch Synonyma iiberall anwendbar.

VERS 60

brahma, atma, bhagavan—krsnera vihara
e artha na jani' miirkha artha kare ara

brahma—unpersonliches Brahman; arma—VUberseele;
bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; krsnera—
Sri Krsnas; vihara—Manifestationen; e—diese; artha—
Bedeutung; na—nicht; jani—kennend; miirkha—Toren;
artha—Bedeutung; kare—machen; ara—andere.

UBERSETZUNG
Torichte Gelehrte, die nicht wissen, dal Brahman,
Paramatma und Bhagavan Aspekte Krsnas sind,
spekulieren auf vielfache Weise.

VERS 61

avatari narayana, krsna avatara
tenha catur-bhuja, inha manusya-akara

avatari—Ursprung der Inkarnationen; narayana—>Sti
Narayana; krspa—Sri  Krsna; avatara—Inkarnation;
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tenha—diese; catuh-bhuja—vier Arme; inha—diese;
manusya—wie ein Mensch; akara—Gestalt.

UBERSETZUNG

Weil Narayana vier Hinde hat, wihrend Krsna
genau wie ein Mensch aussieht, sagen sie, Narayana
sei der urspriingliche Gott, wohingegen Krsna nur
eine Inkarnation sei.

ERLAUTERUNG

Einige Gelehrte behaupten, Narayana sei die
urspriingliche Personlichkeit Gottes, von der Krsna eine
Inkarnation sei, weil Sri Krsna zwei Hinde habe,
wohingegen  Narayana  vier  aufweise.  Solch
unintelligente Gelehrte verstehen nicht die Aspekte des
Absoluten.

VERS 62

ei-mate nana-ripa kare piuirva-paksa
tahare nirjite bhagavata-padya daksa

ei-mate—so; nana—viele; ripa—Formen; kare—
nimmt an; pirva-paksa—die Einwénde; tahare—sie;
nirjite—iiberwindend, bhagavata—des
Srimad-Bhagavatam; — padya—Dichtkunst;  daksa—
kundig.

UBERSETZUNG

So erscheinen ihre Argumente in vielfachen
Formen; aber die Dichtkunst des Bhagavatam
widerlegt sie alle meisterhaft.

VERS 63

vadanti tat tattva-vidas
tattvam yaj jiianam advayam

brahmeti paramatmeti

bhagavan iti Sabdyate

vadanti—sie sagen; tat—daB; tattva-vidah—gelehrte
Seelen; tattvam—die Absolute Wahrheit; yat—welche;
Jjiianam—Wissen; advayam—nicht-dualistisch;
brahma—Brahman; iti—so; paramatma—Paramatma;
iti—so; bhagavan—Bhagavan; iti—so; Sabdyate—ist be-
kannt.

UBERSETZUNG

"Gelehrte Transzendentalisten, die die Absolute
Wahrheit kennen, sagen, daB Sie nicht-dualistisches
Wissen ist und als unpersonliches Brahman,
lokalisierter Paramatma und die Personlichkeit
Gottes bezeichnet wird."

ERLAUTERUNG



Dieser Vers stammt aus dem Srimad-Bhagavatam
(1.2.11).

VERS 64

Suna bhai ei Sloka karaha vicara
eka mukhya-tattva, tina tahara pracara

Suna—Dbitte hort; bhai—Briider; ei—diesen; Sloka—
Vers; karaha—Dbitte gebt; vicara—Betrachtung; eka—
ein; mukhya—Grundsatz; tattva—Wahrheit; tina—drei;
tahara—von diesem; pracara—Manifestationen.

UBERSETZUNG

Meine lieben Briider, bitte hort euch giitigerweise
die Erklirung dieses Verses an und denkt iiber seine
Bedeutung nach: Das eine urspriingliche Wesen ist in
Seinen drei verschiedenen Aspekten bekannt.

VERS 65

advaya-jiiana tattva-vastu krsnera sva-ripa
brahma, atma, bhagavan—tina tanra riipa

advaya-jiana—Wissen ohne Dualitit; tattva-vastu—
die Absolute Wahrheit; krsnera—gri Krsnas; sva-rijpa—
eigene Natur; brahma—Brahman; arma—Paramatma;
bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; tina—
drei; tanra—von Ihm; rigpa—Formen.

UBERSETZUNG

Sri Krsna Selbst ist die eine ungeteilte Absolute
Wahrheit, die letztliche Wirklichkeit. Er manifestiert
Sich in drei Aspekten — als Brahman, Paramatma
und Bhagavan.

ERLAUTERUNG

In dem oben zitierten Vers aus dem
Srimad-Bhagavatam (1.2.11) deutet das hauptsichliche
Wort, bhagavan, auf die Personlichkeit Gottes hin.
Brahman und Paramatma sind Begleiterscheinungen, die
sich von der Absoluten Personlichkeit ableiten, so wie
eine Regierung und ihre Minister Ableitungen des
Staatsoberhauptes sind. Mit anderen Worten: Die
Hochste Wahrheit entfaltet Sich in drei verschiedenen
Phasen. Die Absolute Wahrheit, die Hochste
Personlichkeit Gottes Sri Krsna (Bhagavan), ist auch als
Brahman und Paramatma bekannt, obwohl all diese
Aspekte miteinander identisch sind.

VERS 66

ei slokera arthe tumi haila nirvacana
ara eka suna bhagavatera vacana
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ei—dieses; Slokera—des Verses; arthe—durch die
Bedeutung; tumi—du; haila—Dbist geworden;
nirvacana—sprachlos; ara—anderen; eka—ein; Suna—
bitte hore; bhagavatera—aus dem Srimad Bhagavatam;
vacana—Sprache.

UBERSETZUNG

Die Bedeutung dieses Verses hat dein
Argumentieren beendet. Hore jetzt einen weiteren
Vers aus dem Srimad-Bhagavatam.

VERS 67

ete camsa-kalah pumsah
krsnas tu bhagavan svayam
indrari-vyakulam lokam
mrdayanti yuge yuge

ete—diese; ca—und; amsSa—vollstindige Teile;
kalah—Teile der vollstindigen Teile; puritsah—von den

purusa-avataras; krsnah—gri Krsna;  tu—aber;
bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes;
svayam—Er Selbst; indra-ari—die Feinde Indras;

vyakulam—erfiillt von; lokam—die Welt; mrdayanti—
machen gliicklich; yuge yuge—zur richtigen Zeit in
jedem Zeitalter.

UBERSETZUNG

"All diese Inkarnationen Gottes sind entweder
vollstiindige Teile oder Teile der vollstiindigen Teile
der purusa-avataras. Krsna aber ist die Hochste
Personlichkeit Gottes Selbst. In jedem Zeitalter be-
schiitzt Er durch Seine verschiedenen Erscheinungen
die Welt, wenn diese durch die Feinde Indras gestort
wird."

ERLAUTERUNG

Diese Aussage des Srimad-Bhagavatam (1.3.28)
verneint eindeutig die Vorstellung, daf3 S1T Krsna ein
avatara Visnus oder Narayanas sei. ST Krsna ist die
Urspriingliche Personlichkeit Gottes, die hochste Ur-
sache aller Ursachen. Dieser Vers sagt eindeutig, daf} die
Inkarnationen der Personlichkeit Gottes, wie Si1 Rama,
Nrsimha und Varaha, alle unzweifelhaft zur
Visnu-Gruppe gehoren; aber Sie alle sind entweder
vollstindige Teile oder Teile von vollstindigen Teilen
der Urspriinglichen Personlichkeit Gottes S Krsna.

VERS 68

saba avatarera kari samanya-laksana
tara madhye krsna-candrera karila ganana

saba—alle; avatarera—von den Inkarnationen;
kari—machend;  samanya—allgemeine; laksana—
Merkmale; tara—von ihnen; madhye—in der Mitte;



kr,yna-candrem—gﬁ Krsnas; karila—tat; ganana—zih-
lend.

UBERSETZUNG

Das Bhagavatam beschreibt die Merkmale und
Taten der Inkarnationen im allgemeinen und zihlt
Sri Krsna zu ihnen.

VERS 69

tabe siita gosaiii mane pana bada bhaya
yara ye laksana taha karila niscaya

tabe—dann; sita gosaii—Suta Gosvami; mane—im
Geist; pania—bekommend; bada—grofe; bhaya—Angst;
yara—von dem; ye—welche; laksana—Merkmale;
taha—das; karila—er machte; niscaya—sicherlich.

UBERSETZUNG

Dies machte Siita Gosvami sehr besorgt. Deshalb
unterschied er jede Inkarnation durch ihre
besonderen Merkmale.

VERS 70

avatara saba — purusera kala, amsa
svayam-bhagavan krsna sarva-avatamsa

avatara—die Inkarnationen; saba—alle; purusera—
der purusa-avataras; kala—Teile von vollstindigen
Teilen; armsa—vollstindige Teile; svayam—Er Selbst;
bhagavan—die Hochste Personlichkeit Gottes; krsna—
S1i Krsna; sarva—von allen; avatarnsa—Krone.

UBERSETZUNG

Alle Inkarnationen Gottes sind vollstindige Teile
oder Teile der vollstindigen Teile der
purusa-avataras, aber der Urerste Herr ist Sri Krsna.
Er ist die Hochste Personlichkeit Gottes, der Urquell
aller Inkarnationen.

VERS 71

pirva-paksa kahe — tomara bhala ta' vyakhyana
paravyoma-narayana svayari-bhagavan

pirva-paksa—widersprechende Seite; kahe—sagt;
tomara—deine; bhala—schon; ta—sicherlich;
vyakhyana—Darlegung; para-vyoma—im spirituellen
Himmel befindlich; n&rﬁyana—Sﬁ Narayana; svayam—
Er Selbst; bhagavan—die Hochste Personlichkeit
Gottes.

UBERSETZUNG
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Ein Gegner mag sagen: ''Das ist deine
Interpretation; aber in Wirklichkeit ist der im
transzendentalen Reich weilende Narayana der
Héchste Herr."

VERS 72

tenha asi' krsna-ripe karena avatara
ei artha sloke dekhi ki ara vicara

tenha—FEr (Narayana); asi'—kommend; krsna-ripe—
in der Gestalt Sii Krsnas; karena—macht; avatara—
Inkarnation; ei—diese; artha—Bedeutung; S$loke—im
Vers; dekhi—ich sehe; ki—was; ara—andere; vicara—
Betrachtung.

UBERSETZUNG

"Er [Narayana] inkarniert Sich als Sri Krsna. Das
ist die Bedeutung des Verses, wie ich sie sehe. Es
besteht keine Notwendigkeit einer weiteren
Betrachtung."

VERS 73

tare kahe — kene kara kutarkanumana
Sastra-viruddhartha kabhu na haya pramana

tare—zu ihm; kahe—man sagt; kene—warum; kara—
du machst; ku-tarka—einer triigerischen Behauptung;
anumana—MutmalBung; sastra-viruddha—im
Widerspruch zu den Schriften; artha—eine Bedeutung;
kabhu—zu jeder Zeit; na—nicht; haya—ist; pramana—
Beweis.

UBERSETZUNG

Einem solchen fehlgeleiteten Interpreten mogen
wir antworten: '"Warum bringst du solch triigerische
Logik vor? Eine Interpretation wird niemals als
Beweis anerkannt, wenn sie den Grundsitzen der
Schriften widerspricht."

VERS 74

anuvadam anuktva tu

na vidheyam udirayet
na hy alabdhdaspadar kificit

kutracit pratitisthati

anuvadam—das Subjekt; anuktva—nicht stellend;
tu—aber; na—nicht; vidheyam—das Pradikat; udirayet—
man sollte sprechen; na—nicht; hi—sicherlich;
alabdha-aspadam—ohne eine sichere Stellung; kificit—
etwas; kutracit—irgendwo; pratitisthati—steht.

UBERSETZUNG



'""Man sollte ein Priadikat nicht vor sein Subjekt
stellen, denn es kann dort nicht ohne rechte
Unterstiitzung stehen.'

ERLAUTERUNG

Diese rethorische Regel erscheint im Ekadasi-tattva,
Dreizehnter Canto, in Verbindung mit dem bildlichen
Gebrauch von Wortern. Ein unbekanntes Objekt sollte
man nicht vor ein bekanntes Subjekt stellen, denn das
Objekt hat keine Bedeutung, wenn das Subjekt nicht
zuerst angegeben wird.

VERS 75

anuvada na kahiya na kahi vidheya
age anuvada kahi, pascad vidheya

anuvada—das Subjekt; na kahiya—nicht sagend;
na—nicht; kahi—ich sage; vidheya—das Pradikat; age—
zuerst; anuvada—das Subjekt; kahi—ich sage; pascat—
danach; vidheya—das Pridikat.

UBERSETZUNG

Wenn ich kein Subjekt angebe, dann gebe ich kein
Pridikat an. Zunichst erwihne ich das erstere, und
dann spreche ich vom letzteren.

VERS 76

vidheya' kahiye tare, ye vastu ajiiata
‘anuvada’ kahi tare, yei haya jiiata

vidheya—das Pridikat; kahiye—ich sage; tare—ihm;
ye—diese; vastu—Sache; ajiiata—unbekannt;
anuvada—das Subjekt; kahi—ich sage;
yei—das, was; haya—ist; jiiata—bekannt.

tare—ihm;

UBERSETZUNG

Das Pridikat eines Satzes ist das, was dem Leser
unbekannt ist, wohingegen das Subjekt das ist, was
ihm bekannt ist.

VERS 77

yaiche kahi, — ei vipra parama pandita
vipra — anuvada, ihara vidheya — panditya

yaiche—so wie; kahi—ich sage; ei—dieser; vipra—
brahmana; parama—groer; pandita—gebildeter Mann;
vipra—der brahmana; anuvada—Subjekt; ihdra—von
diesem; vidheya—Pridikat; panditya— Gelehrsamkeit.

UBERSETZUNG

Zum Beispiel mogen wir sagen: ''Dieser vipra ist
ein sehr gebildeter Mann." In diesem Satz ist der
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vipra das Subjekt, und das Pridikat ist seine
Gelehrsamkeit.

VERS 78

vipratva vikhyata tara panditya ajiiata

ataeva vipra age, panditya pascata
vipratva—die Eigenschaft, ein vipra zu sein;
vikhyata—wohl  bekannt; tara—seine; panditya—
Gelehrsamkeit; ajiiata—unbekannt; ataeva—deshalb;
vipra—das Wort vipra; age—zuerst; panditya—Ge-
lehrsamkeit; pascata—danach.

UBERSETZUNG

DaBl der Mann ein vipra ist, das ist bekannt; aber
seine Gelehrsamkeit ist unbekannt. Deshalb wird
zuerst die Person genannt, und danach ihre
Gelehrsamkeit.

VERS 79

taiche inha avatara saba haila jiiata
kara avatara ? — ei vastu avijiiata

taiche—in gleicher Weise; inha—diese; avatara—
Inkarnationen; saba—alle; haila—waren; jiata—
bekannt; kara—wessen; avatara—Inkarnationen; ei—
diese; vastu—Sache; avijiiata—unbekannt.

UBERSETZUNG

In gleicher Weise waren all diese Inkarnationen
bekannt; aber wessen Inkarnationen es sind, war
unbekannt.

VERS 80

‘ete’-Sabde avatarera age anuvada
'purusera amsa’ pache vidheya-sarivada

ete-Sabde—in dem Wort ete (diese); avatarera—von
den Inkarnationen; age—zuerst; anuvada—das Subjekt;
purusera—von den purusa-avataras, amsa—
vollstindige Teile; pache—danach; vidheya—von dem
Pradikat; sarivada—Botschaft.

UBERSETZUNG

Zunichst legt das Wort '"ete' ["diese''] das

Subjekt [die Inkarnationen] fest. Dann folgt
"vollstindige Teile der purusa-avataras'" als
Pradikat.

VERS 81

taiche krsna avatara-bhitare haila jiiata
tanhara visesa-jiiana sei avijiiata



taiche—in gleicher Weise; krsna—SrI Krsna;
avatara-bhitare—unter den Inkarnationen; haila—war;
jAata—bekannt; tanhara—von lhm; viSesa jiana—
besonderes Wissen; sei—das; avijiiata—unbekannt.

UBERSETZUNG
In gleicher Weise war spezifisches Wissen iiber
Krsna, als Er zuniichst zu den Inkarnationen gezihlt
wurde, noch unbekannt.

VERS 82

ataeva 'krsna’-sabda age anuvada
'svayam-bhagavatta’ piche vidheya-sarvada

ataeva—deshalb; krsna-Sabda—das Wort krsna;
age—zuerst; anuvada—das Subjekt;
svayam-bhagavatta—da Er  Selbst die Hochste

Personlichkeit Gottes ist; piche—danach; vidheya—von
dem Pridikat; sarmvada—die Botschaft.

UBERSETZUNG

Deshalb erscheint zunéichst das Wort ''krsna" als
das Subjekt, und es folgt das Pridikat, das Thn als die
Urspriingliche Personlichkeit Gottes beschreibt.

VERS 83

krsnera svayam-bhagavatta — iha haila sadhya
svayam-bhagavanera krsnatva haila badhya

krsnera—gri Krsnas; svayam-bhagavatta—der
Eigenschaft, Selbst die Hochste Personlichkeit Gottes zu
sein; iha—dieses; haila—multe; sadhya—festgesetzt
werden; svayam-bhagavanera—der Hochsten Per-
sonlichkeit Gottes; krsnatva—die Eigenschaft, S Krsna
zu sein; haila—war; badhya—verpflichtend.

UBERSETZUNG

Dies zeigt, daB Sri Krsna die Urspriingliche
Personlichkeit Gottes ist. Die Urspriingliche
Personlichkeit Gottes ist daher notwendigerweise
Krsna.

VERS 84

krsna yadi amSa haita, amst narayana
tabe viparita haita siitera vacana

krsna—ﬁri Krsna; yadi—wenn; amsa—vollstindiges
Teil,  haita—wire;  amsSi—der  Ursprung  aller
Erweiterungen; nc‘zrc‘zyana—gri Narayana; tabe—dann;
viparita—das Gegenteil; haita—wire gewesen; sitera—
Suta Gosvamis; vacana—Aussage.

74

UBERSETZUNG

Waire Krsna das vollstindige Teil und Narayana
der Urerste Herr gewesen, hitte Suta Gosvamis
Aussage umgekehrt gelautet.

VERS 85

narayana amst yei svayar-bhagavan
tenha Sri-krsna — aiche karita vyakhyana

narayana—Sri Narayana; amsi—der Ursprung aller
Inkarnationen; yei—der; svayam-bhagavan—Er Selbst,
die Hochste  Personlichkeit  Gottes;  tertha—FEr;
$§ri-krsna—Sri Krsna; aiche—in solcher Weise; karita—
wiirde gemacht haben; vyakhyana—~Erklédrung.

UBERSETZUNG

Dann hiitte er gesagt: ''Narayana, der Ursprung

aller Inkarnationen, ist die Urspriingliche
Personlichkeit Gottes. Er ist als Sr1 Krsna
erschienen."

VERS 86

bhrama, pramada, vipra-lipsa, karanapatava
arsa-vijiia-vakye nahi dosa ei saba

bhrama—Fehler; pramada—T4auschung; vipra-lipsa—
Betrug; karana-apatava—Unvollkommenheit der Sinne;
arsa—der autoritativen Weisen; vijiia-vakye—in der
weisen Sprache; nahi—nicht; dosa—Fehler; ei—diese;
saba—alle.

UBERSETZUNG

Fehler, Tiduschungen, Betrug und unzulingliche
Wahrnehmung kommen in den Aussagen der
autoritativen Weisen nicht vor.

ERLAUTERUNG

Auf der Liste der avataras, der vollstindigen
Erweiterungen der purusas, im Srimad-Bhagavatam
erscheint auch Sri Krsna. Das Bhagavatam erklirt
jedoch weiter Sii Krsnas besondere Stellung als die
Hochste  Personlichkeit  Gottes. Da  Krsna die
Urspriingliche Personlichkeit Gottes ist, wird durch
Vernunft und Logik deutlich, da} Seine Stellung immer
erhaben ist.

Wire Krsna eine vollstindige Erweiterung Narayanas,
hitte der urspriingliche Vers anders gelautet, ja seine
Anordnung wire genau umgekehrt. Aber es gibt weder
Fehler noch  Tiduschung, noch Betrug oder
unvollkommene Wahrnehmung in den Worten befreiter
Weiser. Deshalb gibt es keinen Fehler in der
Feststellung, daf S Krsna die Hochste Personlichkeit
Gottes ist. Die in Sanskrit verfaiten Aussagen des



Srimad-Bhagavatam sind alle transzendentale
Klangschwingungen. Srila Vyasadeva enthiillte sie,
nachdem er vollkommene Erkenntnis erlangt hatte, und
deshalb sind diese Aussagen vollkommen. Befreite
Weise wie Vyasadeva begehen in ihren rethorischen
Anordnungen niemals Fehler. Wenn man diese Tatsache
nicht anerkennt, hat es keinen Sinn zu versuchen, Hilfe
von den offenbarten Schriften zu bekommen.

Bhrama bezieht sich auf falsches Wissen oder Fehler,
wie zum Beispiel die Annahme, ein Seil sei eine
Schlange oder Perlmutt sei Gold. Pramada bezieht sich
auf Unaufmerksamkeit oder ein falsches Verstindnis
von der Wirklichkeit; vipra-lipsa ist die Neigung zu
betriigen, und karanapatava bezieht sich auf die
Unvollkommenheit der materiellen Sinne. Es gibt viele
Beispiele solcher Unvollkommenheit. Die Augen
konnen nicht sehen, was sehr weit entfernt oder sehr
klein ist. Man kann nicht einmal sein eigenes Augenlid
sehen, das dem Auge am nidchsten ist, und wenn man
durch eine Krankheit wie Gelbsucht behindert ist, meint
man, alles sei gelb. In dhnlicher Weise konnen die Ohren

keine weit entfernten Gerdusche horen. Da die
Personlichkeit ~ Gottes und Thre  vollstindigen
Erweiterungen und auch die selbstverwirklichten

Gottgeweihten sich alle auf der transzendentalen Ebene
befinden, konnen sie durch solche Unzulédnglichkeiten
nicht fehlgeleitet werden.

VERS 87

viruddhartha kaha tumi, kahite kara rosa
tomara arthe avimrsta-vidheyamsa-dosa

viruddha-artha—entgegengesetzte Bedeutung;
kaha—sagst; tumi—du; kahite—herausstellend; kara—
du tust; rosa—Zorn;, tomdara—dein;, arthe—in der
Bedeutung; avimrsta-vidheya-amsa—des
beriicksichtigten Pridikat-Teils; dosa—der Fehler.

UBERSETZUNG

Du sagst etwas Widerspriichliches und wirst
zornig, wenn man darauf hinweist. Deine Erklidrung
hat den Fehler, daBl ein Objekt an der falschen Stelle
steht. Eine solche Anordnung ist inkorrekt.

VERS 88

yanra bhagavatta haite anyera bhagavatta
'svayam-bhagavan'-Sabdera tahatei satta

yanra—von dem; bhagavatta—die Eigenschaft, die
Personlichkeit Gottes zu sein; haite—von; anyera—von
anderen; bhagavatta—die Eigenschaft, die Hochste
Personlichkeit Gottes zu sein; svayam-
bhagavan-sabdera—von dem Wort svayar-bhagavan;
tahatei—in das; satta—die Anwesenheit.

UBERSETZUNG

75

Nur die Personlichkeit Gottes, der Ursprung aller
anderen Gottlichkeiten, darf als svayam bhagavan
oder der Urerste Herr bezeichnet werden.

VERS 89

dipa haite yaiche bahu dipera jvalana
miila eka dipa taha kariye ganana

dipa—ein Licht; haite—von; yaiche—so wie; bahu—
viele; dipera—von Lichtern; jvalana—leuchtend;
miila—das urspriingliche; eka—ein; dipa—Licht; taha—
das; kariye—ich mache; ganana—Betrachtung.

UBERSETZUNG

Wenn von einer Kerze viele andere entziindet
werden, betrachte ich diese eine als die
urspriingliche.

ERLAUTERUNG

Die Brahma-samhita, 5. Kapitel, Vers 46, stellt fest,
daB3 das vispu-tattva oder das Prinzip der Absoluten
Personlichkeit Gottes wie eine Lampe ist, da die
Erweiterungen ihrem Ursprung in jeder Hinsicht
gleichen. Eine brennende Lampe kann unzihlige andere
Lampen entziinden, die nicht minderwertig sind; aber
trotzdem mufl eine Lampe als die urspriingliche
betrachtet werden. In dhnlicher Weise erweitert Sich die
Hochste Personlichkeit Gottes in die vollstindigen
Formen des visnu-tattva, aber obwohl diese ebenso
michtig sind, wird die urspriinglich-méchtige
Personlichkeit Gottes als der Ursprung angesehen.
Dieses Beispiel erklirt auch die Erscheinung qualitativer
Inkarnationen wie Siva und Brahma. Srila Jiva Gosvami
sagt: Sambhos tu tamo-dhisthanatvat
kajjalamaya-siiksma-dipa-Sikha-sthaniyasya  na tatha
samyam. "Das Sambhu-tattva oder das Prinzip Sivas
gleicht einer von Ruf} bedeckten Lampe, weil Siva fiir
die Erscheinungsweise der Unwissenheit zustindig ist.
Die Leuchtkraft einer solchen Lampe ist sehr gering.
Deshalb ist die Macht Sivas mit der des Visnu-Prinzips
nicht zu vergleichen.

VERS 90

taiche saba avatarera krsna se karana
ara eka sloka suna, kuvyakhya-khandana

taiche—in #hnlicher Weise; saba—alle; avatarera—
der Inkarnationen; kr_sna—gri Krsna; se—Er; karana—
die Ursache; ara—einen weiteren; eka—einen; sloka—
Vers; Suna—bitte  hore;  ku-vyakhya—triigerische
Erkldarungen; khandana—zuriickweisend.

UBERSETZUNG



So ist Krsna auch die Ursache aller Ursachen und
aller Inkarnationen. Bitte hore einen weiteren Vers,
der alle falschen Interpretationen widerlegt.

VERS 91-92

atra sargo visargas ca
Sthanar posanam itayah

manvantaresanukatha

nirodho muktir asrayah

dasamasya visuddhy-artham
navanam iha laksanam
varnayanti mahatmanah
Srutendrthena caiijasa

atra—im Srimad-Bhagavatam, sargah—die
Schopfung der Bestandteile des Universums; visargah—
die Schopfungen Brahmas; ca—und; sthanam—die
Erhaltung der Schopfung; posanam—die Bevorzugung
der Geweihten des Herrn; iitayah—Antriebe zum
Handeln; manu-antara—vorgeschriebene Pflichten, die
von den Manus gegeben wurden; isa-anukathah—eine
Beschreibung der Inkarnationen des Herrn; nirodhah—
die Auflosung der Schopfung; muktih—Befreiung;
asrayah—die letzte Zuflucht, die Hochste Personlichkeit
Gottes; dasSamasya—der zehnten (der asraya);
visuddhi-artham—fir den Zweck vollkommenen
Wissens; navanam—der neun; iha—hier; laksanam—
die Natur; varnayanti—beschreiben; mahatmanah—die
grofen Seelen; srutena—durch Gebet; arthena—durch
Erkldarung; ca—und; afijjasa—direkt.

UBERSETZUNG

"Hier [im érimad-Bhﬁgavatam] werden zehn
Themen behandelt: (1) die Erschaffung der
Bestandteile des Kosmos, (2) die Schopfungen
Brahmas, (3) die Erhaltung der Schopfung, (4)
besondere Gunst gegeniiber den Gliubigen, (5)
Antriebe zum Handeln, (6) vorgeschriebene Pflichten
fiir gesetzestreue Menschen, (7) eine Beschreibung
der Inkarnationen des Herrn, (8) die Auflosung der
Schopfung, (9) Befreiung vom groben und subtilen
materiellen Dasein und (10) die letztliche Zuflucht,
die Hochste Personlichkeit Gottes. Die zehnte Sache
ist die Zuflucht aller anderen. Um diese letzte
Zuflucht von den anderen neun Themen zu
unterscheiden, haben die maha-janas diese neun
direkt oder indirekt durch Gebete oder unmittelbare
Erkliarungen beschrieben."

ERLAUTERUNG

Diese Verse aus dem Sn‘mad-th‘zgavatam (2.10.1-2)
filhren die zehn Themen auf, die im Text des
Bhagavatam behandelt werden. Von diesen ist das
zehnte die Substanz, und die anderen neun sind
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Kategorien, die sich von der Substanz herleiten. Diese
zehn Themen werden wie folgt beschrieben.

(1) Sarga: die erste Schopfung Visnus, die Erzeugung
der fiinf groben materiellen Elemente, der fiinf Objekte
der Sinneswahrnehmung, die zehn Sinne, der Geist, die
Intelligenz, das falsche Ego und die gesamte materielle
Energie oder universale Form.

(2) Visarga: die zweite Schopfung oder das Werk
Brahmas, der die sich bewegenden und sich nicht
bewegenden Korper im Universum (brahmanda)
erschafft.

(3) Sthana: die Erhaltung des Universums durch
Visnu, die Personlichkeit Gottes. Visnus Funktion ist
wichtiger und Sein Ruhm gréRer als Brahmas und Sivas
Funktionen und Ruhm, denn Brahma ist der Schopfer
und Siva der Vernichter, aber Visnu ist der Erhalter.

(4) Posana: besondere Fiirsorge und besonderer
Schutz fiir Gottgeweihte durch den Herrn. So wie sich
ein K6nig um sein Reich und seine Untertanen kiimmert,
aber trotzdem den Angehdrigen seiner Familie
besondere Aufmerksamkeit schenkt, so gewdéhrt der
Herr, die Personlichkeit Gottes, Seinen Geweihten, die
Ihm vollig ergebene Seelen sind, besondere Betreuung.

(5) Uti: der Drang zur Schopfung oder die anregende
Kraft, die die Ursache aller Erfindungen ist, je nach der
Notwendigkeit von Zeit, Raum und Gegenstdnden.

(6) Manvantara: die regulierenden Prinzipien fiir
Lebewesen, die im menschlichen Leben Selbsterkenntnis
erlangen wollen. Die Regeln Manus, die in der
Manu-sarihita niedergelegt sind, weisen den Weg zu
dieser Vollkommenbheit.

(7) Isanukatha: Auskunft aus den Schriften iiber die
Personlichkeit Gottes, Ihre Inkarnationen auf Erden und
die Handlungen Ihrer Geweihten. Schriften, die diese
Themen behandeln, sind fiir den Fortschritt im
menschlichen Leben von grofiter Wichtigkeit.

(8) Nirodha: der Riickzug aller Energien, die in der
Schopfung eingesetzt sind. Solche Krifte sind
Emanationen der Personlichkeit Gottes, die ewig im
Karana-Meer liegt. Die kosmischen Schopfungen, die
entstehen, wenn der Herr ausatmet, werden im Laufe der
Zeit wieder aufgelost.

(9) Mukti: Befreiung der bedingten Seelen, die von
den groben und feinen Hiillen des Korpers und des
Geistes umschlossen sind. Wenn die Seele von allen
materiellen Einfliissen befreit ist, kann sie, indem sie die
groben und feinen materiellen Korper aufgibt, den
spirituellen Himmel in ihrem urspriinglichen spirituellen
Korper erreichen und sich im transzendentalen
liebevollen Dienst fiir den Herrn in Vaikuntha-loka oder
Krsna-loka beschiftigen. Wenn sich die Seole in ihrer
urspriinglichen, wesenseigenen Daseinsposition befindet,
gilt sie als befreit. Es ist moglich, sich im
transzendentalen liebevollen Dienst des Herrn zu
beschiftigen und jivan-mukta, eine befreite Seele, zu
werden, noch wihrend man im materiellen Korper weilt.

(10) ASraya: die Transzendenz, das summum bonum,
von der alles ausgeht, auf der alles ruht und in die alles
nach der Vernichtung eingeht. Der asraya ist der



Ursprung und die Stiitze aller Dinge. Er wird auch das
Hochste Brahman genannt, wie zum Beispiel im
Vedanta-siitra (athato brahma-jijiidasa, janmady asya
yatah). Vor allem das Srimad-Bhagavatam beschreibt
dieses Hochste Brahman als den asraya. Sri Krsna ist
dieser asraya, und deshalb ist es die grofite
Notwendigkeit des Lebens, die Wissenschaft von Krsna
zu studieren.

Das Srz‘mad-Bhdgavatam erkennt ST Krsna als die
Zuflucht aller Manifestationen an, weil Krsna, die
Hochste Personlichkeit Gottes, der letzte Ursprung von
allem und das hochste Ziel aller ist.

Zwei Grundsitze sollten hier beachtet werden, und
zwar asraya, derjenige, der Zuflucht gewéhrt, und
asrita, die Abhingigen, die Schutz brauchen. Asrita
existiert unter dem urspriinglichen Prinzip, dem asraya.
Die ersten neun Kategorien, die in den ersten neun Can-
tos des Srimad-Bhagavatam beschrieben werden, von
der Schopfung bis hin zur Befreiung, einschlieflich der
purusa-avataras, der Inkarnationen, der marginalen
Energie oder Lebewesen und der dufleren Energie oder
materiellen Welt, sind alle asrita. Die Gebete im Srimad-
Bhagavatam jedoch sind an den asraya-tattva, die
Hochste Personlichkeit Gottes Sri Krsna, gerichtet. Die
groBen Seelen, die in der Darstellung des
Srimad-Bhagavatam sehr erfahren sind, haben mit
groBer Sorgfalt, manchmal durch direkte Erzihlungen
und manchmal durch indirekte Erzdhlungen, wie zum
Beispiel Geschichten, die anderen neun Kategorien
dargelegt. Der eigentliche Zweck dieses Unternehmens
ist die vollkommene Erkenntnis der Absoluten
Transzendenz Sri Krsna, denn die gesamte Schopfung,
sowohl die materielle als auch die spirituelle, ruht auf
dem Korper Sri Krsnas.

VERS 93

asraya janite kahi e nava padartha
e navera utpatti-hetu sei asrayartha

asraya—die letztliche Zuflucht; janite—um zu
kennen; kahi—ich ertrtere; e—diese; nava—neun;
pada-artha—Kategorien; e—diese; navera—von den
neun; utpatti—des Ursprungs; hetu—Ursache; sei—das;
asraya—von der Zuflucht; artha—die Bedeutung.

UBERSETZUNG

Um die letztliche Zuflucht allen Seins genau zu
kennen, habe ich die anderen neun Kategorien
beschrieben. Die Ursache fiir die Erscheinung dieser
neun nennt man zu Recht ihre Zuflucht.

VERS %4

krsna eka sarvasraya, krsna sarva-dhama
krsnera Sarire sarva-visvera visrama
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k_rsna—gri Krsna; eka—einer; sarva-asraya—
Zuflucht aller; k_rsna—gri Krsna; sarva-dhama—das
Reich von allem; krsnera—SrI Krsnas; sarire—im
Korper; sarva-visvera—aller Universen; visrama—
Ruheort.

UBERSETZUNG

Die Personlichkeit Gottes Sri Krsna ist die
Zuflucht und das Reich aller Dinge. Alle Universen
ruhen in Seinem Korper.

VERS 95

dasame dasamari laksyam
asritasraya-vigraham
Sri-krsnakhyam param dhama
Jjagad-dhama namami tat

dasame—im Zehnten Canto; dasamam—das zehnte
Thema; laksyam—noch zu sehen; asrita—von den
Beschiitzten; asraya—von der Zuflucht; vigraham—der
die Gestalt ist; Sri-krsna-akhyam—bekannt als S Krsna;
param—hochstes; dhama—Reich; jagat-dhama—das
Reich aller Universen; namami—ich erweise meine
achtungsvollen Ehrerbietungen; fat—Ihm.

UBERSETZUNG

"Der Zehnte Canto des Srimad-Bhﬁgavatam
enthiillt den zehnten Gegenstand, den Herrn, die
Hochste Personlichkeit Gottes, der die Zuflucht aller
hingegebenen Seelen ist. Er ist als Sri Krsna bekannt,
und Er ist der letztliche Ursprung aller Universen.
LaBt mich Ihm meine Ehrerbietungen darbringen."

ERLAUTERUNG

Dieses Zitat stammt aus Sridhara Svamis Kommentar
zum ersten Vers des 1. Kapitels im Zehnten Canto des
Srimad-Bhagavatam.

VERS 96

krsnera svariipa, ara Saktitraya jiiana
yanra haya, tanra nahi krsnete ajiiana

kr_snera—SrI Krsnas; sva-riipa—die wirkliche Natur;
ara—und; Sakti-traya—der drei Energien; jiana—
Wissen; yanra—wessen; haya—es gibt; tanra—von
ihm; nahi—es gibt nicht; krsnete—in S Krsna;
ajiiana—Unwissenheit.

UBERSETZUNG

Wer Sri Krsnas wahre Natur und Seine drei
verschiedenen Energien kennt, kann iiber Thn nicht
unwissend bleiben.



ERLAUTERUNG

Srila Jiva Gosvami stellt in seinem
Bhagavat-sandarbha (16) fest, dall der Herr, die Hochste
Transzendenz, das summum bonum, durch Seine Krifte,
die in natiirlichen Abldufen jenseits der Reichweite des
spekulativen menschlichen Geistes wirken, ewig und
gleichzeitig in vier transzendentalen Aspekten existiert:
Seine Personlichkeit, Seine unpersonliche Ausstrahlung,
Seine  potentiellen = winzigen  Bestandteile (die
Lebewesen) und die urspriingliche Ursache aller
Ursachen. Die Hochste Gesamtheit wird mit der Sonne
verglichen, die ebenfalls in vier Aspekten existiert,
nimlich der Personlichkeit des Sonnengottes, dem
blendenden Glanz seiner leuchtenden Sphire, den
Sonnenstrahlen im Innern des Sonnenplaneten und der
Spiegelung der Sonne in vielen verschiedenen
Gegenstidnden. Das Bestreben, die Existenz S Krsnas,
der Transzendentalen Absoluten Wahrheit, durch
begrenzte mutmaB3ende Anstrengungen zu belegen, kann
nicht erfolgreich sein, weil Er Sich jenseits der
Reichweite unserer begrenzten spekulativen Gehirne
befindet. Bei einer ehrlichen Suche nach der Wahrheit
miissen wir eingestehen, dal Seine Macht fiir unsere
winzigen Gehirne unbegreiflich ist. Die Erforschung des
Weltalls hat die Arbeit der groiten Wissenschaftler der
Welt erfordert, und trotzdem gibt es noch zahllose
Probleme, selbst in bezug auf fundamentales Wissen
iiber die materielle Schopfung, die die Wissenschaftler,
die sich mit ihnen auseinandersetzen, verwirren. Solch
materielles Wissen ist von der spirituellen Natur weit
entfernt, und deshalb sind das Wirken und die
Einrichtungen der Absoluten Wahrheit ohne Zweifel
unbegreiflich. Es wird gesagt, daB die Absolute
Wabhrheit drei Hauptkrifte besitzt: die innere, duflere und
marginale Kraft. Durch das Wirken Ihrer inneren Kraft
entfaltet die  Personlichkeit Gottes in  Threr
urspriinglichen Gestalt die spirituellen kosmischen
Manifestationen, die man die ewigen Vaikuntha-lokas
nennt. Sie existieren ewig und bleiben selbst nach der
Zerstorung der materiellen kosmischen Manifestation
bestehen. Durch Seine marginale Kraft erweitert Sich
der Herr Selbst als Lebewesen, die Seine Teile sind, so
wie die Sonne ihre Strahlen in alle Richtungen sendet.
Durch Seine duflere Kraft erschafft der Herr die
materielle Schopfung, so wie die Sonne mit ihren
Strahlen Nebel bildet. Die materielle Schopfung ist
nichts als eine verzerrte Spiegelung der ewigen
Vaikuntha-Natur.

Diese drei Energien der Absoluten Wahrheit werden
auch im Visnu Purana beschrieben, und es heifit dort,
daf das Lebewesen eigenschaftsmifig der inneren Kraft
ebenbiirtig ist, wohingegen die duflere Energie indirekt
von der Hauptursache aller Ursachen beherrscht wird.
Maya, die tduschende Energie, fiihrt ein Lebewesen in
die Irre, so wie Nebel einen Wanderer in die Irre gehen
14Bt, indem er das Sonnenlicht verdeckt. Obwohl die
Kraft mayas im Vergleich zur marginalen Kraft, die aus
den Lebewesen besteht, die winzige Bestandteile des
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Herrn sind, der Qualitdt nach minderwertig ist, besitzt
sie dennoch die Macht, die Lebewesen zu beherrschen,
so wie Nebel das Wirken eines bestimmten Teils der
Sonnenstrahlen verhindern kann, wenngleich er nicht die
Sonne zu bedecken vermag. Die durch die tduschende
Energie bedeckten Lebewesen durchwandern
verschiedene Lebensarten, wobei sie Korper annehmen,
die von dem einer unbedeutenden Ameise bis hin zum
Korper Brahmas, dem Erbauer des Kosmos, reichen. Das
pradhana, die hochste Ursache aller Ursachen aus
unpersonlicher Sicht, ist niemand sonst als der Hochste
Herr, den man von Angesicht zu Angesicht in der
inneren Kraft sehen kann. Er nimmt die materielle
alldurchdringende Form durch Seine unbegreifbare
Macht an. Obwohl alle drei Krifte — die innere, duflere
und marginale — dem Wesen nach letztlich eins sind,
sind sie in ihrer Wirkungsweise verschieden, so wie
elektrische = Energie, die unter verschiedenen
Bedingungen sowohl Kilte als auch Wirme erzeugen
kann. Die @uBeren und marginalen Krifte bekommen
ihre Bezeichnungen unter bestimmten Bedingungen,
aber in den urspriinglichen inneren Kréften gibt es keine
solchen Bedingungen; noch ist es fiir die Bedingungen
der duBleren Energie moglich, in der marginalen zu
existieren oder umgekehrt. Wer imstande ist, die
Kompliziertheiten all dieser Energien des Hochsten
Herrn zu verstehen, kann nicht linger ein empirischer
Unpersonlichkeitsphilosoph unter dem Einfluf} diirftigen
Wissens bleiben.

VERS 97

krsnera svariipera haya sad-vidha vilasa
prabhava-vaibhava-riipe dvi-vidha prakasa

krsnera—gri Krsnas; sva-riipera—von der Form;
haya—es gibt; sat—sechs Arten; vidha—sechs Arten;
vilasa—Spielformen; prabhava-vaibhava-rilpe—in den
Unterteilungen prabhava und vaibhava; dvi-vidha—zwei
Arten; prakasa—Manifestationen.

UBERSETZUNG

Sri Krsna, die Personlichkeit Gottes, genieBt Sich
Selbst in sechs Haupterweiterungen. Seine beiden
Manifestationen sind prabhava und vaibhava.

ERLAUTERUNG

Der Autor des Sr7 Caitanya-caritamrta wendet sich
jetzt einer Beschreibung Krsnas, der Personlichkeit
Gottes, in Seinen unzihligen Erweiterungen zu. Der
Herr erweitert Sich hauptsidchlich in zwei Kategorien,
nidmlich prabhava und vaibhava. Die prabhava-Formen
sind ebenso vollstindig maichtig wie Sri Krsna,
wohingegen die vaibhava Formen nur zu einem
gewissen Teil michtig sind. Prabhava-Formen werden
in Verbindung mit Kriften manifestiert, wéihrend die
vaibhava-Formen in Verbindung mit Vorziigen



manifestiert werden. Die michtigen
prabhava-Manifestationen sind ebenfalls von zweierlei
Art: zeitweilige und ewige. Die Formen Mohini, Harhsa
und Sukla sind nur zeitweilig manifestiert, und zwar nur
in einem bestimmten Zeitalter. Zu den anderen
prabhavas, die nach materiellen Maf3stdben nicht sehr
beriihmt sind, gehdren Dhanvantari, Rsabha, Vyasa,
Dattatreya und Kapila. Zu den vaibhava-prakasa
Formen zéhlen Kiirma, Matsya, Nara-Narayana, Varaha,
Hayagriva, Prénigarbha, Baladeva, Yajfia, Vibhu,
Satyasena, Hari, Vaikuntha, Ajita, Vamana, Sarvabhau-
ma, Rsabha, Visvaksena, Dharmasetu, Sudhama,
Yogesvara und Brhadbhanu.

VERS 98

amsa-Saktyavesa-ripe dvi-vidhavatara
balya pauganda dharma dui ta' prakara

amsa—von der vollstindigen Erweiterung;
Sakti-avesa—von der ermichtigten; ripe—in den
Formen; dvi-vidha—zwei Arten; avatara—
Inkarnationen; balya—XKindheit; pauganda—

Knabenalter; dharma—Merkmale des Alters; dui—zwei;
ta'—sicherlich; prakara—Arten.

UBERSETZUNG
Seine Inkarnationen sind von zweierlei Art,

niamlich partielle und ermiichtigte. Er erscheint in
zwei Altersstufen — Kindheit und Knabenzeit.

ERLAUTERUNG
Die vilasa-Formen sind sechs an der Zahl. Die
Inkarnationen sind von zweierlei Art, namlich

Saktyavesa (ermichtigt) und amsavesa (partiell). Diese
Inkarnationen gehoren ebenfalls zur Kategorie der
prabhava- und vaibhava-Manifestationen. Kindheit und
Knabenzeit sind zwei besondere Aspekte der
Personlichkeit Gottes  Sri Krsna; Seine bleibende
Erscheinung ist Seine ewige Gestalt als heranwachsender
Jiingling. Die Urspriingliche Personlichkeit Gottes Sri
Krsna wird immer in dieser ewig jugendlichen Gestalt
verehrt.

VERS 99

kisora-svariipa krsna svayari avatart
krida kare ei chaya-riipe visva bhari’

kisora-svariipa—dessen wahres Wesen das eines
Heranwachsenden ist; krsna—ﬁri Krsna; svayam—Er
Selbst; avatari—der Ursprung aller Inkarnationen; krida
kare—Er spielt; ei—diese; chaya-riipe—in sechs
Formen; visva—das Universum; bhari'—erhaltend.

UBERSETZUNG
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Sri Krsna, die Personlichkeit Gottes, der ewig ein
Jiingling ist, ist der Urerste Herr, der Ursprung aller
Inkarnationen. Er erweitert Sich in diese sechs
Kategorien von Formen, um Seine Oberhoheit im
ganzen Universum zu behaupten.

VERS 100

ei chaya-riipe haya ananta vibheda
ananta-ripe eka-ripa, nahi kichu bheda

ei—diese; chaya-riipe—in sechs Formen; haya—es
gibt; ananta—unbegrenzte; vibheda—Vielfalt;
ananta-riipe—in unbegrenzten Formen; eka-riipa—eine
Form; nahi—es gibt nicht; kichu—irgendeinen; bheda—
Unterschied.

UBERSETZUNG

In diesen sechs Arten von Formen gibt es eine
unbegrenzte Mannigfaltigkeit. Obwohl sie viele sind,
sind sie alle eins; es besteht kein Unterschied
zwischen ihnen.

ERLAUTERUNG

Die Personlichkeit Gottes manifestiert Sich in sechs
verschiedenen Aspekten: (1) prabhava, (2) vaibhava, (3)
ermichtigte  Inkarnationen, (4) partielle (Teil-)
Inkarnationen, (5) Kindheit und (6) Knabenzeit. S
Krsna, die Personlichkeit Gottes, dessen bleibender
Aspekt  jugendliches Alter ist, genieBt Seine
transzendentale Neigungen, indem Er in diesen sechs
Formen Seine Spiele ausfiihrt. In diesen sechs Aspekten
gibt es unzihlige Unterteilungen der Formen der
Personlichkeit Gottes. Die jivas oder Lebewesen sind
abgesonderte Teile des Herrn. Sie alle sind
Vielgestaltigkeiten des Einen ohne einen zweiten, der
Hochsten Personlichkeit Gottes.

VERS 101

cic-chakti, svariipa-sakti, antaranga nama
tahdara vaibhava ananta vaikunthadi dhama

cit-Sakti—spirituelle Energie; svariipa-Sakti—
personliche Energie; antaranga—innere; nama—mit
Namen; tahara—von der; vaibhava—Manifestationen;
ananta—unbegrenzt; vaikuntha-adi—Vaikuntha usw.;
dhama—Reiche.

UBERSETZUNG
Die cit-Sakti, die man auch als svarupa-Sakti oder
antaranga-Sakti bezeichnet, entfaltet viele
verschiedene Manifestationen. Sie erhilt das

Konigreich Gottes und alles Dazugehorende.

VERS 102



maya-sakti, bahiranga, jagat-karana
tahara vaibhava ananta brahmandera gana

maya-Sakti—die tduschende Energie; bahiranga—
duBere; jagat-karana—die Ursache des Universums;
tahara—von ihr; vaibhava—Reifestationen; ananta—
unbegrenzte; brahma-andera—von Universen; gana—
Vielzahl.

UBERSETZUNG

Die duBere Energie, die man maya-Sakti nennt, ist
die Ursache unzihliger Universen mit verschiedenen
materiellen Kriften.

VERS 103

Jjiva-Sakti tatasthakhya, nahi yara anta
mukhya tina Sakti, tara vibheda ananta

Jjiva-Sakti—die Energie des Lebewesens;
tatastha-akhya—als marginale bekannt; nahi—es gibt
nicht; yara—von welchem; anta—Ende; mukhya—
hauptsichlich; tina—drei; Sakti—Energien; tara—von
ihren; vibheda—V erschiedenheiten; ananta—
unbegrenzt.

UBERSETZUNG

Die marginale Kraft, die zwischen diesen beiden
liegt, besteht aus den unzihligen Lebewesen. Das sind
die drei hauptsichlichen Energien, die sich weiter in
unbegrenzte Kategorien und Unterabteilungen
gliedern.

ERLAUTERUNG

Die innere Kraft des Herrn, die man als cit-Sakti oder
antaranga-Sakti bezeichnet, manifestiert
Mannigfaltigkeit im transzendentalen
Vaikuntha-Kosmos. Aufer uns gibt es unzihlige befreite
Lebewesen, die mit dem Herrn, der Personlichkeit
Gottes, in Seinen zahllosen Aspekten zusammen sind.
Der materielle Kosmos entfaltet die duflere Energie, in
der den bedingten Lebewesen alle Freiheit gelassen
wird, um zur Personlichkeit Gottes zuriickzukehren,
nachdem sie den materiellen Korper verlassen haben.
Aus der Svetasvatara Upanisad (6.8) erfahren wir:

na tasya karyam karanam ca vidyate
na tat-samas cabhyadhikas ca drsyate
parasya Saktir vividhaiva Srityate
svabhavikt jiiana-bala-kriya ca

"Der Hochste Herr ist Einer ohne einen zweiten. Er
personlich ist nicht gezwungen, etwas zu tun; noch
besitzt Er materielle Sinne. Niemand kommt IThm gleich
oder ist grofer als Er. Er verfiigt liber unbegrenzte,
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vielfdltige Krifte mit verschiedenen Namen, die in Thm
als selbststindige Attribute vorhanden sind und Thn mit
vollem Wissen, Macht und Spielen versorgen."

VERS 104

e-mata svariipa-gana, ara tina Sakti
sabhara asraya krsna, krsne sabhdara sthiti

e-mata—auf  diese Weise; svaripa-gana—
personliche Formen; dara—und; tina—drei; sakti—
Energien; sabhara—der ganzen Versammlung; asraya—
die Zuflucht; krsna—Sri Krsna; krsne—in Krsna;
sabhdara—von der ganzen Versammlung; sthiti—die
Existenz.

UBERSETZUNG

Dies sind die hauptsiichlichen Manifestationen und
Erweiterungen der Personlichkeit Gottes und Ihrer
drei Energien. Es sind alles Emanationen Sri Krsnas,
der Transzendenz. Sie haben ihr Dasein in Thm.

VERS 105

yadyapi brahmanda-ganera purusa asraya
sei purusadi sabhara krsna millasraya

yadyapi—sowohl;  brahma-anda-ganera—von der
Vielzahl der Universen; purusa—der purusa-avatara;
asraya—die Zuflucht; sei—das; purusa-adi—von den
purusa-avataras usw.; sabhara—von der Versammlung;
krsna—Sri Krsna; miila-asraya—urspriingliche Quelle.

UBERSETZUNG

Obwohl die drei purusas die Zuflucht des
gesamten Universums sind, ist Sr1 Krsna die
urspriingliche Quelle der purusas.

VERS 106

svayam bhagavan krsna, krsna sarvasraya
parama i$vara krsna sarva-sastre kaya

svayam—Er  Selbst;  bhagavan—die = Hochste
Personlichkeit Gottes; krspa—Sri Krsna; krsna—Sri
Krsna; sarva-asraya—Zuflucht von allem; parama—
Hochster; isvara—Herr; k_rsna—SrT Krsna; sarva-
sastre—alle Schriften; kaya—sagen.

UBERSETZUNG

Somit ist Sri Krsna, die Personlichkeit Gottes, der
Urspriingliche Urerste Herr, die Quelle aller anderen
Erweiterungen. Alle offenbarten Schriften erkennen
Sri Krsna als den Hochsten Herrn an.

VERS 107



isvarah paramah krsnah
sac-cid-ananda-vigrahah
anadir adir govindah
sarva-karana-karanam

isvarah—der Herrscher; paramah—hochste; krsnah—
S Krsna; sar—ewiges Dasein; cit—absolutes Wissen;
ananda—absolute  Gliickseligkeit; vigrahah—dessen
Form; anadih—ohne Anfang; adih—der Ursprung;
govindah—SrI Govinda; sarva-karana-karanam—die
Ursache aller Ursachen.

UBERSETZUNG

"Krsna, den man als Govinda kennt, ist der
Hochste Herrscher. Er Dbesitzt einen ewigen,
gliickseligen, spirituellen Korper. Er ist der Ursprung
allen Seins. Er Selbst hat keinen anderen Ursprung,
denn Er ist die Urerste Ursache aller Ursachen."

ERLAUTERUNG

Dies ist der erste Vers im Fiinften Kapitel der
Brahma-samhita.

VERS 108

e saba siddhanta tumi jana bhala-mate
tabu purva-paksa kara ama caldaite

e—diese; saba—alle; siddhanta—Schluf3folgerungen;
tumi—du; jana—Xkennst; bhala-mate—sehr wohl; tabu—
noch; pirva-paksa—Einwand; kara—du machst; ama—
mir; calaite—unnotige Angst verursachen.

UBERSETZUNG

Du kennst all diese SchluBfolgerungen der
Schriften sehr gut. Du erhebst diese logischen
Einwinde nur, um mich zu erregen.

ERLAUTERUNG

Ein gebildeter Mensch, der die Schriften griindlich
studiert hat, kann keine Bedenken haben, S Krsna als
die Hochste Personlichkeit Gottes anzuerkennen. Wenn
solch ein Mensch iiber dieses Thema argumentiert, tut er
dies gewil nur, um die Gemiiter seiner Gegner zu
erregen.

VERS 109

sei krsna avatari vrajendra-kumara
apane caitanya-ripe kaila avatara

sei—dieser; krsna—Sr1 Krsna; avatari—der Ursprung
aller Inkarnationen; vrajendra-kumara—der Sohn des
Konigs von Vraja; apane—personlich; caitanya-rupe—
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in der Gestalt Caitanya Mahaprabhus; kaila—machte;
avatara—Inkarnation.

UBERSETZUNG

Diesen gleichen Sri Krsna, den Urquell aller
Inkarnationen, kennt man als den Sohn des Konigs
von Vraja. Er ist personlich herabgestiegen als Sri
Caitanya Mahaprabhu.

VERS 110

ataeva caitanya gosarni paratattva-sima
tanre ksiroda-sayt kahi, ki tanra mahima

ataeva—deshalb;  caitanya-gosaii—Sri  Caitanya
Mahaprabhu; paratattva-sima—die hochste Grenze der
Absoluten ~ Wahrheit, tanre—lhm;  ksiroda-Sayi—
Ksirodakasayl Visnu; kahi—wenn ich sage; ki—was;
tanra—von Ihm; mahima—Ruhm.

UBERSETZUNG
Deshalb ist Sri Caitanya die Hochste Absolute
Wabhrheit. Thn Ksirodakasayl Visnu zu nennen,
vermehrt nicht Seine Herrlichkeit.

VERS 111

sei ta' bhaktera vakya nahe vyabhicart
sakala sambhave tante, yate avatari

sei—das; ta'—sicherlich; bhaktera—eines
Gottgeweihten; vakya—Rede; nahe—ist nicht;
vyabhicari—Abweichung; sakala—alle; sambhave—

Moglichkeiten; tante—in Thm; yate—seit; avatari—der
Ursprung aller Inkarnationen.

UBERSETZUNG

Aber solche Worte von den Lippen eines
ernsthaften Gottgeweihten konnen nicht falsch sein.
Alle Moglichkeiten ruhen in Ihm, denn Er ist der
Urerste Herr.

VERS 112

avatarira dehe saba avatarera sthiti
keho kona-mate kahe, yemana yara mati

avatarira—von der Ursache; dehe—im Korper;
saba—alle; avatarera—von den Inkarnationen; sthiti—
Dasein; keho-jemand; kona-mate—in gewisser Hinsicht;
kahe—sagt; yemana—wie auf diese Art; yara—von dem;
mati—die Meinung.

UBERSETZUNG



Alle anderen Inkarnationen weilen potentiell im
urspriinglichen Korper des Urersten Herrn. Deshalb
kann man Ihn, je nachdem, welche Meinung man
vertritt, als eine der Inkarnationen ansprechen.

ERLAUTERUNG

Es ist kein Widerspruch fiir einen Gottgeweihten, den
Hochsten Herrn bei einem der vielen Namen Seiner
vollstindigen Erweiterungen anzurufen, denn die
Urspriingliche Personlichkeit Gottes beinhaltet all diese
Kategorien. Da die vollstindigen Erweiterungen
innerhalb der Urspriinglichen Person existieren, mag
man den Herrn bei irgendeinem dieser Namen anrufen.
Im Sri Caitanya-bhagavata (Madhya 6.95) sagt Sii
Caitanya: "Ich lag schlafend im Milchmeer, doch wurde
Ich durch den Ruf Nadas, Sii Advaita Prabhus,
geweckt." Hier bezieht Sich der Herr auf Seine Form als
Ksirodaka$ay1 Visnu.

VERS 113

krsnake kahaye keha — nara-narayana
keho kahe, krsna haya saksat vamana

krsnake—gri Krsna; kahaye—sagt; keha—jemand;
nara-narayana—Nara-Narayana; keho—jemand; kahe—

sagt; k_rsna—gri Krsna; haya—ist; saksat—direkt;
vamana—Sri Vamana.
UBERSETZUNG
Manche sagen, Sri  Krsna sei direkt
Nara-Narayana. Andere sagen, Er sei direkt
Vamana.
VERS 114

keho kahe, krsna ksiroda-Sayt avatara
asambhava nahe, satya vacana sabara

keho—jemand;  kahe—sagt; krsna—Sri  Krsna;
kstroda-Sayi—Ksirodakasay1 Visnu; avatara—
Inkarnation; asambhava—unmdoglich; nahe—ist nicht;
satya—wabhr; vacana—Reden; sabara—von allen.

UBERSETZUNG
Einige sagen, Krsna sei die Inkarnation
Ksirodakasayl Visnus. Keine dieser Aussagen ist
unmoglich; jede ist so richtig wie alle anderen.
ERLAUTERUNG
Im Laghu-bhagavatamrta (5.383) heilt es:
ataeva puranadau kecin nara-sakhatmatam

mahendranujatam kecit kecit ksirabdhi-sayitam
sahasra-Strsatarm kecit kecid vaikuntha-nathatam
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brityuh krsnasya munayas tat-tad-vrtty-anugaminah

"Im Hinblick auf die innigen Beziehungen zwischen
ST Krsna, dem Urersten Herrn, und Seinen Geweihten
beschreiben Ihn die Puranas wunter verschiedenen
Namen. Manchmal wird Er Narayana genannt, bisweilen
Upendra (Vamana), der jlingere Bruder Indras, des
Himmelskonigs, und manchmal Ksirodakasayi Visnu.
Zuweilen nennt man Ihn die tausendkdpfige Sesa-ndga
und manchmal den Herrn von Vaikuntha."

VERS 115

keho kahe, para-vyome narayana hari
sakala sambhave krsne, yate avatart

keho—jemand; kahe—sagt; para-vyome—in der
transzendentalen Welt; narayana—Sri Narayana; hari—
die Hochste Personlichkeit Gottes; sakala sambhave—
alle Moglichkeiten; krsne—in Sr Krsna; yate—da;
avatari—der Ursprung aller Inkarnationen.

UBERSETZUNG

Manche nennen Ihn Hari oder den Narayana der
transzendentaten Welt. Alles ist in Krsna moglich,
denn Er ist der Urerste Herr.

VERS 116

saba Srota-ganera kari carana vandana
e saba siddhanta suna, kari' eka mana

saba—alle; srota-ganera—von den Horern; kari—ich
mache; carana—zu den Lotosfiilen; vandana—betend;
e—diese; saba—alle; siddhanta—Schlufifolgerungen;
Suna—Dbitte hort; karimachend; eka—ein; mana—
Geist.

UBERSETZUNG

Ich erweise den Fiien all jener, die diese
Abhandlung héren oder lesen, meine Ehrerbietungen.
Bitte hort mit Aufmerksamkeit die Schlufolgerung
all dieser Aussagen.

ERLAUTERUNG

Indem er sich seinen Lesern zu Fiilen wirft, bittet der
Autor des Sr7 Caitanya-caritamrta sie in aller Demut,
diese abschlieBenden Argumente hinsichtlich der
Absoluten Wahrheit mit wacher Aufmerksamkeit zu
vernehmen. Man sollte es nicht versdumen, solche
Argumente anzuhoren, da man nur durch solches Wissen
Krsna vollkommen kennen kann.

VERS 117

siddhanta baliya citte na kara alasa



iha ha-ite krsne lage sudrdha manasa

siddhanta—SchluBfolgerung;  baliya—betrachtend;
citte—im Geist; na kara—sei nicht; alasa—trige; iha—
dies; ha-ite—von; krsne—in Sri Krsna; lage—wird
gerichtet auf; su-drdha—sehr fest; manasa—der Geist.

UBERSETZUNG

Ein ernsthafter Schiiler sollte die Erorterung
solcher SchluBfolgerungen nicht vernachlissigen, nur
weil er sie fiir widerspriichlich hilt, denn solche
Gespriche stirken den Geist. So wird der Geist zu
Sri Krsna hingezogen.

ERLAUTERUNG

Es gibt viele Schiiler, die zwar die Bhagavad-gita
lesen, die aber Krsna aufgrund unvollkommenen
Wissens millverstehen und Thn fiir eine gewohnliche
geschichtliche Personlichkeit halten. Das darf man auf
keinen Fall tun. Man sollte besonders achtsam sein, die
Wahrheit iiber Krsna zu verstechen. Wenn man aus
Triagheit nicht dazu kommt, Krsna schliissig zu
verstehen, wird man in bezug auf den Kult der Hingabe
fehlgeleitet werden wie jene, die sich fortgeschrittene
Gottgeweihte nennen und die transzendentalen
Merkmale nachahmen, die man manchmal bei befreiten
Seelen beobachten kann. Obwohl der Gebrauch von
Gedanken und Argumenten ein sehr geeigneter Vorgang
ist, einen Uneingeweihten dazu zu bringen, ein
Gottgeweihter zu werden, miissen Neulinge im
hingebungsvollen Dienst stets hellwach sein und Krsna
durch die Sicht der offenbarten Schriften, der echten
Gottgeweihten und des spirituellen Meisters verstehen.
Solange man nicht von solchen Autorititen iiber Sri
Krsna hort, kann man keine Fortschritte in der Hingabe
an Sr7 Krsna machen. Die offenbarten Schriften sprechen
von neun Wegen, hingebungsvollen Dienst zu erreichen,
von denen der erste und wichtigste das Horen von einer
Autoritét ist. Der Same der Hingabe kann nicht spriefen,
wenn man ihn nicht durch den Vorgang des Horens und
Chantens bewdssert. Man sollte die transzendentalen
Botschaften aus spirituell-fortgeschrittenen Quellen in
demiitiger Haltung empfangen und die gleichen
Botschaften fiir das eigene Wohl wie auch fiir das Wohl
seiner Zuhorer chanten.

Als Brahma die Lage reiner Gottgeweihter beschrieb,
die von dem Streben nach empirischer Philosophie und
fruchttragenden Handlungen befreit sind, empfahl er den
Vorgang des Horens von Personen, die dem Pfad der
Hingabe folgen. Indem man in die FuBspuren solch
befreiter Seelen tritt, die imstande sind, wahren
transzendentalen Klang zu erzeugen, kann man die
hochste Stufe der Hingabe erreichen und so ein
maha-bhagavata werden. Aus den Lehren Sii Caitanya
Mahaprabhus an Sanatana Gosvami lernen wir:

Sastra-yuktye sunipuna, drdha-Sraddha yanra
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‘uttama-adhikari’ sei taraye samsara
(Cc. Madhya 22.65)

"Ein Mensch, der die SchluBlfolgerungen der
offenbarten Schriften wirklich versteht und sich dem
Herrn vollig ergibt, ist befihigt, andere aus der Gewalt
des materiellen Daseins zu befreien."

In seinem Upadesamyrta rit Srila Ripa Gosvami, daB
man, um raschen Fortschritt im hingebungsvollen Dienst
zu machen, sehr tatkriftig sein und fortfahren soll, die
Pflichten zu erfiillen, die im einzelnen in den offenbarten
Schriften gegeben und durch den spirituellen Meister
bestitigt werden. Wenn man dem Pfad der befreiten
Seelen folgt und mit reinen Gottgeweihten zusammen
ist, bereichert dies solches Handeln.

Imitationsgottgeweihte, die als fortgeschrittene
Vaisnavas gelten mochten und deshalb die
vorangegangenen dcaryas imitieren, ihnen aber nicht
prinzipiell folgen, werden mit den Worten des Srimad
Bhagavatam als steinernen Herzens verurteilt. Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura sagte zu ihrem
steinherzigen Zustand: bahir asru-pula-kayoh sator api
yvad dhrdayarihn na vikriyeta tad aSma-saram iti
kanisthad-hikarinam eva aSru-pulakadi-mattve 'pi
asma-sara-hrdayataya nindaisa.

"Diejenigen, die durch Ubung Trinen vergieBen, aber
deren Herzen sich nicht gewandelt haben, miissen als
steinherzige Gottgeweihte niedrigsten Grades angesehen
werden. Thr nachgeahmtes Weinen, das durch kiinstliche
Ubung herbeigefiihrt wird, ist zu verurteilen." Der
ersehnte Wandel im Herzen, von dem oben gesprochen
wurde, ist nur zu erreichen, wenn man alles von sich
weist, was dem hingebungsvollen Pfad nicht zutrdglich
ist. Um solch einen Wandel im Herzen herbeizufiihren,
ist die schliissige Erorterung iiber ST Krsna und Seine
Krifte absolut notwendig. Falsche Gottgeweihte mogen
denken, dal man die transzendentale Ebene einfach
dadurch erreichen kann, da3 man Trinen vergieft, auch
wenn noch kein wirklicher Wandel im Herzen
stattgefunden hat, doch solches Verhalten ist nutzlos,
wenn dahinter keine transzendentale Verwirklichung
steht. Falsche Gottgeweihte, denen die Schluffolgerung
transzendentalen Wissens fehlt, denken, kiinstliche
Trinen wiirden sie befreien. In dhnlicher Weise denken
andere falsche Gottgeweihte, das Studium der Biicher
vorangegangener dcdaryas sei, wie das Studium trockener
empirischer Philosophie, nicht ratsam. Srila Jiva
Gosvami jedoch, der den vorangegangenen dcaryas
folgt, hat die Schlufolgerungen der Schriften in den
sechs Thesen, die man Sat-sandarbhas nennt,
einprigsam niedergelegt. Unechten Gottgeweihten, die
von solchen SchluBfolgerungen wenig wissen, gelingt es
nicht, reine Hingabe zu erreichen, weil es ihnen an Eifer
mangelt, die vorteilhaften = Anweisungen  fiir
hingebungsvollen Dienst anzunehmen, die von
selbstverwirklichten Gottgeweihten gegeben werden.
Solch unechte Gottgeweihte gleichen
Unpersonlichkeitsphilosphen, die  hingebungsvollen



Dienst ebenfalls fiir nicht besser halten als gewohnliche
fruchttragende Handlungen.

VERS 118

caitanya-mahima jani e saba siddhante
citta drdha hariia lage mahima-jiiana haite

caitanya-mahima—die Herrlichkeit Caitanya
Mahaprabhus; jani—ich kenne; e—dieses; saba—alles;
siddhante—durch die SchluBfolgerungen; citta—der
Geist; drdha—fest; hafia—wird; lage—wird gerichtet;
mahima-jiiana—Wissen um die GroBe; haite—von.

UBERSETZUNG

Durch solch schliissige Studien kenne ich die
Herrlichkeit Sri Caitanyas. Nur wenn man diese
Herrlichkeit kennt, kann man starke und feste
Zuneigung zu Thm entwickeln.

ERLAUTERUNG

Man kann die Herrlichkeit Sii Caitanya Mahaprabhus
nur kennenlernen, wenn man durch Wissen zu einem
endgiiltigen Urteil liber Sr1 Krsna kommt, das durch das
echte Studium der Schluflfolgerungen der dacaryas
bestarkt wird.

VERS 119

caitanya-prabhura mahima kahibara tare
krsnera mahima kahi kariya vistare

caitanya-prabhura—Sri  Caitanya  Mahaprabhus;
mahima—die Herrlichkeit; kahibara tare—zum Zweck
des Sprechens; k_rsnera—SrI Krsnas; mahima—die
Herrlichkeit; kahi—ich spreche; kariya—tun; vistare—in
Erweiterung.

UBERSETZUNG
Nur um die Herrlichkeit Sri Caitanya

Mahaprabhus zu verkiinden, habe ich versucht, die
Herrlichkeit Sri Krsnas im einzelnen zu beschreiben.
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VERS 120

caitanya-gosarnira ei tattva-niriipana
svayam-bhagavan krsna vrajendra-nandana

caitanya-gosaiira—Sri Caitanya Mahaprabhus; ei—
dieses; tattva—von der Wahrheit; niriipana—festlegend;
svayam-bhagavan—Er Selbst die Hochste Personlichkeit
Gottes; krsna—SrI Krsna; vrajendra-nandana—der Sohn
des Konigs von Vraja.

UBERSETZUNG

Die SchluBfolgerung lautet: Sri Caitanya ist die
Hochste Personlichkeit Gottes, Krsna, der Sohn des
Konigs von Vraja.

VERS 121

Sri-riiga-raghundatha-pade yara asa
caitanya-caritamrta kahe krsnadasa

§ri-ripa—Srila Riapa Gosvami; raghunatha—Srila
Raghunatha dasa Gosvami; pade—zu den Lotosfiilen;
yara—deren; asa—Aussicht; caitanya-caritamrta—das
Buch namens Caitanya-caritamrta; kahe—beschreibt;
krsna-dasa—Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami.

UBERSETZUNG
Zu den LotosfiilBen Sri Riipas und Sri
Raghunathas betend und immer auf ihre

Barmherzigkeit hoffend, erzihle ich, Krsnadasa, den
Sr1 Caitanya-caritamrta und folge ihren FuBispuren.

Hiermit enden die Erlduterungen Bhaktivedantas zum
2. Kapitel im Adi-lila des Sri Caitanya-caritamrta, das
Srt Caitanya ~ Mahaprabhu  als  die — Héchste
Personlichkeit Gottes beschreibt.
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Nachwort

ST Caitanya-caritamrta ist das Hauptwerk iiber das Leben und die Lehren Sri Krsna Caitanyas. Sii Caitanya ist der
Pionier einer grofen sozialen und religiosen Bewegung, die vor etwa fiinfhundert Jahren in Indien begann und nicht nur
in Indien, sondern in neuerer Zeit auch im Westen, direkt und indirekt das religiose und philosophische Denken
beeinfluf3t hat.

Der Personlichkeit Sri Caitanya Mahaprabhus wird groBe historische Bedeutung beigemessen. Unsere iibliche
Methode historischer Analyse, nimlich einen Mann als ein Produkt seiner Zeit zu sehen, versagt hier jedoch. Sri
Caitanya ist eine Personlichkeit, die die begrenzte Sicht historischer Betrachtung iibersteigt.

Zu einer Zeit, als im Westen der Mensch seinen Forschergeist auf das Studium der Struktur des Universums richtete
und die Welt umsegelte, um neue Ozeane und Kontinente zu entdecken, begann Sii Krsna Caitanya im Osten eine
Revolution, die sich nach innen richtete auf ein wissenschaftliches Verstindnis vom hochsten Wissen um die spirituelle
Natur des Menschen.

Die hauptsichlichen historischen Quellen fiir das Leben Sri Krsna Caitanyas sind die kadacas (Tagebiicher) Murari
Guptas und Svariipa Damodara Gosvamis. Murari Gupta, ein Arzt und enger Gefihrte Sri Caitanyas, machte
ausfiihrliche Aufzeichnungen iiber die ersten vierundzwanzig Jahre von Sri Caitanyas Leben, die ihren Hohepunkt in
Seiner Einweihung in den Lebensstand der Entsagung, sannyasa, finden. Die iibrigen Ereignisse der achtundvierzig
Jahre Sri Caitanya Mahaprabhus hielt Svariipa Damodara Gosvami, ein weiterer der engen Gefihrten Caitanya
Mahaprabhus, in seinem Tagebuch fest.

Der Sri Caitanya-caritamyta ist in drei Abschnitte gegliedert, die man lilas oder wortlich "Spiele" nennt — den
Adi-lila (die friihen Jahre), den Madhya-lila (die mittleren Jahre) und den Antya-lila (die letzten Jahre). Die
Aufzeichnungen Murari Guptas bilden die Grundlage des Adi-lila, und Svartipa Damodaras Tagebuch berichtet von den
Einzelheiten, die im Madhya und Antya-lila festgehalten sind.

Die ersten zwdlf der siebzehn Kapitel des Adi-lila bilden die Einfithrung in das gesamte Werk. Durch Nachweise aus
den vedischen Schriften wird in dieser Einfithrung aufgezeigt, daf} S Caitanya der avatara (die Inkarnation) Krsnas
(Gottes) fiir das Zeitalter des Kali ist — die gegenwirtige Epoche, die vor 5 000 Jahren begann und durch
Materialismus, Heuchelei und Uneinigkeit gekennzeichnet ist. Diesen Beschreibungen zufolge erscheint Caitanya
Mahaprabhu, der mit Sri Krsna identisch ist, um den gefallenen Seelen dieser entarteten Zeit groBziigig reine Liebe zu
Gott zu gewihren, indem Er sankirtana (gemeinsame Lobpreisung Gottes) verbreitet, was insbesondere durch ein
organisiertes, massives Offentliches Chanten des maha-mantra (des groBen Gesanges zur Befreiung) geschieht. Der
esoterische Zweck von Sri Caitanyas Erscheinen auf der Welt wird enthiillt, die Thn begleitenden avataras und
hauptsichlichen Gottgeweihten beschrieben und Seine Lehren zusammengefaBt. Der verbleibende Teil des Adi-lila, die
Kapitel 13-17, berichtet kurz von Seiner gottlichen Geburt und Seinem Leben bis zum Eintritt in den Lebensstand der
Entsagung. Der Leser erfidhrt von den Wundern, die Er in Seiner Kindheit vollbrachte, von Seiner Schulzeit, Seinem
Eheleben und frithen philosophischen Streitgesprichen sowie Seiner Organisation einer weitverbreiteten
sankirtana-Bewegung und Seines zivilen Ungehorsams gegen die Unterdriickung der mohammedanischen Regierung.

Das Thema des Madhya-lila, des lingsten der drei Abschnitte, ist ein ausfiihrlicher Bericht von Sri Caitanyas
ausgedehnten und ereignisreichen Reisen durch Indien als Bettelmonch, Lehrer, Philosoph, spiritueller Prediger und
Mystiker. Wihrend dieser sechs Jahre gibt Sii Caitanya Seine Lehren an Seine Hauptschiiler weiter; Er iiberzeugt in
Streitgesprichen viele der bekanntesten Philosophen und Theologen Seiner Zeit, sogar Sankara-Nachfolger, Buddhisten
und Moslems, und gliedert viele tausend Anhédnger und Schiiler dieser Gruppen in Seine eigene stdndig wachsende
Gefolgschaft ein. Ein dramatischer Bericht von Caitanya Mahaprabhus Wundertaten beim gigantischen
Jagannatha-Wagenfest in Jagannatha Puri, Orissa, ist in diesem Teil ebenfalls enthalten..

Der Antya-lila befaBt sich mit den letzten achtzehn Jahren der sichtbaren Gegenwart Sri Caitanyas, die Er
zuriickgezogen in der Nihe des berithmten Jagannatha-Tempels in Jagannatha Puri verbrachte. Wihrend dieser letzten
Jahre ging Sri Caitanya immer tiefer in Trance-Zustinde spiritueller Ekstase ein, die in der religiésen und literarischen
Geschichte des Ostens wie des Westens keinen Vergleich kennen. Sii Caitanyas fortgesetzte und stindig anwachsende
religiose Seligkeit, die Svaripa Damodara Gosvami, Sein stindiger Begleiter wihrend dieser Zeit, in seinen
Augenzeugenberichten wirklichkeitsnah schildert, machen deutlich, da die Forschungsergebnisse und
Ausdrucksmoglichkeiten moderner Psychologen und Phianomenologen, die sich mit religiosen Erfahrungen befassen,
recht diirftig sind.

Der Autor dieses bedeutenden Klassikers, Krsnadasa Kaviraja Gosvami, der im Jahre 1507 geboren wurde, war ein
Schiiler Raghunatha dasa Gosvamis, eines vertrauten Nachfolgers Sri Caitanya Mahaprabhus. Raghunitha dasa, ein
hochgeachteter asketischer Heiliger, horte und erinnerte sich an alle Taten Caitanya Mahaprabhus, von denen ihm
Svariipa Damodara erzihlte. Nach dem Dahinscheiden Sri Caitanyas und Svariipa Damodaras begab sich Raghunitha
dasa nach Vrndavana mit der Absicht, durch einen Sprung vom Govardhana-Hiigel in den Freitod zu gehen, da ihm der
Schmerz der Trennung von diesen beiden Personlichkeiten, denen seine vollige Hingabe galt, unertriglich war. In
Vrndavana jedoch begegnete er Riipa Gosvami und Sanitana Gosvami, den vertrautesten Schiilern Sri Caitanya
Mahaprabhus. Sie iliberzeugten ihn davon, seinen geplanten Freitod aufzugeben, und brachten ihn dazu, ihnen die
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spirituell inspirierenden Ereignisse der letzten Jahre SiT Caitanyas zu offenbaren. Krsnadasa Kaviraja Gosvami lebte zu
der Zeit ebenfalls in Vrndavana, und Raghunatha dasa Gosvamt stattete ihn mit der Fahigkeit aus, das transzendentale
Leben Sri Caitanyas voll zu begreifen.

Damals waren bereits mehrere biographische Werke iiber das Leben Sri Caitanyas von zeitgenossischen Gelehrten
und Gottgeweihten verfaBt worden. Zu diesen gehorten der Sr7 Caitanya-carita von Murari Gupta, der
Caitanya-mangala von Locana dasa Thakura und der Caitanya-bhagavata. Der letztere Text, ein Werk von Vrndavana
dasa Thakura, der zu dieser Zeit als die Hauptautoritit hinsichtlich Sri Caitanyas Leben galt, fand groBe Bewunderung.
Wihrend Vrndavana dasa sein bedeutendes Werk verfaf3te, fiirchtete er, es wiirde zu umfangreich werden, und vermied
es, viele der Ereignisse im Leben SiT Caitanyas, vor allem die der spiteren Jahre, ausfiihrlich zu beschreiben. Da die in
Vrndavana lebenden Gottgeweihten sehr bestrebt waren, von diesen spiteren Spielen zu horen, baten sie Krsnadasa
Kaviraja Gosvami, den sie als einen groflen Heiligen achteten, ein Buch zu verfassen, das von diesen Episoden im
einzelnen berichtete. Auf diese Bitte hin und mit der Erlaubnis und den Segnungen der Bildgestalt Madana-mohanas in
Vrndavana, begann er mit der Niederschrift des Si7 Caitanya-caritamyta, der aufgrund seiner biographischen
Vortrefflichkeit und umfassenden Darstellung der tiefgriindigen Philosophie und weitreichenden Lehren Sri Caitanyas
als das bedeutendste biographische Werk iiber Sri Caitanya angesehen wird.

Er begann mit der Arbeit am Text in seinen spiten Neunzigern und bei schwindender Gesundheit, wie er lebhaft im
Text selbst beschreibt: "Ich bin jetzt zu alt geworden, und Gebrechlichkeit behindert mich. Wihrend ich schreibe,
zittern meine Hénde. Ich kann mich an nichts erinnern; noch kann ich richtig sehen oder horen. Dennoch schreibe ich,
und das ist ein groes Wunder." Dal} er dennoch unter solch schwichenden Umsténden das groBte literarische Juwel
des mittelalterlichen Indien vollendete, ist zweifellos eines der Wunder der Literaturgeschichte.

Die Ubersetzung aus dem Bengali ins Englische mit Kommentar ist das Werk von His Divine Grace A. C.
Bhaktivedanta Swami Prabhupada, der bereits heute als der hervorragendste Lehrer indisch-religiosen und
philosophischen Gedankenguts anzusehen ist. Sein Kommentar griindet sich auf zwei Kommentare in Bengali, einen
von seinem Lehrer Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami, den groBen vedischen Gelehrten, der voraussagte "Die
Zeit wird kommen, da die Menschen auf der Welt Bengali lernen werden, um den Sri Caitanya-caritamrta zu lesen",
und den anderen von Srila Bhaktisiddhantas Vater, Srila Bhaktivinoda Thakura.

His Divine Grace A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada gehort selbst zur Schiilernachfolge Sri Caitanya
Mahaprabhus, und er ist der erste Gelehrte, der es sich zur Aufgabe gemacht hat, systematisch die Hauptwerke der
Nachfolger Sri Caitanyas ins Englische zu iibersetzen. Seine weitreichende Gelehrsamkeit in Bengali und Sanskrit und
seine enge Vertrautheit mit den Lehren Sri Krsna Caitanyas sind eine vorziigliche Verbindung, die ihn besonders
befdhigt, diesen bedeutenden Klassiker der westlichen Welt vorzulegen. Die Leichtigkeit und Klarheit, mit der er
schwierige philosophische Gedanken darzustellen versteht, ermoglicht es selbst einem Leser, der mit der religiosen Tra-
dition Indiens nicht vertraut ist, ein echtes Verstindnis von diesem tiefgriindigen und monumentalen Werk zu
bekommen und es schitzen zu lernen.

Der gesamte Text mit Kommentar, den der Bhaktivedanta Book Trust in reich-illustrierten Béanden herausgibt, stellt
einen bedeutenden Beitrag fiir das intellektuelle, kulturelle und spirituelle Leben des heutigen Menschen dar.

Die Herausgeber
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Der Autor

His Divine Grace A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada erschien auf diesem Planeten im Jahre 1896 in Kalkutta,
Indien, und dort begegnete er auch seinem spirituellen Meister, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami, zum ersten
Mal 1922. Bhaktisiddhanta Sarasvati, ein bekannter gottergebener Gelehrter und der Griinder von vierundsechzig
Gaudiya Mathas (vedischen Instituten), fand Gefallen an dem gebildeten jungen Mann und iiberzeugte ihn davon, seine
Lebensaufgabe darin zu sehen, das vedische Wissen zu lehren. Srila Prabhupada wurde sein Schiiler, und elf Jahre
spéter (1933) empfing er in Allahabad die formelle Einweihung.

Schon bei der ersten Begegnung, 1922, bat Srila Bhaktisiddhanta Sarasvat Thakura seinen zukiinftigen Schiiler, Srila
Prabhupada, das vedische Wissen durch die englische Sprache zu verbreiten. In den darauffolgenden Jahren schrieb
Srila Prabhupada einen Kommentar zur Bhagavad-gita, unterstiitzte die Gaudiya Matha in ihrer Arbeit und begann
1944, ohne fremde Hilfe, ein halbmonatliches Magazin in englischer Sprache zu verdffentlichen. Er editierte es selbst,
schrieb die Manuskripte mit der Maschine und iiberpriifte die Korrekturfahnen. Eigenhéndig verteilte er die einzelnen
Exemplare grofziigig und versuchte unter groflen Anstrengungen, die Publikation aufrechtzuerhalten. Einmal
begonnen, wurde das Magazin nicht wieder eingestellt; es wird heute von seinen Schiilern im Westen weitergefiihrt und
in 19 Sprachen veroffentlicht.

Als Anerkennung fiir Srila Prabhupadas philosophische Gelehrsamkeit und Hingabe ehrte ihn die
Gaudiya-Vaisnava-Gesellschaft 1947 mit dem Titel "Bhaktivedanta". 1950, im Alter von vierundfiinfzig Jahren, zog
sich Srila Prabhupada aus dem Familienleben zuriick, und vier Jahre spiter trat er in den vanaprastha-Stand (Leben in
Zuriickgezogenheit) ein, um seinen Studien und seiner Schreibtitigkeit mehr Zeit widmen zu konnen. Srila Prabhupada
reiste nach der heiligen Stadt Vrndavana, wo er in dem historischen, mittelalterlichen Tempel von Radha-Damodara in
sehr bescheidenen Verhiltnissen lebte. Dort vertiefte er sich mehrere Jahre in eingehende Studien und verfaf3te Biicher
und Schriften. 1959 trat er in den Lebensstand der Entsagung (sannydsa). Im Radha-Damodara-Tempel begann Srila
Prabhupada mit der Arbeit an seinem Lebenswerk — einer vielbindigen Ubersetzung mit Kommentar des
achtzehntausend Verse umfassenden Srimad-Bhagavatam (Bhagavata Purana). Dort entstand auch das Buch Easy
Journey to Other Planets (dt.: Jenseits von Raum und Zeit).

Nach der Veroffentlichung von drei Binden des Bhagavatam reiste Srila Prabhupada 1965 in die Vereinigten
Staaten von Amerika, um die Mission seines spirituellen Meisters zu erfiillen. Bis zu seinem Dahinscheiden am 14.
November 1977 verfaBte His Divine Grace mehr als 80 Binde autoritativer Ubersetzungen, Kommentare und
zusammenfassende Studien der philosophischen und religiosen Klassiker Indiens.

Als Srila Prabhupada 1965 mit dem Schiff im Bostoner Hafen einlief, war er so gut wie mittellos. Erst nach fast
einem Jahr grofler Schwierigkeiten griindete er im Juli 1966 die International Society fiir Krishna Consciousness
(Internationale Gesellschaft fiir Krischna-Bewuftsein), auch als ISKCON bekannt, die sich innerhalb eines Jahrzehnts
zu einer weltweiten Gemeinde von etwa einhundert asramas, Schulen, Tempeln, Instituten und Farmgemeinschaften
entwickelte.

1968 griindete Srila Prabhupada New Vrindaban, eine experimentelle vedische Gemeinde in den Bergen von West
Virginia. Angeregt durch den Erfolg von New Vrindaban, das heute eine bliilhende Farmgemeinschaft mit mehr als
eintausend Morgen Land ist, haben seine Schiiler seither mehrere dhnliche Gemeinden in den Vereinigten Staaten und
anderen Liandern gebildet.

1972 fiihrte His Divine Grace mit der Griindung der gurukula-Schule in Dallas, Texas, in der westlichen Welt das
vedische System der Elementar- und Sekundérerziehung ein. Mit der stindig wachsenden Schiilerzahl entstanden bis
1978 bereits zehn neue Schulen; so zum Beispiel in Los Angeles, Berkeley und in der Farmgemeinde bei Paris. Das
Haupterziehungszentrum hat seinen Sitz in Vrndavana, Indien.

Srila Prabhupada legte auch den Grundstein fiir den Bau eines weitliufigen internationalen Zentrums in Sridhama
Mayapura in Westbengalen, Indien, wo auflerdem ein Institut fiir vedische Studien entstehen soll. Ein dhnliches Projekt
ist der eindrucksvolle Krsna-Balarama-Tempel mit internationalem Gistehaus in Vrndavana, Indien. Diese Zentren
dienen vor allem der Unterbringung westlicher Besucher, die dort wohnen und so einen unmittelbaren Einblick in die
vedische Kultur bekommen kénnen. Ein weiteres bedeutendes Kultur- und Bildungszentrum wurde Anfang 1978 in
Bombay eroffnet.

Srila Prabhupadas bedeutendster Beitrag indes sind seine Biicher. Hochgeachtet in akademischen Kreisen wegen
ihrer Authentizitit, Tiefe und Klarheit, werden sie an zahlreichen Hochschulen und Universititen als Lehrmittel
benutzt.

Seine Schriften sind bisher in 30 Sprachen iibersetzt worden. Somit ist der Bhaktivedanta Book Trust, der 1972
gegriindet wurde, um die Werke Srila Prabhupadas zu veroffentlichen, heute der grofte Verleger im Bereich
indisch-religidser und -philosophischer Biicher.

Bis zum Mirz 1977 war Srila Prabhupada, trotz seines vorgeschrittenen Alters, auf Vorlesungsreisen, die ihn auf
fiinf Kontinente fiihrten, vierzehnmal um die Welt gereist. Ungeachtet eines solch straffen Zeitplans entstanden
fortlaufend Biicher, die eine wahre Bibliothek an vedischer Philosophie, Religion, Literatur und Kultur bilden.
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Eine schwere Krankheit lie Srila Prabhupada im April 1977 in Krsnas heiligem Land Vrndavana Zuflucht suchen,
wo er im Krsna-Balarama Tempel der ISKCON nichtsdestoweniger unermiidlich weiter an der Ubersetzung des
Srimad-Bhagavatam arbeitete.

Am Abend des 14. November 1977 verlie} His Divine Grace A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada diese Welt.

In Srila Prabhupadas Abwesenheit wird die Internationale Gesellschaft fiir Krischna-Bewuftsein von einem aus
vierundzwanzig ilteren Schiilern bestehenden Rat geleitet, der von Srila Prabhupada zu diesem Zweck eingesetzt
wurde. Unter Vaisnavas ist die Stellung des spirituellen Meisters dem reinsten und fortgeschrittensten Geweihten des
Herrn vorbehalten, der sein ganzes Leben der Verbreitung des Krsna-BewuBtseins geweiht hat und dies durch sein
personliches Beispiel lehrt. Ein dcarya wird niemals anerkannt, nur weil eine "Liicke" zu fiillen ist, sondern
ausschlieBlich auf der Grundlage seiner Lauterkeit, seiner vollstindigen Hingabe an den Herrn und seiner spirituellen
Verwirklichung.
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Quellennachweis

Alle Aussagen im Sr7 Caitanya-caritamrta werden von anerkannten Vaisnava-Autorititen bestitigt. Die folgenden
authentischen Schriften sind in den Erlduterungen zu den angegebenen Versen zitiert oder angefiihrt.

Ananta-samhita, 2.22

Bhagavad-gita, x, 1-2, 3, 5, 10, 12, 1.49, 1.53, 1.54, 1.91, 2.5, 2.20, 2.22, 2.37
Bhagavat-sandarbha, 2.10, 2.96
Bhakti-sandarbha, 1.35, 1.46
Brahma-sambhita, 9, 12, 1.53, 2.5, 2.14, 2.107
Brahma-yamala, 2.22

Caitanya-bhagavata, 2.112

Caitanya Upanisad, 2.22
HayaSirsa-paiicaratra, 2.24

ISopanisad, 5

Katha Upanisad, 1

Krsna-yamala, 2.22

Laghu-bhagavatamrta, 1.75, 1.77, 2.114
Mundaka Upanisad, 2.12, 2.22
Narayanatharva-§ira Upanisad, 2.24
Narayana Upanisad, 2.24

Rg-samhita, 2.24

Srimad-Bhagavatam, 3, 1.46, 1.48, 1.50-55, 1.59, 1.60, 1.71, 1.72, 1.73-74, 2.11, 2.22, 2.24, 2.55, 2.62, 2.66
Svetasvatara Upanisad, 2.22, 2.103
Tattva-sandarbha, 2.5

Upadesamrta, 2.117

Upanisaden, 2.37

Vayu Purana, 2.22
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Glossar
I. Abkiirzungen

Bg.—Bhagavad-gita
Bs.—Brahma-samhita

Cc.A.—SrT Caitanya-caritamrta, Antya-lila
Cc.A.—SrT Caftanya-caritamrta, Adi-lila
Cc.M.-Sr7 Caitanya-caritamrta, Madhya-lila

Forts.—Fortsetzung
grch.—griechisch

Jh.—Jahrhundert
jmd.—jemand

Kap.—Kapitel
Kat.U.—Katha Upanisad

lat.—lateinisch

sanskr.—sanskritisch
SB.—Srimad-Bhagavatam
Svet. U.—Svetasvatara Upanisad

usw.—und so weiter

v. Ch.—vor Christus
Vgl.—Vergleiche

II. Eigennamen

A

Acarya Sankara—Siehe: Sankaracarya

Acyuta—"der Unfehlbare" (Name Krsnas)

Ajamila—brahmana, der durch die Gemeinschaft einer Prostituierten alle brahmanischen Eigenschaften verlor, jedoch
spiter durch das einmalige Aussprechen des Names "Narayana" (Krsna) gerettet wurde. Vgl. SB. 6. Canto,
1.-2. Kap.

Ambarisa Maharaja—grofier Gottgeweihter und Weltherrscher; bekannt dafiir, dal er hingebungsvollen Dienst in
groBem Reichtum ausfiihrte und seine Sinne und seinen Geist unablissig im Dienst des Herrn verwendete.
Ging aus einem Streit mit Durvasa Muni siegreich hervor. Vgl. SB. 9. Canto, 4.-5. Kap.

Ananta(-deva)"—der Herr, der unendlich ist"; ein anderer Name Sesas

Aniruddha—"der Unbehinderbare"; Enkel Krsnas; eine der visnu-tattva-Erweiterungen

Arjuna—Freund Krsnas; einer der fiinf Pandava-Briider, dem Krsna die Bhagavad-gita verkiindete. Vgl. SB. 1.12.21

B

Baladeva—(bala—spirituelle Stirke; deva—die Hochste Personlichkeit Gottes) anderer Name Balaramas

Baladeva—Siehe: Baladeva Vidyabhiisana

Baladeva Vidyabhiisana—acarya der Madhva-sampradaya; Verfasser des Govinda-bhdasya

Balarama—(bala—spirituelle Stirke; rama—das Behiltnis spiritueller Freude) Krsnas dlterer Bruder. Vgl. SB.
1.11.16-17
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Bali Maharaja—(bali—Gabe, Geschenk); Enkel Prahlada Maharajas; Konig der Ddmonen, der zunzchst das gesamte
Universum unter seine Herrschaft brachte, doch dann seinen ganzen Besitz Krsna in dessen Inkarnation als
Vamana opferte und so zu einem reinen Gottgeweihten wurde. Vgl. SB. 8. Canto, 15.-21. Kap.

Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami—(1874-1936) acarya der Gaudiya-Vaisnava-sampradaya (Sohn Bhaktivinoda
Thakuras; Schiiler von GaurakiSora dasa Babaji, spiritueller Meister von His Divine Grace A. C.
Bhaktivedanta Swami Prabhupada); der hervorragendste Gelehrte und Gottgeweihte seiner Zeit. Griinder der
Gaudiya Matha mit 64 Tempeln in Indien und Verfasser zahlreicher Vaisnava-Schriften.

Bhaktivinoda Thakura—(1838-1914) acarya der Gaudiya-Vaisnava-sampradaya (Schiiler von Jagannatha dasa
Babaj, spiritueller Meister von GaurakiSora dasa Babaj1); Vater von Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvam;
verfaf3te mehr als einhundert Biicher und zahlreiche Lieder, zum erstenmal auch in englischer Sprache.

Bharata Maharaja—Sohn Rsabhadevas; Weltherrscher, der seiner Konigswiirde und allem Materiellen entsagte, um
nur noch Krsna zu dienen. Entwickelte indes zu starke Zuneigung zu einem Reh und wurde im nichsten
Leben als Reh verkorpert, behielt aber sein Erinnerungsvermogen und wurde dann als der groe Heilige Jada
Bharata wiedergeboren und erreichte die Vollkommenheit. Vgl. SB. 5. Canto, 7.-14. Kap.1

Bhima(sena)—der drittélteste der fiinf Pandavas; bekannt fiir seine ungeheure Korperkraft und seine kimpferische
Natur

Bhisma(deva)—einer der grof3en Helden in der Schlacht von Kuruksetra auf Seiten der Kurus. Wohlmeinender Freund
der Pandavas; reiner Geweihter Krsnas. Vgl. SB. 1. Canto, 9. Kap.

Brahma—das hochste Lebewesen in jeweils einem Universum; wird zu Beginn der Schopfung auf der Lotosbliite
geboren, die dem Nabel Garbhodakasay1 Visnus entsprief3t; erschafft auf Anordnung Visnus die Korper aller
Lebewesen im Universum; fiir die Erscheinungsweise der Leidenschaft zustindig

Brahma-sampradaya—Siehe: Vaisnava-sampradaya(s) und Madhvacarya

Brhaspati—der spirituelle Meister der Halbgdtter, auch als Angirasa bekannt, Sohn des Maharsi Angira. Vgl. SB. 1.9.8

C

Caitanya Mahaprabhu—(1486-1534), avatara Krsnas, der in Bengalen, Indien, erschien, um das Chanten der
Heiligen Namen des Herrn als den Vorgang der Gotteserkenntnis im gegenwirtigen Zeitalter des Kali
einzufiihren

Canakya Pandita—(3. Jh. v. Ch.) Premierminister des Maharaja Candragupta; versah seinen Dienst, ohne Bezahlung
anzunehmen; bekannt fiir seine Moralgesetze und Lebensweisheiten

Candra—der Halbgott des Mondes

Chota Haridasa—enger Gefihrte Caitanya Mahaprabhus, den dieser in Seiner Eigenschaft als strenger sannyast wegen
lustvollen Begehrens aus Seiner Gemeinschaft verstie. Vgl. Cc.A. 2. Kap.

D

Devahuti—die Mutter Kapila-devas

Devaki—die Frau Vasudevas; Krsnas "leibliche" Mutter

Dhanvantari—Inkarnation Visnus, die nach dem Quirlen des Milchmeeres mit einem Topf Nektar erschien. Begriinder
der medizinischen Wissenschaft. Vgl. SB. 8. Canto, 8. Kap.

Dhrtarastra—(dhrta—einer, der festhilt an; rastra—Konigreich); der blinde Bruder Pandus und Viduras. Nahm nach
dem Tode Pandus die fiinf Pandavas in seine Obhut; versuchte sie auf vielfache Weise zu toten, um seine
eigenen Sohne das Konigreich regieren zu lassen. Verursachte so letztlich die Schlacht von Kuruksetra. Vgl.
Bg.; SB. 1. Canto, 13. Kap.

Dhruva Maharaja—Konigssohn, der mit fiinf Jahren in den Wald zog und unter Narada Munis Fithrung Visnu
verehrte, um das groBte Reich im Universum zu bekommen. Als Visnu Sich ihm offenbarte, wurde er zu
einem reinen Gottgeweihten. Vgl. SB. 4. Canto, 8.-12. Kap.

Draupadi—grofie Geweihte Krsnas; Frau der fiinf Pandavas

Durga(-devi)—"Gefingnis, Kerker"; einer der Namen der Frau Sivas, der Oberaufseherin der materiellen Natur

Durvasa Muni—miichtiger Mystiker und brahmana; Inkarnation Sivas. Bekannt durch seinen Streit mit Ambarisa
Maharaja. Vgl. SB. 1.15.11; 9. Canto, 4.-5. Kap.

Duryodhana—iltester Sohn Dhrtarastras und Vetter der Pandavas, mitschuldig an der Schlacht von Kuruksetra;
Anfiihrer der Kurus in der Schlacht

G
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Gajendra—(gaja—Elefanten; indra—Konig der) Gottgeweihter in der Gestalt eines Elefanten, der in Todesnot zu
Krsna betete und gerettet wurde. Vgl. SB. 8. Canto, 2.-4. Kap.

Ganapati—(gana—die Beigesellten Sivas; pati, isa, natha—Herr) auch bekannt als Gane$a oder Gananatha; Sohn
Sivas; Halbgott, der alle Hindernisse auf dem Pfad des hingebungsvollen Dienstes beseitigt

Gandharvas—mit Fliigeln ausgestattete Halbgotter, die fiir ihren Gesang beriihmt sind; entsprechen den "Engeln" der
christlichen Vorstellung

Ganesa—Siehe: Ganapati

Garbhodakasay1 Visnu—(garbha—das innere; udaka—Meer; Sayi—jmd., der liegt) der zweite purusa-avatara;
Erweiterung Maha-Visnus; liegt in jedem Universum auf Sesa im Garbha-Meer; auf der Lotosbliite, die aus
Seinem Nabel spriefit, wird Brahma geboren. Vgl. Cc.M. 20.285-293.

Garga Muni—der Priester der Yadu-Dynastie, der auch Krsnas Namengebungszeremonie vollzog. Vgl. SB. 10. Canto,
8. Kap.

Garuda—"einer, der verschlingt"; Gottgeweihter in der Gestalt eines riesigen Adlers, der Visnu als Tréger dient.

Gaudiya-Vaisnavas—die Vaisnavas aus Bengalen (Gauda), die Caitanya Mahaprabhu nachfolgen

Gaudiya-Vaisnava-sampradaya—Nachfolge der spirituellen Meister nach Caitanya Mahaprabhu

Gaura (Gour)—Kurzform fiir Gauranga

Gauranga—"derjenige, dessen Gliedmalien eine goldene Tonung haben" (ein Name Caitanya Mahaprabhus)

Gopala Bhatta Gosvami—(1503-1578) einer der Sechs Gosvamis; spiritueller Meister von Srinivasa Acarya. Lebte
unter der Obhut Rupa und Sanatana Gosvamis in Vrndavana und stellte dort die Bildgestalt Radha-ramanas
auf. Verfalite die Sat-kriya-sara-dipika, editierte den Hari-bhakti-vilasa und schrieb einen Kommentar zum
Krsna-karnamrta. Inkarnation der gopi Ananga-maiijari.

Gosvamis, Sechs—unmittelbare Schiiler Caitanya Mahaprabhus: Riipa, Sanatana, Raghunatha Bhatta, Raghunatha
dasa, Jiva und Gopala Bhatta

Govinda—(go—Kiihe, Sinne, Land; vinda—einer, der Freude schenkt) "derjenige, der die Kiihe, die Sinne und das
Land erfreut" (ein Name Krsnas)

H

Hanuman—groBler Geweihter Ramacandras in der Gestalt eines Affen. Beschreibung: Ramdayana

Hara(Mahadeva)—anderer Name Sivas

Hari—"derjenige, der alles Ungliickbringende aus dem Herzen fortnimmt" (ein Name Krsnas)

Hayagriva—Inkarnation des Herrn mit einem pferdegleichen Kopf, die zu Beginn der Schopfung den Ddmon Madhu
totete und die von diesem gestohlenen Vedas Brahma zuriickgab

Hrsikesa—oder Herr der Sinne" (ein Name Krsnas)

Hiranyagarbha—Garbhodakasayi Visnu in Seiner Eigenschaft als Uberseele der Gesamtheit der Lebewesen

HiranyakaSipu—(hiranya—Gold; kasipu—weiches Bett) dimonischer Konig, der das gesamte Universum unter seine
Herrschaft brachte. Als er seinen Sohn Prahlada Maharaja, einen groBen Gottgeweihten, zu tdten versuchte,
wurde er von der Nrsithha-Inkarnation des Herrn vernichtet. Vgl. SB. 7. Canto, 2.-8. Kap.

I

Indra—der K6nig des Himmels, das Oberhaupt der Halbgotter; auch fiir Regen, Wind, Wolken, Blitz und so fort
zustdandig

J

Jagai und Madhai—in einer achtbaren brahmana-Familie geborene Briider, die spiter zu Schurken iibelster Sorte
wurden und Nityananda angriffen. Sri Caitanya wollte sie deshalb zuniichst téten, doch Nityananda bat um
ihre Schonung. Durch Caitanyas und Nityanandas Gnade wurden sie eingeweiht, begannen "Hare Krsna" zu
chanten und wurden zu reinen Gottgeweihten. Cc.A. 8.20; 10.120

Jagannatha—(jagar—Universum; natha—Herr) "Herr des Universums" (ein Name Krsnas), Form Krsnas, in der Er
zusammen mit Seinem Bruder Balarama und Seiner Schwester Subhadra in Purusottama-ksetra oder
Jagannatha Puri, Indien, residiert

Jayadeva Gosvami—(um 1300) bengalischer Dichter (Hauptwerk: Gita-govinda)

Jiva Gosvami—(1513-1598) einer der Sechs Gosvamis; Neffe Rupa und Sanatana Gosvamis. Griindete in Vrndavana
den Radha-Damodara Tempel und verfa3te zahllose Vaisnava-Schriften. Hauptwerke: Bhagavat-sandarbha
(Sat-sandarbha) und Gopala-campii. Inkarnation der gop? Vilasa-mafijari. Vgl. Cc.A. 10.85, Cc.M. 1.43-44
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K

Kali—die Personlichkeit der Irreligiositit, die zu Beginn des Kali-yuga erschien und ihren Einflufl ausbreitete. Vgl. SB.
1. Canto, 16.-17. Kap.

Kamsa—ddmonischer Onkel Krsnas und Kénig von Mathura; beabsichtigte, Krsna zu téten, wurde jedoch von Thm
vernichtet.

Kapila(-deva) (Muni)—Inkarnation des Hochsten Herrn als Sohn Kardama Munis und Devahiitis, um das System der
sankhya-Philosophie zu verkiinden (das faktische Wissen, durch das man sich aus der materiellen
Verstrickung befreien kann). Vgl. SB. 3. Canto, 24.-33. Kap.

Kapila—atheistischer Philosoph, der seine eigene sarnkhya-Philosophie aufstellte

Karanarnavasayl Visnu—andere Bezeichnung fiir Maha-Visnu

Karanodakasay1 Visnu—andere Bezeichnung fiir Maha-Visnu

Kasyapa (Muni)—Enkel Brahmas; zeugte mit Aditi die als Adityas bekannten Halbgétter. Vgl. SB. 3. Canto, 14. Kap.;
6. Canto, 6. und 18. Kap.

Kesava—(kesa—langes gelocktes schwarzes Haar; va—besitzend) "einer, der langes gelocktes schwarzes Haar hat"
(ein Name Krsnas)

Ke$i—D#mon in der Gestalt eines riesigen Pferdes, dem Krsna Seine Faust ins Maul stieB, die wie gliihendes Eisen
war, und ihn so totete. Vgl. SB. 10. Canto, 36. Kap.

Krsna—"der auf alles anziehend Wirkende"; der Herr, die Hochste Personlichkeit Gottes, in Seiner urspriinglichen
Gestalt als Kuhhirtenknabe mit zwei Hinden und einer Flote

Krsnadasa Kaviraja Gosvami—(1507- um 1615) acarya der Gaudiya-Vaisnava-sampradaya (Schiiler der Sechs
Gosvamis und spiritueller Meister von Narottama dasa Thakura); Verfasser des Caitanya-caritamrta

Ksirodakasay1 Visnu—(ksira—Milch; udaka—Meer; sayi—jmd., der liegt) der dritte purusa-avatara; Erweiterung
Garbhodakasayi Visnus; liegt in jedem Universum auf Sesa im Meer der Milch auf Svetadvipa;
alldurchdringende Uberseele und Erhalter des Universums. Vgl. Cc.M 20.294-295

Kumaras—die vier S6hne Brahmas (Sanaka, Sanatana, Sananda und Sanat-kumara), die aus seinem Geist geboren
wurden. Sie sind im brahmacarya lebende grofle Weise in der Gestalt fiinfjdhriger Knaben, die stindig von
Planet zu Planet reisen und Krsna-BewuBtsein predigen. Vgl. SB. 3.Canto, 15.-16. Kap; 4.Canto, 22. Kap.

Kumara-sampradaya—Siehe: Vaisnava-sampradaya(s) und Nimbarka Svami

Kurma—die Schildkroten-Inkarnation Gottes. Vgl. SB. 8. Canto, 5.-8. Kap.

L
Laksmi—die Gliicksgéttin; die Gefdhrtin Narayanas in Vaikuntha

M

Madhvacarya—(1239-1319) einer der vier Haupt-acaryas des Vaisnavatums in der Nachfolge der
Brahma-sampradaya; stellte die Philosophie des suddha-dvaita, des "reinen Dualismus" auf. Beschreibt
hauptsichlich drei Wesenheiten — den Hochsten Herrn, die jiva und die materielle Welt. Bekdmpfte
Sankaras Unpersonlichkeitsphilosophie. Vgl. Ce.M. 9.245

Madhva—Siehe: Madhvacarya

Madhva-sampradaya—Siehe: Vaisnava-sampradaya(s) und Madhvacarya

Maharaja Pariksit—Siehe: Pariksit Maharaja

Maha-Visnu—der erste purusa-avatara; auch bekannt als Karanodakasayi Visnu; vollstindige Erweiterung Krsnas;
liegt im Meer der Ursachen und erschafft und vernichtet mit jedem Aus- und Einatmen alle materiellen
Universen. Vgl. Cc.M. 20.250-285

Manu—der Vater der Menschheit; verfalite die Manu-sarithita, das Gesetzbuch der Menschheit. Vgl. SB. 1.3.5,27;
1.7.37; 1.12.19

Matsya—(matsya—Fisch); die Fisch-Inkarnation Gottes. Vgl. SB. 8. Canto, 24. Kap.

Mayavada-Schule—Siehe: Mayavadis

Mayavadis—Unpersonlichkeitsphilosophen, die behaupten, der Herr konne keinen transzendentalen Korper haben und
sei deshalb formlos

Mohini—Krsnas Erscheinung als iiberaus betdrende Frau, in der Er die Ddmonen des Universums um den Nektar des
Milchmeeres betrog und diesen den Halbgottern gab. Vgl. SB. 8. Canto, 9. und 12. Kap.

Mukunda—"derjenige, der Befreiung gewihrt" (ein Name Krsnas)
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N

Nanda Maharaja—der Pflegevater Krsnas in Vrndavana

Narada Muni—Sohn Brahmas und grofler Gottgeweihter; auch als Weiser unter den Halbgéttern (devarsi) und als
"Raumfahrer” bekannt, da er stindig auf dem Luftweg von Ort zu Ort reist, predigt und mit seiner vina die
Herrlichkeit des Herrn lobpreist, spiritueller Meister Vyasadevas, Prahlada Maharajas und vieler anderer
groBer Gottgeweihter. Vgl. SB. 1.9.6-7

Naradaji—andere Bezeichnung fiir Narada

Narasimha(-deva) - (nara—Mensch; sirnha—lLo6we), eine andere Schreibweise von Nrsirhha(-deva)

Narayana—(nara—der Lebewesen; ayana—Ruhestitte) "Ruhestitte aller Lebewesen" (nach der Vernichtung des
Universums); ein Name Krsnas in Seinem Visnu-Aspekt

Narottama dasa Thakura—(um 1550) acarya der Gaudiya-Vaisnava-sampradaya (Schiiler von Krsnadasa Kaviraja
Gosvami, spiritueller Meister von Vi§vanatha Cakravarti Thakura) bekannt fiir seine Vaisnava-Lieder in
Bengali

Nimbarka Svami—einer der vier Haupt-dacaryas des Vaisnavatums in der Nachfolge der Kumara-sampradaya

Nitai—Kurzform fiir Nityananda

Nityananda—(nitya—ewige; ananda—Gliickseligkeit) Inkarnation Balaramas, die vor etwa 500 Jahren in Radhadesa,
Indien, als der Bruder Caitanya Mahaprabhus erschien

Nrsimhha(-deva) - (nr—Mensch; simha—Lowe) die Halb-Mensch-halb-Lowe-Inkarnation Gottes. Vgl. SB. 7. Canto,
1.-10. Kap.

P

Pandavas—"die Nachfolger Pandus"; die fiinf Sohne Maharaja Pandus: Yudhisthira, Arjuna, Bhima, Nakula und
Sahadeva; siegten in der Schlacht von Kuruksetra gegen die Kurus

Pandu—Bruder Dhrtarastras; Vater der fiinf Pandavas

Para$urama—(parasu—Axt; rama—spirituelle Freude) Inkarnation Gottes als Krieger mit einer Axt. Schlug die
degenerierten ksatriyas einundzwanzigmal vernichtend. Vgl. SB. 1.9.6-7, 9

Pariksit Maharaja—Enkel der Pandavas, Weltherrscher nach Yudhisthira Maharaja; horte von Sukadeva Gosvami das
Srimad-Bhagavatam sieben Tage lang bis zu seinem Tod und erreichte so die Vollkommenheit

Patafijali—Verfasser der als yoga-sitras bekannten Aphorismen, die den achtfachen Pfad des mystischen yoga
beschreiben

Pitas—die Vorviter, die auf dem Pitr-loka leben

Pradyumna—eine der visnu-tattva-Erweiterungen Krsnas; der &lteste von Krsnas zehn S6hnen mit Rukmini. Vgl. SB.
1.11.16-17; 10. Canto, 60. Kap.

Prahlada Maharaja—(prahldda—einer, der von Freude erfiillt ist) groer Gottgeweihter; als sein dimonischer Vater
ihn zu tdten versuchte, erschien Nrsirhha und vernichtete den Ddmon. Vgl. SB. 7. Canto, 1.-10. Kap.

Prajapati—der Herr und Schopfer der Lebewesen; ein Name Brahmas

Prthu Maharaja—ecin avesa-avatara oder eine besonders ermichtigte Erweiterung des Herrn (nicht visnu-tattva) mit
der Aufgabe, als vorbildlicher Konig die Menschen zu schiitzen und die ganze Erde zu kultivieren. Vgl. SB.
4. Canto, 15.-23. Kap.

R

Radha—Kurzform fiir Radharani

Radharanr—(radha—eine, die verehrt; rani—Konigin) die Haupt-goprt; die Verkorperung der inneren Freudenkraft
Krsnas und damit Seine erste und hochste Geweihte

Raghunatha Bhatta Gosvami—(1505-1579) einer der Sechs Gosvamis; Sohn Tapana Misras. Lebte in Vrndavana
unter der Obhut Riipa Gosvamis, spiter am Radha-kunda. Bekannt dafiir, dal er in den Vaisnavas nie
irgendwelche Fehler sah. Inkarnation der gopi Raga-maiijari. Vgl. Cc.A. 10.152-158

Raghunatha dasa Gosvami—(1495-1571) einer der Sechs Gosvamis; wurde von Caitanya Mahaprabhu der Obhut
Svariipa Damodaras anvertraut und diente mit ihm Caitanya Mahaprabhu sechzehn Jahre lang. Begab sich
dann bis zu seinem Lebensende nach Radha-kunda. Griindete in Vrndavana den Radha-Giridhart Tempel.
Hauptwerke: Stava-mala (Stavavali), Dana-carita und Muktdcarita. Inkarnation der gopt Rasa-mafijari. Vgl.
Cc.A. 1091, Cc.M. 16.222-244, Cc.A. 6.Kap.

Raksasas—didmonische Wesen, die den als antariksa bekannten Himmel bewohnen, etwa 1350 Kilometer iiber der
Erde. Vgl. SB. 5.24.5-6

Rama—"das Behiltnis aller Freude"; 1. Kurzform von Balarama. 2. Kurzform von Ramacandra
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Ramacandra—(rama—spirituelle Freude; candra—Mond) Inkarnation von Krsnas Erweiterung Vasudeva, erschien
im Treta-yuga als vorbildlicher Konig; vernichtete den Ddmon Ravana. Beschreibung: Ramayana; SB.
1.12.19; SB. 9. Canto, 10.-11. Kap.

Ramanuja—Siehe: Ramanujacarya

Ramanujacarya—(1017-1137) einer der vier Haupt-acaryas des Vaisnavatums in der Nachfolge der Sri-sampradaya

Ravana—"einer, der anderen Schwierigkeiten bereitet"; groer Dimon und Konig von Lanka; raubte Ramacandras
Gattin, Stta, und wurde darauf von diesem vernichtet

Rsabhadeva—Inkarnation Visnus als Sohn Nabhi Maharajas; Weltherrscher, den alle Menschen als grofite
Personlichkeit der damaligen Zeit feierten. Zeugte hundert S6hne, unter ihnen Bharata Maharaja; bekannt fiir
seine Unterweisungen an diese hundert Sohne. Vgl. SB. 5. Canto, 3.-6. Kap.

Rudra-sampradaya—Siehe: Vaisnava-sampradaya(s) und Visnusvami

Rukmini—Hauptkonigin Krsnas in Dvaraka

Riupa Gosvami—(1489-1564) Oberhaupt der Sechs Gosvamis; jiingerer Bruder Sanatana Gosvamis. Griindete in
Vrndavana den Radha-Govindaji Tempel und verfafite zahllose Vaisnava-Schriften. Hauptwerke:
Bhakti-rasamrta-sindbu, Vidagdha-madhava, Ujjvala-nilamani und Lalita-madhava. Inkarnation der gopt
Ripa-maifijari. Vgl. Cc.A. 10.84, Cc.M. 1.31-41

Sanaka—das Oberhaupt der vier Kumaras

Sananda—einer der vier Kumaras

Sanat-kumara—einer der vier Kumaras

Sanatana—einer der vier Kumaras

Sanatana Gosvami—(1488-1588) einer der Sechs Gosvamis, der dltere Bruder Riipa Gosvamis, beriihmt wegen seiner
auBlergewohnlichen Demut und Bescheidenheit. Griindete in Vrndavana den Radha-Madana-mohana Tempel
und verfafite zahllose Vaisnava-Schriften. Hauptwerke: Hari-bhakti-vilasa, Bhagavatamrta, Dasama-tippant
und Dasama-carita. Inkarnation der gop? Rati-mafijari (Labanga-mafijari) Vgl. Cc.A. 10.84

Saikara—1. Name Sivas; wortl. "der Gliickspendende". 2. Kurzform fiir Sankaracarya

Saﬁkarﬁcﬁrya—(788-820) Inkarnation Sivas; erschien im Kali-yuga als brahmana, um Unpersonlichkeitsphilosophie
durch eine verdrehte Auslegung des Vedanta-siitra zu lehren

Saﬁkara-sampradﬁya—N achfolge der spirituellen Meister nach Sankaracarya

Sankarsana—1. eine der visnu-tattva-Erweiterungen Krsnas. 2. "derjenige, der Sich zum Mutterleib Rohinis
hingezogen fiihlt" (ein Name Balaramas)

Sechs Gosvamis—Siehe: Gosvamis, Sechs

Sesa(-mﬁrti)—auch als Ananta bekannt; eine vollstindige Erweiterung Balaramas in der Gestalt einer Schlange mit
Tausenden von Kopfen; wirkt als Geweihten-Inkarnation Gottes, indem Er Krsna auf mannigfaltige Weise
dient: 1. indem Er alle Planeten auf Seinen zahllosen Hiuptern triigt; 2. indem Er Visnu als Ruhestatt dient.
Vgl. Cc.A. 5.8-10, 109-125; SB. 5.25.1-6

Siddhanta Sarasvati—Siehe: Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami

Siddhas—die Bewohner Siddha-lokas; sie besitzen von Geburt an alle mystischen Krifte-

Sita-devi—Inkarnation der Gliicksgottin Laksmi-devi, erschien als Tochter des Maharaja Janaka; Gattin Sii
Ramacandras

Siva—"der Gliickspendende"; der Halbgott, der fiir die Erscheinungsweise der Unwissenheit und die Zerstdrung des
Universums zustdndig ist. Vgl. SB. 1.12.23

Sri—anderer Name fiir Laksm1

Sridhara Svami—(1429-1529) groBer Gottgeweihter; bekannt durch seinen Kommentar zum Srimad-Bhagavatam

Sri-sampradﬁya—Siehe: Vaisnava-sampradaya(s) und Ramanuja-carya

Sruti—die Vedas in Person

Subhadra—Schwester SiT Krsnas und Sri Baladevas. Vgl. SB. 1.13.3-4

Sudarsana(-cakra)—Krsnas personliche Waffe in der Form eines rasiermesserscharfen, hellstrahlenden Rades

Sukadeva Gosvami—der Sohn Vyasadevas, der das Srimad Bhagavatam schon im Leib seiner Mutter von seinem
Vater horte und es spéter dem sterbenden Maharaja Pariksit vortrug. Vgl. SB. 1.9.8

Surya—der Sonnengott

Suta Gosvami—grofier Weiser, der im Wald von Naimisaranya einer Versammlung von Weisen unter der Fiihrung
Saunaka Rsis das Srimad—Bhdgavatam vortrug, wie er es von Sukadeva Gosvami gehort hatte, als dieser es
dem Maharaja Pariksit verkiindete. Vgl. SB. 1. Canto, 1.-2. Kap.

Syﬁmasundara—"von blauschwarzer Korpertonung und grofer Schonheit" (Name Krsnas)
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T

Tulasi—reine Gottgeweihte in der Gestalt einer Pflanze, die Krsna sehr lieb ist und deren Blitter und Bliiten Seinen
Lotosfiilen geopfert werden

U

Uddhava—Vetter und ehrerbietiger Freund Krsnas
Urukrama—"derjenige, dessen Taten ruhmreich sind"; der Hochste Herr in Seiner Inkarnation Vamana

\Y%

Vaisnava-sampradaya(s)—eine der vier Schiilernachfolgen der Vaisnavas: 1. Brahma-sampradaya (von Brahma
ausgehend), bekannter als Madhva-sampradaya, Gaudiya-Madhva-sampradaya oder
Gaudiya-Vaisnava-sampradaya, 2. Rudra-sampradaya (von Siva ausgehend), 3. Sri-sampradaya (von Laksmi
ausgehend) und 4. Kumara-sampradaya (von den Kumaras ausgehend)

Vajrangaji—"einer, dessen Korper so stark ist wie der Blitz" (ein Name Hanumans)

Vamana—"Zwerg"; Inkarnation Gottes als zwergenhafter brahmana um Bali Maharaja zu tduschen. Er bat drei
Schritte Land und durchmaf} dann mit zwei Schritten das gesamte Universum. Setzte den dritten Schritt auf
den Kopf Balis, der sich IThm ergeben hatte. Siehe auch: Bali Maharaja. Vgl. SB. 8.15.-21. Kap.

Varuna—der fiir Gewésser und Wasserlebewesen zustidndige Halbgott

Vasudeva—Kirsnas "leiblicher” Vater. Vgl. SB. 1.11.16-17

Vasudeva—1. "der Sohn Vasudevas" und "der Allgegenwirtige" (ein Name Krsnas), 2. eine der
visnu-tattva-Erweiterungen Krsnas

Varaha—Eber-Inkarnation; eine der visnu-tattva-Erweiterungen Krsnas. Vgl. SB. 3. Canto, 18.-19. Kap.

Vayu—der Halbgott der Liifte

Visnu—"der Alldurchdringende"; Erweiterung Krsnas mit vier oder mehr Armen in vielfiltigen Aspekten

Visnusvami—einer der vier Haupt-acaryas des Vaisnavatums in der Nachfolge der Rudra-sampradaya

Visvanatha—Siehe: Visvanatha Cakravarti Thakura

Vis§vanatha Cakravarti Thakura—(1654- um 1730), dcarya der Gaudiya-Vaisnava-sampradaya (Schiiler von
Narottama dasa Thakura; spiritueller Meister von Jagannatha dasa Babaji)

Vrsnis—Dynastie des Vrsni; Krsnas Verwandte in Dvaraka

Vyasa(deva)—Inkarnation Krsnas; legte das bis vor 5000 Jahren miindlich iiberlieferte vedische Wissen schriftlich
nieder. Hauptwerke: die vier Vedas, das Mahabharata (Bhagavad-gita), die Puranas, das Vedanta-siitra und
das Srimad-Bhagavatam. Vgl. SB. 1.9.6-7

Y

Yadus (Yadu-Dynastie)—Nachkommen Konig Yadus; Dynastie, in der Krsna als der Sohn Vasudevas erschien

Yajiia—"der Herr aller Opfer" (ein Name Visnus)

Yaksas—diamonische Wesen, die den als antariksa bekannten Himmel bewohnen, etwa 1350 Kilometer iiber der Erde.
Vgl SB. 5.24.5-6

Yama(raja)—(yama—einer, der straft; raja—Konig) der Halbgott des Todes, der iiber den uns als Pluto bekannten
Planeten regiert; er registriert die Siinden der Lebewesen und bestraft sie, wenn notig, nach Verlassen ihres
Korpers

Yasoda(-mata)—Krsnas Pflegemutter in Vrndavana

Yogesvara—"der Herr aller Mystik" (ein Name Krsnas)

Yudhisthira Maharaja—(yudhi—Kampf; sthira—jmd., der standhaft ist im) Altester der Pandavas; Weltherrscher
nach der Schlacht von Kuruksetra. Vgl. SB. 1.10.1-6

III. Geographische Namen

Ayodhya—Hauptstadt Sri Ramacandras; etwa 300 Kilometer siidostlich von Neu Dehli in der Nihe von Lucknow
gelegen

Bharata-varsa—Name fiir Indien
Brahma-loka—der Planet Brahmas
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Bhur-loka—das untere Planetensystem
Bhuvar-loka—der Planet Erde

Dandakaranya—Wald, in dem Sri Ramacandra wihrend der Verbannung lebte

Dhruva-loka—der uns als "Polarstern” bekannte Planet, den Dhruva Maharaja regiert; auch als Svetadvipa bekannt
oder der Aufenthaltsort Ksirodakasay1 Visnus; der Mittelpunkt des Universums, um den alle Planetensysteme
kreisen

Dvaraka—befestigte Stadt, die Krsna im Meer erbaute und in der Er mit 16 108 Frauen in ebensovielen Palédsten als
Konig lebte (etwa 600 Kilometer nérdlich von Bombay am Golf von Kutch gelegen)

Ganga(-may1)—"Mutter Ganga"

Gokula—Siehe: Vrndavana (2)

Goloka (Krsna-loka)—der hochste spirituelle Planet, auf dem sich Krsnas personliche Reiche Vrndavana, Mathura
und Dvaraka befinden. Siehe auch:Vrndavana (1)

; heiliger FluB in Indien (im Westen bekannt als Ganges)

Jagannatha Puri—wortl. "die Stadt Jagannathas"; Stadt in Orissa, Indien, in der Krsna in Seiner Form als Jagannatha
zusammen mit Seinem Bruder Balarama und Seiner Schwester Subhadra residiert; Aufenthaltsort Caitanya
Mahaprabhus wihrend der letzten 18 Jahre Seines Erscheinens auf der Erde

Jana-loka—eines der hoheren Planetensysteme

Krsna-loka—Siehe: Vrndavana
Kuruksetra—"das Feld der Kurus"; heiliger Ort an dem vor 5 000 Jahren die Schlacht zwischen den Pandavas und den
Kurus stattfand

Lanka—das friihere Ceylon

Mahar-loka—das Planetensystem der groen Weisen und Heiligen
Martya(-loka)—das mittlere, irdische Planetensystem

Naimisaranya—Wald in Indien, in dem sich viele Weise zu versammeln pflegten. Siita Gosvami trug dort einer
Versammlung von Weisen unter der Fiihrung Saunaka Rsis das Srimad-Bhagavatam vor, wie er es gehort
hatte, als Sukadeva Gosvami1 es Maharaja Pariksit vortrug. Beschreibung: SB. 1. Canto, 1.-2. Kap.

Patala(-loka)—das untere Planetensystem
Pitr-loka—der Planet der pitas oder Vorviter
Puri—Kurzform von Jagannatha Puri

Satya-loka—andere Bezeichnung fiir Brahma-loka

Svar-loka—das Planetensystem der Halbgotter

Svarga(-loka)—das hohere, himmlische Planetensystem

Svetadvipa—auch als Dhruva-loka bekannt; der spirituelle Planet des Ksirodaka$ayi Visnu im materiellen Universum

Tapo-loka—eines der hoheren Planetensysteme

Vaikuntha—(vai—ohne; kuntha—Angst) "frei von aller Angst"; die spirituelle Welt

Vaikuntha-dhama—"das Reich von Vaikuntha"

Vaikuntha-loka(s)—die Planeten im spirituellen Himmel

Visnu-loka—das Konigreich Visnus, Gottes; Vaikuntha

Vraja-bhiimi—"das Land von Vraja"; anderer Name fiir Vrndavana, oder auch das Land von Mathura

Vrndavana—"der Wald Vrndas". 1. Goloka Vrndavana: Krsnas personliches Reich in der spirituellen Welt. 2. Gokula
Vrndavana: Abbild Goloka Vrndavanas in der materiellen Welt, wenn Krsna erscheint. Heute noch gelegen
in Nordindien, etwa 145 Kilometer siidostlich von Dehli

Yamuna—heiliger FluB} in Indien, der durch Vrndavana, Mathura und Hastina-pura (Neu Dehli) flief3t
IV. Allgemeine Fremdworter

Chanten—Singen oder Sprechen
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Emanation—von einem Ursprung ausgehende Einheit [lat.]
Locus standi—fester Standort [lat.]
Noumenon—etwas nicht sinnlich Wahrnehmbares, jenseits der groben Sinneswahrnehmung Existierendes [grch.]

Phinomen—Erscheinung, etwas sinnlich Wahrnehmbares [grch.]
potentiell —mit Kraft, Energie ausgestattet sein; die Eigenschaft haben, Kraft oder Energie zu besitzen [lat.]

Summum bonum—"hé6chstes Gut" [lat.]
Vedantist—jmd., der sich mit dem Studium des Vedanta befaBt, eindeutschende Schreibweise fiir vedantt [sanskr.]

V. Sanskritworter

A

Acarya—spiritueller Meister, der durch sein eigenes Beispiel lehrt.

Acyuta-katha—1. das, was von Acyuta (Krsna) gesprochen wurde wie zum Beispiel Bhagavad-gita; 2. Gespriche
iiber Acyuta; Schriften iiber Acyuta wie zum Beispiel Srimad-Bhagavatam

Ananda—spirituelle Gliickseligkeit

Ananta—"unendlich"; eine der Eigenschaften Krsnas

Apara-prakrti—(a—verneinendes Prifix [nicht]; para—transzendental; prakrti—Natur, Kraft, Energie) die niedere
Energie oder materielle Natur. Vgl. Bg. 7.4-5, Siehe auch: Para-prakrti

Apauruseya—"jenseits der materiellen Welt mit ihren Bedingtheiten"; Bezeichnung fiir die Worte des Hochsten Herrn

Arati (Aratrika)—Tempelzeremonie zur BegriiBung des Herrn, wihrend der Weihrauch, Lampen, Wasser, Tiicher,
Blumen, Wedel, Ficher und Muschelhorn zu musikalischer Begleitung (kirtana) geopfert werden

Arcana—der hingebungsvolle Vorgang der Bildgestaltenverehrung im Tempel

Arca-vigraha—Bildgestalt des Herrn (im Tempel) aus augenscheinlich materiellen Elementen, wie Stein, Metall oder
Holz, durch die der Herr es dem neuen Geweihten ermdéglicht, Thm personlich zu dienen

Artha—wirtschaftliche Entwicklung

Asana—Sitziibungen, die dritte Stufe im astanga-yoga

Asrama—1. die vier spirituellen Ordnungen des Lebens: Studierender im Zolibat, Haushilter, in Zuriickgezogenheit
Lebender und in Entsagung Lebender. 2. Wohnstitte eines Heiligen

Astanga-yoga—(asta—acht; anga—Teile; yoga—Verbindung mit dem Hochsten) der achtfache Pfad des mystischen
yoga zur Meisterung der Sinne und des Geistes durch Sitz- und Atemiibungen usw.

Asuras—atheistische Ddmonen

Atma—das Selbst (Seele, Geist oder Korper)

Atmﬁrﬁma—"jemand, der im Selbst Freude findet"; selbstverwirklichter Transzendentalist oder befreite Seele, vollig
gleichgiiltig gegeniiber materiellem Genuf3

Avatara—"jmd., der herabsteigt"; Inkarnation oder Erscheinung des Hochsten Herrn

Avidya—(a—verneinendes Prifix [nicht]; vidya—Wissen) Unwissenheit; die Forderung materiellen Wissens

Avyakta—der unmanifestierte Zustand nach der Vernichtung der unteren und mittleren Planeten des Universums

B

Bhagavan—der Hochste Herr in Seiner Eigenschaft als Besitzer aller sechs Reichtiimer (Reichtum, Macht, Ruhm,
Schonheit, Wissen und Entsagung) in vollendeter Form; der letzte und hochste Aspekt der Absoluten
Wahrheit nach Brahman und Paramatma

Bhagavata—"in Beziehung zur Personlichkeit Gottes (Bhagavan)". 1. Gottgeweihter, 2. heilige Schrift iiber Gott

Bhagavata-Schule—Angehorige und Nachfolger des Vaispavatums

Bhakta—Gottgeweihter

Bhakti—Liebe, Hingabe in Beziehung zu Gott

Bhakti-yoga—Verbindung mit dem Hochsten Herrn durch hingebungsvollen Dienst

Brahmacari—jmd., der im brahmacarya lebt

Brahmacarya—Leben als Studierender im Z6libat; die erste Ordnung im vedischen spirituellen Leben
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Brahma-jyoti—die alldurchdringende spirituelle Ausstrahlung, die von der transzendentalen Gestalt des Hochsten
Herrn und den Vaikuntha-Planeten ausgeht; der spirituelle Himmel, in dem die Vaikuntha-Planeten
schweben; auch bekannt als "das weille Licht", das Ziel der Unpersonlichkeitsphilosophen, das Brahman

Brahman—die Absolute Wahrheit; meistens der unpersonliche Aspekt des Absoluten, das brahma-jyoti; die spirituelle
Natur

Brahmana—jmd., der in den Vedas bewandert ist und folglich der Gesellschaft spirituelle Fiihrung zu geben vermag;
die erste vedische Gesellschaftsschicht

Brahmananda—Giliick des Einswerdens mit dem Hochsten

C

Cit—lebendig und bewufit
Cit-Sakti—die innere oder spirituelle Kraft Gottes
Cetana—ein bewulites Lebewesen

D

Daivi-maya—"gottliche maya", andere Bezeichnung fiir maya, die dullere Energie des Herrn. Vgl. Bg. 7.14

Daridra-narayana—"Narayana, der Arme"; Auffassung der Unpersonlichkeitsphilosophen, wir alle - insbesondere die
Bediirftigen - seien Gott oder Narayana

Dasya(-rasa)—die ewige Beziehung als Diener zum Hochsten Herrn

Devarsi—(deva—Halbgott; rsi—Weiser) "der Weise unter den Halbgottern" (ein Beiname Narada Munis)

Dharana—XKonzentration des Geistes, die vierte Stufe im astanga-yoga

Dharma—1. die ewige, titigkeitsgemife Pflicht; 2. religiose Grundsitze.

Dhira—"ungestorter", nichtverwirrter Gottgeweihter

Dhyana—Meditation oder stindige Erinnerung an Krsna, die fiinfte Stufe im astanga-yoga

Dvapara-yuga—Siehe: Yuga(s)

E

Ekadasi—wortl.: "der elfte Tag" (nach jeweils Voll- und Neumond); besonderer Tag zur verstérkten Erinnerung an
Krsna, an dem man von Getreide und Hiilsenfriichten aller Art fastet

G

Gopis—Krsnas Kuhhirtenfreundinnen in Vrndavana, die sich auf der hochsten Stufe reiner Gottesliebe in ehelicher
Beziehung befinden

Gosvami—"Meister der Sinne"; Titel der Vaisnava-sannyasts

Grhastha—reguliertes Haushilterleben; die zweite Ordnung des vedischen spirituellen Lebens

Guna—eine der drei Erscheinungsweisen der materiellen Natur (Tugend, Leidenschaft und Unwissenheit)

Guna(-avatara)—Inkarnation des Herrn als Représentant und Lenker einer der Erscheinungsweisen der materiellen
Natur (Brahma, Visnu, giva)

Guru—spiritueller Meister

H

Hari-nama—"der Name Haris"; der Heilige Name des Herrn
Hladini—die spirituelle Freudenkraft des Herrn. Vgl. Cc.A. 4.63-68

J

Jiva-tattva (jiva-Sakti)—die Lebewesen, die winzigen Bestandteile des Herrn

Jiana—1. theoretisches Wissen durch empirische Spekulation. 2. Wissen durch monistische Philosophie. 3. Wissen
durch hingebungsvollen Dienst

Jhana-kanda—Teil der Vedas, der das Wissen um das Brahman oder die spirituelle Natur enthalt

Jiani—jmd., der Wissen durch (1) empirische Spekulation (2) monistische Philosophie oder (3) hingebungsvollen
Dienst kultiviert
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K

Kama—Lust nach materiellen Dingen fiir die Befriedigung der eigenen Sinne; insbesondere Geschlechtslust

Kala(-avatara)—Inkarnation des Herrn als Teil eines vollstandiges Teil (z.B. Garbhodakasayi Visnu als ein Teil
Maha-Visnus, der Seinerseits ein vollstindiges Teil Balaramas ist)

Kali-yuga—Siehe: Yuga(s)

Kalpa—Weltalter, ein Tag im Leben Brahmas oder 4 320 000 000 Sonnenjahre

Kanistha-adhikari—der Gottgeweihte auf der untersten Stufe. Vgl. Cc.M. 22.64-82. Siehe auch: Madhyama-adhikarri,
Uttama-adhikart

Karatalas—Handzimbeln, die wihrend des kirtana gespielt werden

Karma—fruchtbringendes Tun, auf das immer eine Reaktion folgt, entweder eine gute oder eine schlechte

Karma-kanda—Teil der Vedas, der fruchtbringende Tétigkeiten zur Erhebung in eine hohere materielle Stellung
beschreibt

Karma-yoga—Titigkeiten im Gottesbewuftsein, durch die man aus der materiellen Welt befreit wird

Karmi—fruchtbringender Arbeiter; jmd., der damit zufrieden ist, schwer zu arbeiten, um flackerhafte Sinnenfreude zu
genielen

Kirtana—das Chanten von der Herrlichkeit des Herrn durch (1) Singen vedischer Hymnen oder mantras und (2) durch
Sprechen und Vortragen

Krsna-katha—1. das, was von Krsna gesprochen wurde, (z.B. Bhagavad-gita) 2. Gespriche iiber Krsna; Schriften
iiber Krsna (z.B. Srz‘mad-Bhdgavatam)

Ksatriya—jmd., der unter der Anleitung der brahmanas die Gesellschaft verwaltet und schiitzt; die zweite vedische
Gesellschaftsschicht

L

Lila—ein transzendentales Spiel Krsnas oder Seiner Erweiterungen
Lila-avataras—Inkarnationen des Herrn, die in der materiellen Welt erscheinen, um ein Spiel zu offenbaren und
zugleich eine bestimmte Aufgabe zu erfiillen

M

Madhurya(-rasa)—die ewige Beziehung zu Krsna in ehelicher Liebe

Madhyama-adhikari—der Gottgeweihte auf der mittleren Stufe. Vgl. Cc.M. 22.64-82. Siehe auch: Kanistha-adhikart;
Uttama-adhikart

Maha-bhagavata—der Gottgeweihte ersten Ranges, der alles in Beziehung zum Ho6chsten Herrn sieht. Siehe auch:
Uttama-adhikart

Maha-mantra—der grol3e mantra zur Befreiung: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare
Rama, Rama Rama, Hare Hare

Maha-purusa—"der Hochste Geniefer"; eine Bezeichnung fiir den Hochsten Herrn

Maharaja—"groBer Konig"; Titel der vedischen Weltherrscher und Konige. 2. Titel des Vaisnava-sannyasrt in seiner
Eigenschaft als Beherrscher oder "Konig" der Sinne

Maharsi—(maha—groBer; rsi—Weiser) "groler Weiser" (Beiname mancher Weiser)

Mahatma—"grofle Seele", Geweihter Krsnas

Mabhat-tattva—die Gesamtheit der materiellen Welt; als Wolke am spirituellen Himmel, die alle materiellen Universen
enthilt. Vgl. SB. 1.3.1-3; 3.5.27-29

Mangala-aratrika—Tempelzeremonie vor Sonnenaufgang zur Begriiung des Herrn, wéihrend der Weihrauch,
Lampen, Wasser, Tiicher, Blumen, Wedel, Ficher und Muschelhorn zu musikalischer Begleitung (kirtana)
geopfert werden

Mantra—KIlangschwingung, die den Geist von Tduschung befreien kann

Maya—"das, was nicht ist"; Tduschung oder Illusion (die materielle Welt); das Vergessen der Beziehung zu Krsna

Maya-Ssakti—(maya—das, was nicht ist; Sakti—Kraft, Energie), andere Bezeichnung fiir maya

Mrdanga—Trommel, die wihrend des kirtana gespielt wird

Mudha—"Esel"; Bezeichnung fiir den grob-materialistischen Menschen. Vgl. Bg. 7.15

Mukti—Befreiung aus dem materiellen Dasein und (meist) Eingehen in das unpersonliche Brahman; Ziel der
Unpersonlichkeitsphilosophen

Muni—Weiser, Philosoph
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N

Nagas—dadmonische Schlangen mit vielen Kopfen, die mit kostbaren Juwelen geschmiickt sind; bewohnen das Patala-
oder Nagaloka-Planetensystem. Vgl. SB. 5.24.31

Narottama—(nara—Mensch; uttama—der hochste) ein Mensch ersten Ranges; groBer Gottgeweihter

Nirguna—1. "ohne Eigenschaften"; Bezeichnung fiir den Herrn, der keinerlei materielle, sondern transzendentale
Eigenschaften besitzt. 2. "ohne Reaktion", die spirituelle Erscheinungsform, die mit ihrer Wirkung identisch
ist (im Gegensatz zur materiellen Erscheinungsweise [gunal)

Nirvana—die Leere, das Nichts, der Zustand jenseits von Sein und Nichtsein (das Ziel der Buddhisten)

Nitya-muktas—ewig-befreite Seelen

Nitya-siddhas—ewig-vollkommene, Krsna-bewulite Seelen

P

Parabrahman—"das Hochste Brahman"; eine Bezeichnug fiir den Hochsten Herrn

Paramahamsa—"der hochste Schwan"; ein Gottgeweihter ersten Ranges; die hochste Stufe des sannyasa-Standes

Parama-purusa—"der Hochste Geniefler"; eine Bezeichnung fiir den Hochsten Herrn

Paramatma—"die Hochste Seele"; eine Bezeichnung fiir den Hochsten Herrn, der als Uberseele im Herzen eines jeden
weilt

Parame$vara—"der Hochste Herrscher"; eine Bezeichnung fiir den Hochsten Herrn

Parampara—eine Kette spiritueller Meister, die zueinander in der Beziehung Meister-Schiiler stehen

Para—transzendental

Para-prakrti—(para—transzendental; prakrti—Natur, Kraft, Energie) die hhere Energie oder die Lebewesen. Vgl.
Bg.7.4-5; Siehe auch: Apara-prakrti

Para-§akti—(para—transzendental; Sakti—Kraft); eine andere Bezeichnung fiir para-prakrti

Prabhupada—Titel der Vaisnava-acaryas, der sie als Vertreter des Hochsten Herrn kennzeichnet

Prajapati—(praja—Geschopf; pati—Herr) "Herr der Lebewesen"; einer der Vorviter, die die Aufgabe haben, das
Universum zu bevolkern

Prakrti—"Natur, Kraft, Energie"; Siehe: Apara-prakrti und Paraprakrti

Prasada—"Barmherzigkeit"; Speise, die spiritualisiert ist, weil sie dem Herrn geopfert wurde

Purusa—"Geniefer"; eine Bezeichnung nur den Hochsten Herrn

Purusa-avataras—Inkarnationen des Herrn fiir die Erschaffung und Erhaltung der materiellen Welt (Maha-Visnu,
Garbhodaka$ay1 Visnu und Ksirodakasay1 Visnu)

Purusottama—(purusa—Genieler; uttama—der hochste) "der Hochste unter den Menschen" oder "der Hochste
Geniefler; eine Bezeichnung fiir den Hochsten Herrn

R

Rsi—Weiser

S

Sac-cid-ananda-vigraha—(sat—ewig; cit—voll Wissen; ananda—voll Gliickseligkeit; vigraha—Gestalt); der
Hochste Herr in Seiner ewigen Gestalt voll Wissen und Gliickseligkeit

Sadhana-siddhas—Gottgeweihte, die die Vollkommenheit durch Befolgen der Regeln und Vorschriften im
hingebungsvollen Dienst erlangt haben

Sakhya (-rasa)—die ewige Beziehung als Freund des Hochsten Herrn

Sakty-ﬁveéa(-avatﬁra)—vom Herrn mit einer besonderen Fihigkeit erméchtigtes Lebewesen, das im Auftrag des
Herrn eine bestimmte Aufgabe erfiillt (z.B. Prthu Maharaja) und somit ebenfalls als Inkarnation des Herrn
gilt

Samadhi—Trance oder vollige Versenkung in das Krsna-Bewultsein

Sampradaya—eine Kette von spirituellen Meistern in der Meister-Schiiler Beziehung

Samvit—die spirituelle Wissenskraft des Herrn. Vgl. Cc.A. 4.63-68

Sanas—"diejenigen, die sehr alt sind" (Beiname der vier Kumaras)

Sanatana—ewig

Sanatana-dharma—die ewige, wesenseigene, pflichtgeméiBe Tétigkeit des Lebewesens (hingebungsvoller Dienst fiir
Si1 Krsna)
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Sandhini—die spirituelle Existenzkraft des Herrn. Vgl. Cc.A. 4.63-68

Sankhya-yoga—Erkenntnissystem durch ein analytisches Studium der materiellen Natur und Unterscheidung des
Materiellen vom Spirituellen, um den letztlichen Ursprung herauszufinden

Sankirtana—das gemeinsame Chanten der Heiligen Namen des Herrn in der Offentlichkeit; der vorgeschriebene
yoga-Vorgang fiir das gegenwirtige Zeitalter

Sannyasa—Leben in Entsagung; die vierte Ordnung im vedischen spirituellen Leben

Sannyasi—in Entsagung lebender Monch

Sﬁstra-caksus—jmd., der mit den Augen der offenbarten Schriften sieht und den Lehren der Schriften gemé8 handelt

Sastras—offenbarte Schriften

Sattvika—in der Erscheinungsweise der Tugend

Satya-yuga—Siehe: Yuga(s)

Sloka—Sanskritvers

Sruti—"Wissen, das man durch Horen erwirbt" (Bezeichnung fiir dieVedas)

Sﬁdras—Arbeiter; die vierte Schicht in der vedischen Gesellschaft

Sﬁdri‘u_ﬁ—die Frau eines sidras

Surabhi—Kiihe in der spirituellen Welt, die eine unbegrenzte Menge Milch geben

Suras—die Halbgotter oder Gottgeweihten; Gegensatz: asuras

T

Tapasya—das freiwillige Aufsichnehmen von schwierigen oder unbequemen Umsténden, um entweder ein materielles
oder ein spirituelles Ziel zu erreichen

Tapasvi—jmd., der sich in tapasya iibt

Tatastha-$akti—die marginale Kraft Gottes, die Lebewesen

Tilaka—heiliger Ton oder Lehm, mit dem der Gottgeweihte zwolf Stellen des Korpers mit dem Symbol des
Visnu-Tempels zeichnet, um den Korper als Tempel Visnus zu weihen

Treta-yuga—Siehe: Yuga(s)

Tripada-vibhuti—die Dreiviertel-Energie des Herrn; die spirituelle Welt oder das Konigreich Gottes

U

Uttama-adhikari—der Gottgeweihte auf der hochsten Stufe. Vgl. Cc.M. 22.64-82. Siehe auch: Kanistha-adhikari;
Madhyama-adhikart

\Y%

Vaisnava—ein Geweihter Visnus, Krsnas

Vaisyas—die Bauern und Kaufleute, die dritte Schicht in der vedischen Gesellschaft

Vanaprastha—das Leben in Zuriickgezogenheit; die dritte Ordnung im vedischen spirituellen Leben

Varna—die vier titigkeitsgemidBen Unterteilungen der Gesellschaft; die intellektuelle Klasse, die verwaltende Klasse,
die kaufménnische Klasse und die arbeitende Klasse

Varnasrama—das vedische Gesellschaftssystem der vier sozialen Schichten und vier spirituellen Ordnungen

Vatsalya(-rasa)—ewige elterliche Beziehung zum Herrn

Vibhiitis—die Reichtiimer des Herrn

Virat-purusa—die Gesamtheit aller Lebewesen, der Hochste Herr in Seiner universalen Form

Virat-rapa—"die universale Form" des Hochsten Herrn. Vgl. SB. 2.5.35-6.11

Visnu-tattva—Erweiterungen der Urspriinglichen Personlichkeit Gottes (Krsna), die alle gleichermaflen Gott sind

ViSuddha-sattva—die spirituelle Ebene reiner Tugend

Visva-rapa—die universale Form des Herrn

Y

Yajiia—Opfer; Titigkeit, die zur Freude Sri Visnus ausgefiihrt wird

Yoga—"Verbindung"; Vorgang, sich mit Gott zu verbinden

Yoga-asanas—Sitziibungen zur Beherrschung des Geistes und der Sinne

Yuga(-avatara)—Inkarnation des Herrn fiir ein bestimmtes Zeitalter (z.B. Kalki am Ende des Kali-yuga)
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Yuga(s)—Zeitabschnitt im Universum. Die Dauer des materiellen Universums ist begrenzt. Es manifestiert sich in
periodisch wiederkehrenden kalpas. Ein kalpa entspricht einem Tag Brahmas oder 4 320 000 mal 1 000
Jahren irdischer Zeitrechnung, denn ein Tag Brahmas dauert 1 000 Zyklen der vier yugas Satya, Treta,
Dvapara und Kali. Das Satya-yuga ist durch Tugend, Weisheit und Religiositit gekennzeichnet; es herrschen
so gut wie keine Unwissenheit und kein Laster. Dieses yuga dauert 1 728 000 Jahre; die Menschen leben 100
000 Jahre. Im Treta-yuga nehmen Tugend und Religion zu 25 Prozent ab, und es treten Laster auf. Dieses
yuga dauert 1 296 000 Jahre; die Menschen leben 10 000 Jahre. Im Dvapara-yuga nehmen die guten
Eigenschaften zu 50 Prozent ab; dieses yuga dauert 864 000 Jahre; die Menschen leben 1 000 Jahre. Im
Kali-yuga (das vor 5 000 Jahren begann) sind die guten Eigenschaften zu 75 Prozent geschwunden; Streit,
Heuchelei, Unwissenheit usw. nehmen immer mehr zu. Dieses yuga dauert 432 000 Jahre. Die Menschen
leben hochstens noch 100 Jahre.

VI. Biicherverzeichnis

Bhagavad-gita—die von Krsna Selbst dem Arjuna vor 5 000 Jahren auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra verkiindeten
Grundunterweisungen in bezug auf spirituelles Leben

Bhagavatam—Kurzform fiir Srimad-Bhagavatam

Bhagavata Purana—andere Bezeichnung fiir das Srimad Bhagavatam, eines der achtzehn Puranas

Brahma-samhita—von Brahma nach seiner Erleuchtung verfafite Schrift zum Lobpreis Krsnas

Brahma-sutra(s)—Siehe: Vedanta-siitra

Brhan-naradiya Purana—eines der achtzehn Puranas

Katha Upanisad—eine der elf Haupt-Upanisaden

Mahabharata—"die Geschichte Indiens"; Werk Vyasadevas fiir das Verstindnis der Frauen, siidras und
dvija-bandhus, die so Zugang zum vedischen Wissen bekommen. Enthilt Bhagavad-gita als
"Zusammenfassung der Vedas"

Manu-samhita—von Manu, dem Vater des Menschengeschlechts, verfates Gesetzbuch fiir die Menschheit

Matsya Purana—eines der achtzehn Puranas

Narada-paficaratra—von Narada Muni verfa3ter Leitfaden fiir die Ausfiihrung hingebungsvollen Dienstes

Padma Purana—ecines der achtzehn Puranas
Puranas—Aufzeichnungen geschichtlicher Ereignisse aus dem ganzen Universum in Beziehung zum Hochsten Herrn
und Seinen Geweihten

Ramayana—von Vilmiki Muni verfaBtes Epos iiber das Erscheinen Sri Ramacandras
Rg-samhita—andere Bezeichnung fiir Rg-Veda
Rg Veda—einer der vier Vedas

Sama Veda—einer der vier Vedas

Skanda Purana—ecines der achtzehn Puranas

Srimad-Bhﬁgavatam—auch als Bhagavata Purana bekannt; der 18 000 Verse umfassende Kommentar Vyasadevas zu
seinen eigenen Vedanta-siitras; die reife Frucht am Baum der vedischen Literatur, die vollstindigste und
autoritativste Darlegung vedischen Wissens

Upanisaden—108 an der Zahl unter verschiedenen Namen (z.B. Ia Upanisad oder ISopanisad); Werke Vyasadevas,
die das Wesen der Absoluten Wahrheit beschreiben

Vedanta—Siehe: Vedanta-siitra

Vedanta-siitra—wortl.: "das Ende des Wissens"; vedische Schrift in Aphorismenform, die alles Wissen in knappster
Form zusammenfaf3t. Verfasser: Vyasadeva

Vedanta-Sruti—allgemeine Bezeichnung fiir die vedischen Schriften

Vedas—wortl.: "Wissen"; die urspriinglichen offenbarten Schriften, die vom Herrn Selbst verkiindet wurden

Visnu Purana—ecines der achtzehn Puranas

Yajur Veda—einer der vier Vedas
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Anleitung zur Aussprache des Bengali
Die Vokale werden wie folgt ausgesprochen:

a — wie das a in hat
a — wie das a in haben (doppelt so lang wie das kurze a)
i— wie das i in ritten
1— wie das i in Bibel (doppelt so lang wie das kurze i)
u — wie das u in Butter
u — wie das u in Hut (doppelt so lang wie das kurze u)
r — wie das ri in rinnen
r — wie das rie in rieseln
1 — wie 1 gefolgt von ri
e — wie das ay im engl. way
ai — wie das ei in weise
0 — wie das o im engl. go (ou)
au — wie das au in Haus
m (anusvara) — wie das ng in singen
n (candra-bindu) — ein Nasal wie das n im franz. bon
h (visarga) — der vorausgehende Vokal wiederholt; also ih wie ihi, ah wie aha usw.

Die Konsonanten werden wie folgt ausgesprochen:
Die Gutturale spricht man, dhnlich wie im Deutschen, von der Kehle aus.

k — wie in kann

kh — wie in Ekhart

g — wie in geben

gh — wie in wegholen
n — wie in singen

Die Platale spricht man mit der Zungenmitte vom Gaumen aus.

¢ — wie das tsch in Tscheche

ch — getrennt wie im engl. staunch-heart
Jj — wie das dsch in Dschungel

jh — getrennt wie im engl. hedge-hog

n — wie in Canyon

Die Alveolare spricht man, indem man die Zungenspitze gegen den hinteren Teil des Gaumens driickt.

t — wie in tonen

th — wie in Sanftheit
d — wie in dann

dh — wie in Siidhilfte

n — wie in ndhren
Die Dentale spricht man wie Alveolare, jedoch mit der Zungenspitze gegen die Zihne.

t — wie in tonen

th — wie in Sanftheit
d — wie m danken

dh — wie In Siidhalfte
n — wie in nihren

p — Wwie in pressen
ph — wie im Philosoph
b — wie in Butter
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bh — wie in Grobheit
m — wie in Milch

y — wie dsch in Dschungel

y — wie in yoga

r — wie in reden

1 — wie in lieben

v — wie das b in backen oder das w in wer

§ (palatal) — wie in schwarz
s (alveolar) — wie in schon
s (dental) — wie in fasten

h — wie in helfen

Dies ist eine allgemeine Anleitung zur Aussprache des Bengali. Die Bengali-Transliterationen in diesem Buch
zeigen die genaue Schreibweise des Originaltextes an, doch sollte man zur Kenntnis nehmen, dafl im Bengali, wie
im Deutschen, die Schreibweise eines Wortes nicht immer der Aussprache entspricht. Tonbandaufnahmen von
His Divine Grace A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, wie er die Original-Bengaliverse aus dem Adi-Iila des
Sri Caitanya-caritamrta chantet, sind auf Cassetten zu beziehen von der Internationalen Society for Krishna
Consciousness, 3764 Watseka Ave., Los Angeles, California 90034, U.S.A.

Ende des Sri Caitanya Caritamrta, Adi-Iila, Band 1
von A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada
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