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Gewidmet
meinem ewigen spirituellen Meister

i1 Srimad

A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada

zum 60. Jahrestag seiner Ankunft in Amerika.

Moge sein leuchtendes Beispiel
vollkommener Hingabe an die Barmherzigkeit S Krsnas
uns auf unserem Weg zuriick zu Gott geleiten.
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Einleitung

Markine bhagavata-dharma ist das zweite Gebet, das Srila
Prabhupada nach seiner Ankunft in Amerika auf Bengalisch
verfasste. Das Hauptthema ist eine nachdenkliche Betrachtung der
Erfolgsaussichten seiner Mission, Krsna-Bewusstsein in der Neuen
Welt zu verbreiten. Das erste Gebet, Ein Gebet zu den Lotosfiifsen
Krsnas, hatte er in den letzten Tagen seiner Uberfahrt Gber den
Atlantik geschrieben, und dort lobpreist er in erster Linie seinen
spirituellen Meister, der den Ruhm des Herrn in alle Welt getragen
hatte.

In dem vorliegenden Gebet bittet Prabhupada den Herrn
demitig um Ermachtigung, den Auftrag seines gurus erfillen zu
konnen. In den letzten Versen beklagt er seine Trennung vom Herrn
und bringt den innigen Wunsch zum Ausdruck, Seine personliche
Gemeinschaft wiederzuerlangen.

Beide Gebete, die Srila Prabhupadas in sein Jaladuta-Tagebuch
eingetragen hatte, sind zutiefst personliche Ausdrucksformen von
Hingabe und wurden urspringlich nicht mit der Absicht verfasst, sie
einem grofderen Publikum zuganglich zu machen. Doch als seine
Schilerihn spater um Erlaubnis baten, sie veroffentlichen zu dirfen,
hatte er nichts dagegen. Er schrieb: ,Ja, veroffentlicht das
bengalische Gedicht, das ich beifige.”

Markine bhagavata-dharma ist sowohl ein Gebet als auch ein
Lied, das gesungen werden kann — entweder im Originalbengalisch
oder in einer poetischen englischen Bearbeitung, wie ich sie hier
vorlege. Das Wort markine ist die bengalische Form von ,Amerika”
und bhagavata-dharma bezeichnet gemal3 verschiedenen
Ubersetzungen Srila Prabhupadas: ,Sri Caitanya Mahaprabhus
sankirtana-Bewegung”, ,die Tatigkeiten der Geweihten”, ,Krsna-
Bewusstsein” oder einfach ,bhakti, hingebungsvoller Dienst”.



Einleitung

1976 Ubersetzte Jayasacinandana Dasa, ein Schiler
Prabhupadas, der im Sanskrit- und Bengali-Departement des BBT
diente, dieses Gedicht ins Englische. Als Prabhupada die
Ubersetzung erhielt, schrieb er zurick: ,Mein lieber
Jayasacinandana, vielen Dank fir deine schéne Ubersetzung von
Markine bhagavata-dharma. Ich denke, das Gebet kann in die
Nevauflage des Liederbuchs aufgenommen werden, und die
Geweihten konnen es im kirtana singen, so wie die Lieder von
Bhaktivinoda Thakura.”

Dieser Brief bestatigt auch, dass es Prabhupada nicht storte,
dass dieses Gedicht offentlich gemacht wurde. In den Fuf3spuren
seiner Vorganger-dcdryas zeigt er durch sein eigenes Beispiel, wie
man mit demuitiger Haltung und bedingungsloser Hingabe betet.

Vandanam, das Darbringen von Gebeten, ist eine der neun
Praktiken des hingebungsvollen Dienstes und kann mit kirtanam,
Singen, verbunden werden. Markine bhagavata-dharma ist eines
jener Gedichte, das wie viele andere Kompositionen unserer
vorangegangenen dcaryas im kirtana gesungen werden kann. Im
Allgemeinen schreiben Menschen Gedichte, beten und singen
Lieder in ihrer eigenen Sprache — aus diesem Grund verfasste Srila
Prabhupada sein Gedicht auf Bengalisch. Wer diese Sprache spricht,
kann sich zweifellos glicklich schatzen, da er ohne Mihe versteht,
was er singt. FUr andere ist die nachstbeste Moglichkeit, sich die
Ubersetzung einzupragen und beim Singen des Bengalischen Gber
ihre Bedeutung zu meditieren. Doch wie die Erfahrung zeigt, ist das
leichter gesagt als getan.

Schon zu Zeiten von Bhaktivinoda Thakura, also vor mehr als 150
Jahren, duf3erten Geweihte in Odisha ihre Enttduschung dariber,
dass sie die Bedeutung seiner Lieder nicht verstanden, weil sie kein
Bengalisch sprachen. Bhaktivinoda Thakura schlug vor, seine Lieder
in die Landessprache zu Ubersetzen. Er ermutigte sie auch, ihre
traditionellen Instrumente zur Begleitung zu verwenden.
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Einleitung

In Anbetracht der universellen Anziehungskraft von Musik habe ich
die Initiative ergriffen, Markine bhagavata-dharma in ein deutsches
Lied mit dem Titel Lass mich tanzen zu (bertragen, begleitet von
einer zeitgemaf3en musikalischen Umsetzung. Dieser Ansatz mag
fur jene ansprechend sein, die kein Bengalisch sprechen und sich
wohler fihlen, in ihrer eigenen Sprache zu singen, wobei sie
zugleich den Vorteil geniel3en, den Inhalt des Liedes zu verstehen.

Im Gegensatz zu den meisten zeitgenossischen Popsongs tragen
Vaisnava-Lieder tiefgrindige Botschaften in sich, die uns mit der
spirituellen Dimension des Lebens in BerUhrung bringen sollen.
Wenn diese neue Darbietungsform auch nur eine Seele anspricht
und zu einem tieferen Verstandnis spiritueller Wahrheiten verhilft,
betrachte ich meine Mihe als erfolgreich.

Bhakti Gauravani Goswami
Erscheinungstag von Advaita Acarya
4. Februar 2025
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Srila Prabhupada, kurz nach seiner Ankunft in Amerika, fotografiert
von einem Reporter des Butler Eagle in Pennsylvania, September
1965. Er hilt den ersten Band des Ersten Cantos des Srimad-
Bhagavatam in den Handen, jene Offenbarungsschrift, die
bhagavata-katha — Worte von und Uber Bhagavan, die Hochste
Personlichkeit Gottes — Ubermittelt

Wie er in den Versen 8 und g seines Gedichts erklart, gilt das
Srimad-Bhagavatam als eine Inkarnation des Herrn, und wenn jemand
seine Botschaft wiederholt und mit einer ergebenen Haltung
empfangt, wird das Herz von allen unheilvollen Dingen gereinigt, und
die Seele wird aus der materiellen Gebundenheit befreit.
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Lass mich tanzen

basierend auf Srila Prabhupadas Gebet
Markine bhagavata-dharma




1
Grol3e Gnade, o Krischna, erweist Du mir,
einer unwirdigen Seele, doch frag’ ich mich:
Warum hast Du mich gebracht hierher,
an diesen Ort so fremd und schrecklich?



2
Einen Grund musst Du haben, das denke ich mir;
Deinem Wunsch werd’ ich folgen ohne Fehl.
Die meisten Menschen bedeckt sind hier
von Unwissen und der Leidenschaft GefGhl.



3
Glicklich und zufrieden mit flichtigen Freuden,

keinen Sinn fUr Worte aus der Transzendenz.
Wie soll ich ihnen wahres Wissen vermitteln,
berauscht vom Genuss sinnlicher Dekadenz?



4
Doch Hoffnung fillt mein Herz.

Dein gnadenvoller Blick ein helles Licht.
Die Macht Deiner Mystik macht alles moglich —
Stumme singen, Lahme tanzen, Blinde haben Sicht.



O Herr, ich bin wie eine Marionette,
die so tanzt, wie Du es gerne hattest.
Lass mich tanzen, wie Du willst, auf der ganzen Welt;
lass mich tanzen, wie es Dir gefallt.




5
Wie sollen sie Gefihle der Hingabe verstehen?

Gib mir Deinen Segen und die Fahigkeit,
Deine Worte im rechten Ton zu Uberbringen
mit spiritueller Kraft und Weisheit.



6-7
Im Bann der Illusion leiden alle Wesen,
Dein Wille allein kann sie befreien.
Mogen sie von Unwissenheit bald genesen,
moge ihr Verstandnis Deiner Botschaft gedeihen.



8
Bhagavata-katha, Deine Klangerscheinung,
vermittelt transzendente Wahrheit
und offenbart ihre tiefe Bedeutung
durch demutsvolles Horen mit Besonnenheit.



10

(5B 1.2.17)
SriKrsna, als Uberseele, in allen Herzen weilt
und wahren Geweihten Seinen Segen erteilt.
Der Hang zu Weltlichkeit wird bald vergehen
in Herzen begierig, Uber Krsna zu horen.



(SB 1.2.18)

Dem bhagavata dienen — Person und Schrift,
tilgt fast alle Folgen des Herzens Gift.
Bhakti fur den Herrn, in Liedern erwacht,
wird zu unerschitterlicher Liebesmacht.
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(SB1.2.19)

Erbliht im Herzen Liebe, fest und rein,
schwinden Lust und Gier, der Tauschung Schein.
Gegriindet in sSuddha-sattva, reiner Gutheit,
erfreut sich der Geweihte unendlicher Glickseligkeit.
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(5B 1.2.20)

Wenn suddha-sattva lenkt den Geist allein,
durch Dienst in Hingabe, geldutert und rein,
erstrahlt klares Gotteswissen und erhellt
die Seele, befreit aus der materiellen Welt.
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(SB1.2.21)

Ist der Knoten im Herzen durchtrennt,
sind Zweifel und Sorgen fir immer verbannt.
Die Kette des karma in Stiicke zerspringt,
wenn man das Selbst als Meister erkennt.
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O Herr, ich bin wie eine Marionette,
die so tanzt, wie Du es gerne hattest.
Lass mich tanzen, wie Du willst, auf der ganzen Welt;
lass mich tanzen, wie es Dir gefallt.
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10

Wer zuhort Deiner Botschaft mit Bedacht,
wird frei von Unwissen und Leidenschaft.
Alles Unheilvolle aus dem Herzen weicht,
und die Seele Dienst in Hingabe erreicht.

16



11
Wie kann ich Deine Botschaft weitergeben,
damit Krsna Bewusstsein verandert unser Leben?
Ungeeignet, tief gefallen, unglickselig,
ohne Deine Gnade machtlos bin ich.

17



12-13
Du brachtest mich hierher, Deinen Ruhm zu kiinden,
Erfolg oder Fehlschlag sind in Deinen Handen.
Meister aller Welten, durch mich Dein Wort soll flieRen,
Gib mir die Kraft, der Menschen Herzen zu erschlieRen.

18



14
Durch Deine Gnade allein meine Worte werden rein,
und durchdringen alle Herzen, selbst die aus Stahl und Stein.
Deine transzendente Botschaft so erhaben
befreit von allem Leid, bringt Freude ins Leben.

19



15
Hingabe besitz ich nicht, Wissen ist mir fremd,
mein Glaube an Krischnas Namen aber ungehemmt.
Den Titel ,Bhaktivedanta" die Vaisnava-Gemeinde hat mir verliehen,
Jetzt liegt es an Dir, den wahren Sinn von ,Bhaktivedanta” zu erfillen.

20



O Herr, ich bin wie eine Marionette,
die so tanzt, wie Du es gerne hattest.
Lass mich tanzen, wie Du willst, auf der ganzen Welt;
lass mich tanzen, wie es Dir gefallt.




Markine bhagavata-dharma

Vers 1

JC-FAT (FLeT B AL AfS
3 SN (RATFF AT 51 ()

bara-krpa kaile krsna adhamera prati
ki lagi anile hetha kara ebe gati

bara-krpa—grolde Gnade; kaile—hast Du erwiesen; krsna—O Krsna;
adhamera prati—dieser gefallenen Seele; ki lagi—aus welchem
Grund; anile—hast Du mich gebracht; hetha—hierher; kara—bitte
zeige; ebe—jetzt; gati—Deine Absicht.

GrofRe Gnade, o Krsna, hast Du dieser gefallenen Seele erwiesen,
doch warum hast Du mich hierher gebracht? Gib mir ein Zeichen,
damit ich Dein Vorhaben verstehe.

Srila Prabhupada verfasste dieses Gebet am 18. September 1965,
einen Tag nach seiner Ankunft in Amerika. Er wollte den Auftrag
seines spirituellen Meisters erfillen, die Lehre des bhagavata-
dharma in der englischsprachigen Welt zu verkiinden, und so hatte
er eine beschwerliche Schiffsreise Uber den Atlantik auf sich
genommen. Endlich war er an seinem Ziel angekommen, und man
sollte meinen, er sei voller Freude und Tatendrang gewesen, nun
seine Predigtmission beginnen zu kénnen. Doch seine Stimmung
war ernst und nachdenklich.

Am Tag seiner Ankunft hatte ihn der Kapitdn des Frachters ins
nahegelegene Stadtzentrum von Boston gefUhrt, einer
bedeutenden Metropole der Vereinigten Staaten, nicht weit von der
Harvard Universitat entfernt, eine der adltesten und angesehensten
Bildungseinrichtungen der Welt. Doch Prabhupadas erster Eindruck
seines neuen Wirkungsfeldes war alles andere als vielversprechend.

22



Vers1

Zwar galt Amerika als das fortschrittlichste Land der Erde, was
Technologie und materielle Errungenschaften anging, doch all der
Glanz des modernen Stadtlebens mit seinen luxuriosen Autos und
gewaltigen Gebauden erschien ihm keineswegs bewunderns- oder
erstrebenswert. Ganz im Gegenteil. Schon auf hoher See hatte erin
seinem Tagebuch seine Sehnsucht nach dem einfachen Dorfleben
Vrndavanas gedufBert — und jetzt stand er der trigerischen
Glitzerfassade der westlichen Zivilisation gegeniber.

Die Atmosphare Bostons war von einem rastlosen Geist des
GenielRens durchdrungen, ganz anders als die friedvolle Stimmung
in Vrndavana, die er hinter sich gelassen hatte und so sehr
vermisste. In dieser Gemitslage duf3ert er einen paradoxen Zweifel:
~Mein lieber Herr, warum hast Du mich hierher gebracht?” Amerika
erschien ihm keineswegs als ein Ort, an dem die Menschen offen fir
Krsna-Bewusstsein sein wirden. So gibt der erste Vers den Ton des
gesamten Gedichts an — eine Mischung aus Dankbarkeit, Zweifel
und bedingungsloser Hingabe.

Man mag sich wundern, warum Prabhupada die Frage stellte:
~Warum hast Du mich hierher gebracht?” Schlie3lich war er ja nicht
gegen seinen Willen an Amerikas Kiste gestrandet. Seit Langem
hatte er geplant, im Westen zu predigen. Er hatte viele Hindernisse
Uberwinden und grof3e Mihen auf sich nehmen missen, um diese
Reise Uberhaupt antreten zu konnen. Er hatte sich um Pass, Visum
und Uberfahrt bemiht und 200 Buchsets drucken und verschiffen
lassen. Die Reise hatte Uber einen Monat gedauert, und unterwegs
war er oft seekrank gewesen und hatte zwei Herzinfarkte erlitten.
Jetzt war er endlich angekommen. Doch statt Freude und
Aufbruchsstimmung brachte sein erster Kontakt mit der Neuen
Welt Bedenken und Ungewissheit.

Krsna war sehr barmherzig zu ihm gewesen und hatte ihn — wie
er in seinem Tagebuch vermerkte — vor einem dritten Herzinfarkt
bewahrt, der sein sicherer Tod gewesen ware. Prabhupada war
daher natirlich zutiefst dankbar und erkannte die grof3e Gnade, die

23



Markine bhagavata-dharma

ihm zuteilgeworden war: bara-krpa. Doch angesichts einer
Bevolkerung, die tief im Materialismus verstrickt war, fragte er sich,
was er unter solch widrigen Umstdanden Uberhaupt erreichen
konnte. Als vollkommen hingegebene Seele vertraute er jedoch
bedingungslos auf die Barmherzigkeit und weise Voraussicht des
Herrn.

SatsvarOpa Dasa Goswami, einer der ersten Schiler Srila
Prabhupadas, der sich ihm ein Jahr spater, 1966, in New York
anschloss, schrieb Uber dieses Gedicht:

Das sind die Gedanken eines Menschen, der korperlich wie
geistig aus der heiligsten Statte des Krsna-Bewusstseins in
die Hollenwelt des Zwanzigsten Jahrhunderts gekommen
war — von Vrndavana nach Boston. Er erkannte sofort Tod,
Leid und lllusion; er sah, wie die Menschen auf ein tierisches
Dasein reduziert worden waren — so, wie es ein Materialist
niemals sehen wirde. Und doch wandte er sich nicht mit
Abscheu ab. Er war gekommen, um diese Menschen zu
retten, fUhlte sich nun aber schwach und hilflos, unfahig,
irgendetwas aus eigener Kraft zu bewirken. Er stand in einer
amerikanischen Grol3stadt, reich an Milliarden und bewohnt
von Millionen, die entschlossen waren, genauso zu bleiben,
wie sie waren. Er war nur ein 'unbedeutender, mittelloser
Bettler!, ein alter Mann, der auf See kaum zwei Herzinfarkte
Uberlebt hatte, der eine fremde Sprache sprach und seltsam
gekleidet war — und doch war er gekommen, um den
Menschen zu sagen, sie sollten auf Fleischgenuss,
unzuldssigen Sex, Rauschmittel und Glicksspiel verzichten
und stattdessen Krsna verehren, der ihnen als ein
unbekannter, indischer Gott erschien. Was wirde er wohl
erreichen kénnen?

Einige Jahre spater beschrieb Prabhupada seine Gefihle kurz
nach seiner Ankunft in Amerika in einem Brief an Hanuman
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Vers1

Prasad Poddar, den Geschaftsfihrer der Gita Press, eines
bedeutenden indischen Verlags fir religiose Literatur, der seine
Ausgabe des Ersten Cantos des Srimad-Bhagavatam gedruckt
hatte:

Irgendwie gelangte ich am 17. September 1965 nach Boston.
Wahrend ich an Bord des Schiffes Jaladuta war, fragte ich
mich: 'Warum hat Krsna mich in dieses Land gebracht?' Mir
war klar, dass die Menschen im Westen nach unserer
vedischen Auffassung zu sehr an viele verbotene Dinge
gewohnt sind. So schrieb ich aus einer inneren Regung heraus
ein langes Gedicht an Krsna und fragte lhn, was Seine Absicht
sei, mich in dieses Land zu bringen."

Doch wie die folgenden Verse zeigen, hatte Prabhupada tiefes
Vertrauen, dass Krsna sehr wohl einen Plan hatte, ihn gerade in die
irdische Hochburg Kalis zu fihren —in die Vereinigten Staaten von

Amerika.
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Markine bhagavata-dharma

Vers 2

Wy [$g SR ©F G2 WA
NCE AT NIV G2 G- (R)

ache kichu karya tava ei anumane
nahe kena anibena ei ugra-sthéane

dache—es gibt; kichu—etwas; karya—zu tun (eine Aufgabe); tava—
Dein; ei—dies; anumane—dem Anschein nach; nahe—wenn nicht;
kena—warum; anibena—wuirdest Du bringen; ei—an diesen; ugra-
sthane—furchtbaren Ort.

Ich vermute, Du hast hier eine Aufgabe fir mich. Warum sonst
solltest Du mich an diesen schrecklichen Ort bringen?

Was auch immer Krsna tut — es hat einen Sinn. Wenn Seine
Vorkehrungen in das Leben eines Geweihten eingreifen, sei es in
gunstiger oder in widriger Weise, so weif3 eine vollkommen
hingegebene Seele, dass dahinter ein guter Grund steht. Deshalb
vertraut ein Gottgeweihter sein Schicksal den Handen des Herrn an.
Selbst schwierige Umstdande erscheinen ihm nicht sinnlos:
Entweder sind sie verdient, oder sie dienen einem grof3eren,
vielleicht im Moment noch verborgenen Zweck. Prabhupada sagte
dazu in einem Vortrag im Jahr 1975:

Krsna sprach zu Kénig Yudhisthira: ,Mein Geweihter |asst sich
durch keine widrige Umstande erschittern, sondern bleibt
stets fest und standhaft. Deshalb vertraue Ich mich ihm an
und erweise lhm jede Gunst, damit er den hochsten Erfolg des
Lebens erreichen kann.”

Die Gnade, die der Hochste Herr einem Geweihten gewahrt,
den Er auf die Probe gestellt hat, wird als brahma
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Vers 2

beschrieben, was bedeutet, dass ihr Ausmald nur mit der
allgegenwartigen Unermesslichkeit des Brahman verglichen
werden kann. Brahma bedeutet das, was unbegrenzt grol3 ist
und sich unbegrenzt ausdehnt. Diese Gnade wird auch als
paramam bezeichnet, als hochst erhaben, denn sie kennt in
dieser Welt nicht ihresgleichen. Zugleich wird sie soksmam
genannt, sehr fein. Die Gnade des Herrn gegeniber einem
Geweihten, der auf die Probe gestellt wird, ist also nicht nur
Uberragend und unbegrenzt weitreichend, sondern auch
Ausdruck der feinsten Qualitdt transzendentaler Liebe
zwischen dem Herrn und Seinem Diener.

Dieses Vertrauen spricht auch aus Prabhupadas Gebet. Er ist fest
davon Uberzeugt, dass Krsna einen Plan hat, und er ist bereit, sich
diesem Plan zu figen, auch wenn die Umstdnde alles andere als
ginstig erscheinen.

Boston, eine typische amerikanische GrofRstadt, war aus
materieller Sicht jeder indischen Stadt weit Uberlegen. Die Skyline
war beeindruckend, die Wohnhd&user luxurids. Doch Prabhupada
sah diese Stadt als einen schrecklichen Ort — ugra-sthane. Er lief
sich nicht vom aufReren Glanz des amerikanischen Lebensstils
blenden. Vielmehr erkannte er darin die Wirksamkeit der
tauschenden Energie, die die Menschen glauben l&sst, sie lebten ein
genussvolles Leben —den ,Amerikanischen Traum”.

Mit seiner spirituellen Sicht durchdrang Prabhupada diesen
Schleier der lllusion und sah die ungeschminkte Wirklichkeit: Diese
bedingten Seelen, die sich ihrer wahren Existenz nicht bewusst
waren, lebten in Wahrheit einen Albtraum. Warum er diese
scheinbar traumhafte Welt als etwas Erschreckendes und
Abstoldendes empfand, wird im nachsten Vers deutlich.
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Markine bhagavata-dharma

Vers 3

O OUNT &3 JT SHIT2 RN
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rajas tamo gune erd sabai dcchanna
vasudeva-katha ruci nahe se prasanna

rajah—die Eigenschaft der Leidenschaft; tamah—die Eigenschaft
der Unwissenheit; gune—durch die Eigenschaften (der materiellen
Natur); erd—ihre; sabai—alle; dcchanna—bedeckt; vasudeva-
katha—die Themen Uber Vasudeva (Krsna, den Sohn Vasudevas);
ruci—Geschmack, Neigung; nahe—nicht; se—sie; prasanna—
glicklich und zufrieden.

Der Grof3teil der Bevdlkerung steht unter dem Einfluss von
Leidenschaft und Unwissenheit. Zufrieden mit ihrem materiellen
Leben, finden sie keinen Geschmack an den Worten Uber
Vasudeva. Wie werden sie diese Botschaft jemals verstehen?

Wenn rajas (Leidenschaft) und tamas (Unwissenheit) vorherrschen,
werden die Menschen von Begierde getrieben und von Dunkelheit
umhullt — jegliches Verstandnis fir die spirituelle Sphare bleibt
ihnen verschlossen. Sie verspiren nicht einmal das BedUrfnis,
spirituelles Wissen zu erlangen. Es interessiert sie einfach nicht.
Unter dem Einfluss dieser niederen Erscheinungsweisen der
materiellen Natur wird ihr Bewusstsein vollig von Weltlichkeit
vereinnahmt, und ihr einziges Ziel im Leben besteht darin, Objekte
fur die Befriedigung ihrer Sinne anzuhdufen und diese in
grofstmoglichem Maf3e zu genielRen.

Eine selbstverwirklichte Seele wie Srila Prabhupada kann allein
durch das Verhalten der Menschen und die Umgebung, die sie
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Vers3

geschaffen haben, erkennen, auf welchem Bewusstseinsstand sie
sich befinden.

Ein flichtiger Blick auf die Bewohner Bostons —ihre geschéaftigen
EinkaufsstraRen, die hoch aufragenden Wolkenkratzer und die
Uberdimensionierten Autos - genlgte Prabhupada, um
festzustellen, wie schwierig es sein wirde, solchen Menschen die
Notwendigkeit des Krsna-Bewusstseins nahezubringen.

Wie Konigin KuntTin ihren Gebeten sagt (SB 1.8.26): edhamana-
madah puman naivarhaty abhidhatum vaisnava. ,Ein Mensch, der
materiellen Fortschritt durch edle Herkunft, Reichtum, hohe
Bildung oder korperliche Schonheit anstrebt, kann sich dem Herrn
nicht mit aufrichtigem Gefuhl ndhern.”

Im Kommentar zu diesem Vers erklart Prabhupada, dass
materieller Fortschritt zu Uberheblichkeit fihrt und der Mensch
regelrecht von seinem Besitz berauscht wird. Infolgedessen ist er
nicht in der Lage, dem Herrn mit echten Gefihlen zu begegnen,
denn seine volle Zufriedenheit mit seinen materiellen Umstanden
versperrt ihm den Weg zur Demut.

Angesichts dieser Lage wendet sich Prabhupada in seinem
Gebet an den Herrn und bringt seine Sorge zum Ausdruck: ,Sie
finden keinen Geschmack an der transzendentalen Botschaft
Vasudevas. Ich weil3 nicht, wie sie diese jemals verstehen werden.”

Unsere Vorlieben bestimmen unser Handeln. Wir tun Dinge, weil
sie uns gefallen, und vermeiden sie, weil sie uns nicht gefallen — oft
ungeachtet dessen, ob sie gut fir uns sind oder nicht. Deshalb sagt
Rsabhadeva zu seinen S6hnen (SB 5.5.4): nGnam pramattah kurute
vikarma yad indriya-pritaya aprnoti. ,Wenn ein Mensch die
Befriedigung der Sinne zum Ziel des Lebens macht, wird er
unweigerlich wie besessen von materialistischem Verlangen und
verstrickt sich in alle Arten sindhaften Handelns.”

Viele Menschen zdgern nicht, sich sindhaft zu verhalten,
solange ihnen solches Handeln den sifen Geschmack sinnlicher
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Gendisse verschafft. In einer solchen Gesellschaft steht ein Prediger
des Krsna-Bewusstseins vor einer scheinbar unlésbaren Aufgabe.

Wie Prabhupada in einem Vortrag sagte, den er 1974 in Bombay
hielt:

Als ich nach Amerika ging, reiste ich mit dem Schiff. Es legte
am Commonwealth Pier in Boston an. Ich dachte mir, wenn
ich sage: ,Kein unzuldssiger Sex, kein Fleischverzehr, keine
Drogen und kein Glicksspiel”, dann werden die Leute sofort
sagen: ,Geh wieder nach Hause.” (Gelachter) Ja, so ist die
Lage. Das ist ihr Alltag. Das sind im Westen tagtagliche
Gewohnheiten. Und wenn man sie dazu bringen will, damit
aufzuhoren, denken sie: ,Dieser Mann ist verrickt.”

Ein Jahr spater, am 2. Marz 1975, dem Erscheinungstag seines
spirituellen Meisters, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura,
sprach Prabhupada erneut Uber seinen ersten Eindruck von
Amerika:

Alsich siebzig Jahre alt war, beschloss ich: , Jetzt mussich den
Auftrag meines Guru Maharajas ausfihren.” Und so begann
diese Bewegung 1965 in New York. Ich war nicht sehr
zuversichtlich, denn es war eine sehr schwierige Aufgabe —
mein Angebot stand im volligen Gegensatz zur europaischen
und westlichen Kultur. Als ich in Amerika ankam, hatte ich
kein Geld. Eine indische Dampfschifffahrtsgesellschaft
ermoglichte mir eine freie Uberfahrt. So kam ich mit dem
Schiff. Alsich am Hafen von Boston, am Commonwealth Pier,
an Bord war, dachteich: ,Jetzt binich hier, aberich weil% nicht
so recht, was der Zweck ist, denn wie sollen die Menschen
diese Bewegung annehmen? Sie sind ganz anders erzogen,
und sobald ich zu ihnen sage: ,lhr mUsst auf Fleischgenuss,
unzulassigen Sex, Drogen und Glicksspiel verzichten",
werden sie antworten: ,,Geh wieder nach Hause.” (Geladchter)
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Denn das war bereits die Erfahrung einer meiner Gottbrider
gewesen. Er ging nach London und hatte die Gelegenheit, mit
einem bedeutenden Mann zu sprechen — dem Marquess of
Zetland. Der Marquess war friher Gouverneur von Bengalen
gewesen. Damals war ich Student. Er war ein Schotte, und ich
studierte am Scottish Churches’ College. Er kam unsere
Hochschule besuchen und stand direkt vor mir in der zweiten
Klasse. Er war ein sehr freundlicher, angenehmer Herr. Er
fragte meinen Gottbruder: ,Kénnten Sie mich zu einem
Brahmanen machen?” Mein Gottbruder antwortete: ,Ja, wir
kénnen jeden zu einem Brahmanen machen, vorausgesetzt
Sie folgen diesen Prinzipien: Kein unzulassiger Sex, kein
Fleischverzehr, keine Drogen und kein Glicksspiel.” Da sagte
der Marquess of Zetland sofort: ,Unmdoglich.” (Gelachter)
Also dachte ich: ,Ich werde wohl etwas vorschlagen, das
unmoglich ist. Aber gut —ich will es versuchen.”

Und Prabhupada versuchte es — nicht unter hochgebildeten
Personlichkeiten wie den Lords und Ladys Englands, sondern unter
den wohl am wenigsten geeigneten Kandidaten: den Hippies, die
freien Sex und Drogen propagierten. Daher duf3ert Prabhupada in
diesem Vers zwar den Zweifel: ,Ich weild nicht, wie sie diese
Botschaft verstehen sollen”, doch zugleich hatte er festes
Vertrauen, dass durch Krsnas grundlose Barmherzigkeit selbst das
Unmdogliche mdglich wird — und dass das Wort ,unméglich” nur im
Worterbuch eines Narren zu finden sei.

In einem Interview im Jahr 1976 in Toronto fragte ihn ein
Journalist, welchen Eindruck er bei seiner Ankunft von der
nordamerikanischen Gesellschaft hatte und ob er sie damals fir das
Krsna-Bewusstsein als empfanglich einschatzte. Prabhupada
antwortete:

Nein, ich war nicht besonders hoffnungsvoll. Das habe ich
auch in einem Gedicht geschrieben: ,Krsna, warum hast Du

31



Markine bhagavata-dharma

mich in dieses Land gebracht? Was soll ich hier? Wie soll ich
die Menschen Uberzeugen, wie werden sie die Philosophie
verstehen? Aber weil Du mich hierhergebracht hast, muss es
wohl einen Sinn geben. Also gut —lass mich tanzen, wie es Dir
gefdllt.” Dieses Gedicht schrieb ich in Boston, am
Commonwealth Pier. Ich kam mit dem Schiff, und dort
schrieb ich: ,Ich weil3 nicht, warum ich hier bin, warum Krsna
mich hierhergebracht hat. Sobald ich sagen werde: kein
unzuldssiger Sex, kein Fleischessen, kein Trinken, kein
Glucksspiel, werden sie sagen: "Geh nach Hause, halt den
Mund.” Das war mir klar. Trotzdem habe ich es versucht. Aber
diese Jungen und Madchen haben es freundlicherweise
angenommen. Ich habe nie Kompromisse gemacht. Ich habe
zu ihnen gesagt: ,Das sind die Grundvoraussetzungen, um
Krsna-bewusst zu werden: kein unzuldssiger Sex, kein
Fleischessen, keine Drogen, kein Glicksspiel. Seid ihr
einverstanden?” Sie antworteten: ,Ja.” Daraufhin habe ich
gesagt: ,Gut, kommt.” Ich hdtte Kompromisse machen
konnent — ,Ja, ihr konnt tun und lassen, was ihr wollt” — aber
das habe ich nie getan. Fragt sie selbst. Einige sind gegangen
und sagten: ,Das ist zu schwierig. Die Grundbedurfnisse des
Lebens wirden einem hier verwehrt.” (lacht) Aber diese
jungen Leute hier haben alles akzeptiert, und deshalb kommt
die Bewegung voran. Sie sind jung, sie spuren das Verlangen
nach materiellem Genuss, aber sie haben alles geopfert.

Das Vertrauen eines reinen Gottgeweihten in die unbegreifliche
Barmherzigkeit und Wirkkraft Sri Caitanyas, durch die selbst das
scheinbar Unmdgliche Wirklichkeit werden kann, findet im
nachsten Vers Ausdruck.
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tabe yadi tava krpa haya ahaituki
sakal-i sambhava haya tumi se kautuki

tabe—dann; yadi—wenn; tava—Deine; krpad—Barmherzigkeit;
haya—wird gewahrt; ahaituki—ohne Ursache; sakala-i—alles;
sambhava haya—ist moglich; tumi—Du; se—eben dieser; kautuki—
der voller Wunder ist.

Doch wenn Deine grundlose Gnade erscheint, dann wird alles
moglich, was es auch sei, denn Du bist derjenige, der Wunder
liebt und alles vermag.

Krsnaistals Yogesvara bekannt, als der Herr aller mystischen Krafte.
Seine Energien, die auch in der materiellen Natur wirksam sind,
entziehen sich unserer begrenzten Verstandeskraft. Die vedische
Literatur bezeichnet diese Energie als mystisch (acintya), weil sie
nach weltlicher Logik widersprichlich oder schlicht unmdoglich
erscheinen.

Auf einem Morgenspaziergang im Jahr 1975 erklarte
Prabhupada dies seinen Schilern so:

Jedes Lebewesen besitzt eine bestimmte mystische Kraft. Ein
Zitronenbaum zum Beispiel hat die mystische Kraft, grofRe
Mengen Zitronensdure in Form von Saft zu produzieren. Das
ist acintya-sakti, unbegreifliche Energie. Die Kuh frisst Gras
und gibt Milch —das ist unbegreiflich. Konntihr aus Gras Milch
herstellen? Wie macht die Kuh das? Hm? [Prabhupada
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Krsnadasa Kavirdja Gosvami schreibt im 8. Kapitel des Adi-lila des
Sri Caitanya-caritamrta: ,Durch Erinnerung an die LotosfiRe des
Pafca-tattva kann ein Stummer zum Dichter werden, ein Lahmer
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wendet sich an einen verheirateten Schiler] Iss Gras und
produziere Milch, oder gib deiner Frau Gras — mal sehen, ob
sie Milch daraus machen kann.

Berge Uberqueren und ein Blinder die Sterne am Himmel sehen.”

ZU

In diesem Sinne vertraute Srila Prabhupada auf Krsnas acintya-
sakti, also Seine Fahigkeit, auch das scheinbar Unmaogliche maglich
machen. Was weltlich betrachtet unerreichbar erscheint, wird

durch die grundlose Gnade des Herrn zur Wirklichkeit.

Shyamasundar Das schreibt in der Einleitung zu Mukunda

Goswamis Buch Miracle on 2nd Avenue:

Satsvaripa Dasa Goswami kommentiert Prabhupadas Gebet in

Um unseren wunderbaren spirituellen Meister zu erfreuen,
gingen wir los: du, ich, unsere spirituellen Brider und
Schwestern. Wir setzten unsere stirmische Jugendkraft ein,
um Krsnas Namen auf der ganzen Welt zu verbreiten. Du hast
auf uns alle die Stimmung des Swamis Ubertragen, dass
nichts unmoglich ist — alles ist Krsnas Magie. Und so war es.

einem Artikel wie folgt:
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Wahrend Srila Prabhupada seine eigene Schwéche empfand,
sprach er direkt aus seinem Herzen zu Gott. Er war allein,
ohne Freunde, aber Gott war sein Freund. Und was winschte
er sich von seinem Freund? ,Ich winsche mir, dass Du sie
erlost. Ich bitte um Deinen Segen, damit ich sie Uberzeugen
kann.” In diesem innigen Gedicht offenbarte er auch die
Methode, die er anwenden wirde. Er hatte vollstes Vertrauen
in die Kraft des transzendentalen Klangs der heiligen Namens
Gottes. Wie aus den von ihm zitierten Versen des Srimad-
Bhagavatam hervorgeht, wirde die Botschaft Gottes den
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Wunsch nach materiellen Sinnesfreuden beseitigen und die
liebende Hingabe an Krsna als unumstéRliche Wirklichkeit
erwecken. Er bekundete dieses volle Vertrauen in den bhakti-
yoga-Vorgang sogar angesichts des starken Einflusses von
Unwissenheit und Leidenschaft, die in den amerikanischen
Stadten alles und jeden beherrschten. Er war klein, doch Gott
war grof3 —der Grofste —, und Krsna war sein innigst geliebter
Freund.

Und so kam es, dass — obwohl niemand in Boston oder
New York auch nur die leiseste Ahnung davon hatte und
obwohl er es selbst nicht fur sich in Anspruch nahm — ein
machtiger Widersacher der lllusion ins Land gekommen war.
Krsnas bevollmachtigter Gesandter war in Gestalt eines
armen Bettelmonchs aus Indien an die Kiste Amerikas
gelangt, und niemand ahnte, was dies bedeutete.

Srila Prabhupadas eigenes Verstandnis dieses Ereignisses
brachte er in seinem Gedicht zum Ausdruck: ,lrgendwie, o
Herr, hast Du mich hierhergebracht, um von Dir zu sprechen.
Nun liegt es bei Dir, ob ich Erfolg oder Misserfolg haben soll -
wie es Dir beliebt.”

Und doch scheint die Aufgabe Uberwaltigend schwer. Deshalb fragt
sich Srila Prabhupada noch einmal, wie er die Menschen, die so viele
schlechte Angewohnheiten haben, Uberhaupt zu der Einsicht
bringen konne, dass ein Wandel ihres Lebensstils und die
Entwicklung reinen Krsna-Bewusstseins notwendig seien.
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Vers g
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ki bhave bujhale tara bujhe sei rasa
eta krpa kara prabhu kari nija-vasa

ki bhave—wie; bujhale—wenn Du sie verstehen lasst; tara—sie (die
Menschen);  bujhe—verstehen; sei rasa—den  Geschmack
hingebungsvollen Dienstes (rasa); eta—eine solche; krpa—
Barmherzigkeit; kara—gewahre bitte; prabhu—o Herr; kari—ich
mache; nija-vasa—Deinem Willen unterstellt.

Wie nur, o Herr, wird ihr Herz je fahig sein, den Geschmack
hingebungsvollen Dienstes zu kosten? Ich flehe um Deine Gnade.
Mach mich zu einem Werkzeug in Deiner Hand, damit ich ihnen
Deine Botschaft nahebringen kann.

Nachdem Srila Prabhupada im vorherigen Vers sein Vertrauen in
Krsnas mystische Kraft ausgesprochen hat, durch die selbst das
scheinbar Unmaogliche moglich wird, duf3ert er nun erneut Zweifel,
ob Menschen, die ganz vom Geschmack materieller Freuden
vereinnahmt sind, Uberhaupt fahig waren, etwas vom hdoheren
Geschmack spirituellen Lebens zu erfassen. Dies macht deutlich,
dass Krsna-Bewusstsein nicht allein auf philosophischem
Verstandnis oder dem Erwerb von Wissen beruht, sondern letztlich
in der Erfahrung eines Geschmacks, der mit nichts Materiellem
vergleichbar ist.

In diesem Zusammenhang ist erwahnenswert, dass der Begriff
.Krsna-Bewusstsein”, den Prabhupada fir die Benennung seiner
internationalen Gesellschaft wahlte, eine Ubersetzung von Ropa
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Gosvamis Satz krsna-bhakti-rasa-bhavita matih ist. Im finften Vers
seines Gedichts Ubertragt Prabhupada den Ausdruck sei rasa als
»den Geschmack hingebungsvollen Dienstes”, was mit krsna-
bhakti-rasa — also Krsna-Bewusstsein — gleichzusetzen ist. Seine
Mission besteht darin, seine Anhdnger zur Erfahrung dieses
Geschmacks zu fihren, das heidt zur Erfahrung des erlesenen
Geschmacks, der aus dem Dienst an Krsna hervorgeht und alle
weltlichen Genusse verblassen lasst.

Geschmack oder Gefallen bzw. Missfallen an etwas treibt alle
unsere Handlungen an. Die Erfahrung von Freude ist der Sinn des
Lebens. Es ist das, was das Leben erst lebenswert macht: ananda-
mayo ‘bhyasat. Die gesamte Praxis des Krsna-Bewusstseins besteht
darin, das Streben nach oberflachlichem, trivialem Glick in das
Streben nach hoéherem, spirituellem Glick zu verwandeln. Dieser
Aspekt des Krsna-Bewusstseins ist unerlasslich, doch wie Srila
Prabhupada haufig betonte, handelt es sich dabei keineswegs um
etwas Banales. Gerade deshalb duf3ert er hier eine tiefe Sorge: Wie
kann diese Aufgabe in einem Klima offenkundigen Hedonismus
bewaltigt werden?

Kritiker wirden in Frage stellen, warum der Geschmack
hingebungsvollen Dienstes hoher einzustufen sei als der
Geschmack sinnlicher Vergnigungen. Die Romer haben dafir das
Sprichwort gepréagt: de gustibus non disputandum est — ,Uber
Geschmack lasst sich nicht streiten”. Geschmacker sind nun mal
eben verschieden. Deshalb heif3t es: ,Jedem Tierchen sein
Plasierchen”, ein Gedanke, der von der jungen Generation Amerikas
in den 60er Jahren mit den Worten ,Wenn es sich gut anfihlt, dann
mach’s einfach!” ausgedrickt wurde.

Angesichts dieser Schwierigkeiten betet Srila Prabhupada
schlicht um die Gnade des Herrn, damit erin der Lage sei, selbst den
kompromisslos materialistischen Menschen die transzendentalen
Botschaften der géttlichen Liebe, wie sie Sri Caitanya Mahaprabhu
verkUndet hat, nahezubringen.
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Vers 6
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tomara icchaya saba haya maya-vasa
tomara icchdya nasa mayara parasa

tomara icchaya—durch Deinen Willen; saba—alle; maya-vasa—
unter dem Einfluss der lllusion; tomdra icchdya—durch Deinen
Willen; nasa-Vernichtung; mayara parasa—der Einfluss der Illusion.

Dein Wille hat alle Geschopfe unter den Einfluss der tauschenden
Energie gebracht, und daher konnen sie durch Deinen Willen
auch von ihrem Einfluss frei werden.

Wenn man diese Worte liest, kénnte man zu der falschen
Schlussfolgerung kommen, es sei auf Krsnas Willen zurickzufGhren,
dass wir unter dem Einfluss der lllusion stehen und leiden. Da alles
unter Krsnas Kontrolle steht und sich nicht einmal ein Grashalm
ohne Seinen Willen bewegt, kdnnte man denken, Krsna sei fur
unsere Gebundenheit in der materiellen Welt verantwortlich.

Dem ist jedoch nicht so. Wie Krsna in Vers 61 des 18. Kapitels der
Bhagavad-gita erklart, sitzt Er als Uberseele im Herzen eines jeden
Wesens und lenkt die wandernde Seele auf ihrem Weg durch die
materielle Welt. Aber ,lenken” bedeutet nicht ,zwingen”. Die
Uberseele greift nicht in den freien Willen der individuellen Seele ein
und zwingt sie zu irgendwelchen Handlungen.

Prabhupada erklart in seinem Kommentar zu diesem Vers, dass
die Uberseele dem Lebewesen hilft, wenn es einen neuen Kérper
annimmt, nachdem es seinen alten, unbrauchbaren Korper
aufgegeben hat, sich an das zu erinnern, was fir seinen neuen
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Lebensweg notwendig ist. Der Herr ist Zeuge aller Handlungen der
Seele, sowohl in der Vergangenheit als auch in der Gegenwart und
in der Zukunft, und Er gibt ihr gemal3 ihren Winschen und ihres
karmas entsprechende Hinweise.

Die individuelle Seele ist zu keinem Zeitpunkt vollig unabhdngig.
Wenn sie sich also nicht der Hochsten Seele hingibt und nach ihrem
Willen handelt, ist sie gezwungen, unter der Leitung der duleren
Energie Maya zu handeln. In dem oben genannten Vers aus der
Bhagavad-gita wird das Wort mayaya mit ,unter dem Bann der
materiellen Energie” Ubersetzt.

Doch Maya - auch Durga genannt — handelt ebenfalls nicht
unabhéangig. Sie wirkt wie ein Schatten, der sich nach dem Willen
des Hochsten Herrn bewegt. In der Brahma-samhita (5.44) heif3t es:
chayeva yasya bhuvanani bibharti durga icchanuripam api yasya ca
cestate sa. ,Maya, die duRere Kraft und der Schatten der cit-
Energie, wird von den Menschen als Durga verehrt, die Schopferin,
Bewahrerin und Zerstorerin der materiellen Welt.”

lhre Aufgabe ist die einer Gefangnisaufseherin: sie beaufsichtigt
und schitzt, bestraft aber auch. Die materielle Welt wird mit einem
Gefangnis verglichen, und so wie in einer Gesellschaft nur jene
Birger inhaftiert werden, die sich gegen den Staat wenden,
unterstehen auch nur jene Seelen der Herrschaft Durgas, die sich
vom Herrn abgewandt haben.

Hieraus folgt, dass die Lebewesen in der materiellen Welt nicht
aufgrund der Launen eines sadistischen, rachsichtigen Gottes
unter den Einfluss der lllusionsenergie geraten sind, sondern
aufgrund ihres eigenen Handelns. Zugleich aber lasst sich sagen,
wie Srila Prabhupada in diesem Vers zum Ausdruck bringt, dass das
Schicksal der bedingten Seelen letztlich vom Willen des Hochsten
Herrn abhangt, da Maya bzw. Durga nur im Einklang mit Seinem
Willen handeln kann. Und weil Er der hochste Gebieter und Lenker
ist, wird Maya einen Gefangenen freigeben, sobald der Herr es
befiehlt.
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Doch das geschieht nicht automatisch oder willkirlich. Es hangt
in erster Linie von der Haltung und den Handlungen der
individuellen Seele ab. Sobald sich die Seele dem Herrn hingibt,
leitet Krsna ihre Befreiung in die Wege. So lautet Sein Versprechen
in der Bhagavad-gita (7.14): ,Diese Meine gottliche Energie (mama
maya), bestehend aus den drei Erscheinungsweisen der materiellen
Natur, ist schwer zu Uberwinden. Doch jene, die sich Mir hingeben,
Uberschreiten sie mihelos.”

Krsna hat jeder Seele einen freien Willen gegeben. Daher kann
sie wahlen, ob sie in der materiellen Welt bleiben oder sich bemiihen
will, ihr zu entkommen. Wenn Krsna, der als Uberseele im Herzen
weilt, erkennt, dass ein Lebewesen aus dem Kreislauf von Geburt
und Tod ausbrechen mochte, arrangiert Er die Umstande so, dass es
auf dem Weg zur Befreiung voranschreiten kann. Er fihrt das
Lebewesen mit einem Seiner Geweihten zusammen, der es in den
Vorgang der Hingabe einfihrt. Wenn Krsna die ergebene Haltung
einer Seele sieht und mit ihr zufrieden ist, befiehlt Er Maya, den
Schleier der lllusion zu liften, das Gefangnistor zu 6ffnen und die
Seele freizugeben.

Deshalb sagt Srila Prabhupada in diesem Vers: tomara icchaya —
«durch Deinen Willen”. Dieselben Worte — tomara icchaya —
verwendet Bhaktivinoda Thakura in seinem Lied Tumi
sarvesvaresvara. Dort sagt er: tomara icchdya visve srjana samhara.
»Nach Deinem Willen finden die Schépfung und die Zerstérung des
Universums statt.” Tomara icchaya achi nirbhara koriya: ,Ich bin
vollig von Deinem Willen abhangig.” Und: bhakativinoda ati dina
akincana tomara icchaya ta'r jivana marana. ,Bhaktivinoda ist arm
und hat allen falschen Stolz aufgegeben. Nach Deinem Willen lebt
und stirbt er.”

Das sind die Gefuhle einer vollkommen hingegebenen Seele:
sich dem Willen des Herrn freiwillig zu unterwerfen und
bedingungslos auf Seine grundlose Barmherzigkeit zu vertrauen.
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tava iccha haya yadi tadera uddhara
bujhibe niscaya-i tabe katha se tomara

tava iccha—Dein Wille; haya—ist; yadi—wenn; tadera—ihre;
vddhara—Befreiung; bujhibe—sie werden verstehen; niScaya-i—
gewiss; tabe—dann; kath@—Botschaft; se—diese; tomara—Deine.

Ich wiinsche mir, dass Du sie erlést. Doch nur, wenn auch Du ihre
Erlosung willst, werden sie Deine Botschaft verstehen.

Der Wille des Herrn ist entscheidend. Deshalb betet Srila
Prabhupada erneut: tava iccha. ,Dein Wunsch, Dein Wille”. Ohne
die Zustimmung, ohne das Wohlwollen des Herrn, kann man nichts
erreichen. Gleichzeitig ist aber auch der Wunsch eines
Gottgeweihten von entscheidender Bedeutung. Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura sagt deshalb in seinem Gebet an den spirituellen
Meister: yasya prasadad bhagavat-prasado. ,Dank der Gnade des
spirituellen Meisters erlangt man die Gnade des Herrn.”

Es ist so gut wie unmdglich, die Gnade des Herrn direkt zu
erlangen, also ohne die Vermittlung Seiner vertrauten Diener. Dabei
muss man beachten, dass ein reiner Gottgeweihter an den Herrn
niemals irgendwelche Forderungen stellt. Er bringt seine Bitte stets
so vor, dass der Wille des Herrn als oberstes Prinzip gewahrt bleibt.

So ordnet Srila Prabhupada auch seinen eigenen Wunsch dem
gottlichen Willen unter: ,Wenn Du ihre Erlésung wiinschst, dann —
und nur dann - werden sie Deine Botschaft verstehen.”
Mit anderen Worten: Selbst wenn er die Botschaft noch so geschickt
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prasentieren wirde, ware niemand imstande, sie zu begreifen,
wenn nicht der Wille des Herrn dahinterstinde.

Eine dhnliche Erfahrung machten wir 1977, als Srila Prabhupada
sehr krank war. Wir baten um Erlaubnis, zu Krsna um seine
Genesung zu beten. Zunachst zégerte er, doch schlief3lich stimmte
er zu, aber unter der Bedingung, ,wenn Du es so winschst”
hinzuzufigen. Unser Gebet lautete daher: ,Lieber Krsna, wenn Du
es so winschst, dann lass Srila Prabhupada bitte genesen.”

Die allgemeine Haltung eines Geweihten ist, nichts vom Herrn zu
verlangen, vor allem nichts zu seinem eigenen Vorteil. Srila
Prabhupada pflegte zu sagen, ein Geweihter ndhere sich dem Herrn
nicht wie einem Lieferanten. Er geht nicht zu Krsna, gibt eine
Bestellung auf und erwartet, dass diese so bald wie mdglich
geliefert wird.

Gleichzeitig ist es aber auch wahr, dass der Herr es liebt, die
Winsche Seiner reinen Diener zu erfillen, gerade weil sie keine
eigennitzigen Winsche haben und nicht an ihre eigene Erlésung
denken. Aus MitgefGhl mit den leidenden Seelen sind sie sogar
bereit, unter den widrigsten Bedingungen zu predigen.

Geweihte sind von Natur aus die Wohlwollenden aller
Lebewesen (suhrdah sarva-dehinam), und Krsna ist stets bereit, die
Winsche solcher selbstlosen Diener zu erfillen, die nichts fir sich
selbst beanspruchen, sondern nur um das Wohl der bedingten
Seelen besorgt sind.

Diese Haltung verkorperte Prahlada Mahardja, der keine
Segnung zu seinem eigenen Nutzen annehmen wollte, sondern den
Herrn bat, seinem ddmonischen Vater Hiranyakasipu seine Sinden
zu vergeben.

Ein weiterer wichtiger Punkt ist: Die Fahigkeit, die Philosophie
des Krsna-Bewusstseins zu verstehen oder spirituelles Wissen zu
erlangen, hangt nicht allein von unserem eigenen Bemihen ab.
Auch hier ist das Wohlwollen des Herrn entscheidend. Wir kénnen
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viel studieren und sehr gelehrt sein, doch das allein genigt nicht, um
Krsna-bewusst zu werden oder Krsna-Bewusstsein zu verbreiten.

Die eigentliche Eignung besteht darin, dass man beginnt, dem
Herrn mit Liebe und Hingabe zu dienen und so Seine Gunst erwirbt.
Wie Krsna in der Bhagavad-gita (10.10) verspricht — dadami buddhi-
yogam tam yena mam upayanti te — gibt Er dann die Intelligenz, die
erforderlich ist, um zu Ihm zu gelangen.

Die folgenden Verse werden diesen Vorgang naher erlautern.
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bhagavatera katha se tava avatara
dhira haiya sune yadi kane bara bara

wiederholt.

Die Worte des Bhagavatam sind Deine Verkorperung, o Herr.
Wenn ein Mensch ernsthaft ist und sie mit offenem Ohr

wiederholt hort, wird er Deine Botschaft verstehen.

Srila Prabhupada beschreibt die Botschaft des Srimad-Bhagavatam
hier als Verkdrperung des Herrn: bhagavatera katha se tava avatara

— ,Die Worte des Bhagavatam sind Deine Verkorperung.”
SUta Gosvami sagt zu den Weisen von Naimisaranya (SB 1.3.40):

Im

oA

Das Srimad-Bhagavatam ist die Schrift-Verkorperung Gottes
und wurde von der Inkarnation Gottes Srila Vyasadeva
zusammengestellt. Es ist fur das hochste Wohl aller
Menschen bestimmt und ist daher in jeder Hinsicht
erfolgreich, glickselig und vollkommen.

Kommentar zu diesem Vers erlautert Srila Prabhupada:

Sri Caitanya Mahaprabhu bezeichnete das Srimad-
Bhagavatam als eine makellose Klangreprasentation des
vedischen Wissens und als einen historischen Almanach. Es
enthdlt ausschlieRlich ausgewdhlte Berichte Uber grofRe
Gottgeweihte in direkter Verbindung zur Personlichkeit
Gottes. Das Srimad-Bhagavatam ist die Schriftverkorperung
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Sri Krsnas und ist daher nicht von lhm verschieden. Wir
sollten das Srimad-Bhdgavatam mit der gleichen Achtung
verehren wie den Herrn. So kdnnen wir durch sorgfaltiges und
geduldiges Studieren die hochsten Segnungen des Herrn
empfangen. So wie Gott alles Licht, alle Gluckseligkeit und
alle Vollkommenbheit ist, so ist auch das Srimad-Bhagavatam
in jeder Hinsicht Licht, Glickseligkeit und Vollkommenheit.
Wir kénnen das transzendentale Licht des Hochsten Brahman
Sri Krsna durch die Rezitation des Srimad-Bhagavatam
empfangen, vorausgesetzt, es kommt durch das Medium des
transparenten spirituellen Meisters zu uns. Sri Caitanyas
Privatsekretar, Srila SvarGpa Damodara Gosvami, riet allen,
die nach Puri kamen, um den Herrn zu besuchen, das
Bhagavatam von der Person Bhagavatam zu studieren. Die
Person Bhagavatam ist der selbstverwirklichte, echte
spirituelle Meister, und nur durch ihn kann man die Lehren
des Bhagavatam verstehen und so zum gewinschten
Ergebnis kommen. Man kann aus dem Studium des
Bhagavatam denselben Nutzen gewinnen, den die
personliche Anwesenheit des Herrn bringt. Es beinhaltet alle
transzendentalen Segnungen Sri Krsnas, die wir von Seiner
personlichen Gegenwart erwarten konnen.

Aus diesem Kommentar wird deutlich, wie tief Srila Prabhupadas
Vertrauen in die Wirkungskraft von krsna-katha war. Er sagte oft,
dass der eigentliche Zweck des Erdffnens von Tempeln und
Predigtzentren darin bestehe, den Menschen die Gelegenheit zu
geben, Gber Krsna zu horen. Dieses Horen, besonders wenn es von
innerem Drang und demutiger Haltung begleitet wird, ist der erste
Schritt auf dem Pfad zur Vollkommenbheit.

Der Vorgang der spirituellen Transformation wird im 2. Kapitel
des Ersten Cantos des Srimad-Bhdagavatam in  finf
aufeinanderfolgenden Versen erklart. Srila Prabhupada lasst diese
finf Verse nun in sein Gedicht einflief3en.
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srnvatam sva-kathah krsnah
punya-sravana-kirtanah
hrdy antah stho hy abhadrani
vidhunoti suhrt satam

nasta-prayesv abhadresu

nityam bhagavata-sevaya
bhagavaty uttama-sloke
bhaktir bhavati naisthikt

tada rajas-tamo-bhavah
kama-lobhadayas ca ye
ceta etair anaviddham

sthitam sattve prasidati

evam prasanna-manaso
bhagavad-bhakti-yogatah
bhagavat-tattva-vijianam

mukta-sangasya jayate
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bhidyate hrdaya-granthis
chidyante sarva-samsayah
ksiyante casya karmani
drsta evatmanisvare

srnvatam—diejenigen, die den Drang entwickelt haben, die
Botschaft zu horen; sva-kathah—Seiner eigenen Worte; krsnah—die
Personlichkeit ~ Gottes; punya—Tugenden;  sravana—Horen;
kirtanah—Chanten; hrdi antah sthah—im eigenen Herzen; hi—
gewiss; abhadrani—das Verlangen, Materie zu geniel3en;
vidhunoti—reinigt; suhrt—Wohltater; satam—des Aufrichtigen.

nasta—zerstort; prayesu—fast zu nichts; abhadresu—alles
Unheilvolle;  nityam—regelmaRig;  bhagavata—das  Srimad-
Bhagavatam oder der reine Gottgeweihte; sevaya—indem man
dient;  bhagavati—der  Personlichkeit — Gottes;  uttama—
transzendentale; sloke—Gebete; bhaktih—liebevoller Dienst;
bhavati—kommt dazu; naisthiki—unwiderruflich.

tada—zu der Zeit; rajah—in der Erscheinungsweise der
Leidenschaft; tamah—die Erscheinungsweise der Unwissenheit;
bhavah—die Situation; kama—Lust und Begierde; lobha—Gier;
adayah—andere; ca—und; ye—was immer sie sind; cetah—der
Geist; etaih—durch diese; anaviddham—ohne beeinflusst zu
werden; sthitam—gefestigt; sattve—in der Erscheingungsweise der
Tugend; prasidati—wird so vollauf zufrieden.

evam—so; prasanna—belebt; manasah—des Geistes; bhagavat-
bhakti—dem hingebungsvollen Dienst fir den Herrn; yogatah—
durch Kontakt mit; bhagavat—mit Bezug auf die Persdnlichkeit
Gottes; tattva—Wissen; vijidnam—wissenschaftlich; mukta—
befreit; sangasya—der Gesellschaft; jayate—wird wirksam.

bhidyate—durchtrennt;  hrdaya—das Herz; granthih—der
Knoten; chidyante—in Sticke geschnitten; sarva—alle; samsayah—
Zweifel; ksiyante—beendet; ca—und; asya—seine; karmani—Kette
fruchtbringender Handlungen; drste—nachdem man gesehen hat;
eva—gewiss; atmani—das Selbst; iSvare—dominierend.
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[Es heilt im Srimad-Bhagavatam:]

Sri Krsna, die Personlichkeit Gottes, der auch als Paramatma im
Herzen eines jeden weilt und der Wohltater des aufrichtigen
Gottgeweihten ist, entfernt den Wunsch nach materiellem
Genuss aus dem Herzen jenes Geweihten, der den Drang
entwickelt hat, Seine Botschaften zu horen, die in sich selbst
tugendhaft sind, wenn man sie vorschriftsgemal? hort und
chantet.

Indem man regelméRig an Vorlesungen aus dem Bhagavatam
teilnimmt und dem reinen Gottgeweihten dient, wird alles, was
dem Herzen schadet, fast ganzlich vernichtet, und liebevoller
Dienst fir den Hochsten Herrn, den Seine Geweihten mit
transzendentalen Liedern lobpreisen, wird zu einer
unwiderruflichen Tatsache.

Sobald unwiderruflicher liebevoller Dienst im Herzen fest
verankert ist, weichen die Auswirkungen der Erscheinungs-
weisen der Leidenschaft und Unwissenheit, wie Lust, Begierde
und Habsucht, aus dem Herzen. Dann ist der Gottgeweihte in
Tugend gefestigt und wird in jeder Hinsicht glicklich.

So in der Erscheinungsweise unverfalschter Tugend verankert,
erlangt derjenige, dessen Geist durch Kontakt mit
hingebungsvollem Dienst fir den Herrn belebt ist, positives
wissenschaftliches Wissen Uber die Personlichkeit Gottes auf der
Stufe, die von allem materiellen Einfluss frei ist.

So wird der Knoten im Herzen durchtrennt und alle Zweifel
zerfallen in Sticke. Die Kette fruchtbringender Handlungen hat
ein Ende, sobald man das Selbst als Meister erkennt.

Diese finf Verse gehdren zu den wichtigsten des Srimad-
Bhagavatam, denn sie beschreiben — pragnant und schrittweise —
den Weg zum Krsna-Bewusstsein. Prabhupada zitiert diese Verse
haufig in seinen Bichern, insbesondere den ersten, der erklart, wie
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die Reinigung des Herzens durch das Horen von krsna-katha — der
Botschaft Krsnas, Vasudevas — beginnt.

Die erste und zugleich wichtigste Voraussetzung ist der
aufrichtige Wunsch, Uber Krsna zu horen und zu sprechen:
srnvatam. Dieses Wort bezeichnet eine Person, die den inneren
Drang entwickelt hat, von und Uber den Herrn zu horen.

In einem friheren Vers desselben Kapitels (SB 1.2.13) duf3ern die
Weisen von Naimisaranya gegeniber Sita Gosvami ihren Wunsch,
mehr Uber die Hochste Personlichkeit Gottes zu erfahren. Sie figen
hinzu, dass durch diesen Vorgang sowohl der Sprecher als auch der
Horer spirituell erhoben werden.

In seinem Kommentar zu diesem Vers erklart Srila Prabhupada:

Hier werden die Voraussetzungen fir ein fruchtbares Horen
der transzendentalen Botschaft der Absoluten Wahrheit
beschrieben. Die erste Voraussetzung ist, dass die
Zuhorerschaft aufrichtig ist und den Wunsch hat,
aufmerksam zuzuhoren. Auflerdem muss der Sprecher
Mitglied der Schilerfolge eines anerkannten acaryas sein.
Diejenigen, die an materiellen Dingen hangen, kénnen die
transzendentale Botschaft des Absoluten nicht verstehen.
Unter der Anleitung eines echten spirituellen Meisters wird
man allmahlich geldutert. Deshalb muss man sich in die Kette
der Schilerfolge einreihen und die spirituelle Kunst durch
ergebenes Horen erlernen.

Im nachsten Vers seines Gebets beschreibt Srila Prabhupada die
Wirkung des Horens Gber Krsna.
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rajas tamo ha’te tabe paibe nistara
hrdayera abhadra sate ghucibe tahara

rajah—die Erscheinungsweise der Leidenschaft;
tamah—die Erscheinungsweise der Unwissenheit; ha’te—von;
tabe—dann; paibe—wird erreichen; nistara—Befreiung; hrdayera—
des Herzens; abhadra—Unheilvolle; saba—alles; ghucibe—wird
beseitigt; tahara—von ihnen.

Der Gottgeweihte wird vom Einfluss der Erscheinungsweisen
Leidenschaft und Unwissenheit frei, und so weichen alle
unheilvollen Dinge aus seinem Herzen.

Hier wird die wunderbare Wirkung des Horens Uber den Herrn
beschrieben. Wenn der transzendentale Klang von Krsnas Namen,
Gestalt, Eigenschaften und Spielen das Ohr durchdringt und das
Herz erreicht, lassen die Einflisse von Leidenschaft und
Unwissenheit nach, und das Herz wird von aller materiellen
Verunreinigung frei.

Das Wort abhadra, das hier mit ,unheilvoll” Ubersetzt wird,
erscheint auch im ersten der finf vorher zitierten Verse (SB 1.2.17),
wo Srila Prabhupada es mit ,das Verlangen, Materie zu geniefl3en”
Ubersetzt. Die Neigung, materielle Dinge genief3en zu wollen, gilt
als unheilvoll, denn solange ein solches Verlangen das Herz
beherrscht, erhalt man immer wieder neue materielle Kérper, um
diese Winsche erfillen zu konnen.
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Deshalb warnt Rsabhadeva seine Sohne: Solange das Herz
unrein ist, bleibt das Bewusstsein trib, und solange man in
materielle Handlungen verstrickt ist, muss man einen materiellen
Korper annehmen, also einen Korper, der zwar verganglich ist,
jedoch Leid verursacht.

Der einzige wahre Zweck des menschlichen Lebens besteht
darin, sich aus dem Griff Mayas und aller materiellen Aktivitaten zu
befreien. Denn solange man in der materiellen Welt bleibt, muss
man die Leiden von Geburt, Tod, Alter und Krankheit immer wieder
durchleben. Rsabhadeva erklart seinen Sohnen, dass es seiner
Ansicht nach ein Zeichen mangelnder Einsicht sei, wenn man durch
sein Handeln die Reise durch die materielle Existenz immer wieder
verlangert.

Wahrend seines Aufenthalts in Boston wurde Prabhupada genau
mit dieser Realitat konfrontiert: einer Bevdlkerung, die in materielle
Handlungen vertieft war, beherrscht von den Erscheinungsweisen
der Leidenschaft und der Unwissenheit —und véllig ahnungslos, was
spirituelle Bestrebungen betraf. Er wusste, dass es nur ein Heilmittel
gab: das Herz dem reinigenden Einfluss transzendentalen Klangs
auszusetzen. Doch wie sollte man solch materialistisch gepragte
Menschen dazu bewegen, dem transzendentalen Klang Uberhaupt
Gehor zu schenken? Darin lag die eigentliche Herausforderung.

Und so sehen wir, dass sich Prabhupada erneut an den Herrn
wendet. Er dul3erte seinen innigen Wunsch, seine Mission erfillen
zu konnen und bittet um die Gnade, fir diese Aufgabe ermachtigt
zu werden.
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ki ka’ re bujhaba katha vara sei cahi
ksudra ami dina hina kono sakti nahi

ki ka’ re—so handelnd; bujhaba—kann ich ihnen verstandlich
machen; katha—Deine Botschaft; vara—Segnung; sei—diese;
cahi—Ich mochte; ksudra—winzig; ami—Ich; dina hina—gefallen und
unbeutend; kono sakti—Kraft; nahi—gibt es nicht.

Wie kann ich ihnen die Botschaft des Krsna-Bewusstseins
verstandlich machen? Ich bin glicklos, unqualifiziert und
gefallen. Deshalb bitte ich um Deine Segnung, damit ich sie
Uberzeugen kann, denn aus eigener Kraft bin ich dazu nicht
imstande.

Demut ist das natirliche Merkmal eines reinen Gottgeweihten. In
diesem Vers denkt Srila Prabhupada erneut dariiber nach, wie er
Krsna-Bewusstsein so prasentieren kann, dass selbst weltlich
gesinnte Menschen es verstehen. Er ist sich dariber im Klaren, dass
diese Aufgabe gewaltig ist und die Erfolgschancen &uf3erst gering
sind. Mehrmals erinnerte er sich spater in Gesprachen daran, wie er
sich damals fUhlte:

Ich dachte: ,,Was soll ich hier erreichen? Sobald ich diese vier
Prinzipien erwahne, werden sie sagen: ,Geh nach Hause.’
Aber ich bin dieses Risiko eingegangen. Ich habe nie etwas
Gefalliges gesagt, sondern immer gegen ihre Gewohnheiten
gesprochen: ,Tut dies nicht, tut das nicht.’
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Trotz solcher scheinbarer Zweifel war Prabhupada zuversichtlich,
dass durch Krsnas Barmherzigkeit und Ermachtigung selbst das
Unmdgliche moglich werden kdnne, wie er bereits in Vers 4 erklarte:
~Doch wenn Deine grundlose Gnade erscheint, dann wird alles
maoglich, was es auch sei, denn Du bist derjenige, der Wunder liebt
und alles vermag.”

Jede Fahigkeit oder Kraft, die ein Lebewesen besitzt, ist
ausschliel3lich der Barmherzigkeit und Ermachtigung des Herrn zu
verdanken. Diese Wahrheit wird sehr schon von Arjuna im 1s.
Kapitel des Ersten Cantos des Srimad-Bhagavatam ausgedrickt, wo
er sich an Krsna erinnert, nachdem der Herr die Erde verlassen
hatte. Arjuna erkannte, dass mit dem Verschwinden des Herrn auch
seine erstaunliche Kraft, die selbst die Halbgdtter in Staunen
versetzt hatte, von ihm geschwunden war.

Im Erlduterungstext zu diesem Vers (SB 1.15.5) fGhrt Srila
Prabhupada aus:

Wenn die Verleihung und der Entzug von Kraften durch den
Herrn selbst bei einem grofRen Geweihten wie Arjuna oder bei
den Halbgottern im Himmel maglich ist, was soll man dann
von den gewohnlichen Lebewesen sagen, die im Vergleich zu
solchen grof3en Seelen unbedeutend sind. Hieraus kénnen
wir die Lehre ziehen, dass niemand auf seine vom Herrn
geliehenen Krafte stolz sein sollte. Ein verninftiger Mensch
sollte sich vielmehr dem Herrn gegeniber verpflichtet fihlen
und solche besonderen Krafte oder Fahigkeiten in den Dienst
des Herrn stellen. Solche Krafte kann der Herr jederzeit
wieder entziehen; daher ist der beste Gebrauch, Macht und
Reichtum in den Dienst des Herrn zu stellen.

Naturlich kann der Herr solche Segnungen jederzeit verleihen,
ebenso wie Er sie jederzeit entziehen kann. Folglich bittet Srila
Prabhupada um die Segnung des Herrn. Er beschreibt sich als ksudra
(winzig), dina (gefallen), hina (elend) und sakti nahi (machtlos) und
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folgt damit dem Beispiel anderer grofer Personlichkeiten wie dem
Autor des Sri Caitanya-caritamrta, Srila Krsnadasa Kaviraja
Gosvami, der sich als dina-hina krsnadasa — der gefallene und elende
Krsnadasa — bezeichnet. Oder Sanatana Gosvami, der sich Sri
Caitanya Mahaprabhu gegeniber als nica jati, nica-sangi, patita
adhama prasentierte: ,von niedriger Herkunft”, ,mit niedrigen
Menschen verkehrend”, ,gefallen” und ,der Niedrigste der
Menschheit". Wahre Demut vor dem Herrn hat einen machtigen
Einfluss.

Als Dabira Khasa und Sakara Mallika, die spater Ripa Gosvami
und Sanatana Gosvami wurden, sich dem Herrn in aller Demut
naherten, umarmte der Herr sie und sagte: ,Legt nun eure Demut
ab, denn mein Herz zerbricht, wenn ich euch so demUtig sehe.”

Hieraus konnen wir schlie3en, dass der Herr sehr geneigtist, jede
erdenkliche Hilfe zu gewahren, wenn Er die demitige Haltung
Seines Geweihten sieht.

Das beste Beispiel ist Prahlada Maharaja. Als Nrsimhadeva
aulRerst zornig war, nachdem Er Hiranyakasipu getotet hatte, bat
Brahma den kleinen Prahlada, sich dem Herrn zu ndhern und lhn zu
besanftigen. Im Srimad-Bhagavatam (7.9.6) heif3t es:

Als Nrsimhadeva den kleinen Prahlada Maharaja sah, der lhm
zu FUlken lag, Uberkam Ihn tiefe Zuneigung zu Seinem
Geweihten. Er hob Prahlada empor und legte ihm Seine
Lotoshand auf den Kopf, denn Seine Hand ist stets bereit,
einem Geweihten Furchtlosigkeit zu schenken.

Wie Srila Prabhupada in einem friheren Kapitel (7.2.7-8) betonte,
ist die wunderbarste Eigenschaft des Hochsten Herrn bhakta-
vatsala, was bedeutet, dass Er Seinen Geweihten gegeniber immer
dulRerst wohlwollend ist. Und wenn der Herr zufrieden ist, ist Er von
Natur aus geneigt, jede Hilfe oder Unterstitzung zu geben, die ein
Geweihter fUr seinen hingebungsvollen Dienst benotigt.
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athaca enecha prabhu katha balibare
ye tomdra icchd prabhu kara ei bare

athaca—trotzdem; enecha—Du hast mich hierher gebracht;
prabhu—O Herr; katha—Botschaft; balibare—zu sprechen; ye—
welche; tomara iccha—Dein Wille; prabhu—O Herr; kara—tun; ei-
bare—jetzt.

Irgendwie, o Herr, hast Du mich hierher gebracht, um Gber Dich
zu sprechen. Jetzt liegt es an Dir, o Herr, ob ich erfolgreich sein
werde oder nicht.

Ein Gottgeweihter sieht sich als ein Instrument in den Handen des
Herrn. Srila Prabhupada verstand sich als Krsnas Sprachrohr fir die
englischsprachige Welt. Auf Anweisung seines spirituellen Meisters,
des Reprasentanten des Herrn, war er in den Westen gekommen. In
diesem Sinne war es Sri Caitanya selbst, der ihn durch seinen
spirituellen Meister beauftragt hatte, die sankirtana-Bewegung
aulBerhalb Indiens zu verbreiten. Der allméchtige Herr hatte ihn
hierhergebracht, und nun lag es in Seinen Handen, die geeigneten
Vorkehrungen zu treffen, damit die Predigtarbeit erfolgreich werde.
Prabhupada wirde sein Bestes geben, doch das Ergebnis lag bei
Krsna.

Spater gab er denselben Rat an seine Schiler weiter, die in den
Anfangsjahren seinem Beispiel folgten und sich auf wahre
Abenteuer begaben, um Krsna-Bewusstsein in neue Gebiete zu
tragen. Ein leuchtendes Beispiel dafir ist Sivananda Prabhu, der
sich Srila Prabhupada 1967 in Montreal anschloss und sich im
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Sommer 1968 ganz allein auf den Weg nach Europa machte. Ohne
Geld und ohne Fremsprachenkenntnis kam er zundchst nach
Amsterdam, entschied sich dann aber, nach Berlin zu gehen und
dort einen Tempel fir Krsna-Bewusstsein zu grinden. Sivananda:

Oft setzte ich mich auf dem Ku'damm, Berlins berGhmter
Einkaufsstralde, hin und machte kirtana. In Montreal hatte mir
mein Gottbruder Hamsadita eine Bettelschale gegeben
sowie einige Kartchen mit der Aufschrift: ,Chante Hare Krsna
und dein Leben wird erhaben!” Ich stellte die Schale und die
Karten vor mich hin und begann Hare Krsna zu chanten, und
natirlich warfen einige Leute Minzen hinein. Wenn sich
schlielRlich eine groliere Menge versammelt hatte, horte ich
auf zu chanten und begann zu sprechen. Da ich kein Deutsch
konnte, musste ich jemanden aus der Menge finden, der
Ubersetzen konnte. West-Berlin hatte eine grof3e Universitdt,
und es waren immer einige Studenten da, die sich freiwillig
bereitfanden; daher hatte ich selten ein Problem.

Ganz auf sich allein gestellt, zweifelte Sivananda manchmal, ob er
Uberhaupt jemanden fir Krsna-Bewusstsein wirde interessieren
kénnen, und so schrieb er seinem spirituellen Meister und duf3erte
seine Besorgnis. Srila Prabhupada, der aus eigener Erfahrung
wusste, wie gewaltig eine solche Aufgabe war, antwortete:

Ich freue mich, dass du nach West-Berlin gehst, und ich hoffe,
du wirst diesen Brief rechtzeitig erhalten. Sei mutig und
chante immer Hare Krsna. Du wirst erfolgreich sein. 1965 kam
ich nach New York in derselben Lage, und nach und nach
kamen Schiler wie du zu mir. Sei also nicht enttdauscht. Tu
dein Bestes, und Krsna wird dir in jeder Hinsicht helfen.

Wie Prabhupada vorausgesagt hatte, begannen nach und nach
einige junge Menschen Interesse zu zeigen und schlossen sich dem
Tempel an —und der Rest wurde Geschichte.
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akhila jagata-guru! vacana se dmara
alankrta karibara ksamata tomara

akhila  jagata-guru—O  spiritueller Meister des gesamten
Universums; vacana—Worte; se—diese; amara—meine; alankrta—
geschmickt; aribara—zu machen; ksamata—die Fahigkeit;
tomara—Deine.

O spiritueller Meister aller Welten! Ich kann nur Deine Botschaft
wiederholen. Es liegt an Dir, die Kraft meiner Sprache so zu
gestalten, dass sie fir ihr Verstandnis geeignet ist.

Die Qualifikation eines echten Predigers besteht darin, Krsnas
Botschaft unverdndert zu Uberbringen. Das bedeutet jedoch nicht,
dass er sie lediglich wie ein Papagei wiederholt. Er muss den Inhalt
in sich aufnehmen und dann mit eigenen Worten so wiedergeben,
dass er fur das Verstandnis seiner Zuhorer geeignet ist. Srila
Prabhupada erklart dies im Srimad-Bhagavatam (1.4.1):

Man muss volles Vertrauen in den vorangegangenen acarya
haben und zugleich das Thema so gut beherrschen, dass
man es, den besonderen Umstanden Rechnung tragend, auf
geeignete Weise erklaren kann. Der urspriingliche Sinn des
Textes muss erhalten bleiben. Man darf keine nebulése
Bedeutung herausinterpretieren, doch sollte man das
Thema dem Verstdndnis der Zuhorerschaft gemal® auf
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ansprechende Weise prdsentieren. Das nennt man
Verwirklichung.

Einem seiner Schiler, der an Universitaten predigte, schrieb er:

Die Universitdten sind sehr wichtig, denn dort gibt es
Menschen, die unsere Philosophie zu schatzen wissen. Wenn
du also im Horsaal sprichst, zitiere einfach aus meinen
Bichern und erkldre die Bedeutung mit deinen eigenen
Worten. Die Studenten werden das sehr zu schatzen wissen.

In einem Vortrag im Jahr 1969 sagte er:

Wir folgen den alten Prinzipien. Wir sagen nichts Neues. Wir
wiederholen alte Weisheiten. Krsna sagte vor finftausend
Jahren: sarva-dharman parityajya mam ekam sarapam vraja.
.Gib alle Arten von Religiésitat auf und ergib dich einzig Mir.”
(Bg. 18.66) Wir wiederholen dieselbe Botschaft. Also nichts
Neues. Wir wiederholen nur, was schon da ist. Unser ,Hare
Krsna” — ist das nicht auch eine Wiederholung? Hare Krsna,
Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare. Wie sagt man? ,Alten
Wein in neue Flaschen fillen,” nicht wahr? [lacht] Es ist also
alter Wein. Wir fullen ihn einfach in neue Flaschen. Das ist
alles.

Krsna sagt in der Bhagavad-gita (15.15) auch:

sarvasya caham hrdi sannivisto mattah
smrtir jidnam apohanam ca

«ch weile im Herzen eines jeden Wesens, und von Mir stammen
Erinnerung, Wissen und Vergessen.”

Hier bittet Srila Prabhupada den Herrn um die Fahigkeit, seine
Worte so zu formulieren, dass selbst Menschen im Westen, die
keinerlei Erfahrung mit der Vaisnava-Philosophie haben, seine
Botschaft verstehen kénnen.
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tava krpa ha’le mora katha suddha habe
suniya sabdra soka duhkha ye ghucibe

tava krpa—Deine Barmherzigkeit; ha’ le—wenn Du sie gewahrst;
mora kath@—meine Rede; suddha habe—wird rein werden; suniya—
horend; sabara—eines jeden; soka-duhkha—Klage und Leid; ye—
welche; ghucibe—wird verschwinden.

Nur durch Deine grundlose Barmherzigkeit werden meine Worte
rein werden. Ich bin mir sicher: Wenn diese transzendentale
Botschaft in ihre Herzen eindringt, werden sie mit Sicherheit
Freude verspiren und von allem Leid befreit werden.

Sarve sukhino bhavantu — ein Gottgeweihter mochte, dass alle
Wesen glicklich sind. Das Unglick anderer schmerzt ihn. Prahlada
Maharaja bringt dieses Mitgefihl in seinem Gebet an Nrsimhadeva
zum Ausdruck (SB 7.9.43), wo er sagt: ,Ich habe Mitleid mit ihnen
und denke dariber nach, wie ich sie aus der Gewalt Mayas befreien
konnte.”

Genau dies ist die Mission eines Geweihten. Und wie kann er sie
erfillen? Aus eigener Erfahrung weif3 er, dass dies nur moglich ist,
wenn sein eigenes Leben rein wird. Deshalb versucht er, Krsna in
Gestalt transzendentalen Klangs jedem zu geben, dem er begegnet.
Und wenn er damit Erfolg hat, weil® er, dass er dies allein der
grundlosen Barmherzigkeit des Herrn zu verdanken hat. Ein
Geweihter schreibt sich seine Erfolge im hingebungsvollen Dienst
nicht selbst zu. Er ist sich bewusst, dass jeder Fortschritt, den er
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macht, oder jeder Erfolg, den er erzielt, einzig und allein der Gnade
von guru und Krsna zu verdanken ist. Gleichzeitig weil3 er aber auch,
dass Bemihung und Fahigkeit ebenso wichtige Bestandteile sind.

Ein Geweihter lehnt sich nicht bequem zurick in der Erwartung,
Krsna werde sich schon um alles kimmern. Aber blof3e Bemihung
— selbst gepaart mit Fahigkeit — genUgt nicht. Fehlt die Zutat der
Barmherzigkeit, sind alle BemUhungen vergeblich und enden in
Misserfolg.

Andererseits ist ein Gottgeweihter davon Uberzeugt, dass die
transzendentale Botschaft eine gewaltige Kraft besitzt und jeden
erheben kann, der sie mit offenem Herzen empfangt. Evam
prasanna-manaso, das Herz wird von Freude erfillt, und schlief3lich
mukta-sangasya jayate, man wird von aller materiellen Bindung, der
Ursache allen Leids, befreit.

Dieser Vorgang ist wissenschaftlich fundiert und universell
anwendbar. Ein Verfahren gilt dann als wissenschaftlich, wenn sich
Fakten durch Tests und Versuche bestatigen lassen. Die Erfahrung
hat gezeigt, dass jeder, der diesen Vorgang sorgfaltig und
schrittweise anwendet, das angestrebte Ziel ohne Fehl erreichen
kann.
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aniyacha yadi prabhu amare nacate
ndcao ndcdo prabhu nacdo se-mate
kasthera puttali yathd nacdo se-mate

aniyacha— Du hast gebracht; yadi—wenn; prabhu—o Herr; amare—
mich; ndcate—zum Tanzen; ndcao—lass mich tanzen; nacao— lass
mich tanzen; prabhu—o Herr; ndcao— lass mich tanzen; se-mate—
auf diese Weise; kasthera putali—eine Holzpuppe; yathd—so wie;
ndcao— lass mich tanzen; se-mate—auf diese Weise.

O Herr, ich bin nur eine Puppe in Deinen Handen. Wenn Du mich
also hierher gebracht hast, damit ich tanze, dann lass mich
tanzen, lass mich tanzen, o Herr, lass mich tanzen ganz nach
Deinem Willen.

In diesem von Herzen kommenden Gebet verwendet Prabhupada
den Vergleich mit einer Marionette, um seine bedingungslose
Hingabe an den Willen des Herrn auszudricken. Eine Marionette
oder Puppe bewegt sich je nachdem, wie der Puppenspieler die an
ihr befestigten Faden zieht. Eine Marionette bewegt sich nicht von
sich aus, sondern folgt einfach dem Willen des Puppenspielers.
Ebenso folgt ein reiner Geweihter ohne Zégern dem Willen des
Hochsten Herrn. Er handelt nicht unabhangig.

Krsnadasa Kavirdja sagt im Sri Caitanya-caritamrta (Adi 5.142):
ekaleisvara krsna, ara saba bhrtya/yare yaiche nacaya, se taiche kare
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nrtya. ,Nur Krsna ist der hdchste Herrscher, alle anderen sind Seine
Diener. Sie tanzen so, wie Er sie tanzen lasst.”

Es ist die natirliche Stellung des Lebewesens, ewiger Diener
Krsnas zu sein. Wenn es diese Stellung zurickweist, gerat es unter
die Herrschaft Mayas, Krsnas dulderer Energie, und wird von den
Gesetzen der materiellen Natur gezwungen, nach ihrem Takt zu
tanzen. In der Bhagavad-gita (7.14) erklart Krsna, dass alle
Lebewesen unter dem Einfluss dieser Erscheinungsweisen stehen
und sich niemand aus ihrem Griff befreien kann, es sei denn, er
ergibt sich Ihm. Krsna selbst ist als der vollkommen unabhangige
isvara nicht diesen Einflissen unterworfen. Er ist ihr Gebieter und
kann deshalb die Befreiung einer sich |hm ergebenden Seele
veranlassen.

Krsna ist svarat — vollkommen unabhdngig —, wahrend wir
Lebewesen stets abhangig sind: entweder direkt von Ihm oder
indirekt von Seiner dulReren Energie. Die Entscheidung liegt bei uns.
Srila Prabhupada zeigt in seinem Kommentar zu dem oben
erwdhnten Vers aus der Bhagavad-gitd, dass der beste Gebrauch
unseres freien Willens darin besteht, uns unter die direkte FGhrung
des Hochsten Herrn zu stellen, statt unter Seiner indirekten
Kontrolle durch Maya zu verbleiben.

Srila Prabhupada kam auf Anweisung einer hoheren Autoritat
nach Amerika und war bereit, ein Instrument in den Handen des
Herrn zu sein, so wie Arjuna auf dem Schlachtfeld von Kuruksetra.
Er wollte sich ganz nach dem Willen des géttlichen Puppenspielers
bewegen.
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bhakti nai veda nai name khuba dara
"bhaktivedanta" nama ebe sarthaka kara

bhakti nai—keine Hingabe; veda nai—kein Wissen; name—den Titel;
khuba—starken; dara—Glauben; bhaktivedanta nama—den Titel
Bhaktivedanta; ebe—jetzt; sarthaka kara—bitte erfille seine
Bedeutung.

Ich besitze weder Hingabe noch Wissen, doch ich habe festes
Vertrauen in den heiligen Namen Krsnas. Ich wurde
Bhaktivedanta genannt, und nun — wenn Du es winschst -
kannst Du die wahre Bedeutung dieses Namens erfillen.

(Unterzeichnet)

Ein unglickseliger und unbedeutender Bittsteller,
A.C. Bhaktivedanta Swami,

an Bord des Schiffs Jaladuta, Commonwealth Pier,
Boston, Massachusetts, U.S.A.

am 18. September, 1965

Hiermit endet Srila Prabhupadas Gebet. Bemerkenswert ist, dass
sein Schlussgedanke ein unerschitterliches Vertrauen in die Kraft
des heiligen Namens ausdrickt. In vielen Versen hatte er Zweifel
und Bedenken gedufRert, und auch in diesem Vers sieht er seine
Unzulanglichkeit, ,ich besitze weder Hingabe noch Wissen”, doch
bekennt er, eine einzige wertvolle Eigenschaft zu besitzen, die, so
hofft er, alle Schwachen aufwiegt: sein festes Vertrauen in Krsnas
heiligen Namen. Und Krsna erhérte sein Gebet. Sobald Srila
Prabhupada das 6ffentliche Chanten des heiligen Namens einfihrte
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— zundchst im Tompkins Square Park in New York und spater im
Golden Gate Park in San Francisco — fasste Krsna-Bewusstsein in
Amerika Fuld und breitete sich wie ein Lauffeuer aus. Sein fester
Glaube an den Namen Krsnas, wie er in diesem Vers sagt,
verbunden mit seinem unerschitterlichen Vertrauen in die Worte
seines spirituellen Meisters, in Englisch zu predigen, bildeten die
Erfolgsformel. Dennoch unterzeichnete er sein Gebet im Geist
tiefster Demut als ,ein unglickseliger und unbedeutender
Bittsteller”.

Wahrend seines Dienstes in der Mission seines spirituellen
Meisters verliehen ihm seine Gottbrider den Titel Bhaktivedanta.
Am Erscheinenstag Srimati Radharanis im Jahr 1968 erklarte
Prabhupada seinen Schilern die Bedeutung dieses Titels:

In Indien sind die Mayavadi-sannyasis als Vedantis bekannt.
Aus diesem Grund hat mir meine Gesellschaft, die Vaisnava-
Gemeinde, diesen Titel verliehen: Bhaktivedanta. Vedanta
bedeutet bhakti. Es ist eine Herausforderung an die
Mayavadi-sannyasis. Dieser Titel, den man mir nach reiflicher
Uberlegung verliehen hat, ist ein Novum in Vaisnava-Kreisen.
Deshalb sind die Mayavadi-Philosophen oft Uberrascht und
fragen: ,Wie kann Swamiji ein Vedanti und zugleich ein
bhakta sein?” Sie begreifen nicht, dass vedanta bhakti
bedeutet.

Geleitet von der natirlichen Demut eines reinen Gottgeweihten
bezeichnet sich Srila Prabhupada in diesem Vers als bhakti nai veda
ndi, als jemand, der weder Hingabe noch Wissen besitzt, und bittet
Krsna darum, ihn zu befdhigen, die Bedeutung seines Titels
Bhaktivedanta zu erfillen.

Wie die Geschichte gezeigt hat, erfillte er die Bedeutung von
Bhaktivedanta in einem Mal3, das alle Erwartungen Ubertraf — auch
seine eigenen. Innerhalb eines Jahrzehnts verfasste er zahllose
Bhaktivedanta-Erlauterungen, seine einzigartige Weise, die
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Kommentare der vorangegangenen dcaryas zu den sdstras in sich
aufzunehmen und in eigenen Worten auszudricken, genau passend
fur sein westliches Publikum.

In den letzten Monaten seines Aufenthalts in Vrndavana, kurz

vor seinem Abschied aus dieser Welt, sagte er:

Was immer ich sagen wollte, habe ich in meinen Blichern
gesagt. Sollte ich weiterleben, werde ich noch ein wenig mehr
sagen. Wenn ihr mich wirklich kennen wollt, dann lest meine
Blcher.
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Nachwort

Das hier kommentierte Gedicht, Markine Bhagavata-dharma, ist
weit mehr als eine personliche Gebetsmeditation eines frommen
Reisenden im fernen Jahr 1965. Es ist ein historisches Dokument, ein
poetisches Vermachtnis und ein Zeugnis tiefster Hingabe. Srila
Prabhupada schrieb es nicht fir die Offentlichkeit, sondern als
vertrauliches Zwiegesprach mit seinem Herrn — und gerade dadurch
offenbart es so viel Gber sein Herz.

Die Gedichtverse sprechen von Zweifel und Hoffnung,
Ohnmacht und Vertrauen, Sorge und vélliger Hingabe. In ihnen
sehen wir einen Gottesdiener, der sich seiner Unzulanglichkeit
bewusst, aber dennoch bereit ist, alles zu wagen — weil er sich auf
die unfehlbare Fihrung Krsnas verlasst.

Die demitige Stimme, die da aus einer Kajite im Hafen von
Boston ertont, war zugleich die leise Ankindigung einer spirituellen
Revolution, die schon bald Amerika und schlieRlich die ganze Welt
erfassen sollte. Millionen von Menschen sind durch Srila
Prabhupadas Bicher, seine Lehren, seine Mission und sein
personliches Beispiel zum ersten Mal mit Krsna-Bewusstsein in
BerUhrung gekommen, und nicht wenige von ihnen verdanken
diesem Gedicht die erste tiefe BerUhrung mit seinen innersten
Beweggrinden.

Wer dieses Gebet liest, dem wird deutlich: Der Weg zum Erfolg
im spirituellen Leben fGhrt nicht Gber Selbstvertrauen, sondern Gber
Vertrauen in Krsna; nicht Uber rhetorische Brillanz, sondern Gber
das aufrichtige Bitten um Ermachtigung; nicht Gber duf3ere Macht,
sondern Uber innere Hingabe.

Moge dieses Gebet —nun in neuer sprachlicher Gestalt, begleitet
von Erlauterungen — den Lesern zur Inspiration werden und sie
ermutigen, selbst als Werkzeuge in den Handen des Herrn zu
wirken: bereit zu tanzen, wenn Er ruft.
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Der Grinder-Acarya

Seine Gottliche Gnade A. C.
Bhaktivedanta Swami
Prabhupada, der  Grinder-
Acarya der Internationalen
Gesellschaft ~ fur  Krischna-
Bewusstsein, wurde 1896 in
Kalkutta, Indien, als Abhay
Charan De in eine Vaisnava-
Familie geboren. Schon von
\ _‘,: frihester Kindheit an wurde erin
der Bhakti-Tradition erzogen und lernte, alles in Beziehung zum
Hochsten Herrn zu sehen.

Er traf seinen spirituellen Meister, Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Thakura, erstmals im Jahr 1922 und wurde elf Jahre spater
dessen eingeweihter Schiler. Dabei erhielt er den neuen Namen
Abhay Charanaravinda.

Schon bei ihrer ersten Begegnung im Jahr 1922 hatte Srila
Bhaktisiddhanta Abhay Charan gebeten, das vedische Wissen in
englischer Sprache zu verbreiten. In den folgenden Jahren schrieb
sein Schiler einen englischen Kommentar zur Bhagavad-gita und
grindete 1944 — vollig eigenstdndig — die zweiwdchentlich
erscheinende Zeitschrift Back to Godhead.

In Anerkennung seines philosophischen Verstandnisses und
seiner Hingabe verlieh ihm die Gaudiya-Vaisnava-Gemeinde 1947
den Titel ,Bhaktivedanta”. Im Jahr 1950, im Alter von 54 Jahren, zog
sich A. C. Bhaktivedanta aus dem Familienleben zurick, und vier
Jahre spater trat er in den Lebensstand vanaprastha ein, um sich
mehr und mehr dem Studium und Schreiben zu widmen.

Er reiste in die heilige Stadt Vrndavana, wo er unter sehr
einfachen Umstdnden im mittelalterlichen Tempel von Radha-
Damodara lebte. Dort widmete er sich mehrere Jahre lang intensiv

-t
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dem Studium und dem Schreiben. 1959 trat er in den Lebensstand
sannyasa ein und erhielt den Titel ,Swami”.

Im Tempel von Radha-Damodara begann A. C. Bhaktivedanta
Swami mit der Arbeit an seinem Lebenswerk: einer mehrbandigen
Ubersetzung und Kommentierung des Srimad-Bhagavatam mit

seinen 18.000 Versen in zwolf Cantos.

Nachdem er den Ersten Canto in drei Banden veroffentlicht
hatte, kam er 1965 in die Vereinigten Staaten, um die Mission seines
spirituellen Meisters zu erfillen.

Nach einem Jahr grof3er Entbehrungen grindete er im Juli 1966
in New York die International Society for Krishna-Consciousness
(ISKCON).

Unter seiner sorgfdltigen Fihrung wuchs die Gesellschaft
innerhalb eines Jahrzehnts zu einer weltweiten Konfoderation mit
nahezu einhundert Ashrams, Schulen, Tempeln, Instituten und
landwirtschaftlichen Gemeinschaften heran.
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Srila Prabhupada inspirierte auch den Bau eines grofRen
internationalen Zentrums in Mayapur, Westbengalen, das zugleich
der Standort des ,Tempels des vedischen Planetariums” ist. Ein
ahnliches Projekt ist der prachtige Krsna-Balarama-Tempel mit
internationalem Ga&stehaus in Vrndavana. Diese Zentren bieten
insbesondere westlichen Besuchern die Moglichkeit, vedische
Kultur aus erster Hand zu erfahren.

Prabhupadas bedeutendster Beitrag jedoch sind seine Bicher,
die derzeit in Uber achtzig Sprachen Ubersetzt worden sind. Sie
geniefen in der akademischen Welt hohes Ansehen aufgrund ihrer
Autoritat, Tiefe und Klarheit und werden an zahlreichen
Universitaten als Standardlehrwerke verwendet.

Der Bhaktivedanta Book Trust, der 1972 gegrindet wurde, um
die Werke Seiner Gottlichen Gnade zu veréffentlichen, ist
inzwischen der weltweit gréf3te Verlag fur Bicher im Bereich
indischer Religion und Philosophie.

In den letzten zehn Jahren seines Lebens (1967-1977) reiste
Prabhupada trotz seines fortgeschrittenen Alters zwélfmal um die
Welt und hielt Vortrdge auf sechs Kontinenten. Trotz dieses
intensiven Reiseprogramms arbeitete er weiterhin unermidlich and
seinen Ubersetzungen und Kommentaren. Die Bucher Seiner
Gottlichen Gnade A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada stellen
eine wahre Bibliothek vedischer Philosophie, Religion, Literatur und
Kultur dar.
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Der Autor

Bhakti Gauravani Goswami,
geboren 1951 in Dusseldorf,
begegnete im Sommer 1971
wahrend seines  Wehrdienstes
erstmals den Geweihten Krsnas in
Hamburg. Nachdem er Srila
Prabhupadas Ubersetzung und
Kommentar zur Sri ISopanisad
gelesen hatte und Anleitung von
den Geweihten im Hamburger
ISKCON-Tempel bekam, wurde er
Vegetarier, rasierte sich den Kopf und fihrte — soweit es die
Umstdnde in der Bundeswehr erlaubten — ein Leben als Krsna-
Geweihter.

Um die Entwicklung seines Krsna-Bewusstseins zu fordern,
ermutigten ihn die Gottgeweihten, den Zweiten Canto des Srimad-
Bhagavatam ins Deutsche zu Ubersetzen. Kurz nach seiner
Entlassung reiste er im Juli 1972 nach Paris, um Srila Prabhupada
personlich zu treffen. Dieser nahm ihn als Schiler an und gab ihm
den spirituellen Namen Vedavyas Das.

In den folgenden acht Jahren Ubersetzte Vedavyas die Bicher
seines spirituellen Meisters ins Deutsche und leitete die deutsche
Niederlassung des Bhaktivedanta Book Trust (BBT), der
Prabhupadas Bicher verlegte.

1981 zog Vedavyas Das nach Spanien und unterstitzte dort die
Verwaltung der spanischen ISKCON-Tempel. 1982 begegnete er
seiner zukinftigen Ehefrau, Rasamrta Devi Dasl, mit der er spater
vier Kinder grof3zog.

1985 grindete er das europdische Biro des spanischen BBT und
organisierte die Ubersetzung und Veréffentlichung von
Prabhupadas Bichern ins Spanische.
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1996 verfasste Vedavyas anlasslich der hundertjahrigen
Geburtstagsfeier Srila Prabhupadas das Buch Srila Prabhupada and
His Disciples in Germany, das Prabhupadas Besuche in Deutschland
und anderen europdischen Tempeln beschreibt, die Geschichte von
ISKCON Deutschland von 1969 bis 1977 nachzeichnet und
Erinnerungen seiner Schiler enthdlt. Zum 125. Geburtstag Srila
Prabhupadas erschien 2021 eine Uberarbeitete und erweiterte
Neuauflage.

2007 traten er und seine Frau in den Lebensstand vanaprastha
ein und zogen sich aus dem Familienleben zurick. Sieben Jahre
spdter, an Gaura POrnima 2014, trat Vedavyas Das in den
Lebensstand sannydsa ein und ist seither als Bhakti Gauravani
Goswami bekannt.

2020 verdffentlichte er Sacred Song Symphony, eine Sammlung
von 108 Liedern und Gebeten friherer vaispava-acaryas und
anderer mahdjanas in Bengali und Sanskrit, versehen mit
Kommentaren. Alle Lieder wurden mit traditionellen
Instrumenten eingespielt und stehen auf der Website
www.spiritualsoundspace.com als Downloads zur Verfigung.

2025 stellte Bhakti Gauravani Goswami Introspection—Life in the
Shadow of Time vor, eine Auswahl von 18 Vaisnava-Liedern,
poetisch ins Englische, Deutsche und Spanische Ubertragen. Das
Werk ist sowohl als gedrucktes Buch als auch als E-Book erhaltlich
und enthalt 160 Farbabbildungen sowie ausfihrliche Kommentare
zu jedem Lied. Die musikalische Umsetzung dieser zeitlosen
Gedichte wurde in ein modernes Klangbild eingebettet, das ihre
Essenz bewahrt und gleichzeitig auf ein breiteres Publikum
abgestimmt ist.

Derzeit widmet sich Bhakti Gauravani Goswami weiterhin
Ubersetzungen sowie literarischen und musikalischen Projekten,
wahrend er durch Europa, Sidamerika und Indien reist und predigt.
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Entdecke mehy auf
Spivitnal Sound Space

Worte, Bilder und Musik fur deine Reise nach innen

Besuche www.spiritualsoundspace.com, um Markine bhagavata-
dharma und weitere Titel kostenlos herunterzuladen.

Tauche ein in die spirituelle Klanglandschaft — mit Liedern, die zur
inneren Einkehr und Verbindung inspirieren:

* Lass mich tanzen — das Gebet Markine bhagavata-dharma
als eine tief empfundene musikalische Darbietung

* Introspection — 18 Lieder fUr eine meditative Reise ins Innere

* Sacred Song Symphony — 108 Lieder voll hingebungsvoller
Betrachtungen

e Der stille Begleiter — ein Lied Uber die unsichtbare Macht,
die uns auf allen Wegen begleitet

Alle Bucher steht als PDF zum Download bereit. Alle Lieder kdnnen
gestreamt oder kostenlos heruntergeladen werden.

Spiritual Sound Space bietet Nahrung fir die Seele.

www.spiritualsoundspace.com
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