Ein essentieller Dienst

Herausgegeben und gegriindet gemifl direkter Anweisung
Seiner Gottlichen Gnade Shri Shrimad Bhakti-Siddhanta Saraswati Goswami Prabhupada
von Goswami Abhay Charan Bhaktivedanta

Delhi, Montag, den 5. November, 1956

YZurick zu Gott“ wird vierzehntdgig verdffentlicht, um moderne Fiihrer, Religionsbekenner,
Philosophen und die Menschen im Allgemeinen zu erleuchten — beziiglich Rationalem Theismus.
Es ist kein blinder religidser Fanatismus, noch ist es eine Revolte eines Emporkdmmlings, sondern
wissenschaftliche Herangehensweise an die Frage unserer ewigen Notwendigkeit in Beziehung zu
der Absoluten PersOnlichkeit Gottes, oder dem Purushottama. Es handelt einfach von unserer
ewigen Beziehung zu Thm, dem Vorgang der Ausiibung unserer relativen Pflichten Ihm gegeniiber
und dadurch die hochste Perfektion menschlichen Lebens zu erlangen, die in der gegenwirtigen
menschlichen Form des Daseins erreichbar ist.

Wir miissen uns deshalb immer daran erinnern, dal3 diese besondere Form menschlichen Lebens
nach einer Evolution vieler Millionen Jahre in dem Zyklus der Seelenwanderung der spirituellen
Seele erlangt wird. In dieser besonderen Form des Lebens, - besonders in dem Land
,Bharatavarsha® (Indien) — , ist die Losung wirtschaftlicher Fragen viel einfacher, als die anderer
Tiere in verschiedenen Formen.

Es gibt das Schwein, Hund, Kamel, Esel etc. deren wirtschaftliche Notwendigkeiten ebenso wichtig
sind, wie die unseren. Aber die wirtschaftlichen Fragen dieser Tiere und anderer werden unter
abscheulichen Bedingungen gelost, wihrend dem menschlichen Lebewesen alle Moglichkeiten des
komfortablen Lebens durch die Gesetze der Natur gegeben werden, weil die menschliche Form des
Lebens wichtiger ist, als die tierische Form.

Und warum wird einem Menschen eine bessere Chance zu leben gegeben als einem Schwein und
anderen Tieren? Und warum werden einem hochgestellten Regierungsbeamten all die
Moglichkeiten des komfortablen Lebens gegeben, besser als einem gewo6hnlichen Angestellten? Die
Antworten hierfiir sind sehr einfach.

Der hochgestellte, verantwortliche Beamte muss Pflichten hoéheren Verantwortungsgrades
ausfithren, als ein gewohnlicher Angestellter. Ahnlich muss das menschliche Lebewesen hdhere
Lebenspflichten ausfithren als die Tiere, die stindig mit dem Fiillen des hungrigen Magens
beschiftigt sind. Der moderne Standard der Tierzivilisation hat durch die Gesetze der Natur die
Probleme der hungrigen Miagen vergroflert. Wenn wir ein paar polierte Tiere ansprechen, sagen sie,
daB sie fiir die Befriedigung des Magens arbeiten wollen,

und es gébe keine Notwendigkeit fiir Gott fiir sie? Doch trotz des Strebens hart zu arbeiten gibt es
durch die Gesetze der Natur immer die Frage der Arbeitslosigkeit, schon durch das Aufkiindigen der
Notwendigkeit Gott anzuerkennen.

Diese menschliche Form der Einkédfigung wird uns nicht fiir harte Arbeit, wie fiir das Schwein oder
den Hund gegeben, sondern um die hochste Perfektion des Lebens zu erlangen. Wenn wir diese
Perfektion nicht wollen, ist es gemall den Gesetzen der Natur so, dall wir sehr hart arbeiten miissen,
selbst wenn wir es nicht wollen. In den Endtagen des Kali-Yuga miissen Menschen, nur fiir einen
Brotlaib genau wie die Esel arbeiten. Das Abbild dessen hat schon begonnen und die Zuwachsrate
wird Jahr fiir Jahr steigen. Deshalb bedeutet menschliche Zivilisation nicht wie Tiere zu arbeiten.
Das macht den Unterschied zwischen einem Menschen und einem Tier aus. Wenn deshalb ein
Mensch es unterldB3t, die Pflichten des menschlichen Lebewesen auszufiihren, wird er durch die
Gesetze der Natur gezwungen in die niederen Lebensformen iiberzugehen. Der Bhagavad-Gita hat
sehr lebendig dieses Gesetz der Natur beschrieben, wie eine spirituelle Seele ihre Geburt erhilt und
die passende Form von Sinnesorganen fiir das Genieflen der Materie und der materiellen Welt



bekommit.

In dem Bhagavad-Gita wird auch gesagt, dal} die yoga-vrasthas oder die Personen, die im letzten
Leben nicht den Weg, sich Gott anzundhern zu Ende gehen konnten, es aber versucht haben, oder
mit anderen Worten, Personen, die es nicht vermochten vollen Erfolg im Verwirklichen ihrer ewigen
Beziehung zum Hochsten Herrn zu erlangen — die Chance bekommen, in den Familien der
suchinam oder den spirituell fortgeschrittenen Brahmanen und von shrimatam oder finanziell gut
gestellten der Handlerklasse zu erscheinen, auf Grund des Zustandes des Versagens zuriick zu Gott
zu gehen. Den durchgefallenen Kandidaten wird solch eine Chance nobler Elternschaft angeboten
und ganz zu schweigen von denen, die tatsidchlich den erforderlichen Erfolg erlangt haben. Einen
Versuch zu unternehmen, "zurlick zu Gott* zu gehen, selbst wenn er halb beendet wurde, ist eine
Garantie fiir ein wohlsituiertes menschliches Wesen fiir die néchste Geburt.

Beide diese Familien sind zur Erblichkeit geboren [(?), Engl. undeutlich], weil in der Familie
spirituell fortgeschrittener Brahmanen die Kinder der Familie gute Mdglichkeit bekommen,
weiteren Fortschritt von dem Punkt an zu machen, wo sie in der vorangegangenen Geburt in Sachen
spiritueller Verwirklichung aufgehort haben. Die Atmosphére in solch einer guten Familie ist fiir die
Kultur forderlich. Der Bhagavad-Gita erinnert solch wohlsituierte Personen an ihre vergangenen
Taten. Ungliicklicherweise werden solche Kinder von Brahmanenfamilien ohne die Raterteilung des
Bhagavad-Gita von Maya fehlgeleitet.

Und in der Familie eines wohlhabenden Hindlerhaushalts geboren zu werden, dem Namen nach
vaishyas genannt, - bedeutet die Losung des Brotproblems von Anfang des Lebens und spéter
vergleichsweise einfacheres und komfortables Leben. Diese Situation des vergleichsweise
komfortablen Lebens ist fiir einen sicherlich eine Chance Fortschritt in spiritueller Verwirklichung
zu machen. Aber, wie es das Ungliick will, werden solche S6hne der Aristokratie in diesem eisernen
Zeitalter (voller Maschinen und mechanischer Gesellschaft) zur Sinnenbefriedigung fehlgeleitet, die
Chance zu spiritueller Erleuchtung in einem komfortablen Heim vergessend. Das Gesetz der Natur
legt deshalb Feuer in diesen goldenen Heimen, so wie die goldene Stadt Lanka, unter dem Regime
von Ravana, aufgrund von Gottlosigkeit zu Asche verwandelt wurde. Das ist das Gesetz der Natur.
Die Erinnerungen die in dem ,,Zuriick zu Gott* gemacht werden, sind deshalb essentieller Dienst zu
den Klassen der Intellektuellen und Kapitalisten. Sie sollten es insbesondere sorgfiltig lesen und
darauf achten, dal} es weiter geht. Dies wird rationaler Theismus genannt.

Der Bhagavad-Gita ist die einleitende Studie der transzendentalen Wissenschaft und es ist die
Pflicht aller verantwortlichen Kopfe der Gesellschaft, die Wirtschaftsprogramme und andere Plidne
der Wohlfahrtsarbeit mit Bezug zum Bhagavad-Gita zu entwerfen. Wir sind nicht dazu gedacht, die
wirtschaftliche Frage des Lebens auf einer wankenden Plattform zu 16sen, vielmehr sind wir fiir die
endgiiltige Losung problematischen Lebens, d.h. in das wir jetzt durch die Bedingungen der Natur
gesetzt wurden, gedacht. Dies ist fiir uns obligatorisch und ,,Zuriick zu Gott* erinnert jeden daran,
in dieser Pflichtausiibung vorsichtig zu sein.

Die heutige Zivilisation ist eine statische, ohne jegliche Bewegung auf der spirituellen Seite. Die
Seele bewegt den Korper und der lebende Korper bewegt die Welt. Wir sorgen uns um jeden, aber
wissen nicht, was die bewegende Seele ist. Ohne diese bewegende Seele wird der Korper
bewegungslos. Dieser menschliche Kdorper ist ein erstklassiges Vehikel um den Bestimmungsort
ewigen Lebens zu erreichen.

Diese menschliche Form des Korpers ist ein seltenes und sehr wichtiges Boot um die Unwissenheit
der materiellen Existenz zu iiberqueren. Auf dem Boot gibt es den fachkundigen Dienst des
Bootsmannes, dem spirituellen Meister. Das Boot fahrt durch Goéttliche Gnade unter giinstigem
Wind und wer wird nicht diese gute Gelegenheit ergreifen um den Ozean der Unwissenheit zu
iiberqueren? Wenn jemand diese gute Gelegenheit vernachlaBigt, begeht er Selbstmord.

Es gibt in dem erste Klasse, klimatisierten Abteil eines Zugwagons sicherlich viel Komfort. Wenn
aber der Zug sich nicht in Richtung des Bestimmungsortes der Reise bewegt, und statisch an einer
bestimmten Bahnstation steht, was niitzt dann solch ein klimatisiertes Abteil?

Die heutige Zivilisation ist zu sehr damit beschiftigt, den materiellen Korper in die komfortablen
Position zu bringen, aber sie hat keine Information, daf3 die wirkliche Bestimmung des Lebens darin



besteht, ,,Zuriick zu Gott* zu gehen und nicht ein hart arbeitender Esel zu werden. Wir erinnern die
gebildeten Leser von ,,Zuriick zu Gott* nicht nur in einem komfortablen Abteil sitzen zu bleiben,
sondern auch darauf zu achten, ob sich das Vehikel in Richtung des Bestimmungsorts bewegt. Es
gibt keinen Einwand dagegen, unseren materiellen Korper in sehr komfortable Umstinde zu
bringen, aber wir diirfen gleichzeitig nicht die vorrangige Notwendigkeit spiritueller Identitét
vergessen. Das Boot des menschlichen Lebens muf3 sich in Richtung eines Zieles Spiritueller
Bestimmung bewegen. Es gibt eine gute und lehrreiche Geschichte in diesem Zusammenhang.

Es gab eine Hochzeitsgesellschaft, die auf dem Flul zum Haus der Braut gelangen muf3te. Es wurde
beschloen, daB3 sie nachts in einem Boot los starten wiirden und den Bestimmungsort friih am
Morgen erreichen wiirden. Nachts, nach dem Abendessen, ging die Gesellschaft deshalb in Freude
an Bord des Bootes und machten es sich selbst bequem, nachdem sie dem Bootsmann die
Anweisung gaben, zu starten.

Bequem sitzend, hatten alle Mitglieder der Gesellschaft wegen der kiihlenden Brise auf dem FluB,
einen sehr gesunden Schlaf und alle standen frith am Morgen, nach einem sehr gesunden Schlaf,
auf. Aber zu ihrem Erstaunen sahen sie, dal das Boot sich nicht einen Zoll Richtung des
Bestimmungsortes bewegt hatte, obwohl der Bootsmann das Bata (Boot) bestmdglich gehandhabt
hatte. Das Boot blieb statisch an der selben Anlegestelle, ohne irgendwelches Vorwirtskommen.
Und auf Nachfragen stellte sich heraus, daB}, trotz des sehr kriftigen Ruderns des Bootsmannes, das
Boot sich nicht in Richtung des Bestimmungsortes bewegte, da man versehentlich vergessen hatte,
den Anker zu lichten. Die Hochzeitszeremonie wurde so aufgrund eines gingigen Fehlers
verdorben.

Die heutige Gesellschaft ist deshalb, aufgrund der verfehlten Fiihrer, die vergessen hatten, den
Anker der Anhaftung zu lichten, eine verfehlte Gesellschaft. Die Anhaftung an das Materielle wird
im Gegenteil mehr und mehr durch einen Prozess der sinnenbefriedigenden Sozialstruktur stark
verfestigt. Dieser Sinnenbefriedigungsprozess des sozialen und  politischen Aufbaus durch
verschiedene Pliane und Intrigen wurde in dem Bhagavad-Gita (16/10f) wie folgt beschrieben:

kamam ashritya dushpuram
dambha-mana-madanvitah
mohad grihitvasad-grahan
pravartante Shuci-vratah

cintam aparimeyam ca

pralayantam upashritah

kamopabhoga-parama
etavad iti nishcitah*

Die Fiihrer oder die Bootsméanner, die uns zu dem gewiinschten Ziel bringen sollen, - sind alle unter
dem Einflu3 von Illusion (moha). Als solche sind sie Verfiihrer zu irgend einem zeitweiligen Nutzen
(asat grahan). Und warum sind sie so? Weil sie alle siichtig nach unfldtigem Leben sind (ashuchi
vrata). Thr Leben ist voll von schmutzigen Dingen. Und wie leiten sie uns fehl? AusschlieBlich
durch Pldne und Intrigen (cinta aparimeyam). Wie lange werden diese Pline und Intrigen
weitergehen? Sie werden weitergehen bis sie durch Herzversagen sterben oder durch irgend einen
Feind getotet werden (pralayanta upashrita). Was ist ihr Lebensziel? Was haben sie zum
Bestimmungsort ihres Lebens bestimmt? Oh, es ist eine sehr einfache Sache. Es ist einfach eine
Angelegenheit der Sinnenbefriedigung und nichts weiter (kamopabhoga-parama). Aber manche der
Fiihrer sind auch groBe Philosophen und warum leiten sie nicht die torichte Allgemeinheit und
Anhéngerschar? Oh, die Philosophen sind von materieller Beriihmtheit und Ruhm gefangen
genommen. Warum ist es so? Es ist aufgrund ihres Fortgerilenseins von dem EinfluB Mayas (maya
apabritajnana).

So ist der Anker des Lebens tief im Wasser der Unwissenheit zur Sinnenbefriedigung befestigt.
Wenn dieser Anker der Sinnenbefriedigung nicht aus dem Wasser gehoben wird, wird die



sogenannte Zivilisation in einer stehenden Lache verrotten, ohne einen Fortschritt Richtung des
Bestimmungsortes des Lebens zu machen. Weil sich die Zivilisation nicht bewegt, befinden wir uns
immer im selben Anlegeplatz des problematischen Lebens. Die Intrigen und Pléne sind nur nutzlose
Papierfetzen, wenn es Fluten und Erdbeben direkt vor dem Angesicht der Planemacher gibt. Dies
sind Warnungen der Mutter Materielle Natur, die immer ihre Uberlegenheit gegeniiber den
planeschmiedenden Verfiihrern bestétigt. ,,Zuriick zu Gott*“ mochte diese Verfiihrer erst berichtigen
und deshalb ist es ein essentieller Dienst.

Der Anker der Sinnenbefriedigung, der ein Stolperstein auf dem Pfad des Fortschrittes ist, wird in
fiinf verschiedenen Symptomen manifestiert. Sie sind wie folgt:

(1) Anhaftung an den materiellen Koérper aufgrund von Unkenntnis spiritueller Fakten.

(2) Anhaftung an Blutsverwandte aufgrund korperlicher Verwandtschaft.

(3) Anhaftung an unser Geburtsland, wie auch an allerlei materieller Besitztiimer, wie Haus, Mobel,
Eigentum, Gut, Geschéftspapieren und all solchen relativen Dingen.

(4) Anhaftung an heiliges Wasser, ohne die Personen zu kennen, die es heilig machen.

(5) Anhaftung an materielle Wissenschaft, die immer ein Mysterium bleibt, mangels Riicksprache
mit einer befreiten Seele.

Wir haben bereits liber diese Anhaftungen oder Ankern des Bootes des Lebens in unserem Artikel
,»Die S.R.C. Katastrophe* diskutiert. Diese Anhaftungen sind in dem Bhagavad-Gita im
fiinfzehnten Kapitel in Details erkldrt worden. Sie sind mit einem tief verwurzelten Banyanbaum,
der stindig seine Solidaritit vergroBert, verglichen worden. Es ist sehr schwierig, solch einen
starken Banyanbaum zu entwurzeln, aber der Herr hat die Mittel in der folgenden Weise
vorgeschlagen: (Bhagavad-Gita 15/3f)

na rupam asyeha tathopalabhyate
nanto na cadir na ca sampratishtha
ashvattham enam su-virudha-mulam
asanga-shastrena dridhena chittva

tatah padam tat parimargitavyam

yasmin gata na nivartanti bhuyah
tam eva cadyam purusham prapadye

yatah pravrittih prasrita purani**

Niemand ist bis jetzt, weder Wissenschaftler noch spekulierender Philosoph, zu einer letztlichen
SchluBfolgerung beziiglich der kosmischen Situation gekommen. Sie haben nichts mehr, als nur
verschiedene Theorien dariiber hervorzubringen. Manche von ihnen sagen, da3 die materielle Welt
Realitdt ist und andere sagen, daB sie ein falscher Traum sei. Und es gibt auch noch ein paar andere,
die sagen, dal} sie ewig existiert. So gibt es verschiedene Sichtweisen verschiedener weltlicher
Gelehrter. Aber bei allen ist es eine natiirliche Tatsache, daf} kein weltlicher Wissenschaftler oder
spekulierender Philosoph je den kosmischen Anfang oder seine Grenzen entdeckt hat. Niemand
kann sagen, wann es begonnen hat, wie es in der Luft steht oder schwebt. Sie mogen ein Gesetz
theoretisch, wie das Gesetz der Gravitation oder so bestdtigen, aber tatsdchlich kdnnen sie es nicht
in tatsdchlichen Gebrauch umsetzen. Kann irgendein Wissenschaftler eine umfangreiche Erdmasse
schweben lassen durch das Gesetz der Schwerkraft? Nein, das ist nicht moglich. So ist die Theorie
des Gesetzes der Schwerkraft falsch oder Halbwahrheit. So ist jeder begierig, mangels tatsdchlicher
Kenntnis der Wahrheit, fiir etwas Ruhm seine eigene Theorie hervorzubringen, aber der tatséchliche
Fakt ist, da} diese materielle Welt voller Leiden ist und niemand kann sie einfach durch das
vorbringen einiger Theorien iiber sie iberwinden.

Die Personlichkeit Gottes, die sich aller Dinge innerhalb Seiner Schopfung bewult ist, informiert
uns oder nur unser Interesse [(?), Engl. undeutlich], dal, wenn wir es wiinschen uns dieser



leidvollen materiellen Existenz zu entledigen, wir mit allem Materiellen nicht kooperieren diirfen.
Um den besten Nutzen aus einem schlechten Geschéft zu machen sollte unsere materielle Existenz
hundertprozentig spiritualisiert werden, so wie das Eisen in Verbindung mit Feuer gliihend heil3
wird. Das Eisen ist nicht Feuer, aber es kann in etwas genau wie das Feuer verwandelt werden in
stindiger Verbindung mit dem Feuer. Ahnlich kann Nicht-Anhaftung an materielle Aktivitiiten nur
durch spirituelle Aktivitdten bewirkt werden und nicht durch materielle Trigheit. Materielle
Trigheit ist die negative Seite materieller Aktivitdten, aber spirituelle Aktivitdt ist nicht nur die
Negation materieller Aktivitdten, sondern auch der Besitz von wahrem Leben. Und wir sollten
bestrebt sein, nach diesem ewigen Leben spiritueller Existenz zu suchen oder dem Leben des
Brahman. Das Leben im Brahman wird hier beschrieben als das ewige Land, von dem niemand
zuriickkehren muf}, wenn jemand im Stande ist, in dieses ewige Konigreich einzutreten. Dieses
ewige Konigreich ist das Konigreich Gottes.

Der Beginn unseres gegenwirtigen materiellen Lebens kann nicht zuriickverfolgt werden noch
miissen wir uns darum kiimmern und wir kdnnen nur zufrieden sein durch die Uberzeugung, daB3
dieses materielle Leben vor unvordenklicher Zeit begonnen hat und was wir jetzt tun miissen, ist es,
uns dem Hochsten Herrn zu ergeben, der die urspriingliche Ursache aller Ursachen ist.

Die einleitenden Qualifikationen um ,,Zuriick zu Gott* gehen zu konnen, sind deshalb wie folgt, wie
in dem Bhagavad-Gita (15/5) gesagt:

nirmana-moha jita-sanga-dosha
adhyatma-nitya vinivritta-kamah
dvandvair vimuktah sukha-duhkha-samjnair
gacchanty amudhah padam avyayam tat

Jemand, der von seiner spirituellen Identitdt iiberzeugt ist und dadurch von dem materiellen
Verstiandnis des Daseins befreit ist, der so durch von allen Illusionen befreit ist, der den
Eigenschaften der materiellen Natur gegeniiber transzendental ist, der stindig mit der Angelegenheit
spirituelles Wissen zu verstehen beschiftigt ist und der sich vollstindig vom Geschéft der
Sinnenbefriedigung verabschiedet hat, kann zuriick zu Gott gehen.

Solch eine Person wird amudha genannt, im Unterschied zu mudhas oder den torichten
Unwissenden weil er von der Dualitdt von Freude und Leiden befreit ist.

Und was ist die Natur von Gottes Konigreich? Sie wird in dem Bhagavad-Gita (15.6) wie folgt
beschrieben:

na tad bhasayate suryo
na shashanko na pavaka.
vad gatva na nivartante
tad dhama paramam mama

Obwohl jeder Ort sich innerhalb des Konigreichs Gottes befindet, weil er der Besitzer aller lokas
oder Orte ist, ist sein personlicher dhama oder Aufenthaltsort doch génzlich verschieden von dem,
in dem wir jetzt leben. Er wird deshalb paramam oder der aller hdchste dhama genannt. Selbst auf
der Erde, auf der wir uns jetzt befinden, - herabgesetzt — gibt es verschiedenrangige Orte oder
Liander. Auf dieser Erde wird der Teil, der von Kashmir besetzt ist und benachbarte Orte, Bhusarga
oder der irdische Himmel genannt. Neben dieser Erde gibt es zahllose Globen, liber das ganze
Universum verteilt; manche sind weit hohere Orte und manche sind weit niedrigere Orte, als diese
Erde. Aber all diese Orte, innerhalb der Gerichtsbarkeit externer Energie, materieller Natur,
bediirfen der Strahlen der Sonne, der Strahlen des Mondes oder das Licht des Feuers fiir ihre
Existenz.

All diese Globen und Planeten sind in der Region der Finsterheit, und um sie angemessen zu
beleuchten, bedarf es der Sonne, des Mondes und des Feuers.

Aber entgegen dieser Erfahrung dunkler Regionen, die bis Brahma Loka reichen, der allerhdchsten



Region des Kosmosses, gibt es eine andere, spirituelle Region, die als die hohere Natur beschrieben
wird, wo es keinen Bedarf an Surya oder der Sonne, Shashanka oder dem Mond und Pavaka oder
dem Feuer gibt. Dieser dhama wird in den Upainshaden (shruti) wie folgt beschrieben:

na tatra surya bhati na channa taraka

nema vidyata bhanti kutah ayam agni
tameba bhantam anubhati sarvam
tasya bhasa sarvam evam bibhati

,Dort gibt es keinen Bedarf an der Sonne, dem Mond, den Sternen, noch ist sie durch
irgendwelches elektrisches Licht erleuchtet und ganz zu schweigen von dem Feuer. All
diese Universen sind durch eine Reflektion dieses Lichtes erleuchtet und weil diese
hohere Natur immer selbst erleuchtet ist, deshalb konnen wir selbst in der tiefen
Dunkelheit der Nacht ein Gliihlicht erfahren.*

In dem Harivamsa wird die selbe Natur wie folgt beschrieben:

tat pram paramam brahman
sarvam bibhajate jagat
mama eva tadghanam teja
Jjnatum arhasi bharata

,Die gleilende Ausstrahlung des unpersonlichen Brahmans erleuchtet die gesamte
Existenz, beide, materielle und spirituelle. Aber oh Bharata! Du musst es verstehen, daf3
diese Erleuchtung des Brahman das grelle Licht meines personlichen, konzentrierten
Gliihens ist.*

In der Brahma-Samhita wird dies auch bestétigt. Nun, was wir hiervon zu verstehen haben, ist wie
folgt:

Niemand kann den Aufenthaltsort der Personlichkeit Gottes entdecken, selbst durch das Licht der
Sonne, des Mondes oder dem Licht des Feuers. Und jemand, der zu diesem spirituellen
Aufenthaltsort der Personlichkeit Gottes gelangen kann, kann spirituelle ewige Gliickseligkeit ohne
irgendeine Unterbrechung genieen. Und die Schlufifolgerung ist deshalb, das kshara oder die
fehlbaren Lebewesen zwei Phasen der Existenz haben. Die eine wird materielle Existenz genannt,
die voll von dreierlei Leiden, - Geburt, Tod, Alter und Krankheit -, ist. Und die andere wird
spirituelle Existenz genannt, in der es unabldBiges spirituelles Leben der Ewigkeit, Gliickseligkeit
und des Wissens gibt. In der materiellen Existenz ist das kshara Lebewesen von materieller
Vorstellung seines Korpers und Geistes iiberwéltigt, aber in der spirituellen Existenz kann er immer
den freudigen transzendentalen Kontakt der Personlichkeit Gottes genieen. Solch ein
Gottgeweihter ist immer, selbst wenn er allein in dem einsamen Dschungel zu sein scheint, in der
Gesellschaft des Hochsten Herrn mit allem Dazugehdrenden. Dies ist eine Stufe der Verwirklichung
und nicht der Erkldarung. Wir kénnen lediglich einen kleinen Hinweis auf die transzendentale Stufe
bekommen.

LwZuriick zu Gott versucht dieses iibergeistige BewuBtsein zur Menschheit im Allgemeinen herein
zu bringen und deshalb ist es ein essentieller Dienst. Die einzige Qualifizierung, um diese Stufe des
Lebens zu erreichen ist es, mit der sinnlichen materiellen Vorstellung des Lebens nicht zu
kooperieren.

Anhaftung oder der Anker des menschlichen Bootes, wie wir es oben besprochen haben, ist diese
sinnliche materielle Vorstellung des Lebens, die sogleich durch hingebungsvollen Dienst
iiberworfen werden kann. Und man kann dieses Prinzip des hingebungsvollen Dienstes selbst
inmitten verschiedener materieller Einzwéngungen annehmen; er allein kann zu solch materieller
Vorstellung des Lebens transzendental werden, befreit von den Erscheinungsweisen der Tugend,



Leidenschaft und Unwissenheit. Solch eine Person wird in das Konigreich Gottes, dem paramam
dhama, eingelassen.

»Zuriick zu Gott™ regelméfig zu lesen und zu versuchen, sich die darin genannten Prinzipien zu
eigen zu machen, ist den drei Erscheinungsweisen der Natur gegeniiber auch transzendental und ist
deshalb essentieller Dienst.

Deshalb kann jeder, der gewohnlich in materiellen Angelegenheiten beschiftigt ist, hochsten Nutzen
aus den Seiten von ,,Zuriick zu Gott™ ziehen, indem er allen Menschen hilft, die Wurzeln des oben
beschriebenen unermiidlichen Banyanbaumes abzuschneiden. Sannyasa als eine Sache der
Zurschaustellung anzunehmen, ist schlicht und einfach eine Verspottung. Die Sadhus und sannyasis,
wie wir sie in unserem Artikel ,,Wer ist ein sadhu?,* beschrieben haben, konnen nie iiber den Fluss
der Unwissenheit iibersetzen, indem sie sich félschlicherweise mit einem [Namens-]Anhang von
sogenanntem ,,Ananda“ stempeln. Dieser sogenannte ‘ananda’ wird innerhalb kiirzester Zeit
verfliegen, wenn er keinen Geschmack an dem transzendentalen liebenden Dienst zu Gott hat. Wir
haben {iber das Leben eines Swamis, liber den grofle Reklame gemacht wurde, mit dem
[Namens-]Anhang ,,Ananda“ gelesen und haben gesehen, wie dieser sogenannte ,,Ananda‘“ wie eine
magische Farbe verschwunden ist. So ist all das Unsinn.

Man mulf} darauf trainiert werden, nur allem von materieller Auffassung zu entsagen und versuchen,
spirituellen Geschmack in jedem Objekt zu genieBBen. Diese Stufe ist nur durch hingebungsvollen
Dienst erreichbar und durch nichts anderes. Und nur durch solchen Dienst kann man sogleich zur
Befreiung (mukti) kommen, selbst wihrend der Lebenszeit dieses materiellen Korpers.

Man sollte deshalb Nutzen aus der Anweisung des Bhagavad-Gita ziehen, wie es in dem zwolften
Kapitel gesagt wird. Der einfachste und leichteste Vorgang materieller Befreiung in jeglichem
Stadium des Lebens wird dort beschrieben. Jedermann sollte das Prinzip in seinem eigenen
Interesse annehmen und die Artikel aus ,,Zuriick zu Gott“ werden all ihren Lesern helfen, die
erwiinschte Stufe zu erreichen. In dem vierzehnten Kapitel des Bhagavad-Gita wurden die
Manifestationen in verschiedenen Varianten der Erscheinungsweisen der Natur griindlich
besprochen und die transzendentale Natur allen hingebungsvollen Dienstes wird dort auch
beschrieben. Alle Arten spiritueller Bemiihungen sind mehr oder minder von der Farbe materieller
Qualitdt getriibt, aber reine hingebungsvolle Dienste sind transzendental gegeniiber all solchen
kunterbunten Angelegenheiten. Kandidaten, die es sich wiinschen, ,,Zurlick zu Gott*“ zu gehen,
miissen nicht kiinstlich die Prinzipien solch bezeichneter Entsagungen annehmen, sondern kénnen
sich selbst nur zu den Lotusfiile des Hochsten Herrn, der Personlichkeit Gottes — Shri Krishna -,
ergeben.

Die folgenden FuBnoten habe ich als Ubersetzer nur fiir die, die sich dafiir interessieren
hinzugefiigt:

* A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupadas Ubersetzung aus seiner Ausgabe des Bhagavad-Gita von
1972: The demoniac, taking shelter of insatiable lust, pride and false prestige, and being thus
illusioned, are always sworn to unclean work, attracted by the impermanent.

They believe that to gratify the senses unto the end of life is the prime necessity of human
civilization. Thus there is no end to their anxiety.

Deutsche Ubersetzung: Bei der unersattlichen Lust, Stolz und falschem Prestige Zuflucht
nehmend, und so getauscht seiend, schworen die Damonischen immer auf unreine Arbeit, von
dem Zeitweiligen angezogen seiend.

Sie glauben, die Sinne bis zum Ende des Lebens zu befriedigen, sei die vorrangige
Notwendigkeit der menschlichen Zivilisation. So gibt es kein Ende flr ihre Sorge.

*k Derselbe, ebenda: The real form of this tree cannot be perceived in this world. No one can
understand where it ends, where it begins, or where its foundation is. But with determination
one must cut down this tree with the weapon of detachment.

So doing, one must seek that place from which, having once gone, one never returns, and
there surrender to that Supreme Personality of Godhead from whom everything has began and



in whom everything is abiding since time immemorial.

Deutsche Ubersetzung: Die wirkliche Form dieses Baumes kann in dieser Welt nicht
wahrgenommen werden. Niemand kann verstehen, wo er endet, wo er anfangt und wo seine
Grundlage ist. Aber mit EntschloBenheit muR man diesen Baum mit der Waffe der Losgeldstheit

abhacken.

Dies tuend, muBR man den Ort suchen, von dem man, wenn man einmal hingegangen ist,
niemals zurickkehrt, und sich dort der Héchsten Persénlichkeit Gottes unterwerfen, von der
alles anfing und in der alles sich seit unvordenklicher Zeit befindet.

Ubersetztung des Artikels durch: B. Z.; 2014
Ob der Artikel von 1956 oder 1958 ist, geht aus der Ubersetzungsvorlage nicht eindeutig hervor.
Ubersetzungsvorlage von: http://www.prabhupada-books.de/btg-english/06.html



