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Hoofdstuk 26

Inleiding tot Rasa-Tattva

IJAYA KUMARA BLEEF ONGEVEER EEN

maand afwezig. In die tussentijd zocht Vrajanatha's

grootmoeder, die de karakters van Vrajanatha en
Vijaya Kumara kende, een geschikte bruid met de hulp van een
brahmaanse bemiddelaar. Toen Vijaya Kumara op de hoogte was
gebracht, zond hij zijn jongere broer naar Bilva-puskarini om de
trouwceremonie te organiseren, die zou worden uitgevoerd op een
astrologisch geschikte tijd en op een gunstige dag.

Vijaya Kumara arriveerde enige tijd later, toen de trouwpartij was
voltooid. Hij had niet veel belangstelling voor de situatie om zich
heen en informeerde niet naar wereldse beslommeringen, zoals
gezondheid en voorspoed, want zijn hart was diep in spirituele
aangelegenheden verzonken. Vrajanatha bespeurde zijn onver-
schilligheid en vroeg, "Oom, uw hart lijkt de laatste dagen onzeker

te zijn. Waarom is dat? Ik ben eenvoudig op uw verzoek in de
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boeien van het wereldse leven geslagen. Wat heeft u voor zichzelf
besloten te doen?"

Vijaya Kumara zei, "Ik heb besloten tenslotte naar Sridhama
Puri te gaan om darsana van Sri Purusottama (Sri Jagannatha-
deva) te nemen. Er gaan over een paar dagen enkele pelgrims
naar Puri en ik ga met hen mee. Ik zal toestemming aan Sri Guru-
deva gaan vragen."

Die middag, na de lunch, gingen Vrajanatha en Vijaya Kumara
naar Mayapura, waar ze dandavat-pranama aan Sri Raghunatha
dasa Babaji's voeten gaven en om zijn toestemming vroegen voor
het maken van een pelgrimstoch naar Puri. Babaji Mahasaya was
verheugd hun pleidooi te horen. Zijn hart smolt van affinitiet en hij
zei, "Het is heel goed, dat jullie naar Puri gaan om darsana van St
Janannathadeva te nemen. Sriman Mahaprabhu's zitplaats bevindt
zich in KasT Misra's huis in Puri en Srf Gopala Guru Gosvami, de
discipel van Sri Vakre$vara Pandita, is daar nu in al zijn glorie
aanwezig. Zorg ervoor, dat jullie zijn darsana krijgen en aanvaard
zijn instructie met eerbied. Tegenwoordig is de schittering van Sri
Svartpa Gosvamr's leer alleen nog volkomen manifest in de keel
van die mahatma."

Nadat ze toestemming van Sri Gurudeva hadden gekregen,
keerden Vrajanatha en Vijaya Kumara opgetogen naar huis. On-
derweg stemde Vijaya Kumara in met het dringende verzoek van
Vrajanatha ook hem naar Puri mee te nemen. Toen ze thuiskwa-
men, onthulden ze iedereen hun plan voor de pelgrimstocht.

Vrajanatha's grootmoeder was ook gereed om met hen mee te
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gaan, dus er werd uiteindelijk besloten, dat ze alledrie naar Puri
gingen.

De befaamde Ratha-yatra van Sri Jagannatha, Sri Baladeva en
Sri Subhadra-devi wordt in Puri in de maand Asarha (juni/juli) ge-
houden. In die periode stromen degenen, die zijn toegewijd aan
dharma, uit alle hoeken van India samen en strijken massaal in
Purm neer. Om deze reden vertrekken pelgrims uit afgelegen plaat-
sen vele dagen eerder van huis om op tijd te arriveren. De maand
Jyestha (mei/juni) was amper begonnen, toen deze drie met de
andere pelgrims ook naar Puri vertrokken. Na enige dagen te heb-
ben gelopen, passeerden ze Dantana en arriveerden in JalesSvara.
Naarmate ze geleidelijk verder trokken, namen ze darsana van
Ksiracora Gopinatha en kwamen in Sri Virajaksetra aan, waar ze
nabhigaya-kriya uitvoerden en een bad namen in de Vaitarani.
Later kregen ze darsana van Sri Saksi Gopala in Kataka en van S
Lingaraja in Ekamra-kanana en arriveerden tenslotte in Sri Ksetra,
Puri-dhama.

Alle pelgrims werden op diverse plaatsen ondergebracht vol-
gens aanwijzingen van hun respectievelike pandas (gidsende
priesters). Vijaya Kumara, Vrajanatha en Vrajanatha's grootmoeder
vonden onderdak in Haracandr Sahi. In overeenstemming met de
regulerende principes namen ze een bad in zee en gingen daarna
darsana van Sri Jagannatha nemen. Ze gingen darsana nemen,
liepen parikrama en eerden de prasada van verscheidene firthas in
die dhama. Na drie of vier dagen kregen Vijaya Kumara en

Vrajanatha darsana van de s$ri-vigraha van Sriman Mahaprabhu en
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van Zijn voetafdrukken en ook van Zijn vingerafdrukken in de
Garuda stambha (sokkel van Garuda) in de tempel van Sr
Jagannathadeva. Als Sriman Mahaprabhu darsana van Sn
Jagannathadeva nam, raakte Hij zo overweldigd door prema, dat
stromen tranen uit zijn ogen vloeiden. Op die momenten smolten
de stenen onder aanraking van Zijn voeten en werden door Zijn
voetafdrukken getekend. Op hetzelfde moment versmolt zijn prema
ook met de Garuda stambha, die Hij gebruikte om Zichzelf over-
eind te houden, waarbij de sporen van Zijn vingers erin werden
afgedrukt. Toen Vijaya Kumara en Vrajanatha deze afdrukken
zagen, werden ze overweldigd door prema.

Diezelfde dag gingen ze naar Kasi Misra Bhavan. In dat grote
huis, dat uit steen was opgetrokken is Sri Gambhira, de kleine
kamer, waar Sriman Mahaprabhu Zich in Zijn staat van prema
terugtrok. Om Hem te troosten, wanneer Hij was ondergedompeld
in gevoelens van afgescheidenheid van Krsna, reciteerden Zijn
geliefde metgezellen, Sri Svarlpa Damodara en Raya
Ramananda, s/okas en zongen ze bhajanas over het spel en ver-
maak van Radha en Krsna. Vijaya Kumara en Vrajanatha namen
darsana van die plek en van de spulleties van Sriman
Mahaprabhu, zoals Zijn houten sandalen, die daar in al hun glorie
aanwezig zijn. Aan de ene zijde binnenshuis is de mandira van Sri
Radha-Kanta en aan de andere zijde stond de zetel van Sri Gopala
Guru Gosvami.

Vijaya en Vrajanatha vielen neer aan de voeten van Sti Gopala

Guru Gosvami. Ze werden meegevoerd in het geluk van prema en
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begonnen hun tranen te vergieten. Sri Guru Gosvami was zeer
geplezierd met hun extatische gevoelens en omhelsde hen. Hij
vroeg hen dichtbij hem te komen zitten en voegde er onmiddellijk
aan toe, "Ik wil weten wie jullie zijn." Toen Vijaya en Vrajanatha
zich voorstelden, stroomde er een tranenvloed van liefde uit zijn
ogen. Bij het horen van de naam 'Sri Navadvipa' zei hij, "Vandaag
ben ik gezegend bij het zien van de inwoners van Sridhama
Navadvipa. Vertel me, hoe gaat het met de Vaisnava’'s in
Mayapura, zoals Sri Raghunatha dasa en Goracanda dasa? Gaat
het goed met hen? Ach! Als ik aan Raghunatha dasa denk, komen
de herinneringen aan mijn Siksa-guru, Sri Dasa Gosvami, in ge-
dachten.”

Guru Gosvami riep zijn leerling, Sri Dhyanacandra, en zei, "De-
ze twee mahatmas nemen hier vandaag prasada Sn
Dhyanacandra bracht beiden naar zijn kamer en bood hen sri-
maha-prasada aan. Daarna bespraken ze gedrieén vele onder-
werpen. Dhyanacandra Gosvami was overgelukkig, toen hij de
uitgebreide scholing van Vijaya Kumara in Srimad-Bhagavatam
bemerkte en herkende in Vrajanatha een scherp geleerde van alle
$astras. Hij deelde al hun gesprekken aan Sri Guru Gosvami mee,
die ook verheugd was hun deskundigheid in sastra te vernemen.
Sri Gopala Guru Gosvami riep hen bij zich en zei, "Jullie zijn me
alletwee zeer dierbaar. Sta me alsjeblieft toe jullie iedere dag te
zien, zolang jullie in Sff Purusottama Dhama verblijven."

Vijaya Kumara antwoordde nederig, "O Prabhu! $ri Raghuniatha

dasa Babaji uit SrT Mayapura heeft ons heel veel genade geschon-
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ken. Hij heeft ons zoveel siksa gegeven en droeg ons op instruc-
ties aan uw goddelijk voeten te aanvaarden."

Guru Gosvami zei, "Raghunatha dasa Babaji is een groot stu-
diehoofd en jullie moeten zijn instructies nauwlettend navolgen. Als
jullie verder nog iets willen weten, mogen jullie hier morgen in de
namiddag naartoe komen om jullie vragen te stellen. Morgen kun-
nen jullie hier maha-prasada komen eren." Ze converseerden nog
enige tijd en daarna vroegen Vijaya en Vrajanatha van Sri Guru
Gosvami toestemming en keerden terug naar Haracandi Saht.

De volgende dag keerden Vijaya Kumara en Vrajanatha op de
afgesproken tijd naar Sri Radha-Kanta Matha terug. Ze eerden
prasada en benaderden daarna Sri Gopala Guru Gosvami. Nadat
ze hem hun eerbiedige pranama hadden aangeboden, zeiden ze,
"Prabhu, we willen graag over rasa-tattva horen. Ons leven zal
succesvol worden, als we iets uit uw lotusmond over Arsna-bhakti-
rasa mogen vernemen. U bent de meest vooraanstaande, heilige
meester van de Nimananda-sampradaya en u presideert als jagad-
guru op de zetel van Sriman Mahaprabhu's opvolger, Sri Svariipa
Gosvami. We willen graag rasa-fattva van uw goddelijk lippen ver-
nemen, zodat onze studie vrucht zal dragen."

Sri Gopala Guru Gosvami was overgelukkig en nadat hij deze
waardige discipelen naar een aparte ruimte had gebracht, sprak hij
tot hen, "Sacinandana Nimai Pandita verscheen in Sri Navadvipa-
Mayapura en Hij is de enige levensadem van de bhaktas van Sri
Gauda-mandala, Sri Ksetra-mandala en Sri Vraja-mandala. Moge

die Sacinandana ons plezier geven. Moge Sri Svariipa Gosvam,
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wiens madhura-rasa-seva Sri Mahaprabhu altijd met euforie ver-
vulde, zich in het binnenste van ons hart manifesteren. Sri
Vakresvara Pandita boeide Nimai Pandita mateloos met zijn dans.
Hij sprenkelde ook zijn genade over Devananda Pandita door hem
te zuiveren en hem een bhakta van Krsna te maken. Moge die Sri
Vakresvara Pandita alle heil op jullie overdragen.

"Rasa is een ongeévenaarde faftva, die kan worden vergeleken
met het rijzen van de maan, wiens uitstraling de expanderende /2
van para-brahma Sri Krsna is. Bhakti-rasa is de functie van krsna-
bhakti; zodra deze absoluut zuiver wordt."

Vrajanatha: Is rasa een principe, dat is voorbestemd?

Gosvami: Die vraag kan ik niet met een enkel "Ja" of "Nee" be-
antwoorden. Ik zal het onderwerp grondig uitleggen, zodat jullie het
goed kunnen begrijpen. De Arsna-rati, waarover jullie van je Guru-
deva hebben gehoord, wordt sthayibhava genoemd. Wanneer de
andere componenten (samagri) van rasa met de sthayibhava wor-
den gecombineerd, wordt de resulterende manifestatie Arsna-
bhakti-rasa genoemd.

Vrajanatha: Wilt u alstublieft in detail uitleggen wat sthgayi-bhava
is en welke de ingrediénten (samagri) van rasa zijn, die daarvan
deel uitmaken? We hebben wel van onze Gurudeva over bhava
gehoord, maar niet hoe bhivas met elkaar combineren om rasa te
vormen.

Gosvamt: In het stadium van bhava is bhakti normaliter Arsna-
rati. Deze rati treedt onder invloed van de samskaras uit voor-

gaande en huidige levens in het hart van de bhakia op en ontwik-
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kelt zich verder tot het stadium van rasa, wanneer het de belicha-
ming van ananda wordt. Deze ratiis opgebouwd uit vier verschil-
lende ingrediénten: (1) vibhava, (2) anubhava, (3) sattvika-bhava
en (4) vyabhicari-bhava, of saficari-bhava. Eerst zal ik deze ingre-
diénten uitleggen.

Vibhava is de oorzaak van het proeven van rafi en heeft twee
onderverdelingen: alambana (de drager) en uddipana (de ontwa-
kende stimulus). Alambana (de drager) bestaat ook uit twee on-
derverdelingen, namelijk het object (visaya) en de plaats (asraya).
De asraya (plaats) van ratiis de persoon, in wie rafi aanwezig is,
terwijl de visaya (object) van rafi de persoon is, aan wie ratiis ge-
richt. Krsna's bhakias zijn de asraya (plaats) van rati omdat ze rati
in hun hart dragen, terwijl Krsna de visaya (object) van ratiis, om-
dat ratiaan Hem is gericht.

Vrajanatha: Tot dusver hebben we begrepen, dat vibhava (oor-
zaak van rafi) is verdeeld in; dlambana (drager) en uddipana (sti-
mulus) en dat alambana ook in twee categorieén is verdeeld, na-
melijk asraya (plaats) en visaya (object). Krsna is visaya en de
bhaktas zijn asraya. Nu willen we weten, of Krsna soms ook de
asrayavan ratiis.

Gosvami: Ja, dat is Hij. Wanneer bhakias rati voor Krsna heb-
ben, is Krsna visaya (object) en de bhakias zijn alambana (dra-
gers) en wanneer Krsna rafivoor de bhaktas heeft, is Krsna asraya
(plaats) en de bhakias zijn visaya (objecten).

Vrajanatha: We hebben van onze Gurudeva gehoord, dat St

Krsna vierenzestig kwaliteiten heeft. Indien er met betrekking hier-
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toe meer kan worden verteld, wilt u ons dat dan alstublieft medede-
len?

Gosvami: Hoewel alle kwaliteiten in Sri Krsna ten volle aanwezig
zijn, is Zijn manifestatie in Dvaraka volkomen, in Mathura meer
volkomen en in Gokula het meest volkomen. Dit komt door de ma-
te, waarin de kwaliteiten in de respectievelijke dhamas worden
gemanifesteerd. Krsna is één, maar Hij speelt de rollen van vier
typen helden (nayaka) naargelang verschillen in Zijn /ia. Die hel-
den zijn (1) dhirodatta, (2) dhira-lalita, (3) dhira-santa en (4)
dhiroddhata.

Vrajanatha: Welk type ngyaka (held) is dhirodatta?

Gosvami: De symptomen van Krsna als dhirodatta-nayaka zijin
ernst, hoffelijkheid, vergevingsgezindheid, mededogen, beschei-
denheid en verhulde trots.

Vrajanatha: Welk type nayaka wordt dhira-/alita genoemd?

Gosvami: Krsna valt onder de heerschappij van Zijn geliefde
gopis, omdat Hij een expert is in het genieten van liefdesperikelen
(rasika); omdat Hij op de overgang naar Zijn jonge volwassenheid
staat (nava-yauvana); omdat Hij over een inventieve humor be-
schikt (parihasa-caturi); en omdat Hij vrij is van zorgen (niscintata).
Daarom wordt Hij dhira-lalita-ndyaka genoemd.

Vrajanatha: Welke zijn de symptomen van dhira-santa?

Gosvami: Krsna wordt als dhira-santa-nayaka gekend, wanneer
Hij wordt gesierd door de kwaliteiten van een natuurlijke bezadigd-
heid, beheersing, behoedzaamheid en nederigheid.

Vrajanatha: Wat is dhiroddhata?
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Gosvami: Soms zien we Krsna in Zijn /i jaloers, egoistisch,
misleidend, boos, wispelturig en opschepperig worden. Op dat
moment is Hij een dhiroddhata-nayaka.

Vrajanatha: De eigenschappen, die u hebt beschreven, zijn te-
genstrijdig aan elkaar, dus hoe kunnen ze mogelijkerwijs op het-
zelfde moment in één Krsna bestaan?

Gosvami: Krsna is van nature volledig onafhankelijk, autocra-
tisch en supreem, bovendien beschikt Hij over grenzeloze vermo-
gens. Door de activiteit van Krsna's acintya-sakti (onbevattelijk
vermogen) kunnen deze tegenstrijdige kwaliteiten op hetzelfde
moment in Hem aanwezig zijn. We lezen bijvoorbeeld in de Karma-

purana,

asthdlas canus caiva / sthalo ‘nus caiva sarvatah

avarnah sarvatah proktah / Syamo raktantalocanah

aisvarya-yogad bhagavan / viruddhartho ‘bhidhiyate
tathapi doso parame / naivaharya katharicana
gunaviruddha apy ete / samaharyah samantatah

Alle tegenstrijdige kwaliteiten zijn tegelijkertijd op stralende en esthe-
tische wijze in Bhagavan manifest. Hoewel Hij in ieder opzicht on-
aantastbaar en minuuskuul is, is Hij ook in ieder opzicht tastbaar en
alomtegenwoordig. Hij heeft geen wereldse gelaatskleur, maar Hij
heeft een transcendentale syama tint en Zijn ooghoeken zijn rood-
achtig. Op deze wijze is Hij in de Sastras beschreven. Er wordt van
Bhagavan gezegd, dat hij op basis van Zijn mystieke vermogens
over tegenstrijdige deugden beschikt. Niettemin kan er geen enkel

falen aan Parames$vara worden toegeschreven. Hoewel het totaal
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van Zijn kwaliteiten uit tegenstrijdigheden lijkt te bestaan, zijn deze
eigenschappen in alle opzichten volslagen deugden.

In de Maha-Varaha-purana staat,

sarve nityah sasvatas ca/ dehas tasya paratmanah
hanopadana-rahita / naiva prakrti-jah kvacit
paramananda-sandoha / jiana-matras ca sarvatah

sarve sarva-gunaih pdrnah / sarva-dosa-vivarjitah

Alle lichamen van die Paramatma zijn nitya en vrij van de twee soor-
ten activiteiten, die we kennen als 'opgeven' en 'aanvaarden'. Zijn li-
chamen komen niet voort uit de materiéle natuur, maar zijn gecom-
poneerd uit bewustzijn en zijn de belichaming van paramananda. De
ledematen van Zijn lichaam zijn vol van alle transcendentale kwalitei-

ten en zijn vrij van alle gebreken.
De Vaisnava-tantra stelt,

astadasa-mahadosaih / rahita bhagavat-tanuh

sarvaisvaryamayi satya-vijianananda-rapini

Bhagavan beschikt over alle vormen van bovenmenselike vermo-
gens, volmaakte kennis en plezier, en Zijn lichaam is vrij van de

achttien vormen van algemene gebreken.

Deze achttien algemene gebreken zijn,

mohas tandra bhramo ruksa-rasata kama ulbanah

lolata mada-matsaryau himsa kheda-parisramau
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asatyam krodha akariksa asarika visva-vibhramah
visamatva pargpeksa dosa astadasodita
Visnu-Yamala

(1) Begoocheling, (2) lethargie (sloomheid), (3) verwarring, (4) saai-
heid, (5) intense wellust, (6) wispelturigheid, (7) trots, (8) jaloezie, (9)
geweld, (10) wroeging, (11) excessief verlangen naar vrede en com-
fort, (12) oneerlijkheid, (13) woede, (14) hunkering, (15) angst, (16)
hallucinatie, (17) tegenstrijdigheid, (18) de neiging van anderen af-

hankelijk te zijn.

Al deze transcendentale kwaliteiten zijn in de vorm van avafaras
aanwezig en worden in Sri Krsna, die avatari (de oorsprong van
alle avataras) is, in de allerhoogste mate uitgedrukt. Hierbij ko-
men nog acht andere kwaliteiten van Krsna, die op Zijn manne-
lijkheid (purusatva) betrekking hebben. Deze zijn: (1) sobha
(schoonheid), (2) vilasa (fascinerend, transcendentaal spel en
tijdverdrijf), (3) madhurya (bekoorlijkheid), (4) marigalya (heil-
zaamheid), (5) sthirata (stabiliteit), (6) feja (uitstraling), (7) /alita
(speelsheid) en (8) audarya (vrijgevigheid). Zijn schoonheid is in
het bijzonder opvallend in Zijn vriendelijkheid jegens lageren, in
Zijn rivaliteit met Zijn leeftijdgenoten, in Zijn moed, enthousias-
me en deskundigheid, en in Zijn openbaring van de waarheid.
Vilasa is kenmerkend voor Zijn ondoorgrondelijke manier van
doen, Zijn kalme blik en Zijn humoristische opmerkingen. Zijn
madhurya (bekoorlijkheid) is opmerkelijk, want behagende be-
minnelijkheid is in al Zijn activiteiten aanwezig. Zijn heilzaam-

heid is het toevluchtsoord voor het vertrouwen van de hele we-
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reld. Zijn stabiliteit betekent, dat Hij van geen enkele activiteit
wordt afgeleid. Zijn uitstraling betekent het naar Zich toetrekken
van ieders aandacht. Hij spreidt een overvioed aan amoureuze
gevoelens en pogingen tentoon en wordt daarom /alita (speels)
genoemd. Zijn neiging Zichzelf helemaal te geven wordt
audarya genoemd. Sri Krsna is het kroonjuweel der helden en in
Zijn menselijk spel zijn grote wijzen, zoals Garga, beschreven
als Zijn assistenten bij zaken over dharma, ksatriyas, zoals
Yuyudhana, bij oorlogsonderhandelingen; en ministers, zoals
Uddhava, bij diplomatieke zaken.

Vrajanatha: Ik heb helemaal begrepen hoe Krsna de heroische
personificatie van alle zoete smaken is. Wilt u ons nu alstublieft
iets vertellen over Krsna's bhakias, die geschikt zijn om rasa te
ervaren en die tot de categorie vibhava behoren.

Gosvami: Alleen degenen, wier hart wordt overweldigd door lief-
devolle gevoelens voor Krsna, kunnen bhaktas in rasa-taftva zijn.
Alle negenentwintig kwaliteiten, van waarheidslievendheid tot ver-
legenheid (door ware uitspraken in verlegenheid komen), die in
relatie tot Krsna zijn beschreven, worden ook in Zijn bhaktas aan-
getroffen.

Vrajanatha: Hoeveel typen krsna-bhaktas zijn geschikt om rasa
te ervaren?

Gosvami: Er zijn twee typen: de sadhaka en de siddha.

Vrajanatha: Wie is een sadhaka?

Gosvami: Sadhakas zijn degenen, in wie ruci voor de onderwer-

pen over Krsna is opgetreden en die de kwalificatie hebben ver-
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worven om rechtstreekse darsana van Krsna te krijgen, maar die
nog niet alle obstakels en moeilijkheden volkomen teboven zijn
gekomen. Madhyama-bhaktas getooid met de symptomen, isvare
tad-adhinesu, beschreven in Srimad-Bhagavatam (11.2.46) bevin-
den zich in de categorie van de sadhakas.

Vrajanatha: Prabhu, zijn de bhaktas, die in Srimad-Bhagavatam
(11.2.47) worden beschreven als arcgyam eva haraye, niet be-
kwaam om rasate ervaren?

Gosvami: Zij zijn geen sadhakas, totdat ze suddha-bhaktas wor-
den door de genade van andere suddha-bhakias. Alleen persoon-
likheden, zoals Bilvamangala, zijn ware sadhakas.

Vrajanatha: Wie zijn de siddha-bhaktas?

Gosvami: Siddha-bhaktas zijn degenen, die geen enkel lijden
ervaren, wier bezigheden allemaal onder bescherming van Sri
Krsna worden uitgevoerd en die altijd het geluk van prema proe-
ven. Er zijn twee typen siddha-bhaktas. degenen, die perfectie
hebben verworven (samprgpta-siddha) en degenen, die eeuwig
volmaakt zijn (nitya-siddha).

Vrajanatha: Wie zijn de bhakias, die perfectie hebben verworven
(samprapta-siddha)?

Gosvami: Zij bestaan ook in twee soorten: degenen, die perfec-
tie door sadhana hebben verworven (sadhana-siddha) en dege-
nen, die perfectie door genade hebben bereikt (Arpa-siddha).

Vrajanatha: Wie zijn de nitya-siddhas?

Gosvamr: Sri Ripa Gosvami zei,
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atma-koti-gunam krsne / premanam paramam gatah

nitydnanda-gunah sarve / nitya-siddha mukundavat

De nitya-siddhas zijn degenen, die evenals Mukunda de belichaming
van dnanda zijn en wier kwaliteiten eeuwig zijn. Hun belangrijkste
kenmerk is, dat ze beschikken over prema voor Krsna, die zelfs
tienmiljoen keer groter is dan die, welke ze voor zichzelf opbrengen.

In de Uttara-Khanda van de Padma-purana wordt gezegd,

yatha saumitra-bharatau / yatha sarikarsanadayah
tatha tenaiva jayante / nija-lokad yadrcchaya
punas tenaiva gacchanti/ tat-padam sasvatam param

na karma-bandhanam janma / vaisnavanan ca vidyate

Vaisnava’s worden niet door karma gebonden en ze nemen geboor-
ten, zoals wereldse mensen. Maar zij verschijnen zoals Laksmana
en Bharata, de zonen van Sumitra, gelijk met SrT Ramacandra; zoals
Balarama en anderen tegelijkertijd met Bhagavan Sri Krsna door Zijn
wil in deze wereld verschijnen en dan samen met Hem weer terug-
keren naar de eeuwige, transcendentale verblijfplaats; of zoals de
leden van de Yadu-dynastie ook in Bhagavans manifeste spel ver-
schijnen en samen met Hem weer naar de allerhoogste verblijfplaats

(parama-dhama) terugkeren, zodra Zijn spel niet langer manifest is.

Vrajanatha: Prabhu, ik heb het dlambana (drager) aspect van
vibhava (de oorzaak van rat/) begrepen. Wilt u nu zo vriendelijk
zijn om uit te leggen, waar als uddipana (stimulus) naar wordt
verwezen?

Gosvami: Uddipana is datgene, dat veroorzaakt, dat bhava

wordt opgewekt of gestimuleerd. Krsna's kwaliteiten, Zijn activitei-
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ten, Zijn lach en de geur van Zijn ledematen, Zijn fluit, jachthoorn,
enkelbellen, schelphoorn en voetafdrukken, de plaatsen van Zijn
tijdverdrijf, Tulasl, Zijn bhaktas, gunstige tijden, zoals Ekadasi (ha-
ri-vasard), enzovoort — deze zijn allemaal wddipana (stimuli).
Krsna's kwaliteiten (guna) bestaan uit drie soorten: gerelateerd aan
Zijn lichaam, Zijn geest en Zijn spraak; respectievelijk kgyika,
manasika en vacika.

Leeftijd (vayasa) is de belangrijkste van de kwaliteiten, die zijn
gerelateerd aan Zijn lichaam. Krsna's leeftijden worden in drie pe-

rioden onderverdeeld: kaumara, pauganda en kaisora.

kaumaram paricamabdantam / paugandam dasamavadhi
asodasac ca kaisoram / yauvanam syat tatah param
Bhakti-rasamria-sindhu (2. 1.306)

De periode van kaumara duurt tot vijfjarige leeftijd. De periode van
pauganda begint op vijff en duurt tot tien jaar en het stadium van
kaisora begint bij tien en duurt tot zestien jaar. De leeftijd na zestien

jaar heet yauvana.

Het stadium van kaisora bestaat ook uit drie perioden, welke
begin, midden en eind (&dya, madhya en Sesa) worden ge-
noemd. Van de lichaamskenmerken is de overweging van zijn
schoonheid overheersend. Er is sprake van schoonheid, indien
de lichaamsdelen in de juiste proportie tot elkaar staan. Kleding,
decoratie en de schikking van accessoires, inclusief het haar,
enzovoort, worden prasadhana genoemd.

Krsna heeft drie soorten fluiten: vamsi, venu en murali. De venu

is twaalf vingers lang, is zo dik als een duim en heeft zes gaatjes.
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De murallis twee handlengten en heeft, behalve het gat van het
mondstuk, vier toongaten. De vamsris zeventien vingers lang. Op
deze fluit zit op het eind een vrije ruimte van drie vingerbreedten.
Bovenaan de fluit is nog een ruimte van vier vingerbreedten, die
ook gesloten is, behalve het gat om te blazen, dat een halve vin-
gerbreedte van de bovenrand is verwijderd. In het midden is een
ruimte met acht toongaatjes, die een halve vingerbreedte uit elkaar
liggen. De vamsriheeft zodoende een totaal van negen gaatjes.

De schelphoorn, die rechtsom draait en schitterend in Krsna's
hand ligt, wordt Paficajanya genoemd.

Door deze wvddipanas ontwaakt de rafi van de bhaktas en als
deze is gericht op Krsna, het object van rafi, wordt rati de belicha-
ming van ananda. Ratiis sthayibhava en deze alleen transformeert
in rasa.

Kom hier morgen op dezelfde tijd terug, dan vertel ik jullie over
rasa en zal ik ook uitleggen, wat anubhava, enzovoort, is.

Vijaya Kumara en Vrajanatha boden aan de lotusvoeten van
Srila Gopala Guru Gosvami dandavat aan en gingen weg. Ze wa-
ren verzonken in de beschouwing van het onderwerp rasa en gin-
gen darsana nemen van Siddha-bakula. Van daaruit gingen ze
darsana nemen van Sri Jagannathadeva en keerden daarna terug

naar hun logeeradres.

ALDUS EINDIGT HET ZESENTWINTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA
GETITELD "INLEIDING TOT RASA-TATTVA"
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Hoofdstuk 27

Rasa-Tattva: Sattvika-Bhava,
Vyabhicari-Bhava en Raty-Abhasa

E VOLGENDE DAG, NADAT VIJAYA KUMARA EN

Vrajanatha de prasada eer hadden gedaan, gingen

ze weer naar Sri Radha-Kanta Matha, waar ze kort
na het middaguur aankwamen. Sri Gopala Guru Gosvami had ook
de maha-prasada eer aangedaan en zat op hen te wachten. Sri
Dhyanacandra Gosvami zat naast hem Upasana-paddhati (De
Procedures voor Verering) te schrijven. Op dat moment was de
verschijning van S Guru Gosvami zeer opmerkelijk. Hij droeg het
kleed van de sannyasi, zijn voorhoofd was met drddhva-pundra
tilaka gemerkt, de lettergrepen van hari-nama waren op zijn lede-
maten geschreven en vier dikke fu/asi-snoeren lagen om zijn hals.
Hij hield een japa-mala in zijn hand en met tussenpozen stroom-

den tranen op zijn borst uit zijn ogen, die in meditatie half gesloten
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waren. Wenend en zuchtend riep hij af en toe luid uit, "Ha
Gauranga! HZ Nityananda!" Zijn lichaam was stevig en zijn ge-
laatskleur was donker en stralend. Zijn kom van uitgeholde kokos-
nootbast stond vol water vlaknaast de zitplaats van bananen-
schors, waarop hij zat, terwijl zijn beide houten sandalen verderop
lagen.

Toen Vijaya en Vrajanatha dit alles zagen, rees er een onge-
kende sraddha in hun hart omhoog. Ze boden beiden hun
sastariga-pranama aan en bleven lange tijd op de grond liggen.
Over het algemeen respecteerden de bewoners van de Matha
Vijaya en Vrajanatha, nadat ze hun vaispnavakwaliteiten, hun wijs-
heid en hun diepgaand begrip van vele sastras hadden opgemerkt
en ze bovendien te weten waren gekomen, dat ze inwoners van Sri
Navadvipa-dhama waren. Maar vandaag was iedereen zeer onder
de indruk bij het zien van dergelijke, voorbeeldige vaisnava-
sentimenten. Toen Guru Gosvami hen zag liggen en zag hoe zij op
die manier hun pranama aanboden, tilde hij hen op, omhelsde hen
liefdevol en liet hen dichtbij hem zitten. Vrajanatha wachtte op een
geschikt ogenblik en bracht toen langzaam en bedeesd het onder-
werp rasa te berde. Sri Gosvami begon met een hart vol prema te
spreken, "Vandaag geef ik jullie inzicht in het onderwerp anubhava
enzovoort en ik zal ervoor zorgen, dat jullie rasa-taffva binnen-
gaan.

"Er zijn vier ingrediénten van rasa. vibhava, anubhava, sattvika
en vyabhicari. Gisteren heb ik vibhava-taffva uitgelegd en vandaag

ga ik eerst anubhava uitleggen. Luister aandachtig.
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"Vibhava refereert aan de persoonlijkheden, die er de oorzaak
van zijn, dat rafi verschijnt. Welnu, anubhava refereert aan die
zichtbare symptomen, welke veroorzaken, dat rafi duidelijk wordt
en die ervoor zorgen, dat de bhavas in het hart worden gereali-
seerd. Met andere woorden, anubhava bestaat uit activiteiten, zo-
als zijdelingse blikken en lichaamshaar, dat recht overeind gaat
staan, die zich weliswaar als uiterlijke lichaamstransformaties ma-
nifesteren, maar die in feite de innerlijke bhavas van het hart ont-
hullen. Deze innerlijke bhavas worden door de volgende uitingen
van opwinding onthuld: dansen (nrfya), over de grond rollen
(vilunthana), zingen (gita), luid uitroepen (krosana), het lichaam
uitrekken en kronkelen (fanu-motana), grommen (hunkara), geeu-
wen (jrmbhana), zuchten en diep ademhalen (dirgha-svasa), on-
verschillig zijn voor publieke opinie (/lokanapeksita), kwijlen
(/alasrava), luid lachen (atta-hasa), duizelig worden (ghdrna) en
hikken (hikka)."

Vrajanatha: Hoe kunnen deze externe transformaties de smaak
van de rasa van de innerliike sthayibhava voeden? Ik heb ook nog
een andere vraag. Op het moment dat rasa innerlijk wordt ge-
proefd, worden deze anubhavas extern op het lichaam gemanifes-
teerd, maar hoe kunnen ze dan afzonderlijke en onderscheiden
ingrediénten van rasa zijn?

Gosvami: Baba, je bent inderdaad een echte pandita van nyaya-
sastra. Tot op heden heeft nog nooit iemand zulke subtiele vragen
gesteld als jij. Toen ik rasa-sastra in het gezelschap van Sri

Pandita Gosvami studeerde, kwamen exact dezelfde argumenten

743



JAIVA-DHARMA

in mijn hoofd op. Mijn twijfels werden echter door de genade van
Sri Gurudeva snel opgelost. De vertrouwelijke betekenis is, dat in
het zuivere bewustzijn (suddha-sattva) van de jiva, op het moment
dat vibhava de functie van het bewustzijn (ciffa) stimuleert en te-
vens de functie zelf assisteert, er een natuurlijke verwondering
(vaicittya) optreedt, die het hart op diverse wijzen doet opbloeien
en dit veroorzaakt op zijn beurt een aantal uitwendige transforma-
ties, die op het lichaam zichtbaar worden. Deze externe transfor-
maties, zoals dansen, worden udbhasvara genoemd en bestaan uit
vele soorten. Wanneer het hart danst, begint ook het lichaam te
dansen en wanneer het hart zingt, begint ook de tong te zingen. Je
moet de activiteit van andere transformaties op dezelfde wijze be-
schouwen. De actie van vdbhasvara (externe transformaties) ech-
ter is niet de oorspronkelijke actie. Het zijn eerder de anubhavas
(zichtbare activiteiten), die de vibhavas (personen) opwinden en
voeden en zich dan over het lichaam verspreiden in de vorm van
udbhasvara (externe transformaties).

Zodra de sthayibhava in het hart door de vibhava wordt gestimu-
leerd, begint anubhava zijn functie als een volgende actie van het
hart. Deze anubhava is een afzonderlijk, individueel ingrediént.
Wanneer deze wordt onthuld door activiteiten, zoals zingen, wordt
het 'koelen' (siza) genoemd en wanneer het wordt onthuld door
activiteiten, zoals dansen, wordt het 'werpen' (ksepana) genoemd.
Er zijn ook vele andere symptomen van anubhava — zoals het op-
zwellen van het lichaam, het opgeven van bloed, het uit elkaar

vallen en samentrekken van de gewrichten — die heel zelden wor-
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den waargenoem, dus op deze anubhavas zal ik niet verder in-
gaan. De uitermate verbijsterende anubhavas, die in het lichaam
van mijn Pranesvara, Sri Caitanya Mahaprabhu, werden aan-
schouwd, zoals op een schildpad gaan lijken, zijn in sadhaka-
bhaktas niet mogelijk.

Nadat Vijaya en Vrajanatha deze vertrouwelijke instructies van
Guru Gosvami hadden vernomen, bleven ze enige tijd zwijgend
voor zich uitstaren en vroegen toen, "Prabhu, wat is saftvika-
bhava?"

Gosvami: Het woord saftva verwijst naar de citta (zuiver hart of
bewustzijn), dat door een willekeurige bhava in relatie tot Krsna
wordt gestimuleerd, hetzij rechtstreeks, dan wel met enige weer-
stand. De bhavas, die uit deze sattva voortkomen, worden sattvika-
bhavas genoemd. Er bestaan drie typen sattvika-bhavas. glad
(snigdha), gesmeerd (digdha) en ruw (ruksa).

Vrajanatha: Wat is snigdha (glad) sattvika-bhava?

Gosvami: Snijgdha sattvika-bhava bestaat uit twee vormen;
mukhya (primair) en gauna (secundair). Mukhya-snigdha sattvika-
bhava treedt op, wanneer mukhya-rati; die in rechtstreekse relatie
staat tot Krsna, het hart overdondert. Voorbeelden van mukhya-
snigdha sattvika-bhava zijn als versteend blijven staan, transpire-
ren, enzovoort. Gauna-snigdha sattvika-bhava ontstaat door een
invasie van het hart door gauna-rati, wanneer Krsna Zich op enige
afstand bevindt, of wanneer er zich enige obstructie voordoet.
Twee voorbeelden van gauna-sattvika-bhavas zijn: het verbleken

van de lichaamskleur (vaivarnya) en het stokken van de stem (sva-
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ra-bheda). Gesmeerde (digdha) sattvika-bhava treedt op, wanneer
andere bhavas dan de functie van mukhya-rati en gauna-rati het
hart overdonderen. Beven is een voorbeeld van de digdha (ge-
smeerde) sattvika-bhavas, die uit rati volgen.

Het gebeurt wel eens, dat iemand slechts een bhakia lijkt te zijn
en over de uitzonderlijk wonderbaarlijke en zoete bhavas van
Krsna hoort, die hem verbijsteren en verrukking doen ervaren,
hoewel hij in feite geen rafi heeft. Dit is het derde soort sattvika-
bhava, dat als 'ruw' (ruksa) bekend staat. Een voorbeeld van ruksa
safttvika-bhava wordt waargenomen, wanneer het haar door 'kip-
penvel' op het lichaam overeind gaat staan (romarica).

Vrajanatha: Hoe ontstaat sattvika-bhava eigenlijk?

Gosvami: Als het hart (ciffa) van de sadhaka verzadigd raakt
met saftva-bhava (zuivere emotie gerelateerd aan Krsna), onder-
werpt het zich aan de levensadem (prana). Wanneer dan de prana
wordt geprikkeld, transformeert deze zich en veroorzaakt in het
lichaam de verschijning van aanzienlijike opwinding. Op dat mo-
ment doen zich lichaamstransformaties voor, zoals stambha (on-
beweeglijkheid).

Vrajanatha: Hoeveel soorten sattvika transformaties bestaan er?

Gosvami: Er zijn acht saftvika transformaties, namelijk onbe-
weeglijkheid (stambha); transpireren (sveda); kippenvel (romarica);
het stokken van de stem (svara-bheda); beven (vepathu); trans-
formaties van de lichaamskleur (vaivarnya), zoals vervuiling en
magerte, die optreden door emoties van wanhoop, angst en woe-

de; vergieten van tranen (asru); en destructie (pralaya).
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Onder sommige omstandigheden blijft de levensadem (prana)
als het vijfde element (lucht) met de andere vier elementen (aarde,
water, vuur en ether) gelijk opgaan. Maar soms, als de prana zich
in het element lucht (vayu) vestigt, gaat hij overheersen en kan hij
zich door het hele lichaam van de jiva bewegen. Wanneer prana in
contact komt met het element aarde, doet zich onbeweeglijkheid of
inertie (stambha) voor; wanneer hij zijn toevlucht tot het element
water neemt, verschijnen tranen (asru); wanneer hij in het element
vuur plaatsneemt, worden kleurveranderingen van het lichaam
(vaivarya) en transpireren (sveda) zichtbaar; wanneer prana zijn
toevlucht neemt in het element ether of ruimte, treedt bewuste-
loosheid of destructie (pralaya) op; en wanneer prana zelf domi-
nant is en zijn toevlucht neemt tot het element lucht, worden de
getransformeerde condities van kippenvel (romarica), beven (vepa-
thu) en het stokken van de stem (svara-bheda) manifest, athanke-
lik van de mate van de kracht van prana, die respectievelijk mild,
middelmatig of intens kan zijn.

Omdat deze acht transformaties zowel intern als extern actief
zijn, worden ze soms bhiava en soms anubhava genoemd. De
anubhavas echter, zoals dansen, rollen over de grond en zingen,
worden niet hetzelfde als saffvika-bhavas beschouwd, omdat ze
alleen in het externe lichaam actief zijn. De activiteiten van
anubhava, zoals dansen, zijn niet de resultaten van bhava voort-
komend uit saffva (saftvika-bhava). Hun activiteit wordt eerder
aangezet door de toepassing van intelligentie. In transformaties,

zoals onbeweeglijkheid (stambha), echter, treedt sattvika-bhava
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rechtstreeks op zonder tussenkomst van de intelligentie. Dit is de
reden, waarom anubhava en sattvika-bhava als afzonderlijke en
onderscheiden ingrediénten worden beschouwd.

Vrajanatha: Ik zou graag willen weten, wat de oorzaak is van
aslta-sattvika transformaties, zoals stambha (inertie).

Gosvami: Sftambha is een staat, waarin je statisch wordt zonder
te spreken of enig andere activiteit te vertonen en deze wordt ver-
oorzaakt door blijdschap, angst, verbazing, verdriet, woede en
lusteloosheid. Sveda (transpiratie) is lichaamsvocht veroorzaakt
door blijdschap, angst, woede, enzovoort. Romarica (kippenvel, of
het overeind staan van het lichaamshaar) treedt op door verbijste-
ring, blijdschap, enthousiasme en angst. Svara-bheda (het stokken
van de stem, of stotteren) ontstaat door wanhoop, verbazing, woe-
de, blijdschap en angst. Vepathu (beven) wordt veroorzaakt door
angst, woede, blijdschap, enzovoort. Vaivarnya (verandering van
lichaamskleur) ontstaat door emoties, zoals wanhoop, angst en
woede. Asru (tranen) vloeien uit de ogen voort onder invioed van
blildschap, woede, wanhoop en andere emoties; vreugdetranen
zijn koud, terwijl tranen van woede warm zijn. In de staat van
pralaya (destructie is men verstoken van activiteit en kennis, men
verliest zijn bewustzijn en valt op de grond; dit kan gebeuren door
geluk of verdriet.

Er zijn vier typen saffvika-bhavas, die corresponderen met een
toenemende intensiteit van saffva (zuiverheid). Deze worden ro-
kend (dhidmayita), smeulend (jvalita), brandend (dipta) en laaiend

(pradipta) genoemd. De ruksa (ruwe) sattvika-bhavas zijn over het
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algemeen dhdmayita (rokend), terwijl de snigdha (gladde) sattvika-
bhavas over het algemeen de hogere stadia bereiken. Rafiis de
oorzaak van alle verbazingwekkende &nanda en in zijn afwezig-
heid is er geen enkele verwondering in de ruksa sattvika-bhavas
en andere emoties te bekennen.

Vrajanatha: Prabhu, sattvika-bhavas ontstaan door extreem
groot geluk, maar veel mensen maken van deze bhavas een to-
neelspel, wanneer ze een rol in een tragedie spelen, of wanneer ze
hun eigen doelstellingen in het aardse leven willen bewerkstelligen.
Wat kunt u over de bhavas van zulke lieden zeggen?

Gosvami: Saftvika-bhavas, die zich van nature manifesteren,
wanneer je de sadhana van oprechte en zuivere bhakti uitvoert,
zijn vaisnava-bhavas. Behalve deze, kunnen alle andere emotione-
le symptomen in vier categorieén worden ondergebracht: de schijn
van rati (raty-abhasa); de schijn van sattvika-bhavas (sattvabhasa);
symptomen, die niet uit saffva voortkomen (nihsattva); en omge-
keerde of tegengestelde symptomen (pratipa).

Vrajanatha: Wat is raty-abhasa (de schijn van raf)?

Gosvami: Raty-abhasa heeft plaats in degenen, die naar beuvrij-
ding verlangen; het treedt op in de impersonalistische sannyasis
van de Sankara sampraddya, wanneer ze discussies horen over
het spel van Krsna.

Vrajanatha: Wat is saftvabhasa (de schijn van sattvika-bhavas)?

Gosvami: Satfvabhasa is de schijn van plezier en verbijstering,

die optreedt in degenen, wier hart van nature aanleiding geeft voor
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luchtige emoties - bijvoorbeeld, de aanhangers van jaran-
mimamsa en gewone vrouwen — wanneer ze krsna-katha horen.

Vrajanatha: Wat is nifisattva (de schijn van bhava, die niet uit
saftva voorkomt)?

Gosvami: Nihsaftva wijst op symptomen, zoals kippenvel en tra-
nen, die door mensen tentoon worden gespreid, wier geest van
nature is gespleten en die ze omwille van een dramatische verto-
ning praktiseren, of uitvoeren met het oog op een materieel doel.
Sommige lieden hebben in feite een hart van steen, maar zijn zo
bedreven, dat ze stante pede kunnen grienen, alsof ze echt huilen.
Hun gejank is echter een volslagen voorwendsel en van hen wordt
gezegd, dat ze een onbetrouwbare geest hebben.

Vrajanatha: Wat zijn omgekeerde of tegengestelde symptomen
(pratipa)?

Gosvami: Pratipa-bhava-abhasa is de schijn van bhava, die ont-
staat door woede, angst en andere emoties resulterend uit activi-
teiten, die ongunstig zijn jegens Krsna. Kamsa en Sisupala zijn
duidelijke voorbeelden hiervan.

Vrajanatha: Prabhu, we hebben vibhava, anubhava en saftvika-
bhavas begrepen, zoals ook het verschil tussen saffvika-bhava en
anubhava. Wilt u ons nu alstublieft de vyabhicari-bhavas omschrij-
ven?

Gosvami: Er zijn drieéndertig vyabhicari-bhavas. Vi betekent
‘onderscheiden’, abhi betekent 'naar' en cari betekent 'bewegen'.
Deze drieéndertig bhavas worden vyabhicari genoemd, omdat ze

zich met onderscheid in de richting van de sth3yi-bhava bewegen.
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Ze worden ook saricari-bhavas genoemd, omdat ze via woorden,
ledematen en saffva worden overgebracht en zich dus door het
hele systeem bewegen (saricarita). Ze zijn als golven in de nectar-
zee van de sthayibhava, want ze rijzen op, veroorzaken, dat de
sthayibhava aanzwelt en trekken zich daarna weer in de zee terug.

De drieéndertig saricari-bhavas zijn: (1) spijt of onverschilligheid
(nirveda), (2) vertwijfeling (visada), (3) nederigheid (dainya), (4)
fysieke en mentale uitputting (g/ani), (5) vermoeidheid (srama), (6)
bedwelming (mada), (7) trots (garva), (8) achterdocht (sarika), (9)
angst (#rasa), (10) opgewondenheid (gvega), (11) gekte (unmada),
(12) verwarring of mentale afwezigheid (gpasmrt), (13) ziekte
(vyadhy, (14) flauwvallen, of het hebben van waanvoorstellingen
(moha), (15) sterven (mrtyu), (16) luiheid (&/asya), (17) matheid
(yadya), (18) verlegenheid (vrida), (19) verbergen van emoties
(avahittha), (20) herinnering (smrti), (21) overweging of redenering
(vitarka), (22) bezorgdheid (cinta), (23) vastberadenheid, of wijs-
heid (maf), (24) standvastigheid (dhrf), (25) blildschap (harsa),
(26) hevig verlangen (aufsukara), (27) ruwheid (augrya), (28) on-
geduld en verontwaardiging (amarsa), (29) jaloezie (asaya), (30)
rusteloosheid (capalyam), (31) slaap (nidra), (32) diepe slaap (sup-
t), (33) ontwaken (bodha).

Sommige saricari-bhavas zijn onafhankelijk (svatantra) en ande-
re zijn afhankelijk (paratanira). Er zijn twee soorten afhankelijke
saricari-bhavas. superieure (vara) en inferieure (avara). De superi-
eure categorie wordt ook in twee typen verdeeld, namelijk recht-

streekse (saksat) en separate of secundaire (vyavahita). De onaf-
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hankelijke saficari-bhavas worden weer in drie typen verdeeld:
degenen zonder rafi (rati-stnya); degenen, die later contact maken
met rati (rafi-anusparsana); en degenen met een spoor van rati
(rati-gandha).

Als deze bhavas verschijnen in mensen, die tegen Krsna zijn
gekeerd, of ze worden waargenomen in ongeschikte mensen of
objecten, worden ze in twee typen onderverdeeld, namelijk ongun-
stige (pratikulya) en onjuiste (anaucitya). Al deze bhavas hebben
vier hoedanigheden: ontwikkeling (ufpattiy, vereniging (sandhi),
overwinning (sabalya) en kalmering (sant)).

Vrajanatha: Ontwikkeling van bhava (bhava-utpatti) is goed te
begrijpen, maar wat is vereniging (bhava-sandhi)?

Gosvami: Bhava-sandhi treedt op, wanneer twee bhavas — van
dezelfde of verschillende typen — bij elkaar komen. Bijvoorbeeld,
wanneer matheid veroorzaakt door je geliefde (/sfta) en matheid
veroorzaakt door iets anders zich beide op hetzelfde moment
voordoen, is dit een geval van vereniging van twee identieke emo-
ties (sardpa-bhava-sandhi). Blijdschap en vrees, die zich gelijktijdig
voordoen, is daarentegen een voorbeeld van de vereniging van
twee verschillende typen bhava (bhinna-bhava-sandhi).

Vrajanatha: Wat betekent overwinning (bhava-sabalya)?

Gosvami: Bhava-sabalya is het botsen en verdringen van meer-
dere bhavas, waarin één bhava een andere onderdrukt en gaat
overheersen. Toen Kamsa bijvoorbeeld over Krsna hoorde, werd
hij boos en bang tegelijk; dit is een voorbeeld van bhava-sabalya.

Vrajanatha: Wat is kalmering (bhava-santi?
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Gosvami:. Bhava-santi treedt op, wanneer een uiterst krachtige
bhava wordt gekalmeerd. Toen de wrgja-vasis Krsna niet van
dichtbij konden zien, werden ze erg bezorgd, maar hun vrees werd
ineens gekalmeerd — dat betekent, de vrees verdween ver uit hun
aanwezigheid — toen ze het geluid van Zijn vamsi hoorden. Dit is
de gekalmeerde conditie van angst en wanhoop (visada).

Vrajanatha: Als we gekwalificeerd zijn om meer over dit onder-
werp te horen, wilt u het ons dan alstublieft vertellen?

Gosvami: Er zijn alles bij elkaar éénenveertig bhavas, die trans-
formaties van het lichaam teweeg brengen. Het zijn de drieéndertig
vyabhicari-bhavas, één van de mukhya-sthayibhavas en de zeven
gauna-sthayibhavas, die ik later zal omschrijven. Het zijn allemaal
neigingen in het hart (cifta-vrtti), die veroorzaken, dat bhava ver-
rijst.

Vrajanatha: Welke typen bhava wekken ze op?

Gosvami: Ze produceren de asta-sattvika-bhavas en de
anubhavas, die in de categorie vibhavas vallen.

Vrajanatha: Zijn alle bhavas natuurlijk en aangeboren?

Gosvami: Nee, sommige zijn natuurlijk en andere zijn verganke-
lik. De bhakta's sthayibhava is zijn natuurlijke bhiva en de
vyabhicari-bhavas zijn van voorbijgaande aard.

Vrajanatha: Hebben alle bhaktas dezelfde soort bhava?

Gosvamr: Er zijn diverse soorten bhaktas naargelang de ver-
schillende geaardheden van hun verstand en intelligentie (mano-
bhavas), dus er is een gradueel ontwaken van bhavas afhankelijk

van het karakter van de geestelijke gesteldheid. Dit ontwaken be-
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staat uit drie typen: garistha (zwaar), /aghistha (licht) en gambhira
(ernstig). De aard van nectar echter is altijd vloeibaar en het hart
van de Arsna-bhaktais van nature als nectar.

Dit was het voor vandaag. Morgen zal ik jullie sthayibhava uit-
leggen.

Vijaya en Vrajanatha boden Sri Guru Gosvami sastariga-
dandavat aan. Met zijn permissie vertrokken ze naar hun verblijf-

plaats.

ALDUS EINDIGT HET ZEVENENTWINTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA

GETITELD " SATTVIKA-BHAVA, VYABHICARI-BHAVA E EN RATY-ABHASA"
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Hoofdstuk 28

Rasa-Tattva: Mukhya-rati

IJAYA KUMARA EN VRAJANATHA KWAMEN DE

volgende dag zoals gebruikelijk naar de lotusvoe-

ten van Sri Gopala Guru Gosvami en na hun
sastariga-dandavat-pranama te hebben aangeboden begonnen ze
vragen te stellen, waarmee ze om opheldering vroegen over de
onderwerpen van de vorige dag. Vrajanatha informeerde, "Prabhu,
uit alles, wat u hebt uitgelegd over vibhava, anubhava, sattvika-
bhava en vyabhicari-bhava blijkt, dat het bhavas zijn. Welke van
deze is dan de sthayibhava?"

Gosvami: Het is waar, dat het allemaal bhavas zijn. Sthayibhava
is die bhava, welke alle vergelijkbare bhavas, zoals hasya, en on-
vergelijkbare bhavas, zoals woede, onderwerpt door ze te over-
heersen en als keizer over alle andere bhavas te blijven regeren.
Sthayibhava is de rati, die de bhakta in zijn hart voor Krsna voelt,

waarmee hij zichzelf als &asraya (plaats) en Krsna als visaya (ob-
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ject) identificeert. In de beschrijving over de ingrediénten van rasa,
kun je zien, dat asraya als alambana (drager) in de categorie van
vibhava (oorzaak van raf) is geclassificeerd. En verder, dat
sthayibhava de andere bhavas onder zijn controle brengt, enkele
ervan als motivaties voor rasa aanvaardt en andere als behulpza-
me sentimenten bij het proeven van rasa gebruikt. Hoewel
sthayibhava zelf de vorm van een smaakvolle bhava heeft, proeft
sthayibhava in deze overheersende positie tegelijkertijd de andere
bhavas. Bestudeer dit grondig en denk er goed over na, hoe de
sthayibhava van de andere bhavas verschilt. Rafiin de vorm van
sthayibhava kan primair of secundair zijn, waardoor er twee soor-
ten rafi zijn: mukhya-ratien gauna-rati.

Vrajanatha: Wat is mukhya-ratl?

Gosvami: In de context van bhava-bhakti wordt mukhya-rati ge-
kenschetst als Ssuddha-sattva-visesatma svardpa (de unieke
svardpa van de afmain de staat van zuivere goedheid).

Vrajanatha: Het horen van uw zuivere overwegingen heeft van-
daag mijn misverstand opgehelderd, dat ik over rafi ontwikkelde,
toen ik de wereldse alarikara-sastra bestudeerde. lk heb vandaag
goed begrepen, dat bhjgavala-rasa in de zuivere svardpa van de
Jiva als aangeboren aanleg van zijn afma optreedt. De rati, waar-
aan wereldse auteurs refereren, wordt alleen in het grofstoffelijke
lichaam en in de geest en ciffa (hart) van het subtiel stoffelijk Ii-
chaam van de geconditioneerde jiva ervaren. Door uw uitleg heb ik
ook begrepen, dat rasa de exclusieve rijkdom van de zuivere jiva

is. Door de genade van de hladini~sakti kan de geconditioneerde
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Jiva het in zeer geringe mate realiseren. Wilt u alstublieft de ver-
schillende soorten suddha of mukhya-rati aan ons uitleggen?

Toen Guru Gosvami Vrajanatha's begrip van faffva bemerkte,
vloeiden de vreugdetranen over zijn wangen. Hij omhelsde
Vrajanatha en zei, "Ik ben vandaag gezegend met zo'n leerling als
jij. Nu moet je luisteren. Er zijn twee soorten mukhya-rati. mukhya-
rati; die zichzelf voedt (svartha mukhya-rafi) en mukhya-rati, die
andere ratis voedt (parartha mukhya-rati)."

Vrajanatha: Wat is svartha mukhya-ratl?

Gosvami: Svartha rafi draagt en voedt zichzelf met behulp van
vergelijkbare bhava, terwijl onvergelijkbare bhavas er spijt of apa-
thie in creéren.

Vrajanatha: Wat is parartha mukhya-rat/?

Gosvami: Parartha mukhya-rati accommodeert zowel de verge-
likbare als de onvergelijkbare soorten bhava door zelf terug te
deinzen (sarikucita). Er is nog een andere manier om mukhya-rati
te classificeren.

Vrajanatha: Welke is dat?

Gosvami: Mukhya-rati wordt in vijf specialiteiten onderverdeeld:
suddha, dasya, sakhya, vatsalya en madhura. Zoals de zon in
verschillende kleuren door de vlakken van een kristal schijnt, zo
verschijnen de specialiteiten van sthiyibhava in de verschillende
ontvangers van rafi.

Vrajanatha: Wilt u alstublieft suddha-rati uitleggen?

Gosvami: Er zijn drie soorten suddha-rati. algemeen (samanya),

helder (svaccha) en vredig (santa). Algemene of gewone
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(samanya) rativoor Krsna is die van gewone mensen en van jonge
meisjes. Svaccha (heldere) rati is variabel naargelang de relaties,
die de sadhaka met verschillende typen bhakias heeft, die ieder
hun eigen karakter en hun eigen, bijzonder type sadhana uitvoe-
ren. Svaccha-rati is als een volkomen helder en zuiver kristal en
reflecteert de bhava van ieder afzonderlijk type associatie (bhakia-
sariga), die de sadhaka heeft. Daarom wordt het svaccha (heldere)
rati genoemd. Degenen, die deze rafi hebben, noemen Krsna
soms 'Prabhu' en bieden hun gebeden (sfava) aan, soms noemen
ze Hem 'Mitra' (vriend) en maken grapjes met Hem, soms onder-
houden en voeden ze Hem, waarbij ze Hem als hun zoon be-
schouwen, soms richten ze zich vol blijdschap tot Hem als 'Kanta'
(geliefde) en soms hebben ze het gevoel, dat Hij Paramatma is.

Sama-svabhava is de ananda, die in de geest oprijst van dege-
ne, die beschikt over de kwaliteit van evenwicht en daarmee alle
verlangens naar lustbevrediging uit zijn geest bant. De rafi voor
Krsna van zulke, van nature evenwichtige mensen komt voort uit
de kennis van Paramatma en wordt santa-rati genoemd. Deze rafi
wordt zuiver en onvermengd (suddha) genoemd, omdat hij geen
relatie heeft met de smaken, die aanwezig zijn in dasya-rati, sak-
hya-rati, vatsalya-rati, enzovoort.

Deze drie typen rati— dasya, sakhya en vatsalya — worden ook
in twee categorieén verdeeld, namelijk exclusief (kevald) en sa-
mengesteld (sarikuld). In kevala ratiis slechts één soort rati actief
zonder zelfs een spoor van andere soorten te bevatten. In Vraja,

wordt kevala rati vertoond door dienaren, zoals Rasala; vrienden,
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zoals Sridama; en Krsna's authoriteiten, zoals Nanda Maharaja. In
samengestelde (sarikuld) rafi worden twee of meer soorten rafi
gecombineerd. De rati van Uddhava, Bhima en Vraje$vari Srimati
Radhika's verzorgster, Mukhara, wordt sarikula rati genoemd.

Vrajanatha: Eerst dacht ik, dat er geen santa-ratiin de toegewij-
den van Vraja was, maar nu zie ik, dat dit in geringe mate ook in
hen bestaat. Wereldse dichters denken, dat er in santa-dharma
geen rati is, maar het is in rati voor parabrahma zeker wel zicht-
baar. Wilt u nu alstublieft de symptomen van dasya-ratiuitleggen?

Gosvami: Dasya-rati of priti is de rafi, die is samengesteld uit
gevoelens van eerbiedige dienstverlening voortkomend uit het
idee, "Krsna is de meester en ik ben de dienaar." Degenen, die
aan dergelijke rafi zijn gehecht, hebben geen priti voor iets anders.

Vrajanatha: Wat is het symptoom van sakhya-rat/?

Gosvam: In sakhya-rati heb je steevast vertrouwen in Sri Krsna
en denk je over Hem als je gelijke. Sakhya-rati wordt gekenmerkt
door gewoon lachen en grapjes maken.

Vrajanatha: Beschrijft u alstublieft de kenmerken van vafsalya-
rati.

Gosvamr: De vdtsalya-rati van Sri Krsna's authoriteiten (guru-
Jjana) bestaat uit het verlangen om goedgunstigheid en vriendelijk-
heid jegens Hem te tonen. In deze rafi hebben activiteiten plaats,
zoals het voeden en beschermen van Krsna, rituelen uitvoeren
voor het welzijn van Zijn leven, zegeningen geven en Zijn kin aan-

raken.
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Vrajanatha: Weest u nu alstublieft zo goed om madhura-rati te
omschrijven.

Gosvami: Madhura-ratiis de rafitussen de lotusogige gopis van
Vraja en Sri Krsna, waarin zich acht soorten ontmoetingen en ple-
zier afspelen, die beginnen met herinneren, elkaar zien, enzovoort.
Deze madhura-rati wordt uitgedrukt in activiteiten, zoals het wer-
pen van zijdelingse blikken, het vertonen van uitdrukkingen en het
geven van aanwijzingen met de wenkbrauwen, het spreken van
lieve woordjes en lachen. Rafi neemt in smaak en vervoering toe
naarmate ze zich ontwikkelt van santa naar madhura en ze glanst
eeuwigdurend in de variéteiten van bhava-bhaktas. Tot zover heb
ik de kenmerken en symptomen van de vijf soorten mukhya-rati
beschreven.

Vrajanatha: Wilt u nu alstublieft gauna-rati uitleggen in de con-
text van aprakria-rasa?

Gosvami: Gauna-rati is de bijzondere bhava, die voortkomt uit
vibhava (oorzaak van raf)) en om precies te zijn uit de uitmuntend-
heid van alambana (drager), die zich door middel van een samen-
getrokken rati uit zichzelf manifesteert. De zeven gauna-bhavas
zijn hasya (humor), vismaya (verbazing), ufsaha (enthousiasme),
soka of karupa (mededogen), raudra (boosheid), bhayanaka
(angst) en jugupsa of bibhatsa (walging). Krspa-bhava is alleen
mogelijk in de eerste zes gauna-bhavas. Gezien vanuit het per-
spectief van rasa is de zevende rati de aversie of afkeer, die de
bhaktas voor het inerte, materiéle lichaam en zijn activiteiten heb-

ben, zodra sSuddha-rati ontwaakt. Toch is het woord rafi voor
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bhavas als hasya (humor) gebruikt vanwege hun combinatie met
parartha mukhya-rati (rati die andere bhavas voedt), zelfs al zijn ze
anders dan de onderscheiden (svartha) rati (die zichzelf voedt) van
suddha-sattva. Dat is de reden, waarom ze als hasya-rati, vis-
maya-rati, enzovoort, worden aangemerkt. Soms krijgt gauna-rati,
zoals hasya, in sommige bhaktas een permanente status, maar dit
gebeurt niet altijld. Daarom worden ze gezien als incidenteel en als
'datgene, dat niet als een constante, vioeiende stroom wordt ge-
manifesteerd'. Onder bepaalde omstandigheden worden ze zo
sterk, dat ze zelfs de natuurlijke suddha-rati overweldigen en hun
eigen superieuriteit vestigen.

Vrajanatha: De acht soorten bhava, zoals srrigara (amoureuze
liefde), hasya en karuna, worden ook in de poétische literatuur van
de materiéle wereld (jadiya-alarikara) gebruikt. Nu kan ik begrijpen,
dat de vibhava (oorzaak van raf)) van deze soort bhava alleen aar-
dig kan lijken in de onbeduidende rasa tussen de aardse nayaka
en zijn heldin (nayika). Deze vibhava heeft geen bestaansrecht in
de cinmaya-rasa van Vraja, waarin alleen de zuivere atma (spiritu-
ele ziel) actief is; de activiteiten van het verstand kunnen die sfeer
niet bereiken. Daarom hebben de mahagjanas besloten, dat rafi de
sthayibhava is en hebben zijn mukhya-bhavas in vijf soorten muk-
hya-rasa verdeeld en zijn gauna bhavas in zeven vormen van
gauna-rasa. Deze classificatie is heel toepasselijk. Wilt u nu alstu-
blieft de symptomen van hasya-rati (humor) beschrijven?

Gosvami: Het ontwaken van Adsya-rati is het tot bloei komen

van het hart door een verkeerde presentatie van woorden, van een
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verschijning of van verkeerde activiteiten, die daardoor komisch
worden; de symptomen zijn het opensprerren van de ogen en het
trillen van de neus, de lippen en het hoofd. Deze humor wordt al-
leen hasya-rafi genoemd, als hij door sarikucita-rati (samengetrok-
ken rati gevoed is geweest en voortkomt uit activiteiten, die aan
Krsna zijn gerelateerd.

Vrajanatha: Vertelt u me alstublieft over de symptomen van vis-
maya-rati (verbazing).

Gosvami: De transformatie van het hart, die zich voordoet, wan-
neer je van iets ongewoons getuigt, wordt vismaya genoemd en
deze vismaya wordt vismaya-rati genoemd, als hij aan Krsna is
gerelateerd. In deze vismaya-rafi ziin anubhavas manifest, zoals
met wijd open ogen kijken; uitroepen slaken, zoals, "Oh! Oh!" (vol
verbazing) en het krijgen van kippenvel.

Vrajanatha: Welke zijn de symptomen van uisaha-rati (enthousi-
asme)?

Gosvami: Ufsaha is de standvastige gehechtheid van de geest
aan het zo snel mogelijk uitvoeren van een grote taak, waarvan de
vrucht door sadhus wordt geprezen. Het wordt gekarakteriseerd
door dringende noodzaak, het verliezen van geduld, enorm zware
inspanning, enzovoort.

Vrajanatha: Welke zijn de symptomen van krodha-ratf?

Gosvami: Krodha (boosheid) is het branden van het hart, dat
door een onvergelijkbare bhava onstaat. In krodha ervaar je trans-
formatie, zoals hardvochtigheid, het fronsen van de wenkbrauwen

en rood doorlopen ogen.

762



Mubtya-at

Vrajanatha: Welke zijn de symtomen van bhaya-rat/?

Gosvami: Bhaya (angst) is de excessieve rusteloosheid van het
hart, die zich voordoet, wanneer je getuige bent van een afschuw-
lijke gebeurtenis. Jezelf verstoppen, pijn in het hart krijgen en po-
gingen doen om weg te rennen zijn karakteristiecke symptomen van
bhaya.

Vrajanatha: Kunt u nu zo vriendelijk zijn om over de symptomen
van jugupsa-ratite vertellen?

Gosvami: Jugupsa (walging) is de samentrekking, of het terug-
schrikken, dat zich voordoet bij het zien, horen of herinneren van
weerzinwekkende zaken. De symptomen zijn spugen, vieze ge-
zichten trekken en uitroepen van walging slaken, "Bah! Bah!" Ze
worden alleen als rati aanvaard, indien ze gunstig zijn jegens
Krsna; anders zijn het slechts wereldse sentimenten.

Vrajanatha: Hoeveel bhavas zijn er in totaal in bhakti-rasa?

Gosvami: Er zijn acht sthayibhavas, drieéndertig saricari-bhavas
en acht sattvika-bhavas, bij elkaar dus negenenveertig bhavas.
Als deze bhavas aards (prakria) zijn geinspireerd, zijn ze vol geluk
en verdriet, welke gevoelens voorkomen uit de drie materiéle ge-
aardheden; en als ze zich in relatie tot Krsna manifesteren, zijn ze
transcendentaal (gprakrfa) en bestaan ze uit volop bloeiende
ananda, die zich boven de drie materiéle geaardheden bevindt.

Zelfs wanhoop (visada) bestaat uit immens geluk, indien het is
gerelateerd aan Krsna. Sri Riipa Gosvami heeft gezegd, dat Krsna
en Zijn bhaktas aangevoerd door Zijn geliefde metgezellen als

alambana (dragers) de oorzaak zijn van rati. De sattvika-bhavas,
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zoals onbeweeglijkheid (stambha), zijn activiteiten van rafi, en de
saricari-bhavas, te beginnen met het geringschatten van zichzelf
(nirveda), zijn de hulpmiddelen van rati.

Als rasa ontwaakt, worden de transformaties niet oorzaak, ge-
volg of hulpmiddel genoemd; ze worden dan vibhava, enzovoort,
genoemd. Panditas hebben vibhava deze naam gegeven, omdat
vibhava de kwalificatie om specifiek smaakvol te worden in rati
implanteert (vibhava). Anubhavas, zoals nriya (dansen), enzovoort,
worden zo genoemd, omdat ze de geimplanteerde (vibhavita) rati
verlichten (anubhava), nadat ze hem hebben uitgebreid. Saftvika-
bhavas worden zo genoemd, omdat ze saffva oproepen. Saricari-
bhavas maken de geimplanteerde (vibhavita) en verlichte
(anubhavita) rafi op een groot aantal manieren bekoorlijk door er
gevoelens van voorbijgaande aard, zoals nirveda, op over te bren-
gen. Volgens de bhakias, die goed belezen zijn in de poézie en de
toneelstukken over Bhagavan, vormt vibhava enzovoort de funda-
mentele oorzaak van seva (transcendentale liefdedienst). In feite
vormen deze bhavas als onderdeel van rafi juist door hun eigen
natuur de vilasa (spel) van maha-bhakti en ze beschikken over de
kwaliteit van onderscheiden, onbevattelijke svardpa (acintya-
svardpa-visista). Sastras zoals Mahabhérata beschrijven ze als
onverklaarbaar en hebben tevens gezegd, dat het ongepast is over
de groep bhavas (bhava-samiha) te redeneren, die zich buiten
iedere rationele benadering bevindt. De faffvas, die zich buiten
prakrti (de geaardheden van de materiéle natuur) bevinden, zijn

acintya-tattvas.
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Rati; dat een onderdeel is van de onbevatteliike rasa-tattva,
speelt een betoverend spel in de geest. Het implanteert (vibhavita)
Krsna's ripa enzovoort in zichzelf en op deze manier voedt het
zichzelf samen met vibhava enzovoort. Rati verlicht Krsna's kwali-
teiten, zoals Zijn ripa, die de verblijfplaatsen zijn van alle vormen
van madhurya. Het gevolg is, dat ze de rafi zelfs uitbreiden, wan-
neer Krsna's ripa en andere kwaliteiten worden geproefd. Dus
vibhava, anubhava, sattvika en vyabhicari-bhavas zijn rati behulp-
zaam en rafi op haar beurt voedt deze bhavas ook.

Vrajanatha: Wat is het verschil tussen visaya-ratien krsna-ratf?

Gosvami: Visaya-rati is werelds, terwijl krsna-rafi transcenden-
taal is. In wereldse rati wordt plezier in de ontmoeting ervaren en
extreem verdriet in de afgescheidenheid. Maar wanneer bhakias,
die Bhagavan liefhebben, Arsna-rati bereiken, verandert deze in
rasa en geeft aanleiding tot het plezier van het samenzijn. In de
momenten van afgescheidenheid (vipralambha) neemt diezelfde
rati de vorm aan van een uiterst wonderbaarlijke en verbijsterende
draaikolk van plezier (ananda-vivarta). In de conversatie tussen
Sriman Mahaprabhu en Raya Ramananda, legt Raya Ramananda
deze verbazingwekkende ananda-vivarta van afgescheidenheid uit
in zijn eigen Sloka, pahilehi raga nayana-bharige bhela (Caitanya-
caritamria, Madhya-liia 8.194). De Sloka lijkt een intens lijden te
beschrijven, maar staat in feite bol van de hoogste vorm van geluk.

Vrajanatha: Geleerden in de logica zeggen, dat de rasa, die we

zien, niet volledig manifest is, maar slechts een deel van de gehele
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rasa betreft. Hoe kunnen we op deze bewering een antwoord ge-
ven?

Gosvami: Het is in feite waar, dat de rasa, die wordt opgewekt
door interacties in de materiéle wereld (jada-rasa), slechts een
deel is van de gehele rasa, omdat rasa alleen wordt gemanifes-
teerd, wanneer sthayibhava met de ingrediénten (samagri van
rasa combineert. Tot dat moment blijft hij ongemanifesteerd. Maar
dat is niet het geval met de transcendentale rasa (gprakrta-
cinmaya-rasa). In het stadium van perfectie (siddha) is hij eeuwig,
onverdeeld en zelfmanifest. Tijdens de fase van sadhana kun je
dezelfde rasa in manifeste vorm in de mondaine wereld realiseren.
Wereldse rasa houdt in afgescheidenheid geen stand, terwijl trans-
cendentale rasa in de conditie van afgescheidenheid zelfs mooier
wordt.

Deze aprakrta-cinmaya-rasa heeft als speelse manifestatie
(vilasa-rdpa) van de hladini maha-sakti tadatmya (eenheid) bereikt
met de allerhoogste, zegenrijke vreugde (paramananda). Met an-
dere woorden, paramananda is zelf rasa. Dit gaat de logica en de
ratio teboven, want dit is acintya (onbevattelijk).

Vrajanatha: Hoeveel soorten rasa zijn er in gprakria-tattva?

Gosvami: Er is één mukhya vorm van rafi en zeven gauna vor-
men, dus er zijn bij elkaar acht soorten rati. Op dezelfde manier is
mukhya-rasa ook één van de vijf soorten en er zijn zeven soorten

gauna-rasa, dus er zijn ook acht soorten rasa.
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Vrajanatha: Kunt u me alstublieft de namen van deze acht ver-
tellen. Hoe meer ik hoor, hoe meer mijn smaak om meer te horen
toeneemt.

Gosvamr: Sri Ripa Gosvami heeft in Sr7 Bhakti-rasamrta-sindhu
(Zuidelijke Divisie 5.115) gezegd,

mukhyas tu parficadha santah pritah preyams ca vatsalah
madhuras cety ami jiieya yatha pdrvvam anuttamah
hasyo ‘dbhutas tatha virah karuno raudra ity api

bhayanakah sa vibhatsa ifi gaunas ca saptadha

Er zijn vijff soorten mukhya-bhakti-rasa: santa, prita, preya, vatsalya
en madhura. Het dient duidelijk te zijn, dat de eerste lager is dan de
tweede, de tweede lager dan de derde enzovoort in volgorde. Behal-
ve deze zijn er zeven soorten gauna-bhakti-rasa: hasya, adbhuta,
vira, karuna, raudra, bhayanaka en bibhatsa.

Vrajanatha: Wat is de betekenis van het woord bhava in de con-
text van cinmaya-rasa?

Gosvami: In rasa-tantra wijst het woord bhava op het gevoel, dat
ontwaakt onder invloed van diep spirituele indrukken (gadha-
samskaras) van het object van meditatie in het hart van de geleer-
de, wiens intelligentie uitsluitend op spirituele objecten is gericht. |k
heb eerder gezegd, dat er twee soorten bhava zijn: cintya (bevatte-
like) en acintya (onbevattelijke). Logica kun je toepassen op de
objecten van cintya-bhavas, omdat al dergelijke bhavas, die zich in
de geconditioneerde geest van de baddha-jiva bevinden, voortko-

men uit de onwetende, materiéle natuur. Dit betekent, dat je con-
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creet kunt nadenken over deze objecten. Op dezelfde manier zijn
wereldse gedachten over 1$vara ook cintya-bhava.

Eigenlijk zijn bhavas gerelateerd aan Tévara helemaal niet cin-
tya, want j/svara-taftva bevindt zich voorbij de aardse substantie.
Het is verkeerd om te denken, "/svara-tattva bevindt zich boven de
onwetende, materi€le energie en het gevolg daarvan is, dat er
geen begrijpeliike bhava in Hem aanwezig is. Er is daarom dus
helemaal geen bhava in isvara-tattva." In werkelijkheid vinden alle
bhavas hun bestaan in relatie tot I$vara, maar ze zijn acintya, om-
dat ze boven de cerebrale vermogens van het materiéle verstand
uitgaan. Breng die onbevattelijke bhavas daarom naar het hart en
ga met onverdeelde aandacht door met ze cultiveren. Je moet
weten, dat één van die bhavas permanent (sthayi) is en je dient de
andere acintya-bhavas als ingrediénten (samagri) van rasa te aan-
vaarden. Als je dat doet, zal de eeuwig volmaakte (nitya-siddha)
rasa, die volkomen en ononderbroken (akhanda) is, in jezelf naar-
boven komen.

Vrajanatha: Prabhu, welke zijn de diepe indrukken (gadha-
samskaras), waarover u in deze context sprak?

Gosvami: Babal Je hebt geboorte na geboorte rondgewenteld in
de kringloop van karma en door je gehechtheid aan aardse lustbe-
vrediging is je bewustzijn (ciffa) opgevuld met twee soorten indruk-
ken (samskara), namelijk degene, die je verzamelde in voorgaande
levens (praktana) en degene, die je in dit leven verwierf
(adhunika). In al die tijd is de zuivere aanleg van het hart, die in de

zuivere existentie van je afma aanwezig was, verstoord geraakt.
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Welnu, onder invloed van spirituele aanwinsten (sukrt)) verzameld
in vele voorgaande levens heb je in dit leven sat-sariga verworven
en ben je spirituele samskaras aan het creéren door bhajana in
deze associatie uit te voeren. Als deze spirituele samskaras de
verstoorde samskaras verdrijven, komen je oorspronkelijke
samskaras weer naar boven. De acintya-tattva manifesteert zich in
je hart naarmate deze spirituele samskaras zich verdiepen. Dit
wordt gadha-samskara genoemd.

Vrajanatha: Ik ben benieuwd te weten, wie de adhikara (be-
kwaamheid) heeft on rasa-tatfva binnen te gaan.

Gosvami: De enige candidaten voor rasa-tattva zijn sadhakas,
die de acintya-bhavas voortkomend uit de gadha-samskaras hun
hart kunnen binnenbrengen in de volgorde, die ik heb beschreven.

Anderen zijn niet gekwalificeerd. Sri Riipa Gosvami heeft gezegd,

vyatitya bhavang-vartma / yas camatkara-bhara-bhih
hrdi sattvojjvale badham / svadate sa raso matah
Bhakti-rasamria-sindu (Zuidelijke Divisie 5.79)

Rasa is de wonderbaarlijke sthayibhava, de ware woonplaats van
verwondering, die wordt ervaren, nadat de sadhaka het pad van con-
templatie heeft gepasseerd. De rasa wordt geproefd in het hart, dat
ging stralen, nadat het diepgaand en volkomen werd gezuiverd door

suddha-sattva.

Vrajanatha: Wie is niet gekwalificeerd (anadhikari) voor deze
rasa? Het is een overtreding om rasa uit te leggen aan iemand,
die niet is gekwalificeerd, zoals het ook een overtreding is om

hari-nama aan een onbekwaam persoon te geven. Prabhu, we
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zijn lage en hulpbehoevende ellendelingen, geeft u ons daarom
uw genade en maakt u ons behoedzaam met betrekking tot
deze materie.

Gosvami: Onthouding, die onverschillig staat tegenover suddha-
bhakti; kan pretentieuze onthechting (phalgu-vairagya) worden
genoemd en kennis, die onverschillig staat tegenover suddha-
bhakti, kan droge speculatie (Suska-ffiana) worden genoemd. De-
genen, die zich niet gunstig opstellen ten aanzien van sSuddha-
bhakti; zijn allemaal ongekwalificeerd voor het onderwerp rasa,
bijvoorbeeld valse wereldverzakers; empirisch wetenschappers;
degenen, die aan wereldse logica zijn toegewijd; degenen, die
karma-mimamsa volgen en die de afdeling gortdroge kennis
(Suska-fana) uit de uttara-mimamsa prijzen; degenen, die gekeerd
zijn tegen het proeven van bhakti en degenen, die het wereldse
filosofische systeem van kevala-advaita-vada volgen. Rasika-
bhakias beschermen Arsna-bhakti-rasa tegen deze onbekwame
figuren, zoals je een waardevolle schat tegen dieven beschermt.

Vrajanatha: We zijn vandaag gezegend. We zullen de instruc-
ties, die we van uw goddelijke lippen hebben vernomen, in alle
opzichten gehoorzamen.

Vijaya: Prabhu, ik voorzie in mijn levensonderhoud met hetgeen
ik collecteer met het reciteren uit Srimad-Bhagavatam in open
klassen met algemeen publiek, maar Srimad-Bhagavatam is een
rasa-grantha. |s er enige gparadha aanwezig in het inzamelen van

geld voor het reciteren onder gewone mensen?
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Gosvami: Aho! Srimad-Bhagavatam is het kroonjuweel van alle
sastra en het is de belichaming van de vrucht van alle vedische
sastras. Je dient eenvoudig de instructie uit het Eerste Canto

(Srimad-Bhagavatam 1.1.3) te volgen,
muhur aho rasika bhuvi bhavukah

O rasika-bhakitas, die deskundig zijn in het proeven van de rasa van
bhagavat-priti; zelfs in je bevrijde stadium dien je door te gaan met
het regelmatig drinken van de rasa van Srimad-Bhagavatam, de rij-

pe vrucht van de wensboom der vedas.

Volgens deze Sloka worden alleen bhavuka of rasika-bhaktas
als gekwalificeerd beschouwd om de rasa van Srimad-
Bhagavatam te drinken. Baba, je moet deze bezigheid spoor-
slags opgeven. Je verlangt hevig naar rasa, dus bega dan geen
aparadha meer tegen rasa. Raso vai sah - in deze uitspraak van
de vedas wordt gezegd, dat rasa nu juist de svardpa van Krsna
is. Er zijn vele andere beroepen, waarmee je in jouw levenson-
derhoud kunt voorzien en je dient je met één ervan in leven te
houden. Van nu af aan collecteer je geen rijkdommen meer met
het reciteren van Srimad-Bhagavatam onder algemeen publiek.
Ja, als je een rasika toehoorder ontmoet, kun je hem met veel
plezier Srimad-Bhagavatam voorlezen, maar pak geen vergoe-
ding of donatie aan.

Vijaya: Prabhu, vandaag hebt u me gered van het begaan van
een ernstige gparadha. Vanaf nu zal ik dat niet meer doen, maar

wat gaat het effect worden van de aparadha, die ik al heb begaan?
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Gosvamr: Die overtredingen worden weggevaagd. Als je je met
een simpel hart aan rasa overgeeft, zal rasa je zeker vergeven.
Maak je hierover geen zorgen.

Vijaya: Prabhu, ik zal mezelf in stand houden met een of ander
ondergeschikt baantje en ik zal geen rasa meer aan ongekwalifi-
ceerde lieden voorleggen, zelfs niet als ze me geld bieden.

Gosvami: Baba! Je bent fortuinlijk! Krsna heeft je beslist aan-
vaard als Zijn eigen zelf, anders was het voor jou niet mogelijk
geweest zo'n sterk vertrouwen in bhakti te hebben. Jullie beiden
zijn inwoners van Sti Navadvipa-dhama. Sri Gaurahari heeft jullie

met Zijn vermogen toegerust.

ALDUS EINDIGT HET ACHTENTWINTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA
GETITELD "MUKHYA-RATI"
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Hoofdstuk 29

Rasa-Tattva: Anubhavas in Santa,

Dasya en Sakhya Rasas

RAJANATHA EN VIJAYA KUMARA NAMEN HUN

situatie zorgvuldig onder de loupe en besloten, dat

ze Caturmasya in Puri zouden doorbrengen en alle
aspecten van rasa-tattva bij St Gopala Guru zouden gaan beluis-
teren. Toen Vrajanatha's grootmoeder over de glorie van het ver-
blijf in Puri tijdens Caturmasya hoorde, stemde ze ook in met hun
voorstel. Vanaf die dag gingen ze regelmatig op pad om 's mor-
gens en's avonds darsana van Sii Jagannathadeva te ontvangen,
Ze gingen baden in Narendra Sarovara en bezochten de belangrij-
ke heilige plaatsen in en rond Puri. Bovendien ontvingen ze met
grote toewijding darsana van Sri Jagannathadeva, als er speciale
diensten, ceremonién of omwisseling van outfits plaatshadden. Op

deze manier brachten ze hun tijd op een zeer gereguleerde en
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sublieme wijze door. Ze drukten hun diepste gevoelens uit bij Sri
Gopala Guru.

Toen ze hun plannen aan Sri Guru Gosvami voorlegden, was hij
verheugd en zei, "Ik heb nu al in mijn hart zo'n grote vaderlijke
genegenheid voor jullie beiden ontwikkeld, dat ik denk, dat ik een
groot verdriet zal hebben, wanneer jullie vertrekken. Hoe langer
jullie blijven, hoe liever het me is. Je kunt gemakkelijk een sad-
guru vinden, maar het is niet eenvoudig om een sat-sisya te vin-
den."

Vrajanatha vroeg heel bescheiden, "Wilt u alstublieft zo goed
zijn om rasa-fattva op zo'n manier uit te leggen, dat we de
vibhavas en andere vormen van de verschillende rasas gemakke-
liik kunnen bevatten?"

Gosvami: Het is een buitengewoon mooi onderwerp. Luister
goed en ik zal met plezier vertellen, wat Sri Gaurasundara me in-
spireert te zeggen. Eerst komt sSanfa-rasa, waarin santi-rafi de
sthayibhavais.

De ananda in brahmananda van de nirvisesa-vadis is zeer be-
perkt en zwak en zo is ook de &fmananda van de yogis. De
ananda in de realisatie van 1$a (/iSvara) is hieraan enigszins supe-
rieur en de realisatie van de svardpa van isvara is de bron van
zoveel bevrediging en vreugdevolle zegen. De drager (&lambana)
van sanfa-rasa is de vierarmige vorm van Narayana, die kwalitei-
ten heeft, zoals suprematie en overvioed. Santa-rativindt ook haar

rustplaats in kalme persoonlijkheden (santa-purusa), namelijk de-
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genen, die atmarama zijn en asceten, die vertrouwen in Bhagavan
hebben.

De vier Kumara's — Sanaka, Sanatana, Sanat-kumara en Sa-
nandana — die in de vorm van bala-sannyasis rondlopen, zijn de
belangrijksten onder degenen, die afmarama zijn. Aanvankelijk
hadden ze een neiging tot het volgen van nirvisesa-brahma, maar
later werden ze aangetrokken door de beminnelijkheid van
Bhagavans vorm en gingen zich toeleggen op de verering van de
murti; die de geconcentreerde belichaming van cit (transcendentie)
is. Asceten, die sanfa-rasa binnengaan, hebben voldoende ont-
houding (yukta-vairagya) ondergaan, waardoor ze reeds alle ob-
stakels hebben opgeruimd en alle gehechtheid aan de zintuigob-
jecten hebben overstegen. Ze hebben echter nog steeds een ver-
langen naar bevrijding.

De wvddipana (stimuli) van santa-rasa zijn alsvolgt: het horen van
de belangrijkste upanisaden;, zich op een afgelegen plek vestigen;
het bespreken en overdenken van faftva, het vestigen van de
overheersing van het kennisvermogen (vidya-sakti); het eren van
de universele gedaante (visva-rdpa); het associéren met degenen,
die zijn toegewijd aan Sri Hari en die tevens empirische kennis en
filosofische speculatie (jiana-misra-bhaktas) cultiveren; het reflec-
teren op de faffvavan de upanisads in het gezelschap van evenre-
dige geleerden. Verder zijn uddipanas de geur van fulasi geofferd
aan Bhagavans lotusvoeten; het geluid van de schelphoorn; heilige
bergen en oerwouden; siddha-ksetra, de Ganga; de neiging om het

contact met de zintuigobjecten te reduceren (dat wil zeggen, het
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verlangen om alle zondige reacties uit te bannen); en de beschou-
wing van het begrip van de allesverslindende invloed van tijd. Dit
zijn de vibhavas (impulsen voor het proeven) van sanfa-rasa.

Vrajanatha: Welke zijn de zichtbare symptomen (anubhavas)
van deze rasa?

Gosvami: Sommige anubhavas van santa-rasa, die specifiek
(asadharana) zijn voor degenen met santi-rati; zijn het staren naar
de punt van de neus; zich gedragen als een asceet buiten alle
normen van sociaal gedrag (avadhdta) om; lopen met een ge-
zichtsveld, dat niet verder reikt dan vier handlengten vooruit; verto-
nen van de jAana-muadra, geen wrok koesteren tegen degenen, die
vijandig gestemd zijn jegens Bhagavan; afwezigheid van excessie-
ve genegenheid jegens premi-bhaktas van Bhagavan; een gevoel
van verering en ontzag voor bevrijding en voor de desintegratie
van het materiéle bestaan; onverschilligheid; vrijheid van gevoe-
lens van eigendom en vals ego (mamata); en het inachtnemen van
zwijgzaamheid. Geeuwen, het verwringen van de ledematen, in-
structies over bhakti het aanbieden van pranama en stava-stuti
aan Hari zijn enkele algemene emoties van sanfa-rasa.

Vrajanatha: Welke zijn de saftvika transformaties in santa-rasa?

Gosvami: Praktisch alle sattvika-vikaras — zoals het rechtop
staan van romarica (lichaamshaar), sveda (transpiratie) en stam-
bha (roerloos worden) — zijn in deze rasa zichtbaar. De enige uit-
zondering maakt pralaya (flauwte en bewusteloos op de grond
vallen). Deze sattvika transformaties echter strekken zich niet uit

tot het stadium van djpta (branden).
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Vrajanatha: Welke saricari-bhavas worden in deze rasa zicht-
baar?

Gosvami: De saricari-bhavas, die over het algemeen in santa-
rasa worden aangetroffen zijn: wroeging en nirveda (geringschat-
ten van zichzelf), geduld, blijdschap, overtuiging of begrip, herinne-
ring, wanhoop, hevig verlangen, absorbtie en opwinding, en reden.

Vrajanatha: Hoeveel soorten santi-rati zijn er?

Gosvami: Santi-ratiis de sthayibhdvain santa-rasa en is onder-
verdeeld in twee vormen: evenredig (sama) en gecondenseerd
(sandrd). Sama santi-rati treedt op in asamprajnata-samadhi (het
stadium, waarin de beoefenaar trance heeft bereikt, maar waarin
afma nog niet het platform heeft bereikt, waarop hij zijn eigen
svardpa kan waarnemen), waarin jubelstemming, beven en Kip-
penvel in het lichaam manifest zijn wegens de ervaring van een
sphdrtivan Bhagavan.

Sandra-santi-rati is de rati, waarin sandrananda manifest is. Dit
gebeurt in nirvikalpa-samadhi, de trance, waarin door een volko-
men vernietiging van avidya alle functies van het verstand worden
stilgelegd, waardoor men Bhagavan rechtstreeks voor zich ziet. De
extreem geconcentreerde zegen, die daarop ontstaat, wordt
sandrananda genoemd.

Santa-rasa wordt ook verdeeld in paroksa (indirect) en
saksatkara (direct). Sukadeva en Bilvamangala wezen de
brahmananda voortkomend uit jAana af en dompelden zich onder
in de zee van bhakti-rasananda. Hetzelfde geldt voor de vermaar-

de geleerde, Srf Sarvabhauma Bhattacarya.
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Vrajanatha: Hoe komt het, dat sanfa-rasa niet wordt geaccep-
teerd in de mondaine, literaire traditie (a/arikara)?

Gosvami: De reden, dat wereldse auteurs santi-rati niet hebben
aanvaard is, dat in wereldse aangelegenheden variéteit en diversi-
teit verdwijnen, zodra santi (kalmte) verschijnt. Maar in transcen-
dentale onderhandelingen neemt de agprakrta-rasa door het ver-
schijnen van santa-rasa progressief toe. Bhagavan heeft gezegd,
dat de kwaliteit van het in Hem vasthouden van de intelligentie
sama wordt genoemd. Aangezien het onmogelijk is de intelligentie
stevig op Bhagavan gericht te houden, tenzij je santi-rati hebt,
moet santa-rasa noodzakelijkerwijs in de cit-tattva worden toegela-
ten.

Vrajanatha: |k heb santa-rasa grondig begrepen. Weest u nu
alstublieft zo goed om dasya-rasa en zijn vibhava enzovoort uit te
leggen.

Gosvami: De geleerden noemen daysa-rasa "prita-rasa”. Er zijn
twee soorten prita-rasa. sambhrama en gaurava. Dienaren in sam-
bhrama-prita-rasa hebben het gevoel, dat ze in aanmerking komen
om de vriendelijkheid van hun meester te ontvangen en degenen
in gaurava-prita-rasa koesteren de opvatting, dat ze door Krsna in
stand worden gehouden of door Krsna worden grootgebracht.

Vrajanatha: Wat is sambhrama-prita-rasa?

Gosvami: Sambhrama-priti voor Vrajendranandana Krsna treedt
op in degenen met het zelfbeeld, "Ik ben Krsna's dienaar." Als die

priti geleidelijk meer en meer wordt gevoed, wordt het sambhrama-
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priti-rasa genoemd. Krsna en Zijn dienaren zijn de a/lambana (dra-
gers) in deze rasa.

Vrajanatha: Wat is Krsna's svardpa in deze rasa?

Gosvami: In Gokula is de &lambana voor sambhrama-priti
Krsna's tweearmige vorm. In andere plaatsen is Hij soms
alambana in Zijn tweearmige vorm en soms in Zijn vierarmige
vorm. In Gokula is St Krsna &/lambana in de vorm van die Prabhu,
die gekleed is als een koeherdersjongen, wiens gelaatskleur straalt
als een pas geformeerde moessonwolk, die een mura/iluit in zijn
hand houdt, wiens taille wordt versierd door een gele sjaal, die de
schittering van goud verslaat, en die op Zijn hoofd een kroon van
pauwenveren draagt.

Op andere plaatsen is Hij aanwezig in een vorm met twee han-
den, maar Hij is alambana in zijn overvloedige gedaante, waarbij
Hij de sarikha en de cakra enzovoort in Zijn handen draagt en op al
Zijn ledematen parels en met juwelen bezette ornamenten draagt.
Srila Ripa Gosvami heeft in Bhakti-rasamrta-sindhu (Westelijke
Divisie 2.3.5) geschreven,

brahmanda-kofti-dhamaika-roma-kdpah krpambudhih
avicintya-mahasaktih sarvva-siddhi-nisevitah
avataravali-bijam sadatmarama-hra-gunah

isvarah paramaradhyah sarvva-jfiah sudrdha-vratah
samrddhiman ksama-silah saranagata-palakah

daksinah satya-vacano daksah sarvva-subharikarah

pratapi dharmikah sastra-caksur bhakta-suhrttamah

vadanyas tejasa yuktah kria-jfiah Kirtti-samsrayah
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variyan balavan prema-vasya ity adibhir gunaih
yutas catur vidhesv esa dasesv alambhano harih

Die Sri Hari, die de belichaming van &lambana voor de vier soorten
dasya-bhakitas is, beschikt over de volgende kwaliteiten: miljoenen
universa drijven rond in ieder porie van Zijn transcendentale lichaam
(koti-brahmanda-vigraha); Hij is de oceaan van mededogen
(krpambudhi); Hij beschikt over onbevattelijk vermogen, dat boven
ieder begrip van de jiva's onbeduidende intelligentie uitgaat (aintya-
maha-sakti); Hij wordt gediend door allerlei soorten mystieke perfec-
ties (sarva-siddhi-nisevita); Hij is de oorsprong van alle avataras, zo-
als de guna-avataras, Ma-avataras en saktyavesa-avataras
(avataravali-byja): Hij steelt het hart van zelfgenoegzame yogis, zoals
Sukadeva (gtma-rama-ganakarsi; Hij reguleert alles (vara); Hij is
de meest vererenswaardige voor alle jvas en devatas
(paramaradhya); Hij is alwetend (sarva-jia); Hij is stevig verankerd
in Zijn gelofte (sudrdha-vrata); Hij is weelderig (samrddhiman); Hij is
vergevingsgezind (ksama-sila); Hij is de beschermer van de zielen,
die zich hebben overgegeven (saranagata-palaka); Hijj is uitermate
ruimdenkend (daksina); Zijn woorden zijn nooit onjuist (satya-
vacana); Hij kan moeilijke taken met gemak uitvoeren (daksa); Hij
handelt in ieders belang (sarva-subharikara); Hij heeft heldenmoed
(pratapi); Hij is religieus (dharmika); Hij schouwt en handelt in over-
eenstemming met sastra (sastra-caksu); Hij is de grootste weldoener
van Zijn bhaktas (bhakta-suhrd; Hij is grootmoedig (vadanya); Zijn
lichaam straalt licht uit en is buitengewoon krachtig en invloedrijk
(tajasvi); Hij is dankbaar (Arfajfia); Hij is beroemd (kirtiman); Hij is de
meest voortreffelijke (variyan); Hij is sterk (balavan); en Hij wordt

overwonnen door de liefde van Zijn bhaktas (prema-vasya).
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Vrajanatha: Welke zijn de vier typen dasa?

Gosvami: Er zijn vier typen dasa, die als asraya (plaats) de
alambana (drager) van dasya-rati zijn. Dit zijn: (1) degenen, die
zich volkomen aan Zijn bescherming hebben overgegeven en die
altijd hun ogen terneergeslagen houden; (2) degenen, die de op-
drachten van Bhagavan uitvoeren; (3) degenen, die betrouwbaar
zijn; (4) degenen, die Krsna als Prabhu beschouwen en daardoor
over een nederig karakter beschikken. Hun faffvika namen zijn (1)
adhikrta-dasa, (2) asrita-dasa, (3) parisada-dasa, (4) anugata-
dasa.

Vrajanatha: Wie zijn voorbeelden van adhikria-dasa?

Gosvami: De devas en devis, die worden aangevoerd door
Brahma, Siva en Indra zijn adhikrta-dasas en dasis. Ze houden
zich bezig met Bhagavans dienst, wanneer ze de kwalificatie heb-
ben bereikt om taken uit te voeren, die zijn gerelateerd aan het
materiéle universum.

Vrajanatha: Wie zijn asrita-dasa?

Gosvami: Er zijn drie typen asrifa-dasa. degenen, die zich heb-
ben overgegeven (saranagata); degenen, die jianis zijn en aan het
pad van jAiana zijn gehecht; en degenen, die zijn verankerd in de
dienst van Bhagavan (seva-nistha). Kaliya-naga en de koningen,
die door Jarasandha gevangen waren genomen, bevinden zich in
de categorie van Sarapagafta-dasa. De rsis aangevoerd door
Saunaka worden jAana-nistha dasa genoemd, omdat ze het ver-
langen naar mukfi hadden opgegeven en hun toevlucht zochten bij

Sri Hari. De seva-nistha ddsas zijn bhaktas, zoals Candradhvaja,
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Harihara, Bahulasva, lksvaku en Pundarika, die vanaf het begin
waren gehecht aan bhagavad-bhajana.

Vrajanatha: Wie zijn parisada-dasa?

Gosvami: Uddhava, Daruka, Satyaki, Srutadeva, Satrujit, Nan-
da, Upananda en Bhadra bevinden zich in de categorie van
parisada-dasa. Hoewel ze zijn betrokken in activiteiten, zoals het
geven van advies, houden ze zich ook bezig met geschikte dien-
sten volgens tijd en omstandigheid. Bhisma, Pariksit en Vidura zijn
ook parisada-bhaktas en premi-dasa, Uddhava, is de beste van
hen allemaal.

Vrajanatha: Wie zijn anugata-dasa?

Gosvami: Die dienaren, wier hart altijd is gehecht aan het uitvoe-
ren van seva, worden anugata-dasa genoemd. Ze bestaan uit vier
typen: degenen, die in Vraja zijn gevestigd en degenen, die in
Dvaraka Pur resideren. Anugata-dasas in Dvaraka Puri zijn Su-
candra, Mandala, Stambha en Sutamba. Degenen in Vraja zijn
Raktaka, Patraka, Patri, Madhukantha, Madhuvrata, Rasala,
Suvilasa, Premakandha, Makarandaka, Ananda, Candrahasa,
Payoda, Vakula, Rasada en Sarada. Raktaka is de belangrijkste
van al deze anugata-dasas in Vraja.

Péarisada en anugata-dasas worden verder verdeeld in drie ca-
tegorieén, namelijk dhdrya, dhira en vira. De dhdrya-parisadas zijn
degenen, die ware genegenheid tonen voor Krsna, voor Zijn ge-
liefde gopis en Zijn dienaren. Dhira-parisadas zijn degenen, die
niet specifiek zijn betrokken in Krsna's dienst, maar die hun toe-

vlucht zoeken bij Krsna's geliefden, zoals Satyabhama. Vira-
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parisadas zijn de bhaktas, die uitsluitend hun toevlucht in Krsna's
genade zoeken en daarom geen belangstelling hebben voor ande-
ren. Deze drie typen Arsna-dasa — asrita, parisada en anugata —
worden weer in drie typen verdeeld op basis van nitya-siddha,
siddha en sadhaka.

Vrajanatha: Wilt u zo goed zijn om de verschillende typen
uddipanain dasya-rasa uit te leggen?

Gosvami: De uddipanas in dasya-rasa zijn het geluid van de
murali en srriga (buffelhoorn); Krsna's glimlach; het horen van Zijn
kwaliteiten; een lotusbloem; Krsna's voetafdrukken; een pas ge-
formeerde moessonwolk; en de zoete geur van Krsna's ledematen.

Vrajanatha: Welke zijn de anubhavas in deze rasa?

Gosvami: De anubhavas, die voor dasya-rasa specifiek
(asadharana) zijn, betreffen het volkomen betrokken zijn in de
voorgeschreven plichten, het gehoorzamen van de opdrachten van
Bhagavan, het vrij blijven van jaloezie en wrok in de dienst van
Bhagavan, vriendschap met Krsna's dienaren, en het hebben van
een vast vertrouwen in Krsna. De uitdrukkingen (uvdbhasvaras), die
ook gebruikelijk (sadharana-anubhavas) zijn in andere rasas, be-
treffen dansen, het tonen van respect aan Krsna's vrienden en
geliefden, en onthechting van al het andere.

Vrajanatha: Welke soorten saffvika-vikara zijn in prita-rasa aan-
wezig?

Gosvami: Alle sattvika-bhavas, zoals stambha zijn in deze rasa

aanwezig.
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Vrajanatha: Welke soorten vyabhicari-bhavas komen in deze ra-
savoor?

Gosvami: Vierentwintig vyabhicari-bhavas zijn in deze rasa
zichtbaar. Het zijn jubelstemming, trots, vastberadenheid, gering-
schatting van zichzelf, depressie, nederigheid, bezorgdheid, herin-
nering, begrip, vastberadenheid, hevig verlangen, redenering,
overweging, opwinding, verlegenheid, luiheid, verwarring, waanzin,
verhullen van emoties, ontwaken, dromen, vermoeidheid, ziekte en
verlangen naar de dood. De bhavas jubelstemming, trots en vast-
beradenheid worden in de ontmoeting (milana) vertoond en de
bhavas zwakte, ziekte en dood worden in afgescheidenheid ver-
toond. De andere achttien bhavas, zoals geringschatting van zich-
zelf, zijn zowel in de ontmoeting als in de afgescheidenheid zicht-
baar.

Vrajanatha: |k zou graag iets willen weten over de sthayi-bhava
van prila-rasa.

Gosvami: De sthayibhava van deze rasa is de priti; die het ge-
volg is van het combineren van een houding van respect jegens
Krsna gepaard aan het sidderen van het hart, dat wordt opgeroe-
pen door ontzag en het idee, dat Hij de meester is.

In Santa-rasa is de sthayibhava alleen rafi, terwijl in deze rasa
de sthayibhava zich voordoet, wanneer rafi de stemming van
mamata (bezitsdrang) bereikt en priti wordt. Als deze sambhrama-
priti geleidelijk toeneemt, breidt hij zich uit via de stadia van prema
en sneha tot het stadium van raga. Wanneer sambhrama-priti vrij

is van vrees en angst, neemt het de vorm aan van prema. Wan-
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neer een geconcentreerde vorm van prema aanleiding geeft tot het
smelten van het hart, wordt dit sneha genoemd, het stadium waar-
in de bhakia zelfs geen moment van scheiding kan verdragen.
Sneha wordt raga, wanneer het zich heeft ontwikkeld tot het punt,
waar zelfs verdriet geluk lijkt te zijn. In die conditie bestaat het ver-
langen om op het moment van afscheid van Krsna het leven op te
geven. Degenen, die zich in de categorieén adhikrta en asrita-dasa
bevinden, kunnen het stadium van prema bereiken, maar ze ko-
men niet verder dan dat. Parisadas kunnen het niveau van sneha
bereiken. Sthayibhava ontwikkelt zich tot de grens van r3ga in
Pariksit, Daruka, Uddhava en de anugata-dasas van Vraja. Zodra
raga zich voordoet, is er een gedeeltelijke verschijning van sakhya-
bhava. Pandifas noemen de ontmoeting met Krsna in deze rasa
"yogd' en scheiding van Krsna "ayogd'. Er bestaan twee soorten
ayoga - zorgelijk verlangen (utkanthita) en afgescheidenheid
(viyoga) en er zijn drie soorten yoga — siddhi (perfectie), tusti (te-
vredenheid) en sthiti (residentie). Siddhi is het ontmoeten van
Krsna na de conditie van zorgelijk verlangen en fusti betekent het
ontmoeten van Krsna na de scheiding (viyoga). Sthiti betekent
leven met Krsna.

Vrajanatha: |k heb sambhrama-priti begrepen. Wilt u nu alstu-
blieft gaurava-priti uitleggen?

Gosvami: Gaurava-mayi-priti is het gevoel van degenen, die de
abhimana hebben, "Krsna moet voor me zorgen — me voeden en
me in stand houden". Als deze prifi wordt gevoed door de corres-

ponderende vibhavas, anubhavas enzovoort wordt hij gaurava-
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prita-rasa genoemd. Bhagavan Sri Krsna, Zijn beschermelingen en
afhankelijke dienaren zijn de alambana van deze rasa. De visaya-
alambana in gaurava-priti is Krsna in de vorm van de grote gury,
de bezitter van immense roem, intelligentie en kracht; de bescher-
mer; en de instandhouder. Krsna's beschermelingen (/alya-
bhaktas) worden in twee categorieén onderverdeeld: junioren en
zonen. Sarana, Gada en Subhadra beschouwen zichzelf als junio-
ren, terwijl persoonlijikheden, zoals Pradyumna, Carudesna en
Samba beschikken over de abhimana, dat ze Zijn zonen zijn. De
uddipana van deze rasa zijn Sri Krsna's ouderlijke genegenheid en
Zijn vriendelijke glimlach. Voorbeelden van anubhavas zijn: zitten
op een lagere zitplaats in Krsna's aanwezigheid, het volgen van de
aanwijzingen van eerbiedwaardige authoriteiten en het opgeven
van onafhankelijke activiteiten. Je dient te weten, dat de saricari of
vyabhicari-bhavas dezelfde zijn, als die ik eerder heb genoemd
met betrekking tot sambhrama-prita-rasa.

Vrajanatha: Wat betekent het woord gaurava?

Gosvami: Gaurava refereert aan de relatie met Krsna gebaseerd
op het idee, "Krsna is mijn biologische vader", of "Krsna is mijn
gurd'. Gaurava-priti is genegenheid, waarbij je volledig in Krsna
bent geabsorbeerd met het gevoel, dat Hij je voedt en in stand
houdt. Dit is de sthayibhava van deze rasa.

Vrajanatha: Prabhu, ik heb prita-rasa begrepen. Wilt u nu alstu-
blieft preyo-bhakti-rasa (sakhya-rasa) uitleggen?

Gosvamt: In deze rasa is de alambana (drager) Krsna en Zijn

vrienden; de vorm van Vrajendranandana Sri Krsna met twee han-
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den, die een muralr vasthouden, is visaya-alambana en Zijn vrien-
den zijn asraya-alambana.

Vrajanatha: Ik zou graag willen weten, welke de karakteristieken
en onderverdelingen van Krsna's sakhas zijn.

Gosvami: Krsna's vrienden hebben vormen, kwaliteiten en kle-
ding, die precies lijkt op die van de dasya-bhaktas, maar ze heb-
ben niet de sambhrama-bhava van de dienaren; ze beschikken
eerder over de visrambha-bhava. Krsna's vrienden worden in twee
categorieén onderverdeeld: degenen, die in de stad (pura) wonen
en degenen, die in Vraja wonen. Arjuna, Bhima, Draupadi en
Sridama brahmana (Sudama vipra) zijn sakhas uit de stad, van wie
Arjuna de beste is.

De sakhas, die in Vraja zijn gevestigd, willen altijd bij Krsna zijn
en ze hunkeren er op intense wijze naar Hem te zien, want Hij is
hun hart en ziel. Om die reden zijn ze de belangrijkste sakhas. Er
zijn in Vraja vier typen sakhas, (1) suhrt, (2) sakha, (3) priva-sakha,
en (4) priva-narma-sakha. De suhrt-sakhas zijn iets ouder dan
Krsna en hebben enige vafsalya-bhava vermengd met hun eigen
gevoelens jegens Hem. Ze dragen wapens en beschermen Krsna
altijd tegen bandieten. Hiertoe behoren Subhadra, Mandalibhadra,
Bhadravardhana, Gobhata, Yaksa, Indrabhata, Bhadranga,
Virabhadra, Mahaguna, Vijaya en Balabhadra. Mandalibhadra en
Balabhadra zijn de belangrijksten onder hen.

De sakhas zijn iets jonger dan Krsna en hun gevoel van vriend-
schap is vermengd met een spoor van dasya-bhava. Hiertoe beho-

ren Visala, Vrsabha, Ojasvi, Devaprastha, Varithapa, Maranda,
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Kusumapida, Manibaddha en Karandhama. Dvaprastha is van hen
de beste.

De priya-sakhas zijn vrienden van dezelfde leeftijd als Krsna met
onvermengde sakhya-bhava. Hiertoe behoren Sridama, Sudama,
Dama, Vasudama, Kinkini, Stoka-Krsna, Amsu, Bhadrasena,
Vilasi, Pundarika, Vitanka en Kalavinka.

Krsna's priya-narma-sakhas zijn superieur aan de drie andere
groepen sakhas — namelijk de suhrt-sakhas, de sakhas en de
priya-sakhas — en ze zijn deskundig in de uitvoering van buitenge-
woon vertrouwelijke activiteiten. Tot deze groep behoren Subala,
Arjuna, Gandharva, Vasanta en Ujjvala, die altijd grappen maakt.
Onder de sakhas zijn sommigen nitya-priya (nitya-siddhas); som-
migen waren voorheen devalas, die de positie van Krsna's vrien-
den door middel van sadhana verwierven; en sommigen zijn
sadhakas. Zij geven Krsna plezier en creéren een variéteit aan
amusement met een schakering aan onderscheiden gevoelens en
gebaren in vriendendienst.

Vrajanatha: Wat is de vddjpana in deze rasa?

gosvami: Uddipana in sakhya-rasa zijn Krsna's leeftijd; Zijn
prachtige verschijning; Zijn hoorn, venu en schelphoorn; Zijn grap-
pen en grollen; Zijn heldhaftige daden; en de uitvoering van Zijn
spel en vermaak. In de weilanden (gostha) is Zijn kumara leeftijd
de wddjpana en in Gokula is Zijn kaisora leeftijd de uddipana.

Vrajanatha: Ik zou graag willen weten, welke anubhavas gebrui-

kelijk (sadharana) zijn voor alle groepen sakhas.
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Gosvami: Sommige sadharana-anubhavas van de sakhas zijn
worstelen; balspelen; op elkaars schouders klimmen; stokgevech-
ten; achterover liggen of samen met Krsna op een bed, een zit-
plaats of een schommel zitten; bij elkaar zitten en grapjes maken;
waterspelen; ravotten met de apen; trachten Krsna een plezier te
doen; dansen; en zingen. Bij deze algemene activiteiten geven
vooral de suhrt-sakhas goede adviezen en nemen zij bij alle activi-
teiten de leiding. De speciale activiteiten van de sakhas zijn het
aanbieden van fambdla, het aanbrengen van filakatekens, het
beschilderen van Krsna met sandalhoutpasta, enzovoort. De spe-
ciale activiteiten van de priya-sakhas zijn Krsna in gevechten ver-
dedigen, Krsna aan Zijn kleding trekken en door Krsna worden
gedecoreerd. Het speciale voorrecht van de priya-narma-sakhas is
Krsna bijstaan in madhura-fia. Even-als de dasas decoreren ze
Krsna met bloemen uit het bos en verlenen ze diensten, zoals Hem
wind toewuiven.

Vrajanatha: Welke zijn de saftvika en sancari-bhavas in sakhya-
rasa?

Gosvami: Die zijn dezelfde als in dasya-rasa, alleen iets inten-
ser.

Vrajanatha: Wat is de aard van de sthayibhavain deze rasa?

Gosvamr: Srila Ripa Gosvami heeft in Sri Bhakti-rasamrta-

sindhu (Westelijke Divisie 9.3.45) geschreven,

vimukta-sambhrama ya syad visrambhatma ratir dvayoh

prayah samanayor atra sa sakhyam sthayi-sabda-bhak
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Sakhya-sthayibhavais rati, welke vol intimiteit is en vrij is van gevoe-
lens van wraak tussen twee persoonlijkheden, die gewoon elkaars
gelijken zijn.
Vrajanatha: Wat is visrambha?
Gosvamt:
visrambho gadha-visvasa-viseso yantranojjhitah
Sr7 bhakti-rasamrta-sindhu (Westelijke Divisie 3.46)

Visrambha is het diepe vertrouwen zonder reserves, dat je laat den-
ken, dat er totaal geen verschil is tussen jezelf en Krsna.

Vrajanatha: Wilt u zo goed zijn me over de geleidelijke ontwik-
keling van deze visrambha te vertellen?

Gosvami: Deze sakhya-rasa komt tot het stadium van pranaya,
nadat hij prema, sneha en raga heeft geintegreerd.

Vrajanatha: Welke zijn de symptomen van pranaya?

Gosvami: Pranaya is rati; die volkomen vrij is van het minste
spoor van ontzag, zelfs in omstandigheden, die zulke gevoelens
normaliter zouden oproepen.

De grootheid van sakhya-rasa is ongekend. In prita-rasa en
vatsalya-rasa zijn Krsna's bhava en de bhava van Zijn bhakta van
elkaar verschillend. Van alle rasas is prema-rasa — namelijk sak-
hya-rasa — beslist geliefd (priya), want in deze rasa hebben Krsna

en Zijn bhaktas dezelfde liefdevolle bhava.

ALDUS EINDIGT HET NEGENENTWINTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA
GETITELD "ANUBHAVAS IN SANTA, DASYA EN SAKHYA RASAS"
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Hoofdstuk 30

Rasa-Tattva: Anubhavas in

Vatsalya en Madhura-Rasas

P EEN DAG, NADAT ZE BHAGAVAT-PRASADA

hadden geéerd, gingen Vijaya en Vrajanatha op pad

om darsana te nemen van Sri Hariddsa Thakura's
samadhi en Sri Gopinatha in Sri Gopinatha-totd. Daarna vervolg-
den ze hun wandeling naar de Sri Radha-Kanta Matha. Na hun St
Guru Gosvamr's lotusvoeten hun pranama te hebben aangeboden
gingen ze zitten en begonnen een scala van onderwerpen met Sri
Dhyanacandra Gosvami te bespreken. In die tussentijd kwam Sri
Guru Gosvami, nadat hij de mahdprasada zijn eer had gegeven,
genadevol naar buiten en ging op zijn 4sana zitten. Vrajanatha
informeerde toen op bescheiden toon naar vafsalya-bhakti-rasa en
S Guru Gosvami antwoordde, "In vatsalya-rasa is Sri Krsna

visaya-alambana en Zijn ouders (guru-jana) zijn asraya-alambana.
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Krsna is prachtig mooi met Zijn donker getinte ledematen. Hij be-
schikt over alle gunstige symptomen, Zijn gedrag is mild, Zijn
spraak is lieflijk en Hij is eenvoudig en verlegen. Hij is bescheiden,
Hij is respectvol jegens Zijn ouders en Hij is welwillend. Van Zijn
ouders zijn Vrajesvari Yasoda en Vrajesvara Nanda Maharaja de
belangrijksten. Anderen zijn Rohini en andere, oudere gopis, die
Krsna's eerbiedwaardige authoriteiten zijn, maar ook Devaki, Kunti,
Vasudeva, Sandipani, enzovoort. In deze rasa zijn de uddipanas
Krsna's leeftijiden, zoals kaumara, Zijn schoonheid, Zijn kleding,
Zijn kinderjaren, Zijn rusteloosheid, Zijn lieve woordjes, Zijn lachen,
Zijn spelletjes en tijdverdrijf.

Vrajanatha: Wilt u me alstublieft over de anubhavas van deze
rasa vertellen?

Gosvami: De anubhavas zijn Krsna's hoofd ruiken, Zijn ledema-
ten met de handen schoonvegen, zegeningen geven, Hem op-
drachten geven, Hem voeden, voor Hem zorgen en gunstige in-
structies geven. De algemene (sadharana) anu-bhavas van deze
rasa zijn Krsna kussen, Hem omarmen, Hem luid bij de naam
noemen, Hem in toom houden en op geschikte momenten op Hem
mopperen.

Vrajanatha: Welke sattvika transformaties treden in deze rasa
op?

Gosvami: Er zijn acht symptomen, zoals huilen, beven, transpi-
reren en onbeweeglijk worden. Er is ook het unieke symptoom van
het vioeien van melk uit de borsten, waardoor er bij elkaar negen

sattvika-vikaras in deze rasa aanwezig zijn.
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Vrajanatha: Weest u alstublieft zo goed me ook over de
vyabhicari-bhavas te vertellen.

Gosvami: In vafsalya-rasa zijn de vyabhicari-bhavas dezelfde
als degenen, die ik hiervoor in relatie tot prita-rasa (dasya-rasa)
uitlegde. Bovendien komt hier nog gpasmara (flauwvallen) bij.

Vrajanatha: Wat is de sthayibhava van deze rasa?

Gosvami: De sthayibhava is de rati van de goedgunstige meer-
dere voor het object van zijn liefdadigheid, dat geen enkel ontzag
voor hem heeft. De vatsalya-rativan ouderen, zoals Yasoda, is van
nature rijp. De sthayibhava van deze rasa ontwikkelt zich via pre-
ma en sneha naar raga. Baladeva Prabhu's bhava is een combina-
tie van prita (dasya) en vatsalya, Yudhisthira's bhava is een com-
binatie van vatsalya, prita (dasya) en sakhya, Ugrasena's priti-
dasya-rasa is een combinatie van vafsalya en sakhya-rasa; terwijl
Nakula, Sahadeva en Narada een mengvorm hebben van sakhya
en dasya-rasa, evenals de bhavavan Rudra, Garuda en Uddhava.

Vrajanatha: Prabhu, vafsalya-rasa heb ik begrepen. Wilt u me
nu alstublieft de hoogste smaak, madhura-rasa, uitleggen, want we
zullen worden gezegend door er eenvoudig over te horen.

Gosvami: Men heeft madhura-bhakti-rasa mukhya-bhakti-rasa
genoemd. De geconditioneerde jiva heeft zijn toevlucht genomen
tot wereldse rasa, maar zodra zijn intelligentie aan Tévara raakt
toegewijd, bereikt hij van nature het pad van onthechting. Zelfs dan
kan hij madhura-rasa niet toegenegen zijn, totdat hij geschikt wordt
voor cid-rasa. Zulke mensen hebben voor deze rasa geen kwalifi-

catie. Juist de aard van madhura-rasa maakt hem moeilijk te be-
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vatten en candidaten voor madhura-rasa worden zelden aangetrof-
fen. Dat is de reden, waarom deze rasa een groot geheim is. Mad-
hura-rasais van nature een zeer uitgebreid onderwerp, maar ik zal
er nu alleen een korte samenvatting van geven.

Vrajanatha: Prabhu, ik ben een volgeling van Subala. 1k weet,
dat u mijn bekwaamheid voor het horen over madhura-rasa in
ogenschouw neemt en me de geschikte instructies geeft.

Gosvami: De priya-narma-sakhas zijn tot op zekere hoogte ge-
schikt voor srrigara-rasa. Ik houd je kwalificatie in gedachten en
vertel alleen datgene, dat voor jou geschikt is zonder iets te zeg-
gen, dat ongepast is.

Vrajanatha: Wie zijn de alambana van deze rasa?

Gosvamt: Sri Krsna is de visaya-alambana van deze rasa. Als
galante minnaar is Hij de allerhoogste rustplaats voor de expertise
in het proeven van het liefdesspel, dat zich kenmerkt door een
ongeévenaarde en onovertroffen esthetiek. De &sraya-alambana
van deze rasa zijn de gopis van Vraja en Srimati Radhaji is de
beste van alle door Krsna geliefde gemalinnen. Het geluid van
Krsna's murall is de uddipana (stimulus) van deze rasa en de
anubhavas (activiteiten) zijn het werpen van zijdelingse blikken en
glimlachjes. Alle sattvika-bhavas manifesteren zich volkomen in
madhura-rasa en dat geldt ook voor alle vyabhicari-bhavas met
uitzondering van luiheid en wreedheid.

Vrajanatha: Wat is de aard van de sthayibhavain deze rasa?

Gosvami: Madhura-rati wordt madhura-bhakti-rasa, wanneer zij

gevoed wordt door de juiste vibhavas enzovoort van de eigen
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arma. Zulke rativoor Radha-Madhava is niet onderhevig aan enige
vorm van belemmering (viccheda) onder invloed van vergelijkbare
(svajatiya) of onvergelijkbare (vijatiya) bhavas.

Vrajanatha: Hoeveel vormen van madhura-rasa zijn er?

Gosvami: Er zijn twee vormen van madhura-rasa. vipralambha
(afgescheidenheid) en sambhoga (samenkomst).

Vrajanatha: Wat is vipralambha?

Gosvami: Er zijn vele soorten vipralambha, zoals pdrva-raga,
manaen pravasa.

Vrajanatha: Wat is pdrva-raga?

Gosvami: Pdrva-rgga is de bhava van het moment, voordat
ontmoeting met de geliefde plaatsheeft.

Vrajanatha: Wat zijn mana en pravasa?

Gosvami: |k hoef mana niet uit te leggen, want iedereen weet
wat het is. Pravasa betekent uit elkaar zijn, of afgescheidenheid
(viraha).

Vrajanatha: Wat is sambhoga?

Gosvami: Sambhoga is de bhoga (ananda), die zich voordoet,
wanneer geliefden elkaar ontmoeten. Nu zeg ik verder niets meer
over madhura-rasa. De sadhakas, die gekwalificeerd zijn voor
madhura-rasa, dienen zijn confidenti€le mysterién te leren kennen
door Sr7 Ujjvala-nilamanite bestuderen.

Vrajanatha: Kunt u me dan iets vertellen over de positie van de
gauna-bhakti-rasas?

Gosvami: Er zijn zeven gauna-rasas: hasya (humor), adbhuta

(verbazing), vira (edelmoedigheid), karuna (mededogen), raudra
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(woede), bhayanaka (angst) en bibhatsa (walging). Als ze krachtig
genoeg worden en de plaats van de mukhya-rasa innemen, ver-
schijnen ze afzonderlijk als individuele rasas. Als ze op deze ma-
nier als onafhankelijke rasas optreden, worden ze de sthayibhava
en als ze door de juiste vibhavas enzovoort worden gevoed, wor-
den ze rasa. Eigenlijk zijn alleen de vijf mukhya-rasas — santa,
dasya, sakhya, vafsalya en madhurya — rasa, de zeven gauna-
rasas te beginnen met hasya worden over het algemeen in de
categorie vyabhicari-bhavas ondergebracht.

Vrajanatha: Ik ben volledig bekend met Aasya enzovoort door
mijn studie van rasa-vicara in alarikara-sastra. Wilt u me daarom
over hun relatie met de mukhya-rasas vertellen?

Gosvami: Dan zal ik je uitleggen op welke manier de verschil-
lende rasas, zoals santa, wederzijds verenigbaar of onverenigbaar
zijn.

Dasya, bibhatsa, dharma-vira (edelmoedigheid in de ten uitvoer-
legging van religieuze rituelen) en adbhuta zijn allemaal verenig-
baar met santa.

Adbhuta is ook verenigbaar met dasya, sakhya, vatsalya en
madhura.

Santa is onverenigbaar met madhura, yuddha-vira, raudra en
bhayanaka.

Dasya is verenigbaar met bibhatsa, santa, dharma-vira en dana-
vira en onverenigbaar met madhura, yuddha-vira en raudra.

Sakhya is verenigbaar met madhura, hasya en yuddha-vira en

onverenigbaar met vatsalya, bibhatsa, raudra en bhayanaka.
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Vatsalya is verenigbaar met hasya, karuna en bhayanaka en
onverenigbaar met madhura, yuddha-vira, dasya en raudra.

Madhura is verenigbaar met hasya en sakhya en onverenigbaar
met vatsalya, bibhatsa, santa, raudra en bhayanaka.

Hasya is verenigbaar met bibhatsa, madhura en vatsalya en on-
verenigbaar met karuna en bhayanaka.

Adbhuta is verenigbaar met vira, santa, dasya, sakhya, vatsalya
en madhura en onverenigbaar met hasya, sakhya, dasya, raudra
en bibhatsa.

Vira-rasa is verenigbaar met adbhuta-rasa en onverenigbaar
met bhayanaka. Volgens sommige opvattingen is vira ook onvere-
nigbaar met santa.

Karuna is verenigbaar met raudra en vatsalya en onverenigbaar
met vira, hasya en met het sambhoga-aspect van srrigara en ad-
bhuta.

Raudra is verenigbaar met karuna en vira en onverenigbaar met
hasya, srrigara en bhayanaka.

Bhayanaka is verenigbaar met bibhatsa en karuna en onvere-
nigbaar met vira, srrigara, hasya en raudra.

Bibhatsa is verenigbaar met sanfa, hasya en dasya en onvere-
nigbaar met srrigara en sakhya.

De resterende combinaties zijn allemaal wederzijds neutraal
(tatastha).

Vrajanatha: Wilt u alstublieft het resultaat van de combinaties

beschrijven?
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Gosvami: Het proeven van rasa neemt toe door de combinatie
van verenigbare rasas. De combinatie van ariga (toegevoegde)
met arigi (essentiéle) rasas is goed. Of nu de verenigbare rasa
mukhya of gauna is, het is altijd juist om hem complementair (/-
tra) te maken aan arigi-rasa.

Vrajanatha: Wilt u me vertellen over het verschil tussen ariga en
arigr?

Gosvami: Wanneer een willekeurige rasa, hetzij mukhya of
gauna, de andere rasas overheerst en prominent wordt, wordt hij
arigi genoemd en de rasa, die de arigi-rasa voedt, speelt als een
ariga de rol van een saricari-bhava. Zoals wordt gesteld in Visnu-

dharmottara,

rasanam samavetanam yasya rapam bhaved bahu

sa mantavyo rasah sthayi sesah saricarino matah

Als rasas met elkaar combineren, dient men te begrijpen, dat de ra-
sa met een bijzonder prominente natuur de sthgyrrasa is en dat de
andere rasas saricari-bhavas zijn.
Vrajanatha: Hoe kan gauna-rasa arigi zijn?
Gosvamr: Sri Riipa Gosvami heeft gezegd,
prodyan vibhavanotkarsat pustim mukhyena lambhitah
kunicata nija-nathena gauno py arigitvam asnute
mukhyas tv arigatvam asadya pusnann indram upendravat
gaunam evariginam kritva nigadha-rijja-vaibhavah

anadi-vasanodbhasa vasite bhakta-cetasi

bhaty eva na tu linah syad eva saficari-gaunavat
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arigi-mukhyah svam atrarigair bhavais tair abhivarddhayan
svajatiyair vijatiyaih svatantrah sann virgjate

yasya mukhyasya yo bhakto bhaven nitya-nijasrayah
arigi sa eva tatra syan mukhyo py anyo rigatam vrajet
Bhakti-rasamrta-sindhu
(Noordelijke Divisie, 8ste Vloedgolf, 46-50)

Soms krijgt zelfs een gauna-rasa de positie van arigi, wanneer deze
wordt geinspireerd door een overvloed aan vibhava en wanneer hij
ook wordt gevoed door de mukhya-rasa, die hem normaliter over-
heerst, maar die nu een samengetrokken conditie (gauna-bhava)
heeft ontwikkeld. Op dat moment wordt de vorige mukhya-rasa
ariga, verbergt zijn eigen schittering en voedt de gauna-rasa, die
arigris geworden, zoals Upendra Bhagavan, Vamanadeva, Devaraja
Indra in stand hield. Anders dan de gauna-saricari-bhavas vloeit de-
ze mukhya-rasa niet samen met het land van het hart van de bhakia,
dat sublieme geur draagt in de vorm van de neiging tot transcenden-
tale dienst uit een tijd zonder begin. Met andere woorden, de muk-
hya-rasa verdwijnt niet, zoals de gauna-rasas wel doen, wanneer ze
vyabhicari worden en in de mukhya-rasas verdwijnen. De mukhya-
rasa blijft liever op onafhankelijke wijze manifest, waarbij hij zich
voedt met het geheel aan verenigbare bhavas, die de positie van

arigas innemen.

Degenen, die zich een bepaalde rasa laten smaken, vinden voor
de eeuwigheid een toevlucht in die ene specifieke rasa, die voor
hen als arigi-rasa blijft stralen. Andere rasas, zelfs al zijn ze
mukhya, functioneren in de capaciteit van arigas van deze heer-

sende arigi-rasa.
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Je moet ook notitie nemen van het feit, dat ariga-rasa alleen
wordt aanvaard, wanneer hij combineert met arigi-rasa om de
smaak van rasa te verhogen; anders blijft hij in zijn combinatie met
een andere ariga-rasa vruchteloos.

Vrajanatha: Wat gebeurt er, wanneer er onverenigbare rasas
worden gecombineerd?

Gosvami: Als je een zoet sap mengt met zure, zoute, of scherpe
stoffen, wordt het sap onsmakelijk; op dezelfde manier resulteert
de combinatie van een rasa met een onverenigbare rasa in iets
zonder rasa of iets, dat smakeloos (virasald) is. De gebrekkige
combinatie van tegengestelde rasas kan rasabhasa worden ge-
noemd.

Vrajanatha: Is de combinatie van onverenigbare rasas onveran-
derlijk slecht?

Gosvamt: Sri Ripa Gosvami heeft in Sr7 Bhakti-rasamrta-sindhu
gezegd,

dvayor ekatarasyeha badhyatvenopavarnane

smaryyamanatayapy uktau samyena vacane pi ca

rasantarena vyavadhau tatasthena priyena va

visayasraya-bhede ca gaunena dvisata saha

ity &disd na vairasyam vairino janayed yutih
(Noordelijke Divisie, 8ste Vloedgolf, 63-64)

De combinatie van twee onverenigbare rasas resulteert onder de
volgende omstandigheden niet in virasata: wanneer men de uitmun-
tendheid van één rasa vestigt door het geven van logische verklarin-

gen en door de belemmeringen of inferieuriteit van een andere rasa
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te beschrijven, die onverenigbaar is met de eerste; wanneer men de
herinnering aan een onverenigbare rasa beschrijft; wanneer men
een gelijkenis vestigt; wanneer er tussenkomst van een neutrale of
verenigbare rasa plaatsheeft; of wanneer er een verschil bestaat
tussen de visaya of asraya van een gauna-rasa en een mukhya-

rasa, die met elkaar onverenigbaar zijn.

Verder kun je dit punt nog in ogenschouw nemen. In bhakias,
zoals Yudhisthira, zijn dasya en vatsalya afzonderlijk manifest
op verschillende tijdstippen. Wederzijds onverenigbare rasas
treden niet op hetzelfde moment gezamenlijk op. Echter in het
stadium van adhiridha-mahabhava, waarin alle onverenigbare
bhavas simultaan verschijnen, genereren ze geen rasabhasa.

Srila Ripa Gosvami heeft gezegd (Sri Bhakti-rasamrta-sindhu
80.57),

kvapy acintya-mahasaktau mahapurusa-sekhare

rasavali-samavesah svadayaivopajayate

Als vele tegenstrijdige rasas tegelijkertijd met elkaar een combinatie
aangaan in een persoonlijkheid, die het kroonjuweel van de maha-
purusas is en die is verzadigd van onbevattelijike maha-sakti, ver-

hoogt dit juist de wonderbaarlijke natuur van de smaak.

Vrajanatha: |k heb van geleerde en rasika Vaisnava’'s gehoord,
dat Sriman Mahaprabhu een lage dunk had van rasdbhasa en
dat Hij nooit naar bhajanas, kirtanas of poézie wilde luisteren,
die rasabhasa bevatten. Kunt u me vertellen hoeveel soorten

rasabhasa er bestaan?
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Gosvami: Rasa, die in gebreke gaat van een arigi; wordt
rasabhasa genoemd. Er zijn drie gradaties van rasabhasa: groot
(uttama), middelmatig (madhyama) en Klein (kanistha). Ze worden
respectievelijk uparasa, anurasa en gparasa genoemd.

Vrajanatha: Wat is uparasa?

Gosvami: Als één van de twaalf rasas te beginnen met sania
een ingrediént bevat, zoals de sthayibhava, vibhava of anubhava,
die misvormd (virdpitd) is geraakt, kan hij uparasa worden ge-
noemd. Uparasa wordt veroorzaakt door de deformatie van de
sthayibhava, de vibhava of de anubhava.

Vrajanatha: Wat is anurasa?

Gosvami: Als de secundaire rasas te beginnen met Aasya niet
zijn gerelateerd aan Krsna, worden ze anurasa genoemd. Als bij-
voorbeeld vira-rasa enzovoort manifest is in neutraal ingestelde
persoonlijkheden, is deze ook anurasa.

Vrajanatha: Maar als ze optreden in het hart van iemand, die
geen relatie heeft met Krsna, zijn ze helemaal geen rasa. In dat
geval zijn het wereldse rasas. Waarom zijn dan zulke verschijnse-
len als anurasa beschreven?

Gosvami: Rasais anurasa alleen, wanneer hij geen rechtstreek-
se relatie heeft met Krsna. Bijvoorbeeld, de gopis lachten, toen ze
de neus van Srimati Radha's huisdier, het vrouwelike aapje
Kakkhati, zagen. Een ander voorbeeld is Devarsi Narada, die een
stel papagaaien op de tak van een boom in Bhandira-vana zag
zitten, die met elkaar de Vedanta bespraken. Toen hij dit zag bruis-

te er een grote verbazing (adbhuta-rasa) in zijn hart. Het lachen
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van de gopis en de adbhuta-rasa in Narada's hart hebben geen
rechtstreekse relatie met Krsna, maar er bestaat toch enige relatie
met Hem op afstand. Daarom zijn dit voorbeelden van anurasa.

Vrajanatha: Wat is aparasa?

Gosvami: Als Krsna's tegenstanders de asraya zijn van één van
de gauna-rasas te beginnen met hasya-rasa en de visgyais Krsna
Zelf, is het resultaat gparasa. Bijvoorbeeld, Jara-sandha's herhaald
geschater, toen hij Krsna van het slagveld zag wegrennen, is een
voorbeeld van gparasa. Srila Ripa Gosvami heeft in Bhakti-

rasamrta-sindhu (9.21) geschreven,

bhava sarve tad-abhasa rasabhasas ca kecana

ami prokia rasabhijfiaih sarve pi rasanad rasah

Sommige personen refereren aan bhava in termen van fad-abhasa
(een zwakke afspiegeling van de Allerhoogste Absolute Waarheid)
en anderen refereren in termen van rasabhasa. De geleerden ech-
ter, die rasa hebben gerealiseerd, gebruiken het woord bhava om
rasa aan te duiden, die wordt ontleend aan het proeven van boven-

zinnelijke ananda.

Toen Vijaya Kumara en Vrajanatha deze rasika, betoverende en
scherpzinnige loftuiging van rasa-taffva hoorden, vielen ze hevig
wenend neer aan de lotusvoeten van Sri Guru Gosvami en
spraken met een door emoties hortende stem,
ajnana-timirandhasya jianarjana-salakaya
caksur unmilitam yena tasmai sri-guruve namah

Ik bied mijn eerbiedige eerbetuigingen aan SrT Gurudeva, die de zalf

van divya-jfiana heeft aangebracht en daarmee de verdichte duister-
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nis van de verlangens naar dharma, artha, kama en moksa heeft uit-
gebannen, die voortkomen uit de vijf vormen van onwetendheid." Op
die wijze heeft hij mijn transcendentale ogen geopend, die nu zijn
toegenegen tot de dienst van Hari.

Sr1 Guru Gosvam tilde hen liefdevol op en omhelsde hen. Hij
zegende hen door te zeggen, "Moge deze rasa-fattva zich in
jullie hart manifesteren."

ledere dag bespraken Vijaya en Vrajanatha spirituele onderwer-
pen met Sri Dhyanacandra Gosvami en accepteerden caranamrta
en de restanten van Sri Guru GosvamT's prasada. Op uiteenlopen-
de tijden merkten ze op, dat vele suddha-vaispnavas zich bezig
hielden met bhajana — soms in hun bhajana-kutira, soms bij de
samadhi van Sri Haridasa Thakura, soms in de tempel van Sri
Gopinatha en soms in Siddha-Bakula. Dus door het voorbeeld van
de Vaisnava’s te zien raakten ze evenzeer verzonken in bhavas,
die gunstig waren voor hun bhajana. Ze kregen ook darsana van
de plaatsen, die staan vermeld in Sfavavali en Stavamala, waar
Sriman Mahaprabhu volkomen absorbtie in bhava ervoer. Overal

waar suddha-vaispavas nama-kirtana uitvoerden, sloten ze zich

! De vijf vormen van onwetendheid zijn: (1) onwetendheid van de eigen
svarlpa; (2) valse identificatie met het inerte, materiéle lichaam als de
atma; (3) bezitsdrang gericht op wereldse lustobjecten, of het koesteren
van het zelfbeeld als genieter; (4) absorbtie in dualiteit, of gehechtheid
aan andere substanties dan Krsna; (5) angst en verwrongen waarne-

ming (viripa-grahana).
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aan. Op deze manier werden ze in toenemende mate rijper in hun
bhajana.

Vijaya zat zwaar te piekeren, "Sri Guru Gosvami heeft ons $/ksa
voor madhura-rasa gegeven, maar dat was eigenlijk slechts een
korte samenvatting. Laat Vrajanatha zich maar onderdompelen in
sakhya-rasa. |k ga op een gunstig tijdstip zonder hem naar Sri
Guru Gosvami om zijn uitgebreide waardering van madhura-rasa
te horen." Terwijl hij dit dacht, kreeg hij door de genade van
Dhyanacandra Gosvami een exemplaar van Sri Ujvala-nilamani en
ging het bestuderen. Alle twijfels, die in zijn hoofd opkwamen, zou
St Guru Gosvami genadevol tot overeenstemming brengen.

Op een keer, toen ze bij zonsondergang een ommetje maakten,
kwamen ze uit bij de kust van de zee. Daar zaten ze op het strand
naar de golven te staren. Aan de golven kwam geen eind. Toen ze
dit waarnamen, overwogen ze, "Dit leven is ook vol van een onop-
houdelijke en oneindige vioed van golven. Niemand kan daarom
weten, wat er boven ons hoofd hangt en wanneer het gaat gebeu-
ren. Daarom moeten we spoorslags de methode van rgga-marga
bhajana gaan leren."

Vrajanatha zei, "Ik heb de bhajana-paddhati gezien, die door Sri
Dhyanacandra Gosvami is gecomponeerd. Het lijkt me, dat je met
de studie daarvan onder leiding van Gurudeva een prachtig resul-
taat kunt boeken. |k ga er een kopie van maken!"

Nadat hij dit besluit had genomen, vroeg hij toestemming aan Sri
Dhyanacandra Gosvami om zijn heilig handschrift te mogen kopié-

ren, maar Sri Dhyanacandra weigerde het hem te geven, tenzij
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Guru Gosvami zijn permissie gaf. Vervolgens gingen ze naar Sri
Guru Gosvami en smeekten hem om toestemming voor het uitle-
nen van Dhyanacandra Gosvami's paddhati. Sri Guru Gosvami gaf
zijn goedkeuring en toen Vijaya en Vrajanatha het geschrift in han-
den hadden, maakten ze afzonderlijke kopieén. Ze bedachten, dat
ze moesten wachten op een geschikt moment om Sri Guru
Gosvami te benaderen, die hen deze paddhati diepgaand zou le-
ren begrijpen.

Sri Dhyanacandra Gosvami was een geleerde met een brede en
veelomvattende kijk op alle sasfra. Vooral met betrekking tot de
procedures voor hari-bhajana (hari-bhajana-tantra) kon wat betreft
de diepte van zijn ervaring geen enkele geleerde het tegen hem
opnemen en hij was de belangrijkste van alle discipelen van Sri
Gopala Guru. Omdat hij zag, dat Vijaya en Vrajanatha voor bhaja-
na waren gekwalificeerd, gaf hij hen grondige instructies. Bij gele-
genheid benaderden ze Sri Guru Gosvamr's lotusvoeten om alle
vormen van twijfel over hun beoefening van bhagjana op te helde-
ren. Door hun studie kwamen ze er geleidelijk achter, wat het da-
gelijkse tijdverdrijf van Srfiman Mahaprabhu en Sri Krsna was. Zo
raakten ze betrokken bij asta-kaliya bhajana en verleenden liefde-

dienst in hun hart gedurende alle acht dagdelen per etmaal.

ALDUS EINDIGT HET DERTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA

GETITELD "ANUBHAVAS VAN VATSALYA EN MADHURA-RASAS"
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Madhura-Rasa: Krsna's Svariipa,

de Nayaka en Svakiya-Nayikas

ET NAJAAR WAS EEN HEEL AANGENAME TIJD.

Op een avond rond tien uur had de aarde een sar/

van koel en zacht maanlicht omgeslagen, die haar
schoonheid buitengewoon aantrekkelijk maakte. Vijaya Kumara zat
de Ujjvala-nilamanite lezen en peinsde over de onderwerpen daar-
in, toen zijn blik plotseling op de heilzame stralen van het maan-
licht viel. Zijn hart raakte vervuld van een onbeschrijflijke vervoe-
ring en hij dacht, "Dit is een schitterende tijd. Waarom ga ik niet
onmiddellijk darsana nemen van Sundaracala? lk heb gehoord, dat
Sri Caitanya Mahaprabhu, als hij darsana kreeg van Sundaracala,
een sphdrtivan vraja-dhama zag." Terwijl hij dit dacht aanvaardde
Vijaya Kumara instructies voor de beoefening van bhajana in zui-

vere madhura-rasa. Zijn gedachten gingen uitsluitend uit naar het
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horen over Krsna's vraja-/la en in het bijzonder Sri Krsna's spel
met de gopis, terwijl alle andere onderwerpen hem smakeloos
voorkwamen.

Hij passeerde Balagandi en vervolgde zijn weg naar
Sraddhabali. Toen hij de kleine bossen aan weerszijden zag, mani-
festeerde zich vlak voor zijn ogen een sphdrti van Vrndavana. Hij
werd overweldigd door prema en zei, "Oh! Wat ben ik fortuinlijk! 1k
krijg darsana van die vraja-bhimi, die zeer moeilijk is te verkrijgen
zelfs voor de devalas, zoals Brahma. Wat zijn deze schaduwrijke
huiskamers in het bos toch mooi! Kijk eens, die Aurja-vanal Oh!
Wat zie ik allemaal? Onder deze mandapa van madhavi-malati
klimranken zit de meester van mijn leven, Sri Krsna, met de gopis
te lachen en grapjes te maken!" Vijaya Kumara werd helemaal
rusteloos. Hij deed afstand van de gevoelens van angst en consi-
deratie voor formaliteiten en rende er in volle vaart op af zonder
zich van zijn lichaam en geest bewust te zijn. Na een kleine af-
stand te hebben afgelegd viel hij echter bewusteloos op de grond.
Een zacht briesje begon hem zijn dienst te verlenen en na enige
tijd kwam hij weer bij zijn positieven. Hij keek in alle richtingen,
maar het visioen was nergens meer te bekennen. Even later keer-
de hij overmand door verdriet naar zijn verblijfplaats terug en ging
op zijn bed liggen zonder iets tegen iemand te zeggen.

Vijaya was ontzettend blij met de sphdrti van vrgja-fila. In zijn
hart dacht hij, "Morgen zal ik aan de lotusvoeten van Sri Gurudeva
een beschrijving geven van het vertrouwelijke mysterie, dat ik van-

avond heb gezien." Het volgende moment echter herinnerde hij
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zich, dat je nooit iets aan anderen mag vertellen, als je met groot
geluk de confidentiéle aprakria-fila hebt gezien. Hij lag hierover na
te denken en viel geleidelijk in slaap.

Nadat hij de prasada alle eer had gegeven, ging hij naar het
huis van Kasi Misra en gaf zijn sasfariga pranama aan zijn Guru-
deva en ging voor hem zitten. Sri Gurudeva omhelsde hem met
genegenheid en informeerde naar zijn welzijn.

Vijaya Kumara was heel blij om zijn Gurudeva te zien. Hij bracht
zichzelf tot bedaren en zei, "Prabhu, door uw oneindige genade is
mijn mensenleven een succes geworden. Nu verlang ik ernaar om
een paar vertrouwelijke fattvas met betrekking tot sri-yjjvala-rasa te
horen. |k heb Ujjvala-nilamani gelezen en er zijn bepaalde delen,
waarvan ik de uitleg niet begrijp. Mag ik u er een paar vragen over
stellen?"

Gosvami: Vijaya, je bent mijn geliefde leerling. Je mag gerust al
je vragen stellen en ik zal proberen ze te beantwoorden, voor zo-
ver ik dat kan.

Vijaya: Prabhu, van alle mukhya rasas wordt madhura-rasa de
rasa genoemd, die aanleiding geeft tot een overvloed aan mysteri-
en. En waarom ook niet? Aangezien de kwaliteiten van de andere
vier rasas —santa, dasya, sakhya en vatsalya — eeuwigdurend in
madhura-rasa aanwezig zijn, worden alle verbazingwekkende en
wonderbaarlijke kwaliteiten, die ze ontberen, op volmaakt estheti-
sche wijze in madhura-rasa gevestigd. Hieruit volgt, dat madhura-
rasa zonder twijfel superieur is aan alle andere. Madhura-rasa is

totaal ongeschikt voor degenen, die hun toevlucht nemen tot het

809



JAIVA-DHARMA

pad van onpersoonlijke verzaking, omdat hun hart gortdroog is.
Tegelijkertijd vinden degenen, die worden aangetrokken tot we-
reldse lustbevrediging, madhura-rasa onverteerbaar, omdat deze
exact is tegengesteld aan de materiéle natuur. De madhura-rasa
van Vraja wordt niet gemakkelijk bereikt, omdat hij totaal verschil-
lend is van Srrigara-rasa in de materiéle wereld. Waarom lijkt dan
de aprakria-madhura-rasa zoveel op de verachtelijke, wereldse
rasatussen mannen en vrouwen in het materiéle bestaan?

Gosvami: Vijaya, je weet, dat alle variéteiten in de aardse sfeer
afspiegelingen zijn van de variéteiten in de transcendentale sfeer
en dat de materiéle wereld zelf ook een reflectie is van de spiritue-
le wereld. Hierin schuilt een diep geheim, namelijk, dat de aard van
de gereflecteerde ervaring van nature omgekeerd is. Alles, dat
uiterst verheven is in het oorspronkelijke bestaan of in de oor-
spronkelijke vorm, wordt in de reflectie uiterst abominabel en alles,
wat het laagste is in de oorspronkelijke vorm wordt als het hoogste
beschouwd in zijn gereflecteerde vorm. leder onderdeel van het
lichaam verschijnt in omgekeerde vorm in zijn spiegelbeeld; op
dezelfde manier wordt de parama-vastu (allerhoogste, transcen-
dentale Realiteit) onder invloed van Zijn eigen, onbevattelijke sak#/
gereflecteerd. De schaduw van die sakti heeft zich tot in ieder de-
tail naar het materiéle bestaan verplaatst. Het gevolg is, dat alle
eigenschappen van de parama-vastu in de materiéle wereld op
hun kop verschijnen.

Transcendentale rasa, die zelf nu juist de natuur is van parama-

vastu, wordt in deze onbewuste materiéle wereld als de verschrik-
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kelijke, aardse rasa gereflecteerd. Het verbazingwekkende, weer-
galoze, gedifferentieerde geluk in de parama-vastu is zijn hoogst
eigen, inherente rasa, maar als deze wordt weerspiegeld op het
verdichte platform van de materiéle wereld, beeldt de geconditio-
neerde jiva zich in, dat dit heilige principe materiéle kenmerken en
eigenschappen heeft. Dan neemt hij aan, dat de spirituele substan-
tie slechts vormloos en ongedifferentieerd (nirvisesa) is en hij
beeldt zich in, aangezien variatie in de nirvisesa-tattva afwezig is,
dat alle vormen van variatie wezenlijk aards moeten zijn. Het ge-
volg is, dat hij de eeuwige natuur van het transcendentale bestaan,
dat vrij is van alle materiéle eigenschappen, niet kan bevatten,
omdat het er totaal aan voorbij gaat. Dit is het onvermijdelijke re-
sultaat van het gebruik van logica in een poging de waarheid te
leren kennen.

De parama-vastu is in feite vol verbazingwekkende variéteiten,
want Hij is de belichaming van alle rasa. Aangezien spirituele vari-
eteiten in de aardse rasa worden gereflecteerd, kun je van de
aardse rasa gebruik maken om daaruit het bestaan en de kwalitei-
ten van de spirituele rasa af te leiden, die zich buiten je zintuiglijke
waarneming bevinden. De variéteiten van rasa in de parama-vastu
zijn alsvolgt. In de spirituele wereld bevindt de santa-dharma, die
santa-rasa belichaamt, zich in de laagste positie; hierboven bevindt
zich dasya-rasa, daarboven sakhya-rasa, boven sakhya-rasa be-
vindt zich vafsalya-rasa, en madhura-rasa heerst schitterend bo-
ven alle andere. In de materiéle wereld staat alles ondersteboven,

dus madhura-rasa staat hier op het laagste niveau, vafsalya staat
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erboven, sakhya staat boven vafsalya en santa-rasais de hoogste
van allemaal.

De positie en activiteiten van de reflectie van madhura-rasa in
de gewone wereld zijn buitengewoon triviaal en beschamend. Het
gevolg is, dat mensen, die vanuit het wereldse perspectief over
rasa-laftva nadenken, tot de conclusie komen, dat madhura-rasa
ellendig en verachtelijk is. In de spirituele wereld is hij in feite vol-
komen zuiver, onbevlekt en vol verbijsterende lieftalligheid. Daar is
het ontmoeten van Krsna met Zijn uiteenlopende typen sakfi als
purusa-prakrtivolslagen zuiver en de oorsprong van alle waarheid.

In de materiéle wereld is het gedrag tussen mannen en vrouwen
inderdaad beschamend. Maar in de spirituele wereld bestaat geen
overschrijding van de dharma, want Krsna is de enige purusa en
alle cit-taftvas in deze rasa zijn prakrti. In de materiéle wereld
daarentegen is de ene jiva de genieter en de andere jiva wordt
genoten en ze willen zich dan ook op die manier tot elkaar verhou-
den. Deze affaire ontwikkelt zich tot iets vreselijks en is bescha-
mend, want het is volkomen tegengesteld aan fundamentele fattva.
In faftva is niet de ene jiva de genieter van de andere jiva. In te-
gendeel, Sri Krsna is de enige genieter en alle jivas zijn er om door
Hem te worden genoten. De situatie, waarin de jiva de genieter
wordt, druist in tegen zijn eeuwige dharma. Er bestaat dus geen
enkele twijfel over, dat deze gang van zaken buitengewoon be-
schamend en verachtelijk is. Gezien vanuit het perspectief van de
realiteit en haar reflectie is het onvermijdelijk, dat het gedrag van

gewone mannen en vrouwen identiek lijkt aan Krsna's vlekkenloze
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spel en vermaak, zelfs al is het ene zeer minderwaardig en is het
andere het meest verheven en uiterst betekenisvol.

Vijaya: Prabhu, nu ik deze ongekende siddhanta en het begrip
ervan heb gehoord, is aan mijn bedoeling tegemoet gekomen. Mijn
vanzelfsprekende overtuiging is nu vastberaden geworden en al
mijn twijfels zijn opgelost. Nu heb ik de positie van madhura-rasain
de spirituele wereld begrepen. Ach! Evenals juist het woord mad-
hura-rasa "zoete liefde" betekent, zo geeft ook zijn transcendentale
bhava aanleiding tot de allerhoogste, zegenrijke vreugde
(paramananda). Wie is er nu zo onfortuinlijk om zijn voldoening in
santa-rasa te zoeken, terwijl er een rasa is, zoals madhura-rasa?
Prabhu, ik wil graag de uitgebreide en volledige uitleg horen van
de filosofie en de principes van de vertrouwelijke madhura-rasa.

Gosvami: Luister, Baba! Krsna is de visaya van madhura-rasa,
Zijn dierbaar geliefde gopis zijn de asraya en beiden tesamen zijn
de dlambana van deze rasa.

Vijaya: Welke is de prachtige vorm van Krsna als visaya van de-
ze rasa?

Gosvami: Aho, wat een zoete vraag! Krsna's gelaatskleur heeft
de tint van een moessonwolk. Hij is bekoorlijk en beminnelijk en Hij
heeft alle gunstige lichaamseigenschappen. Hij is een sterke, ont-
luikende jongeling en Hij is een welbespraakt en geliefd redenaar.
Hij is intelligent, schitterend, nuchter, handig, slim, gelukkig, dank-
baar, oprecht en Hij wordt beheerst door liefde. Hij is diepzinnig,
superexcellent en beroemd. Hij steelt het hart van jonge meisjes

en Hij is altijd levendig en nieuw. Hij geniet van onvergelijkbare
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spellen en avonturen, Hij beschikt over een verfijnde schoonheid
en Hij is de meest dierbare geliefde, die op Zijn vamsi speelt.
Krsna is de enige persoon, die deze kwaliteiten heeft. De schoon-
heid van Zijn twee lotusvoeten heeft Kandarpa's trots in puin ge-
slagen. Zijn zijdelingse blikken betoveren ieders hart en Hij is een
schatkamer van speels tijdverdrijf.

Vijaya: Ik heb volkomen gerealiseerd, dat Sri Krsna met Zijn
aprakria vorm en kwaliteiten de enige nayaka van de allerhoogste,
wonderbaarlijke, transcendentale madhura-rasa is. Toen ik voor-
heen diverse sastras bestudeerde, gebruikte ik logica en rede om
op de vorm van Krsna te mediteren, maar mijn vertrouwen in Zijn
gedaante werd niet stevig gevestigd. Door uw genade echter is
bhakti gebaseerd op ruciin mijn hart verrezen. Doordat mijn hart
door toewijding is gezuiverd, ervaar ik daar constant de sphdrtivan
Krsna, dag en nacht. Zelfs al verlaat ik Krsna, Krsna verlaat niet
mijn hart. Aho! Wat is Hij genadig! Nu begrijp ik werkelijk,

sarvathaiva duraho 'vam abhaktair bhagavad-rasah
tat-padambuja-sarvasvair bhaktair evanurasyate

vyatitya bhavang-vartma yas camatkara-bhara-bhuh
hrdi sattvojjvale badham svadate sa raso matah

Bhakti-rasamrta-sindhu
(Zuidelijke Divisie, 5.78-79)

Alleen de suddha-bhaktas, die Sri Krsna's lotusvoeten als hun enige
bezit aanvaarden, kunnen deze bhagavad-rasa ervaren. Men kan
deze rasa nimmer ervaren of verwezenlijken, als het hart niet het

minste spoor van bhakti heeft, als men vol aardse gevoelens zit, of
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als zijn samskaras zijn natuur zodanig hebben vervormd, dat men

aan logica verslaafd is.

Prabhu, ik heb me gerealiseerd, dat rasa de allerhoogste, zuive-
re en wonderbaarlijke bhava is, die in het hart verschijnt, wan-
neer het door suddha-sattva wordt verlicht en dat het de gren-
zen van het menselijke denkvermogen overstijgt. Rasa is de
entiteit van de spirituele wereld en is afwezig in de gewone we-
reld. Hij manifesteert zich op de zuivere existentie (safta) van de
Jiva, die van nature een atomisch deeltje bewustzijn (cit-kana)
is. Deze rasa wordt ervaren in de staat van bhakti-samadhi.
lemand, die de genade van Sri Gurudeva heeft ontvangen en
onderscheid kan maken tussen suddha-sattva (zuivere goed-
heid) en misra-saftva (vermengde goedheid), laat hierover in het
geheel geen twijfel bestaan.

Gosvami: Wat je zegt, is volstrek waar. Nu ga ik je een vraag
stellen om veel van je twijfels weg te nemen. Door hem eenvoudig
te beantwoorden zal je een transcendentale faffva realiseren. Ver-
tel me eens, wat het verschil is tussen suddha-sattva en misra-
tattva?

Vijaya Kumara gaf sastariga-dandavat-pranama aan Sri Guru-
deva's voeten en zei op bescheiden toon, "Prabhu, met uw genade
zal ik het zo goed ik kan uitleggen. Verbetert u me alstublieft, als ik
fouten maak. Datgene, wat bestaan heeft heet satfa en een sub-
stantie, die een feitelijke positie, vorm, kwaliteit en activiteit heeft,
kan sattva worden genoemd. Suddha-sattva is sattva, die geen

begin en eind heeft en waarvan de vorm eeuwigdurend nieuw is.
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Ze is niet besmet door de onderverdelingen van verleden en toe-
komstige tijd en blijft altijd volmaakt verbazingwekkend. Suddha-
sattva sluit alle bestaansaspecten in, die de producten zijn van de
zuivere, spirituele energie (suddha-cit-sakti).

"In maya, die de schaduw is van de cit-sakti, heeft de transfor-
matie van tijd plaats in de vorm van verleden en toekomst. Alle
bestaansaspecten in deze maya bevatten de rgjo-dharma (functie
van de geaardheid hartstocht) van maya, want ze hebben een
begin. Ze bevatten ook de famo-dharma (functie van de geaard-
heid onwetendheid), want ze hebben een eind. Misra-sattva ver-
wijst naar aspecten van mayika-sattva, die een begin en een eind
hebben.

"Welnu, de zuivere jivais suddha-sattva en zijn vorm, kwaliteiten
en activiteiten zijn ook samengesteld uit suddha-saftva. Aangezien
echter de suddha-jiva werd geconditioneerd, werden de twee kwa-
liteiten van maya - rajo-guna en tamo-guna — met zijn zuivere satt-
va vermengd. Daarom wordt de geconditioneerde jiva misra-sattva
(gemengd bestaan of vermengde goedheid) genoemd.

Gosvami: Baba, je hebt een uiterst subtiele siddhanta gepresen-
teerd. Nu moet je me eens vertellen, hoe het hart van de jiva door
suddha-sattva wordt verlicht.

Vijaya: De suddha-saffva (zuivere existentie) van de jiva treedt
niet duidelijk op de voorgrond, zolang hij geconditioneerd blijft in de
materiéle wereld. Hij verwezenlijkt zijn svardgpa naarmate zijn
suddha-sattva verrijst, maar hij kan dit resultaat niet bereiken met

de sadhana van karma of jAana. De reden hiervoor is alsvolgt.
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Geen lichamelijke onzuiverheid kan worden weggenomen door
een andere substantie, die zelf onzuiver is. Aards karma is van
nature onzuiver, dus hoe kan het de besmetting van mayika onzui-
verheid van de jiva wegnemen? Wat jiana betreft, dit is als vuur,
want het verbrandt de onzuiverheid, maar vaagt tegelijkertijd de
fundamentele sattva (existentie) weg. Hoe kan dit aanleiding geven
tot het geluk, dat voortkomt uit het reinigen van de onzuiverheid?
Sudadha-sattva kan dus alleen verschijnen door bhakti, dat verrijst
door de genade van Krsna en de Vaisnava’s. Zodra bhakti ver-
schijnt, verlicht suddha-saftva het hart.

Gosvami: Het is een groot genoegen om instructies te geven
aan iemand, die zo gekwalificeerd is als jij. Welnu, waarnaar wil je
nog meer informeren?

Vijaya: U hebt al uitgelegd, dat er vier typen nayaka zijn:
dhirodatta, dhira-lalita, dhira-santa en dhiroddhata. Welke van de-
ze is Krsna?

Gosvami: Al deze vier typen heroische karakteristieken zijn in
Krsna aanwezig. De wederzijds tegenstrijdige bhavas, die in deze
vier typen nayaka worden waargenomen, zijn allemaal door Zijn
acintya-sakti aanwezig in nayaka Krsna en Hij beschikt over de
sakti, waarmee Hij alle rasas tegelijkertijd in stand houdt. Deze
bhavas treden in overeenstemming met Krsna's wensen op. Krsna,
die beschikt over de eigenschappen van al deze vier typen nayaka,
heeft ook nog een andere fascinerende en geheime bijzonderheid,
die alleen buitengewoon gekwalificeerde personen in staat zijn te

kennen.

817



JAIVA-DHARMA

Vijaya: Aangezien u me reeds uw grote zegen hebt gegeven, wil
ik u vragen, om me deze faftva ook te vertellen.

Vijaya Kumara's ogen vulden zich met tranen, toen hij dit zei, en
viel aan Gosvamiji's voeten. Gosvamiji tilde hem op en omhelsde
hem. Zijn eigen ogen vulden zich ook met tranen, toen hij met een
door emoties gebroken stem zei, "Baba, het confidentiéle mysterie
is, dat in madhura-rasa Krsna twee verschillende typen ngyaka is:
Hij is echtgenoot (pati) en tevens minnaar (upapati)."

Vijaya: Prabhu! Krsna is onze eeuwige pati. Hij mag alleen pati
worden genoemd, dus waarom bestaat de relatie van ypapat?

Gosvami: Dit is een groot mysterie. Spirituele aangelegenheden
zijn als mysterieuze juwelen en hiervan is parakiya-madhura-rasa
de Kaustubha-mani.

Vijaya: Bhaktas, die hun toevlucht hebben genomen tot maadhu-
ra-rasa houden zich bezig met bhgjana in de bhava, dat Krsna hun
patiis. Wat betekent het om Krsna als je ypapatite beschouwen?

Gosvami: Geen enkele rasa verschijnt, als je para-fattva als on-
persoonlijk beschouwd en het met een onpersoonlijk gevoel
(nirvisesa-bhava) vereert. Dit proces ontkent de geldigheid van
Vedische uitspraken, zoals raso vai sah: "Die Allerhoogste Absolu-
te Waarheid is de verpersoonlijking van alle rasas" (Chan-dogya
Upanisad 8.13.1). Nirvisesa-bhava is zinloos vanwege zijn ernstige
gebrek aan geluk. Vanuit een andere gezichtshoek bezien kan de
ervaring van rasa zich progressief ontwikkelen in overeensteming
met de variéteit van savisesa-bhava. Je moet begrijpen, dat rasa

de primaire faftva van de para-tattva is. De savisesa-bhava ge-
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naamd isvara-bhava, waarin men zich relateert aan de Allerhoog-
ste als Bestuurder, is ietwat superieur aan nirvisesa-bhava en de
prabhu-bhava van dasya-rasa is hoger dan de isvara-bhava van
santa-rasa. Sakhya-bhava is verhevener dan dasya-bhava,
vatsalya-bhava is nog hoger en madhura-rasa is de hoogste van
allemaal. Zoals er een volgorde in deze reeks bhavas bestaat,
waarbij iedere volgende bhava beter is dan de voorgaande, zo is
parakiya-madhura-rasa superieur aan svakiya.

Er zijn twee faftvas. atma (die van jezelf) en para (die van ande-
ren als asraya). De natuurlijke neiging om in het zelf verankerd te
zijn (atma-nistha-dharma) wordt atmaramata (de voldoening van
zelfconcentratie) genoemd en in deze afmaramata krijgt rasa geen
assistentie van afzonderlijke entiteiten. Krsna heeft deze kwaliteit
van zichzelf eeuwigdurend genoeg zijn. Op hetzelfde moment ech-
ter bestaat in Hem ook eeuwigdurend de kwaliteit van plezier ma-
ken met assistentie van anderen (pararamata-dharma). Het totaal
van tegenstrijdige eigenschappen is in parama-purusa Sri Krsna
gelijktijdig aanwezig. Dit is de intrinsieke en wezenlijke aard van de
Allerhoogste Absolute Waarheid (para-fattva). In één aspect van
krsna-lila is atmaramata aanwezig, terwijl in de tegenhanger van
die krsna-fila de kern van pararamata schitterend heerst in zijn
volle glorie. Het hoogtepunt van deze pardaramald is parakiya-
bhava. Parakiya-rasa is de verbijsterende rasa, die verschijnt,
wanneer de nayaka en nayika door raga (aantrekking) zijn vere-
nigd, zelfs al is de relatie tussen hen para-bhava (bhava van het

aanvaarden van para - de gade van een ander).
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Het volledige spectrum van rasa loopt dus van atmaramata naar
parakiya-madhura-rasa. Als rasa in de richting van afmaramata
wordt getrokken, wordt deze geleidelijk droger, terwijl de mate,
waarin hij naar parakiya wordt getrokken, hem in volle bloei zet.
Als Krsna de nayaka is, kan parakiya-rasa nimmer uit de gratie
vallen, maar als een gewone jiva de nayaka wordt, noopt dat tot
inachtneming van dharma en adharma en dan wordt parakiya-
bhava uiterst verachtelijk. Daarom hebben de dichters besloten,
dat de vereniging tussen een mannelijke minnaar en een getrouw-
de vrouw uiterst verachtelijk is. Sfi Ripa Gosvami echter heeft
gezegd, dat, hoewel alarikara-sastra de upapati als gehaat en ver-
achtelijk heeft beschreven, dit alleen van toepassing is op een
wereldse (prakria) nayaka. Zulke conclusies gelden geenszins
voor Sri Krsna, die de rechtstreekse, transcendentale bron van alle
avataras is.

Vijaya: Weest u alstublieft zo goed me te vertellen over de ver-
schillende eigenschappen van pati.

Gosvami: Een patiis iemand, die de hand van een bruid in het
huwelijk heeft geaccepteerd.

Vijaya: Wilt u nu alstublieft de eigenschappen van upapati en
parakiya uitleggen?

Gosvami: De upapatiis een man, die wordt gedreven door een
intens verlangen om de dharma te tarten en een parakiya als zijn
meest dierbare geliefde te aanvaarden. Een parakiyais een vrouw,
die de dharma van deze wereld en de volgende veronachtzaamt,

de regulerende principes van het huwelijk overtreedt en zichzelf
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volkomen aanbiedt aan een andere man dan haar echtgenoot. Er
zijn twee typen parakiya, namelijk ongehuwd (kany3) en gehuwd
(parodha).

Vijaya: Welke zijn de symptomen van svakiya?

Gosvami: Een kuise vrouw, die volgens de regulerende princi-
pes is getrouwd en altijd is verzonken in het volgen van de orders
van haar echtgenoot, wordt svakiya genoemd.

Vijaya: Wie zijn svakiya en wie zijn parakiya voor Sri Krsna?

Gosvami: De gehuwde dames van Dvaraka Puri zijn svakiya en
de jonge gopis van Vraja zijn voornamelijk parakiya.

Vijaya: Waar zijn deze twee typen gemalinnen in de gprakata-lia
gesitueerd?

Gosvami: Dit is zeer vertrouwelijke materie. Je weet, dat het
domein van de para-tattva uit vier kwarten bestaat. Driekwart van
Zijn vermogens (vibhati) zijn manifest in het spirituele veld en één
kwart in het materiéle veld. Dus het totale veld van maya, dat uit
veertien planetaire stelsels bestaat, ligt in één kwart van Zijn
vibhati. De rivier Viraja stroomt tussen de materiéle en spirituele
gebieden door, met de wereld van maya aan deze zijde en het
spirituele gebied aan de overzijde. Brahma-dhama, dat bestaat uit
licht, omringt de spirituele wereld (cif-agaf) aan alle zijden. Als je
door dat lichtveld heengaat en voorbij de Viraja doordringt, wordt
het spirituele veld (paravyoma) als samvyoma-rdpa Vaikuntha
gezien. Daar is aisvarya prominent en Narayana regeert er als de
Heer der heerschappen bijgestaan door onbegrensde, transcen-

dentale, majesteitelijke saktis. In Vaikuntha heeft Bhagavan
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svakiya-rasa en de sri, bhd en nilg-saktis dienen Hem daar als
svakiya gemalinnen. In Vaikuntha blijven de svakiya gemalinnen
van de stad (pura) verzonken in hun respectievelijke, toegewezen
diensten. Boven Vaikuntha ligt Goloka. In Goloka dienen de jonge-
dames van Vraja Krsna in hun bepaalde rasa.

Vijaya: Als Krsna's hoogste dhama Goloka is, waarom is dan de
wonderbaarlijke glorie van Vraja de hemel in geprezen?

Gosvami: Plaatsen zols Vraja, Gokula en Vrndavana bevinden
zich binnen Sri Mathura-mandala. Mathura-mandala en Goloka zijn
niet-verschillend van elkaar (abheda-tattva). Als dit ene fenomeen
zich in de hoogste regionen van de cif-jagat bevindt, wordt het
gekend als Goloka en als het in dit materiéle universum wordt ge-
manifesteerd, heet het Mathura-mandala. Het wordt dus in deze
twee svardpas gelijktijdig gevierd.

Vijaya: Hoe is dat mogelijk? Ik begrijp het niet.

Gosvami: Zulke fenomenen zijn alleen mogelijk door Krsna's
acintya-sakti. Alle activiteiten binnen de rechtsgeldigheid van acin-
tya-sakti liggen buiten het mentale bevattingsvermogen en buiten
de empirische ratio. Die eeuwige verblijffplaats Goloka wordt in de
prakata-fila binnen de wereld van de grof materiéle elementen
(praparica) Mathura-dhama genoemd en precies dezelfde plaats
wordt Goloka genoemd in aprakata-fila. Krsna's transcendentale
spel is eeuwig en Goloka is eeuwigdurend manifest in de nitya-
jagat. Degenen, die bekwaam zijn geworden om darsana van de
zuivere, spirituele substantie te krijgen, zien Goloka. Dat niet al-

leem, ze kunnen zelfs darsana van Goloka krijgen in Gokula zelf.
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De jiva echter met een materiéle intelligentie kan geen darsana
van Goloka krijgen. Zelfs al is Gokula hetzelfde als Goloka, jivas
met een wereldse intelligentie zien Gokula als een doorsnee plek
van deze materiéle wereld bestaande uit vijf grove elementen.
Vijaya: Wat is de kwalificatie om darsana van Goloka te krijgen?

Gosvamt: Sri Sukadeva Gosvami heeft gezegd,

iti saricintya bhagavan mahakaruniko vibhuh
darsayamasa svam lokam gopanam tamasah param
satyam jianam anantam yad brahma-jyotih sanatanam
yad dhi pasyanti munayo gunapaye samahitah
Srimad-Bhagavatam (10.28.14-15)

Hoewel de gopas eeuwigdurend volmaakt zijn, dalen ze niettemin
als assistenten in Krsna's spel naar deze wereld af. De sadhana-
siddha-gopas waren de volgelingen van deze nitya-siddha-gopas.
De sadhana-siddha-gopas dachten, "Door onwetendheid identifice-
ren de jivas in deze wereld zich met hun materiéle lichaam. Dus ze
hunkeren door allerlei soorten verlangens te hebben en houden zich
met uiteenlopende soorten werk bezig om aan hun verlangens te-
gemoet te komen. Het gevolg is, dat ze doelloos ronddwalen en her-
haaldelijk geboorten in hogere en lagere levenssoorten aanvaarden.

Wij zijn ook met dezelfde activiteiten bezig."

Dit in overweging nemend stond de oneindig mededogende
Bhagavan Sri Krsna, die onbevattelijke, majesteitelijke vermogens
heeft, die gopas darsana toe van Zijn parama-dhama, Goloka, die
zich boven de verdichte duisternis van m3ya bevindt. De variéteit in
die dhama is eeuwig, is absolute realiteit en vol onbegrensde, spiri-

tueel spel. Die dhama straalt eeuwigdurend licht van brahma uit en
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wordt door massa's wijzen en sadhakas in trance voorbij de invloed

van de drie gunas geschouwd.

Baba, je kunt zonder Krsna's zegen geen darsana van Goloka
krijgen. Krsna gaf Zijn zegen aan de vraja-vasis en stond hen
darsana van Goloka toe. Deze Goloka is de uitmuntende, trans-
cendentale verblijfplaats boven de materiéle natuur en zijn ge-
varieerdheid is de belichaming van eeuwige waarheid en onein-
dig, spiritueel spel en vermaak. Het spirituele licht van de brah-
majyoti bestaat daar eeuwigdurend als de schitterende uitstra-
ling (prabha) van Zijn ledematen. Zodra de sadhaka vrij is van
alle aardse verbindingen met de materie, kan hij darsana van
die speciale fattva krijgen.

Vijaya: Kunnen alle bevrijde personen darsana van Goloka krij-
gen?

Gosvami: Zelfs onder miljoenen bevrijde zielen is een bhakta
van Bhagavan uitermate zeldzaam. De jivas, die in brahma-dhama
onder invloed van de beoefening van asfariga-yoga en brahma-
Jhana bevrijd worden, genieten van de vergetelheid van het zelf.
Zoals een mens in de staat van diepe slaap (susupf) volledig inac-
tief blijft en ontdaan is van zijn vermogen om waar te nemen, te
begrijpen, te verlangen enzovoort, zo zijn de jivas, die brahma-
dhama bereiken, onbewust van hun eigen afm3, dus ze blijven zich
gedragen als levenloze klompen materie. Maar waarom spreken
we eigenlijk over hen, zelfs bhaktas die in aiSvarya zijn verzonken,
kunnen Goloka niet ziet. Bhakias met een gevoel van aisvarya

verlenen in overeenstemming met hun respectievelike bhavas
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diensten aan een schatrijke vorm van de Heer in Vaikuntha. Zelfs
iemand, die zich met Arsna-bhajana in vrgja-rasa bezighoudt, kan
alleen van Goloka darsana krijgen, indien hij zoveel geluk heefft,
dat Krsna hem genade geeft en hem van Maya's eindeloze gebon-
denheid bevrijdt.

Vijaya: Welnu, indien alleen dit type bevrijde bhaktas Goloka
kan zien, waarom is Goloka dan in $3stras, zoals Sri Brahma-
samhita, Hari-vamsa en de Padma-purana beschreven? Als
Krsna's genade alleen ter beschikking komt door vraja-bhajana,
wat is dan de strekking van het vermelden van Goloka in die ge-
schriften?

Gosvami: Die vraja-rasika-bhaktas, die Krsna vanuit deze we-
reld van vijf grofstoffelijke elementen (praparica) naar Goloka ver-
heft, kunnen Goloka in zijn geheel aanschouwen. En verder kun-
nen suddha-bhaktas in vraja-bhava tot op zekere hoogte Goloka
ook zien. Er zijn twee soorten bhaktas, sadhaka en siddha.
Sadhakas zijn niet gekwalificeerd om Goloka te zien. Er zijn ook
twee soorten siddha-bhakias, namelijk vastu-siddha-bhakias en
svarapa-siddha-bhaktas. Vastu-siddha-bhakias worden door
Krsna's genade rechtstreeks naar Goloka gebracht, terwijl
svardpa-siddha-bhakitas de svardpa van Goloka zien, maar zich
nog in de praparica (het materi€le bestaan) bevinden en niet recht-
streeks in Goloka. Door Krsna's genade zijn hun bhakfi-ogen zich
in het proces geleidelijk aan het openen, dus in deze groep worden
vele gradaties van bekwaamheid aangetroffen. Sommigen zien

een beetje, sommigen zien meer en weer anderen zien nog meer.

825



JAIVA-DHARMA

Ze zien Goloka in de mate, waarin Krsna hen genadig is. Zolang
ze zich in het sadhana-stadium van bhakti bevinden, zal iedere
darsana, die ze van Gokula krijgen, een spoor van mayika-bhava
bevatten. Nadat ze het stadium van sadhana voorbij zijn en het
niveau van bhava hebben bereikt, wordt hun darsana iets zuiver-
der en als ze in het stadium van prema belanden, beginnen ze
darsana in zijn volle omvang te krijgen.

Vijaya: Prabhu, in welke opzichten zijn Goloka en Vraja van el-
kaar verschillend?

Gosvami: Alles, dat men in Vraja waarneemt, is aanwezig in Go-
loka, maar de aspecten doen zich iets verschillend voor vanwege
verschillen in de nistha van de waarnemers. Er is in feite geen
verschil tussen Goloka en Vrndavana; ze lijken verschillend in de
ogen van verschillende waarnemers afhankelijk van hun uiteenlo-
pende visies. Extreem onwetende mensen nemen alles in Vraja op
een materiéle manier waar. De kijk van een persoon in rajo-guna is
iets gunstiger vergeleken met onwetenden en degenen, die zich in
sattva-guna bevinden, krijgen darsana van suddha-sattva in over-
eenstemming met hun bekwaamheid om te schouwen. leders visie
is verschillend in overeenstemming met hun adhikara.

Vijaya: Prabhu, ik heb wat realisatie, maar wilt u zo goed zijn me
een voorbeeld te geven om het onderwerp te verhelderen? Een
materieel voorwerp kan niet dienen als compleet voorbeeld tenein-
de spirituele onderwerpen te illustreren, maar toch kan zelfs een
gedeeltelijke aanwijzing tot een volledige realisatie aanleiding ge-

ven.
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Gosvami: Dit is een zeer gecompliceerde kwestie. Het wordt ons
verboden om onze vertrouwelijke realisaties aan anderen te open-
baren. Als jij ook enige vertrouwelijke realisatie door Krsna's gena-
de hebt ontvangen, moet je deze altijd verborgen houden. Ik zal je
dit onderwerp uitleggen, alleen voorzover voorgaande &caryas het
aan jou hebben onthuld en met Krsna's genade zal je in staat wor-
den gesteld de rest zelf te ontdekken. Waarneming in Goloka is
zuiver spiritueel en er speelt niet het minste geringste van materié-
le perceptie in mee. Teneinde de rasa daar te voeden heeft de cit-
sakti op allerlei plaatsen een scala aan bhava gemanifesteerd en
daaronder bevindt zich één spirituele conceptie, welke abhimana
heet. Bijvoorbeeld, Krsna kent geen begin en geen geboorte in
Goloka, maar om de /ia te ondersteunen, wordt in het spirituele
bestaan vafsalya-rasa door de identificaties of zelfbeelden
(abhimana) van vaderschap en moederschap in de vormen van
Nanda en Yasoda verpersoonlijkt. En ik zeg het opnieuw, er be-
staan wonderbaarlijke variéteiten van Srrigara-rasa, zoals schei-
ding (vijpralambha) en vereniging (sambhoga) in deze vormen van
identificatie (abhimana). Hoewel de werkelijke situatie in parakiya-
bhava suddha-svakiya is, zijn de zelfbeelden (abhimana) in de
vormen van minnares (parakiya) en minnaar (upapatl) er eeuwig-
durend in aanwezig.

Dit moet je zien! Al deze abhimana zijn in Vraja volkomen over-
tuigend, want ze worden door het vermogen van yogamaya in een
uiterlijke vorm zichtbaar gemaakt. In Vraja bijvoorbeeld heeft

Yasoda barensweeén om Krsna in haar kraamkamer geboren te
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laten worden. Een ander voorbeeld zijn de nitya-siddha-gopis, die
een parakiya-abhimana hebben, welke voortkomt uit hun huwelijk
met echtgenoten, zoals Abhimanyu en Govardhana-gopa. Met
andere woorden, alle abhimana van Goloka zijn in Vraja in zeer
tastbare vorm zichtbaar en ze worden door yogamaya vanuit de
buitengewoon subtiele, oorspronkelijke realiteit gerangschikt. In
Vraja bestaat zelfs niet het geringste spoor van valse voorstelling
en Vraja lijkt in alle opzichten op Goloka. Verschillen in het schou-
wen doen zich alleen voor naargelang de materiéle belemmerin-
gen van de waarnemer toenemen of afnemen.

Vijaya: Dient men dan door zorgvuldige afwegingen op de juiste
aspecten van asfa-kallya-fila te mediteren?

Gosvami: Nee, zo gaat dat niet. lemand, die darsana van vraja-
Ma heeft, dient zich asfa-kaliya-fila volgens zijn eigen realisatie in
gedachten te houden. Door Krsna's genade manifesteert de /ia
zichzelf in het hart van de sadhaka onder invioed van de kracht
van zijn bhajana. Het is niet nodig om pogingen te ondernemen en
de bhavas van de /iig op eigen kracht te verbeteren.

Vijaya: Yadrsi bhavana yasya siddhir bhavati tadrsi. Volgens de-
ze logica correspondeert de perfectie, die je verkrijgt, exact met het
type meditatie uitgevoerd in het stadium van sadhana, dus het lijkt
erop, dat men gezuiverde, vlekkeloze meditatie op Goloka dient te
verrichten.

Gosvami: Wat je zegt is juist. Alle waarnemingen in Vraja zijn
zuivere realiteit en zelfs geen enkele is hieraan tegengesteld; an-

ders zou er een fout bestaan. Perfectie treedt op, wanneer
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sddhana zuiver wordt en hoe zuiverder je meditatie is gedurende
de tijd van sadhana, hoe sneller je siddhibereikt. Je dient je pogin-
gen op die manier te ondernemen en hopen, dat je sadhana op
schitterende wijze mag worden voltooid, maar desalniettemin ligt
het buiten je vermogen om je eigen sadhana te zuiveren. Alleen
Krsna kan dit door Zijn acintya-sakti doen. Als je dit zelf tracht te
bewerkstelligen, raak je verstrikt in de kaktusvelden van jiana,
maar als Krsna je Zijn genade geeft, leidt deze niet tot een derge-
lijk mishandeld resultaat.

Vijaya: |k ben vandaag gelukkig en fortuinlijk geworden. Ik wil
nog één vraag stellen. Bestaat de woonplaats van de gemalinnen
van Dvaraka alleen in Vaikuntha, of ook in Goloka?

Gosvami: De eindeloze &nanda van de citjagat wordt in
Vaikuntha verkregen; er is geen hoger bereik dan Vaikuntha. Daar
bevinden zich steden, zoals Dvaraka, en de jongedames van die
steden houden ieder residentie in hun eigen paleizen, waar ze
diensten aan Krsna verlenen. De enigen, die zich in de madhura-
rasa van Goloka bevinden, zijn de vraja-ramanis. Al het spel en
vermaak, dat zich in Vraja afspeelt, bevindt zich ook in Goloka.
Maar in Gopala-tapani Upanisad wordt vermeld, dat Rukniniji is
gesitueerd in svakiya-rasa in Mathura Puri, dat zich in Goloka be-
vindt.

Vijaya: Prabhu, spelen alle activiteiten in Goloka zich in dezelfde
volgorde af, zoals ik ze in Vraja schouw?

Gosvamr: Ja, ze ontvouwen zich daar in dezelfde volgorde,

maar zonder de tijdsindelingen gebaseerd op mayika concepties.
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Niettemin hebben al dergelijke mayika concepties hun eigen su-
preme, zuiver spirituele oorsprongen, die ik echter niet kan uitleg-
gen, want deze realisaties kun je alleen op kracht van je bhajana
doorschouwen.

Vijaya: Het totaal van het materiéle bestaan (praparica) wordt
volkomen teniet gedaan op het moment van de universele ineen-
storting (maha-pralaya). In welke zin blijft vraja-fia dan eeuwigdu-
rend aanwezig?

Gosvami: Vraja-fia is eeuwig, zowel in het prakata als in het
aprakata perspectief. De huidige waarneming (samprata-pratiti
van vrgja-fla bestaat eeuwigdurend in één van het onbegrensde
aantal universa, die cyclisch als een wiel omwentelen. Een be-
paalde /i/4, die op dit moment in een bepaalde brahmanda aanwe-
zig is, verschijnt het volgende moment in een andere brahmanda.
Die bepaalde /idis in de eerste brahmanda een gprakata-/ia, maar
is in de volgende brahmanda als prakata-fila aanwezig. Op deze
manier zijn alle vormen van prakata-fila eeuwig. Zelfs in hun
aprakata stadium, zijn alle //a eeuwigdurend aanwezig.

Vijaya: Als prakata-/liia in alle brahmandas optreedt, bestaat vra-
ja-dhama dan ook in iedere brahmanda?

Gosvamr: Ja. Goloka is een zelfmanifesterende realiteit, die in
ieder universum als de plaats van Arsna-/ila aanwezig is. Goloka
manifesteert zich tevens in het hart van alle suddha-bhaktas.

Gosvami: De gprakata-fiia is eeuwigdurend in de dhama aanwe-
zig, die daar blijft om de bhaktas, die daar wonen, genade te ge-

ven.
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De discussie van die dag liep ten einde. Op de terugweg naar
zijn verblijffplaats mediteerde Vijaya Kumara herhaaldelijk op zijn

sevain asta-kalya-lia.

ALDUS EINDIGT HET EENENDERTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA
GETITELD "MADHURA-RASA: KRSNA'S SVARUPA, DE NAYAKA EN
SVAKIYA-NAYTKAS"
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Hoofdstuk 32

Madhura-Rasa: Parakiya-Nayikas

ET WAS NACHT. VRAJANATHA HAD ZIJN BHA-

Jjana voor die dag afgerond. Hij legde zijn hari-

nama-mala opzij en viel in slaap. Vijaya Kumara
had de prasada eer aangedaan en lag op zijn bed, maar hij kon
niet slapen, want hij lag diep na te denken. Aanvankelijk had hij het
idee, dat Goloka en Gokula verschillende plaatsen waren. Nu ech-
ter was hij tot de slotsom gekomen, dat Goloka en Gokula niet-
verschillend zijn. De bron van parakiya-rasa ligt in Goloka. Maar
hoe kan Krsna daar upapati (minnaar) zijn? Dit kon hij niet begrij-
pen.

"Als Krsna de allerhoogste substantie is," dacht hij, "en sak# en
saktiman zijn niet-verschillend, hoe kan sakti, zelfs als sakti van
saktiman wordt gescheiden, dan parodha (gehuwd met een andere
gopa dan Krsna) worden genoemd en hoe kan Krsna dan upapati

(minnaar) worden genoemd?"
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Eerst dacht hij, "Morgen ga ik de vraag voorleggen aan Sri Gu-
rudeva, zodat mijn twijfel wordt opgelost," maar daarna dacht hij,
"Het is niet gepast om Gurudeva nog meer vragen over Goloka te
stellen. En toch moet de kwestie worden opgelost."

Terwijl hij zo lag te piekeren, viel hij in slaap. In zijn slaap
droomde hij, dat hij in aanwezigheid van zijn Gurudeva was en om
zijn twijfel op te lossen stelde hij dezelfde vraag, die hem vilak
voordat hij in slaap viel had beziggehouden. Gurudeva antwoord-
de, "Baba Vijaya, Krsna is in alle activiteiten volkomen onafhanke-
ljk en Zijn ongehinderde verlangens zijn niet afhankelijk van de
wensen van anderen. Het is Zijn eeuwige wens, dat Zijn aisvarya
wordt verborgen en Zijn madhurya wordt gemanifesteerd. Daartoe
wijst hij Zijn Sakti een afzonderlijk bestaan van Zichzelf toe. Het
gevolg is, dat Zijn para-sakti de vorm van miljoenen aantrekkelijke,
jonge gopis aanneemt, die allemaal pogingen doen Hem uiteenlo-
pende diensten te bewijzen. Toch is Krsna niet helemaal tevreden
met de service van Zijn sakfi, omdat zij wordt beinvioed door de
kennis van Zijn rijkdom en vermogens. Daarom voorziet Hij die
beeldschone gopis onder invloed van Zijn wonderbaarlijke
yogamaya-sakti van de abhimana (zelfbeeld), dat ze tot afzonder-
lijke huishoudens behoren. Dat wil zeggen, dat ze zich onder in-
vloed van die sakti (yogamaya) als echtgenotes van anderen be-
schouwen en tegelijkertijd neemt Krsna de relatie van hun upapati
(minnaar) aan.

"Uit /obha (begeerte) naar parakiya-rasa transcendeert Krsna

Zijn atmarama-dharma (zelfgenoegzame natuur) en voert allerlei
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wonderbaarlijke /4, zoals rasa-fila, met die jonge gopis uit, die
impliciet geloven, dat ze met iemand anders zijn getrouwd. Vamsi
is Zijn priya-sakhr (geliefde vriendin), met wie Hij deze activiteit tot
stand brengt. Om te zorgen, dat Krsna deze speciale hoogtepun-
ten kan proeven, is de eeuwige parakiya-bhava in Goloka geves-
tigd. Om die reden blijven alle speelbossen van Goloka en de
plaatsen van Krsna's liefdesspel, zoals Vrndavana, eeuwigdurend
aanwezig. Alle /ia-sthanas (speelplaatsen) in Vraja — zoals de are-
na van de rasa, de Yamuna en Giri-Govardhana — bevinden zich in
Goloka en op die manier zijn daar de gevoelens van getrouwd te
zijn (dampatya-bhava) en trouw te zijn aan de echtgenoot
(svakiyatva-bhava) aanwezig. Suddha-svakiyatma, de zuivere,
echtelijke liefde, heerst op schitterende wijze in Vaikuntha. De
kwaliteiten van svakiya en parakiya worden dus als onbevattelijk
verschillend en niet-verschillend beschouwd.

"Kijk, dit onderwerp is zo verbluffend. In Goloka is parakiya-
bhava alleen als abhimana (een idee) aanwezig. In Vraja lijkt het
een affaire met iemand anders' vrouw te zijn, maar er is in feite
geen sprake van overspel, want de jonge gopis zijn Krsna's eigen
sakti. Krsna is vanaf het begin der tijd reeds met hen verbonden;
hun fundamentele eigenschap is dus eigenlijk volmaakte trouw aan
hun echtgenoot (svakiyatma) en de kwaliteit gehuwd te zijn
(dampatya). De gopas, zoals Abhimanyu, zijn in Goloka de specia-
le avataras van hun respectievelijke ideeén. Ze worden echtgeno-
ten om Krsna's //4 te voeden en Hem op het platform van Vraja de

leider van vilasa (spel en vermaak) in het gevoel van upapati te
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laten zijn. In Goloka, dat zich ver boven deze materi€le wereld
bevindt, wordt rasa alleen door deze conceptie gevoed. Binnen het
materiéle universum in Gokula manifesteren alle ideeén hun indivi-
duele bestaan en nemen onder invloed van yogamaya lichamen
aan om de ervaring van getrouwd te zijn te creéren en op basis
daarvan de codes van het echtelijke leven te overschrijden. Dit
wordt allemaal door de acties van yogamaya tot stand gebracht.”

Toen Vijaya Kumara op deze wijze over de svakiya en parakiya-
tattvas had gehoord, die in zijn droom door Gurudeva uiteen wer-
den gezet, waren zijn twijfels opgelost. Goloka, dat zich buiten de
wereld bevindt, is in feite dezelfde bhauma (aardse) Gokula - zijn
overtuiging van dit feit werd standvastig en de allerhoogste, zegen-
rijke identiteit van vraja-rasa verrees in zijn hart. Op hetzelfde mo-
ment voelde hij een impliciet vertrouwen in de nitya-asta-kaliya-fia
van Vraja ontwaken. Hij stond de volgende ochtend vroeg op en
dacht, "SrT Gurudeva heeft me oneindig veel genade geschonken.
Nu ga ik van hem over de componenten van rasa horen en dan
krijg ik nistha voor bhajana."

Vijaya Kumara deed de prasada eer aan en kwam bij zijn Guru-
deva op het afgesproken tijdstip binnen. Hij vergoot tranen van
prema en bood zijn pranama aan. Gurudeva omhelsde hem liefde-
vol en zei, "Baba, Krsna heeft je met Zijn zuivere genade bevoor-
recht. Ik ben dus door je eenvoudig te zien fortuinlijk geworden."
Toen hij dit zei, maakte de krachtige invloed van prema zijn geest

wankel.
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Na een korte tijd, toen Gosvamiji zijn externe waarneming weer
hernam, bood Vijaya Kumara zijn sastariga-pranama aan en zei,
"Prabhu, ik ken Krsna's genade niet; ik ken alleen uw genade. Ik
heb nu de poging opgegeven om Goloka te realiseren. Ik voel me
helemaal voldaan in de poging om realisatie van Vraja te krijgen. Ik
wil de fascinerende variéteiten van vraja-rasa diepgaand begrijpen.
Wilt u zo goed zijn me te vertellen, of de ongehuwde gopis, die het
gevoel in stand hielden, dat Krsna hun echtgenoot was, svakiya
genoemd kunnen worden, of niet?"

Gosvami: Die ongehuwde gopis van Gokula waren op dat mo-
ment svakiya vanwege hun nistha voor het gevoel Krsna als hun
echtgenoot te benaderen, maar hun intrinsieke stemming is
parakiya. Hoewel hun svakiya-stemming niet natuurlijk is, is hun
svakiya~elatie in die bepaalde conditie van Gokula-//a geperfecti-
oneerd, omdat Krsna hen als Zijn echtgenotes heeft aanvaard door
middel van de gandharva-vivaha-riti (het gebruik van de huwlijks-
voltrekking door het uitwisselen van bloemenkransen).

Vijaya: Prabhu, in de loop der tijd ga ik vele vragen stellen, de
een na de ander. |k wil alle onderwerpen van Sr7 Ujjvala-nilamani
begrijpen in de volgorde, waarin ze zijn gepresenteerd. Eerst wil ik
alles weten over nayaka (helden). Er zijn vier typen ngyaka, name-
lik anukdla, daksina, satha en dhrsta. Wilt u alstublieft de anukdla
(gunstig gezinde) nayaka beschrijven?

Gosvami: De anukila-nayaka is Hij, die het verlangen naar an-
dere aantrekkelijke meisjes opgeeft wegens zijn extreme aantrek-

king tot slechts één nayika (heldin). De bhdva van Si
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Ramacandraji voor Sri Sita-devi en van Sri Krsna voor Srimati
Radhikaji is die van de anukdla-nayaka.

Vijaya: Ik wil de identiteit weten van de diverse bhavas — zoals
anukula — van de vier typen ngyaka, zoals dhirodatta. Wilt u zo
goed zijn de symptomen van de dhirodatta-anukila-nayaka te be-
schrijven?

Gosvami: De dhirodatta-anukula-nayaka is ernstig, bescheiden,
vergevingsgezind, mededogend, doortastend, standvastig in zijn
geloften, vrij van ijdelheid, bescheiden en zeer genadig. Toch geeft
Hij al die kwaliteiten op omwille van Zijn nayika en ontmoet haar in
het geheim.

Vijaya: Vertelt u me alstublieft de symptomen van dhira-/alita-
anukula-nayaka.

Gosvami: De dhira-lalita-nayaka is van nature een kenner van
rasa, altijd jeugdig, een gewiekst grappenmaker en vrij van zorgen.
De dhira-lalita-anukidla-nayaka heeft al deze symptomen gecombi-
neerd met het symptoom ononderbroken van plezier te genieten.

Vijaya: Wat is dhira-santa-anukula-nayaka?

Gosvami: De dhira-santa-anukdla-ngyaka is van nature sereen
en tolerant, wijs en voorkomend.

Vijaya: Wilt u alstublieft de symptomen uitleggen van de
dhiroddhata-anukdla-nayaka?

Gosvami: Wanneer de ngyaka, die jaloers is, trots, misleidend,
lichtontvlambaar en opschepperig, gunstig gestemd is, wordt Hij
dhiroddhata-anukdla-ndyaka genoemd.

Vijaya: Wat is een daksina-nayaka?
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Gosvami: Het woord daksina betekent "simpel en eerlijk". Een
daksina-nayaka is Hij, die het respect, het ontzag en de onderge-
schikte liefde voor Zijn voorgaande geliefde niet opgeeft, zelfs
wanneer Hij Zijn hart aan een andere nayika geeft. lemand, die
jegens vele heldinnen gelijk gestemd is, wordt ook een daksina-
nayaka genoemd.

Vijaya: Welke zijn de symptmen van een satha-ngyaka?

Gosvami: Een satha-ndyaka is charmant in de aanwezigheid
van Zijn geliefde, maar Hij begaat in het geheim grote overtredin-
gen door zich achter haar rug op een liefdeloze wijze te gedragen.

Vijaya: Welke zijn de karakteristieken van een dhrsta-nayaka?

Gosvami: Een dhrsta-nayaka is totaal onbevreesd en een expert
in liegen, zelfs al kan iedereen duidelijk aanwijzingen zien van Zijn
plezier in het gezelschap van een andere geliefde.

Vijaya: Prabhu, hoeveel verschillende typen ngyaka zijn er in to-
taal?

Gosvami: Wat ons betreft, is Krsna de enige nayaka. Er is geen
andere behalve Hij. Die ene Krsna is pdrna (perfect) in Dvaraka,
pdrnatara (perfecter) in Mathura en pdrnatama (meest perfect) in
Vraja. In al deze drie plaatsen is Hij zowel pafi (echtgenoot) als
upapati (minnaar). Hij is dus (2x3=) 6 typen ngyaka. Verder, van-
wege de vier categorieén, te beginnen met dhiro-datta, belichaamt
Hij (6x4=) 24 typen. Deze typen worden opnieuw verdeeld in
anukdla, daksina, satha en dhrsta, dus er zijn (24x4=) 96 typen
nayaka. Nu moet je weten, dat er 24 typen nayaka in svakiya-rasa

zijn en ook 24 typen ngyaka in parakiya-rasa. I\n vraja-fiia is
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svakiya-rasa een samengetrokken bhava en parakiya-rasa over-
heerst. Dus de 24 typen nayaka in parakiya-rasa zijn in Sri Krsna
eeuwigdurend en in Vraja schitterend manifest. Hij wordt gezien
als ieder type nayaka, dat nodig is om iedere bepaalde partij in
ieder aspect van een /i te spelen.

Vijaya: Prabhu, ik heb de verscheidene kwaliteiten van nayaka
en nayika gerealiseerd. Nu wil ik weten hoeveel typen assistenten
(sahayaka) de ngyaka heeft.

Gosvami: De ngyaka heeft vijff soorten assistenten, namelijk
cela, vita, vidusaka, pitha-mardda en priya-narma-sakha. Ze zijn
allemaal deskundig in het gebruik van grappige woordspelletjes; ze
zijn altijd intens met anuraga (diepe liefde) aan Krsna toegewijd; ze
weten hoe ze zich naar gelegenheid en omstandigheid moeten
gedragen; ze zijn deskundig; en ze zijn bekwaam in de kunst om
de gopis te vleien, wanneer ze boos worden, en in het geven van
vertrouwelijk advies. Alle vijf typen assistenten hebben deze kwali-
teiten.

Vijaya: Welke zijn de eigenschappen van de cefa assistenten?

Gosvami: Zij zijn deskundig in het ontdekken van allerlei zaken,
ze voeren geheime missies uit en hun houding is enigszins stoer
en arrogant. In Gokula voeren sakhas, zoals Bhangura en
Bhriagara, de activiteiten van Krsna's cefa uit.

Vijaya: Wie worden vifa genoemd?

Gosvami: Krsna's vifa, zoals Kadara en Bharati Bandha, zijn bui-

tengewoon getalenteerd in activiteiten, zoals het aankleden en
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decoreren van Krsna. Ze zijn listig, bedreven in het converseren en
experts in het manipuleren van anderen.

Vijaya: Wie zijn de vidusakas?

Gosvami: De viddsakas zijn dol op eten en bekvechten. Ze zijn
er bedreven in om anderen met hun komische gebaren, woorden
en uitdossingen aan het lachen te maken. Madhumangala en go-
pas, zoals Vasanta, zijn de belangrijksten onder Krsna's vidisakas.

Vijaya: Wie zijn in de categorie van pitha-mardda?

Gosvamt: Sridama is Krsna's pitha-mardda. Hoewel zijn kwalitei-
ten dezelfde zijn als van een nayaka, voert hij alle activiteiten uit
volgens de opdrachten van de nayaka.

Vijaya: Welke zijn de symptomen van de priya-narma-sakhas?

Gosvami: Zij zijn bevoegd tot uitermate vertrouwelijke geheimen
en hebben hun toevlucht genomen tot de bhavas van de sakhis.
Subala en Arjuna zijn de belangrijksten onder Krsna's priya-narma-
sakhas. Zij zijn dus de besten van Krsna's vrienden. Van deze vijf —
ceta, vita, vidisaka, pitha-mardda en priya-narma-sakha — zijn de
cefas in dasya-rasa, de pitha-marddas zijn in vira-rasa, en alle
anderen zijn in sakhya-rasa. De cefas zijn dienaren (kirikara) en de
andere vier zijn sakhas.

Vijaya: Zijn er geen vrouwelijke assistenten (sahayakas)?

Gosvami: Ja, die zijn er en ze worden dufis (boodschappers)
genoemd.

Vijaya: Hoeveel typen dufizijn er?
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Gosvami: Er zijn twee soorten: svayam-ddti en apta-diti.
Kalaksa (de zijdelingse blik) en vamsi-dhvani (het geluid van
Krsna's fluit) zijn svayam-datis.

Vijaya: Aha! Wie zijn de dpta-ditis?

Gosvami: Vira is vakkundig in het spreken van krachtige taal en
Vrnda is een expert in overtuigende vleierij. Ze zijn beiden S
Krsna's apta-datis. De svayam-dufis en apta-ddfis zijn bijzondere
datis. Behalve deze zijn er gewone boodschappers, zoals /irigini,
daiva-jfia en Silpa-karini. Ik zal ze later uitgebreid bespreken in de
context van nayikas en datis.

Vijaya: |k heb de stemming en de attributen van Sri Krsna als
nayaka begrepen en ik heb ook gehoord, dat Sri Krsna nitya-iila
zowel in pati als in upapati bhava uitvoert. Hij voert in Dvaraka Zijn
spel uit in pati-bhava en in vraja-puriin upapati-bhava. Onze Krsna
is upapati, dus het is voor ons van essentieel belang om de wraja-
ramanis, de betoverende jonge gopis, te kennen.

Gosvami: De meesten van de meisjes van Vraja, met wie Vraj-
endra-nandana Syamasundara zijn spel uitvoert, zijn in parakiya-
bhava, omdat madhura-rasa zonder parakiya niet tot ontwikkeling
komt. De rasa van de charmante dames van Dvaraka-puri blijft
door hun echtelijke relatie beperkt, terwijl de rasa van de vrouwelij-
ke residenten van Vraja, die beschikken over die suddha-kama,
waaruit Krsna het grootste geluk put, onbeperkt (akuntha) is.

Vijaya: Wat is de strekking hiervan?

Gosvamr: St Rudra, die zeer goed op de hoogte is met het on-

derwerp srrigara-rasa, zegt, dat de allerbeste wapens van Kandar-
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pa (Cupido) belemmeringen zijn, zoals de tegendraadse houding
van vrouwen (vamata) en de extreme moeilijkheid om vrouwen te
ontmoeten (durlabhata) vanwege de restricties, die de samenle-
ving oplegt. Canakya Pandita heeft gezegd, dat het hart van de
nayaka des te dieper gehecht raakt, wanneer Hem wordt verboden
Zijn geliefde te ontmoeten en wanneer de lotusogige geliefde
moeilijk is te bereiken. Kijk! Hoewel Krsna atmarama is, manifes-
teerde Hij Zich op het moment van rasa-/ia in evenveel svardpas
als er gopis waren en voerde toen /iZ met hen uit. ledere sadhaka
dient rasa-fiia te volgen. De speciale instructie is hier, dat, indien
de sadhakas het beste wensen, ze deze rdsa-fiia als een bhakta
dienen binnen te gaan, maar dat ze Krsna nooit mogen imiteren.
Met andere woorden, ze dienen deze /ia alleen binnen te gaan
door een volgeling van een gopi te worden en de stemming van
gopi-bhava aan te nemen.

Vijaya: Kunt u alstublieft het onderwerp gopi-bhava uitgebreider
uiteenzetten?

Gosvami: Nandanandana Krsna, de zoon van Nanda Maha-raja,
is een gopa en Hij speelt geen amoureus spel met anderen dan de
gopis. De sadhaka, die bekwaam is voor Srrigara-rasa, dient zich
met krspa-bhajana in dezelfde bhava bezig te houden, waarmee
de gopis liefdevolle toegewijde dienst aan Sri Krsna verlenen. In de
loop van zijn bhajana dient de sadhaka op zichzelf te mediteren in
de vorm van een wragja-gopi. De sadhaka dient zichzelf te be-
schouwen als de dienstmaagd van een zeer gelukkige vrgja-vasini

(vrouwelijke inwoonster van Vraja) en dient onder haar leiding
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diensten aan Radha-Krsna te verlenen. Men kan rasa onmogelijk
opwekken, tenzij men zich als parodha beschouwt, dat betekent
gehuwd te zijn met een andere gopa dan Krsna. Het is deze
parodha-abhimana, het zelfbeeld te zijn getrouwd met een andere
gopa dan Krsna, dat het specifieke dharma van de vrgja-gopis is.
Sri Riipa Gosvami heeft geschreven,
maya-kalita-tadrk-stri-silanenanusdyibhih
na jatu vrajadevinam patibhih saha sarigamah
Sri Ujvala-nilamani,
Krsna vallabha prakarana (19)

De vraja-devis, die onder invloed van yogamaya van zichzelf den-
ken, dat ze zijn getrouwd met andere gopas dan Krsna, komen nooit
in fysiek contact met hun dharmika gehuwde echtgenoten. Op het
moment van de gopis’ abhisara (afspraak met Krsna) enzovoort zien
de gopas in hun huis een vorm van een gopj, die exact overeenkomt
met die van hun eigen vrouw. Deze vormen worden door yogamaya
gecreéerd, zodat de gopas bij zichzelf denken, "Mijn vrouw is mooi
hier thuis," zodat ze nooit de gelegenheid hebben jaloers te zijn, of

zich een vijand van Krsna te voelen.

De vrgja-devis hadden nooit fysiek contact met hun wettig ge-
trouwde echtgenoten, die allemaal door yogamaya waren ont-
worpen. ledere echtgenoot van de vraja-gopis is slechts de ma-
nifestatie uit hun respectievelijke bhavas in de Goloka-/i/la. Hun
huwlijk is dan ook niets anders dan een impliciete overtuiging
gecreéerd door yogam3ya. De gopis zijn in werkelijkheid niet

met andere gopas getrouwd, maar de abhimana, of het zelf-
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beeld, met een andere gopa te zijn getrouwd is eeuwigdurend
aanwezig. Indien dit niet het geval zou zijn, zou het voor de
ongekende parakiya-rasa van nature onmogelijk zijn zich te
manifesteren vanwege tegenstribbeling (vamata), ontoegangke-
lijkheid (durlabhatd), belemmeringen, sociale restricties, angst,
enzovoort. De nayika-bhava van vrgja-rasa kan zonder deze
conceptie niet worden bereikt. Laksmiji van Vaikuntha is hiervan
een voorbeeld.

Vijaya: Wat is de bhava zichzelf als parodha te kennen?

Gosvami: Een gopidenkt, "Ik ben een meisje, dat in het huis van
een vrafa-gopa werd geboren en toen ik opgroeide tot een jonge
volwassene, werd ik uitgehuwlijkt aan een jonge gopa." Alleen door
deze overtuiging wordt de intense hunkering om Krsna intiem te
ontmoeten pas krachtig. Gopi-bhava is het aan jezelf toeschrijven
(@ropa) van het gevoel de vrouw van een gopa te zijn, die nog
geen kind heeft gebaard.

Vijaya: Als de sadhaka een man is, hoe kan hij dan gopi-bhava
aan zichzelf toeschrijven?

Gosvami: De mensen beschouwen zichzelf een man, omdat ze
onder invioed staan van de illusoire natuur, die wordt opgelegd
door maya. Behalve Krsna's eeuwige, mannelijke metgezellen, is
de zuivere, inherent spirituele natuur van alle anderen vrouwelijk.
Er zijn werkelijk geen mannelijke en vrouwelijke eigenschappen in
de spirituele structuur, maar de séadhaka kan de bekwaambheid van
vraja-vasini bereiken, wanneer hij door svabhava en een steevaste

abhimana daartoe wordt aangezet. Alleen degene, die ruci hebben
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voor madhura-rasa zijn bekwaam om vraja-vasinis te worden. Als
je sadhana uitvoert volgens je ruci, krijg je een geperfectioneerde
staat, die exact overeenkomt met de aard van die sadhana.

Vijaya: Wat is de glorie een gopite zijn, die met een andere go-
padan Krsna is getrouwd?

Gosvami: De vrgja-gopis, die met een ander zijn getrouwd wor-
den van nature schatkamers van superovervioedige schoonheid en
buitengewoon krachtige, transcendentale deugden, wanneer de
intense hunkering om Krsna intiem te ontmoeten in hun hart ver-
schijnt. Ze worden tevens gedecoreerd met de voortreffelijke lief-
lijkheid van prema. De lieftalligheid van hun rasa overtreft die van
alle saktis van Bhagavan, die worden aangevoerd door de geluks-
godin, Laksmi.

Vijaya: Hoeveel soorten vraja-sundari (schoonheden) zijn er?

Gosvami: Er zijn drie soorten: sadhana-para, devien nitya-priya.

Vijaya: Zijn er ook verschillende typen sadhana-para-sundari?

Gosvami: Ja, er zijn twee soorten sadhana-para-sundari:
yauthikien ayauthiki.

Vijaya: Wie zijn de yauthiki?

Gosvami: De yauthiki sundaris hebben in Vraja als groep ge-
boorte genomen, nadat ze in de sadhana van vraja-rasa verzonken
zijn geweest. Met andere woorden, ze zijn leden van een bepaalde
groep. Er zijn twee soorten yauthiki: muni-gana en upanisad-gana.

Vijaya: Welke munis hebben in Vraja als gopis geboorte geno-

men?
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Gosvami: Sommige munis gaven hun verering aan Gopala,
maar waren niet in staat om siddh/ (perfectie) te bereiken. Nadat
ze darsana van Sri Ramacandra's schoonheid hadden gekregen,
ondernamen ze in overeenstemming met hun gekoesterde verlan-
gens verdere pogingen in sddhana. Ze accepteerden dus gopr-
bhava en namen geboorte als gopis. Padma-purana verwijst naar
hen op deze manier en Brhad-Vamana-purana stelt, dat sommigen
van hen perfectie bereikten bij het begin van de rasa-/ia.

Vijaya: Hoe namen de upanisads een geboorte als gopiin Vra-
ja?

Gosvami: De verpersoonlijkte Maha-Upanisads, die begaafd wa-
ren met een uiterst verfijnd onderscheidingsvermogen, waren zeer
onder de indruk, toen ze het grote geluk van de gopis zagen en
nadat ze met sraddha zware boetedoening hadden ondergaan,
kregen ze een geboorte als gopiin Vraja.

Vijaya: Wie zijn ayauthiki?

Gosvami: Er zijn twee typen sundaris, die gevierd zijn onder de
naam ayauthiki: oude (pracind) en nieuwe (navina). Ze zijn uitzon-
derlijk gehecht aan gopi-bhava en voeren sadhana uit met een
intense begeerte en een natuurliike anurdga. Sommigen nemen
individueel geboorte en anderen nemen geboorte op hetzelfde
moment in groepjes van twee, drie of zelfs meer. De pracina
ayauthiki-gopis kregen lang geleden salokya (vestiging op dezelfde
planeet) samen met de nifya-priva gopis. De navina-ayauthiki
gopis komen naar Vraja door geboorte te nemen in de levensvorm

van devas, mensen en andere wezens. Ze worden geleidelijk
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pracina en kijgen salokya op dezelfde wijze, als ik hiervoor heb
vermeld.

Vijaya: Ik heb het onderwerp van sadhana-para begrepen. Wilt u
nu zo goed zijn om over de devis te vertellen?

Gosvami: Wanneer Krsna door middel van zijn amsa onder de
devas in Svarga afdaalt, manifesteren de amsas van Zijn nitya-
kantas ook als devis om Hem tevreden te stellen. Diezelfde devis
nemen geboorte in Arsna-fila als de dochters van gopas en worden
de prana-sakhis van de nitya-priya-gopis, van wie zij de amsas zijn
— met andere woorden, van hun eigen amsanis.

Vijaya: Prabhu, wanneer neemt Krsna door Zijn amsa geboorte
onder de devas?

Gosvami: Krsna neemt met behulp van Zijn svamsa-vorm als
Vamana geboorte via Aditi's baarmoeder en door middel van zijn
vibhinnamsas (afgescheiden expansies), wordt Hij de devalas.
Siva en Brahma zijn niet via de baarmoeder van een biologische
moeder geboren en hoewel ze niet behoren tot de categorie van
gewone jivas, die in geringe mate over vijftig kwaliteiten beschik-
ken, zijn ze toch slechts vibhinnamsa. Die vijftig kwaliteiten zijn in
Brahma en Siva beslist in iets grotere mate aanwezig en beide
heren hebben bovendien vijf kwaliteiten meer, die niet in gewone
Jivas worden aangetroffen. Daarom worden deze twee de leiders
van de devalas genoemd. Ganesa en Sirya bevinden zich om
dezelfde reden in dezelfde categorie als Brahma, maar alle andere
devas worden als jivas geclassificeerd. Alle devalas zijn Krsna's

vibhinnamsas en hun echtgenotes (devis) zijn de vibhinnamsas
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van cit-sakti Vlakvoor Krsna's verschijning droeg Brahma hen op
een geboorte te nemen om Krsna een plezier te doen en in ant-
woord op zijn oproep namen sommigen geboorte in Vraja en ande-
ren in Dvaraka in overeenstemming met hun verschillende smaken
en sadhana. De devis, die geboorte nemen in Vraja wegens hun
intense begeerte naar Krsna, zijn de prana-sakhis van de nitya-
priya-gopis.

Vijaya: Prabhu, de upanisads kregen een geboorte als gopi,
maar kunt u me alstublieft vertellen of er ook andere, vooraan-
staande devis van de vedas een geboorte in Vraja aanvaardden?

Gosvami: Er staat in de srsfi-khanda van Padma-purana, dat
Gayatr, die Veda-mata is, de moeder der vedas, ook een geboorte
als gopinam en Krsna's associatie kreeg. Sinds die tijd nam ze de
vorm aan van kama-gayatri.

Vijaya: Maar is k@ma-gayatriniet zonder begin (anadj)?

Gosvami: Kama-gayatri is zeker anadi en deze anadi-gayatri
manifesteerde zich eerst in de vorm van Veda-mata. Later, onder
invloed van sadhana en nadat ze het grote geluk van vele
upanisads zag, nam ze een geboorte in Vraja samen met de
Gopala-upanisad. Hoewel de vorm van kama-gayatri eeuwig is,
existeert ze schitterend in een eeuwige en afzonderlijke vorm als
Veda-mata Gayatri.

Vijaya: Al diegenen, zoals de upanisads, die geboorte in Vraja
namen, hadden de abhimana een dochter van een gopa te zijn en
ze accepteerden Krsna als hun eigen echtgenoot met het idee, dat

Hij een gopa-nayaka was. Krsna werd toen hun echtgenoot door
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middel van het gebruik van gandharva-vivaha. Tot zover heb ik het
begrepen. Krsna's eeuwig geliefde gemalinnen echter zijn sinds
onheuglijke tijden Zijn metgezellen, maar is Krsna's relatie als ypa-
patimet hen dan slechts een truc van maya?

Gosvami: Het is beslist een creatieve uitingsvorm van maya,
maar niet van jada-ma3ya, de illusoire energie, die in de materiéle
wereld tentoon wordt gespreid. Jada-maya kan krsna-fla nimmer
bereiken. Hoewel vraja-fiia zich binnen de materiéle wereld be-
vindt, ligt hij volkomen buiten de rechtsgeldigheid van jada-maya.
Een andere naam voor cit-saktiis yogamaya en in krsna-fila han-
delt diezelfde yogamaya op een dusdanige manier, dat iemand, die
onder invloed staat van jada-maya, diezelfde krsna-/iia in een ex-
terne verschijningsvorm ziet. Yogamaya brengt met iedere nitya-
priya de parodha-abhimana van Goloka naar Vraja over en geeft
die abhimana~vorm dan een afzonderlijke, individuele existentie.
Door vervolgens de huwelijken tussen de nitya-priya-gopis en die
afzonderlijike bestaansvormen? te arrangeren maakt ze Krsna de
upapat.

De alwetende purusa en de alwetende sakiis, die in hun respec-
tievelijke rasa zijn verzonken, aanvaarden deze bhavas. Dit is een
indicatie voor de superieuriteit van rasa en de superexcellentie van
de geheel onafhankelijke iccha-sakti. Zulke uitmuntendheid bestaat

niet in Vaikuntha en Dvaraka. Wanneer de prana-sakhis samen

2 Alle abhimanas van Goloka, zoals Abhimanyu, zijn in tastbare vorm in

Vraja manifest.
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met de nitya-priya gopis salokya krijgen, wordt hun aan restricties
gehouden pati-bhava breder en omvat upapati-bhava. Dit is hun
hoogst bereikbare voltooiing.

Vijaya: Deze siddhanta is heel exceptioneel. Mijn hart voelt als
vernieuwd aan. Wilt u me nu alstublieft alles uitleggen over de
nitya-priya gopis?

Gosvamt: Sri Gauracandra had zulke esoterische principes niet
door mijn mond kunnen openbaren, als er niet zo'n gekwalificeerde
toehoorder was geweest als jij, goed persoon. Kijk eens hier, Sri
Jiva Gosvami, die alwetend (sarva-jia) is, heeft zich op diverse
plaatsen op een zeer vertrouwelijke manier over dit onderwerp
beraden, hetgeen je kunt begrijpen door zijn commentaren en lite-
ratuur te lezen, zoals Arspa-sandarbha. Sri Jiva Gosvami was altijd
bevreesd, dat ongekwalificeerde personen later zouden kunnen
onderduiken in een gecorrumpeerde vorm van dharma, indien ze
zich tegoed zouden doen aan deze zeer esoterische principes. In
die tijd was Sri Jiva Gosvami bezorgd over alle fouten, zoals
rasabhasa en de verminking van rasa, die we tegenwoordig in
zogenaamde Vaisnava’s aantreffen. Ondanks dat hij zo voorzichtig
was, heeft hij deze tegenspoed niet kunnen voorkomen. Je mag
over deze siddhanta dus niet spreken in aanwezigheid van ande-
ren, behalve degenen, die gekwalificeerd zijn om dit te ontvangen.
Nu ga ik de nitya-priya gopis beschrijven.

Vijaya: Wie zijn de nitya-priya gopis? Hoewel ik in het verleden
vele sastras heb bestudeerd, is mijn enige wens deze nectar te

drinken uit de lotusmond van Sri Gurudeva.
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Gosvami: Evenals Krsna zijn de nitya-priva gopis in Vraja de
rustplaats van alle kwaliteiten, zoals schoonheid en vernuft. Radha
en Candravall zijn de belangrijksten onder hen. Er wordt in de
Brahma-samhita (5.37) naar hen verwezen.

ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis
tabhir ya eva nija-rapataya kalabhih
goloka eva nivasaty akhilatma-bhuto

govindam adi-purusam tam aham bhajami

Wanneer de ananda-amsa van de sac-cid-ananda-para-tattva de
cid-amsa stimuleert, die vervolgens door de afzonderlijk manifeste
hiadini pratibha (schittering) wordt geénthousiasmeerd, worden
Srimati Radhika samen met Haar sak#is, die allemaal extensies van
Haar spirituele vorm zijn, manifest. Ik voer bhgjana uit van die Go-
vinda, de allerhoogste, oorspronkelijke Ziel der zielen. In Goloka-
dhama resideert Hij eeuwigdurend met die meisjes, die allemaal be-

schikken over de vierenzestig kunstvormen.

De nitya-priva gopis zijn door Brahma genoemd in deze uit-
spraak, die de essentie van alle vedas is. Ze zijn nitya, wat be-
tekent, dat ze een manifestatie zijn van cit-sakti, en staan daar-
om buiten de dimensies van tijd en plaats — dit is waarheid. Al-
daar is de nitya-lila een uitdrukking van de vierenzestig kunst-
vormen: kalabhih svamsa-rapabhih saktibhih. Hoewel er door de
gcaryas in andere commentaren op Bhrama-samhita verschil-
lende betekenissen zijn gegeven, heb ik hier het uiterst confi-

dentiéle commentaar van SrT Svariipa Damodara Gosvami uit-
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gelegd. Deze geheime schat ligt verborgen in de gewelven van
het hart van Sri Ripa-Sanatana en Sri Jiva Gosvamr's.

Vijaya: Ik ben intens begerig om de diverse namen van de nitya-
priya gopis te horen.

Gosvami: Sastras, zoals de Skanda-puréna en Prahlada-
samhita, hebben namen genoemd, zoals Radha, Candraval,
Visakha, Lalitd, Syama, Padma, Saibya, Bhadrika, Tara, Vicitra,
Gopall, Dhanistha en Pali. Een andere naam van Candravall is
Somata, en Srimati Radhika wordt ook Gandharva genoemd. Vra-
Jja-gopis, zoals Khafijanaksi, Manorama, Mangala, Vimala, L3,
Krsna, Sari, Visarada, Taravall, Cakoraksi, Sankari en Kurmkuma
zijn in deze wereld ook befaamd.

Vijaya: Wat is hun onderlinge relatie?

Gosvami: Deze gopis ziin yathesvaris (groepleidsters). Er zijn
niet één of twee groepen, maar honderden en in iedere groep zit-
ten duizenden prachtige, individuele gopis. Alle bovengenoemde
gopis, van Srimati Radhika tot Kurmkuma, zijn yathesvaris.
Visakha, Lalita, Padma en Saibya zijn in de $3stras uitgebreider
beschreven dan de anderen. Van deze yuthesvaris worden de acht
gopis te beginnen met Radha pradhana genoemd, omdat ze het
meest fortuinlijk zijn.

Vijaya: Visakha, Lalita, Padma en Saibya zijn pradhana gopis en
ze zijn in het bijzonder deskundig in het voeden van Krsna's spel
en vermaak. Waarom worden ze niet geaccepteerd als onder-

scheiden yuthesvaris?
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Gosvami: Ze zijn dermate gekwalificeerd, dat, hoewel het juist
zou zijn hen ydthesvari te noemen, Lalita en Visakha zo betoverd
blijiven door de allerhoogste, zegenrike bhava van Srimafi
Radhika, dat ze zich geen onafhankelijke ydathesvari willen noe-
men. Sommigen van hen volgen in de voetsporen van Srimati
Radhika en anderen in die van Candravall.

Vijaya: Ik heb gehoord, dat Lalita een gana (subgroep) heeft.
Wat is dat voor een groep?

Gosvamt: Srimati Radhaji is prominent onder alle yithes-varis.
Sommige gopis in Haar afhankelijke ydthas worden door de speci-
ale bhava van Sr Lalitajl aangetrokken en noemen zich Lalita
gana. Andere gopis verwijzen naar zichzelf als Visakha gana, en-
zovoort. De asfa-sakhis aangevoerd door Lalita en Visakha zijn de
heldinnen van Srimati Radhika's verschillende ganas. Als je heel
veel geluk hebt, kun je de kwalificatie bemachtigen om de gana
van Srimati Lalita binnen te gaan.

Vijaya: In welke sasfras kunnen de namen van deze gopis wor-
den aangetroffen?

Gosvami: Hun namen worden genoemd in sastras, zoals Pad-
ma-purana, Skanda-purana en de Ultara khanda van Bhavisya-
purana. Er worden ook een aantal namen genoemd in Satvata-
tantra.

Vijaya: Srimad-Bhagavatam is in het totale universum het kroon-
juweel van alle sasfras, dus het zou een groot plezier betekenen,

als deze namen daar ook werden vermeld.
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Gosvami: Srimad-Bhagavatam is een taftva-sastra, maar is te-
vens een zee van rasa. Vanuit het gezichtspunt van de rasika-
bhaktas staat Srimad-Bhagavatam vol met zorgvuldige afwegin-
gen van rasa-taftva, alsof een hele oceaan in een enkele water-
kruik is gegoten. Sri Radha's naam en de bhavas en identiteiten
van alle gopis worden daar op een uiterst vertrouwelijk wijze be-
schreven. Als je diep nadenkt over de slokas van het Tiende Can-
to, kun je daar alles vinden. Sri Sukadeva Gosvami heeft dit on-
derwerp op een vertrouwelijke manier beschreven om ongekwalifi-
ceerde lieden op een afstand te houden. Vijaya, wat zou het ge-
volg zijn, als we heilige malas om te chanten en uitdrukkelijke be-
schrijvingen aan jan en alleman zouden geven? De lezer kan de
vertrouwelijke onderwerpen alleen begrijpen, voor zover de ont-
wikkeling van zijn begripsvermogen dat toelaat. Vandaar, dat de
kwaliteit van een ware pandita is deze onderwerpen op een ver-
sleutelde manier te openbaren, omdat ze niet geschikt zijn om in
aanwezigheid van iedereen te onthullen. Alleen gekwalificeerde
mensen begrijpen ze, voor zover hun adhikara het hen toestaat. Er
bestaat geen kennis van de wezenlijke vasfu zonder de sri-guru-
parampara. Je kunt wel op andere manieren kennis vergaren,
maar dat heeft geen enkel effect. Je kunt alleen bij de volledige
rasa van Srimad-Bhagavatam komen, nadat je Ujvala-nilamani
diepgaand hebt begrepen.

Op dat moment was na een lange zitting van vraag en antwoord
de /stagosthivoor die dag voltooid. Vijaya keerde naar zijn residen-

tie terug en mediteerde onophoudelijk op de onderwerpen, waar-
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over hij had horen vertellen. Omdat alle vicara (overwegingen) in
relatie tot ngyaka en nayika in het veld van zijn hart ontwaakte,
raakte hij verzonken in paramananda en naarmate hij zich de ge-
sprekken over vamsi en svayam-dati herinnerde, vloeide er een
dikke stroom tranen uit zijn ogen. Op dat moment verscheen het
spel, dat hij de vorige nacht in het bos op weg naar Sundaracala

had gezien, in levende lijve op het scherm van zijn hart.

ALDUS EINDIGT HET TWEEENDERTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA

GETITELD "MADHURA-RASA: PARAKIYA-NAYTKAS"
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Hoofdstuk 33

Madhura-Rasa: Sri Radha's Svaripa,
vijf typen Sakhis en Koeriers

P EEN DAG NAMEN VIJAYA KUMARA EN VRAJA-

natha een bad in Indradyumna Sarovara en voordat ze

naar hun verblijfplaats terugkeerden, gingen ze samen
de prasada hun eer betuigen. Vrajanatha ging daarna darsana
nemen van de samadhi van Sri Haridasa Thakura, terwijl Vijaya
Kumara zich vervoegde aan de lotusvoeten van zijn Gurudeva in
de Sri Radha-Kanta Matha. Toen hij voelde, dat dit een geschikt
moment was, legde hij enkele vragen over Srimati Radhika voor,
"Prabhu, S Vrsabhanu-nandini is alles voor ons en Ze is onze
enige levensadem. Ik kan mijn gevoel niet tot uitdrukking brengen.
Ik weet niet, waarom mijn hart smelt, wanneer ik alleen maar de
naam van Sri Radhika hoor. Hoewel Sri Krsna onze enige toe-

vlucht is, wil ik alleen de speelse avonturen proeven, die Hij met
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Sri Radhika beleeft. Mijn geest wil geen krsna-katha horen, welke
geen melding maakt van de naam van Srimati Radhika, of Haar
spel niet bespreekt. Wat kan ik nog meer zeggen? Ik ben op dit
moment helemaal niet blij mezelf als Vijaya Kumara Bhattacarya
voor te stellen. Maar ik ben in de wolken, als ik mezelf Sri
Radhika's palya-dasi mag noemen. Wat ook opvalt is, dat ik geen
zin heb om over vraja-lila-katha te spreken met degenen, die
krsna-bahirmukha (onwillig Krsna te dienen) zijn. Ik wil opstaan en
uit het gezelschap weglopen, waar degenen, die niet rasika zijn, de
glorie van Sri Radha-Krsna beschrijven."

Gosvami: Je bent fortuinlijk! Zolang je niet volkomen bent over-
tuigd een vrgja-ramani te zijn, ben je niet gekwalificeerd om de
beschrijvingen over Sri Sri Radha-Krsna's /3-vilasa binnen te tre-
den. Om niet te spreken over degenen in een mannelijke vorm,
want zelfs een deviis niet geschikt voor Radha-Krsna Aatha.

Ik heb Krsna's geliefde gezellinnen reeds met jou besproken.
Radha en Candravall zijn de belangrijksten onder hen en beiden
beschikken over miljoenen yithas met andere, adolescente gopis.
Op het moment van de maha-rasa namen honderden miljoenen
lieftallige, jonge gopis deel aan de rasa-mandala om zijn schoon-
heid te vergroten.

Vijaya: Prabhu, laat Candravall haar miljoenen ydthas hebben,
maar toont u mij alstublieft uw genade en vertelt u me over de glo-
rie van Srimati Radhika, opdat mijn besmette oren worden gezui-
verd en met rasa worden gevuld. Ik heb mijn toevlucht volkomen

bij u genomen.
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Gosvami: Aha Vijaya, van Radha en Candravali is Sri Radhaji
mahabhava-svardpa (de volkomen belichaming van de allerhoog-
ste liefde) en daarom overtreft Ze Candraval in alle kwaliteiten en
alle aangelegenheden. Kijk, in de 7gpani srutiwordt Ze Gandharva
genoemd. In de Rk-parisista (aanvulling op de Rg-veda) staat een
beschrijving van de immense schittering van Madhava, als Hij Zich
ophoudt met Radha. In de Padma-purana heeft Naradaji ook ge-
zegd, "Zoals Srimati Radhika de grootste geliefde is van Krsna, zo
is Haar kunda bij Krsna evenzeer geliefd." Wat is deze radha-tattva
een ongekende en verbluffende faffva ! Van alle verschillende
saktis van Bhagavan wordt de allergrootste sakti, de maha-sakti,
"hladinl genoemd. Radhika is mahabhava-svardpa, de belicha-
ming van de geconcentreerde essentie van die Aladini.

Vijaya: Wat een buitengewone tatfva ! Wilt u nu alstublieft Sri
Radha's svardpa beschrijven?

Gosvamt: Srimati Radha is in alle opzichten de mooiste van alle
geliefde gezellinnen (susthu-kanta-svardpa) van Sri Krsna en Ze is
met zestien Srrigara (decoraties) en twaalf abharana (ornamenten)
getooid.

Vijaya: Wat betekent susthu-kanta-svardpa?

Gosvamr: Sri Radha's svaripa is zo prachtig, dat Ze geen deco-
ratieve versierselen nodig heeft. Haar ongeévenaarde bekoorlijk-
heid wordt nog vergroot door Haar haar, een massa elegante krul-
len, door Haar lotusgezichtje, door Haar grote, rusteloze ogen en
door Haar prachtige borsten. De uitzonderlijke schoonheid van

Haar svardpa neemt nog eens vele malen toe door Haar ranke
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taille, door Haar beide fijne schouders, die ietsje aflopen, en door
Haar handjes als lotusknoppen, die nog worden verfraaid door de
juwelen van Haar nagels. In alle drie werelden bestaat er geen
schoonheid, die evenredig is aan die van Haar.

Vijaya: Welke zijn de zestien Srrigaras ?

Gosvami: Haar zestien Srrigaras zijn Haar bad, de glinstering
van het juweel, dat Haar neusvleugel siert, Haar blauwe saris, de
ceintuur om Haar middel, Haar vlecht, Haar oorbellen, de sandal-
houtpasta op Haar ledematen, de schikking van de bloemen in
Haar haar, Haar bloemenkrans, de /id-kamala (speellotus) in Haar
hand, de fambdla in Haar mond, de stip kastfuri op Haar kin, de
kgjala rond Haar ogen, de tekeningen van mrgamada (muskus) op
Haar roze wangen, de rode /ac op Haar voeten en de tilaka op
Haar voorhoofd. Srimati Radhika wordt altijd door deze vormen
van decoraties getooid.

Vijaya: Welke zijn de twaalf abharanas?

Gosvamt: De twaalf abharanas, die de ledematen van Sri Radha
decoreren, zijn de buitengewoon schitterende juwelendiadeem op
Haar hoofd, Haar gouden oorbellen, de gouden gordel op Haar
heupen, de gouden halsketting, de vallf en gouden salaka boven
Haar oren, de armbanden om Haar polsen, de ornamenten om
Haar hals, de ringen aan Haar vingers, Haar parelsnoer, de ban-
den op Haar bovenarmen, de met juwelen ingelegde enkelbellen
aan Haar voeten en de ringen aan Haar tenen.

Vijaya: Richt u alstublieft uw mededogen op mij door de belang-

rijkste kwaliteiten van $ri Radha te beschrijven.
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Gosvamr: Evenals Sri Krsna heeft ook Srimati Radha ontelbaar

veel kwaliteiten, waarvan er vijfentwintig de belangrijkste zijn.

1.

10.
11.
12.
13.
14.
15.
16.
17.

18.
19.

Ze is bekoorlijk (madhura), dat betekent, dat Ze een onver-
gelijkbaar mooie verschijning is.

Ze is altijd nieuw en jeugdig.

Haar ogen zijn rusteloos en hebben de neiging zijdelingse
blikken te werpen.

Ze heeft een stralende, vriendelijke en lieve glimlach.

Ze heeft prachtige lijnen, die op alle heil wijzen.

Ze maakt Krsna gek met de geur van Haar lichaam en le-
dematen.

Ze is een expert op het gebied van de muzikale kunsten.
Ze spreekt innemend.

Ze is een expert in het maken van grapjes.

Ze is zeer beleefd en bescheiden.

Ze is genadevol.

Ze is listig.

Ze is een expert op het gebied van alle plichten.

Ze is verlegen.

Ze is altijd standvastig op het pad van het juiste gedrag.

Ze is geduldig.

Ze is ernstig, zodat het erg moeilijk is om te weten, wat in
Haar hoofd omgaat.

Ze is dol op het plezier van het spel en vermaak.

Ze begeert hevig het manifesteren van de allerhoogste

uitmuntendheid van mahabhava.
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20. Zodra de inwoners van Gokula Haar zien, loopt onmiddel-
lijk hun hart over van prema.

21. Haar faam doordringt het hele universum.

22. Ze is voor Haar authoriteiten (guru-jana) het object van ge-
negenheid.

23. Ze wordt beheerst door de intensieve liefde (pranaya) van
Haar sakhis.

24. Ze is de belangrijkste van Krsna's sakhis.

25. Kesava blijft altijd onderworpen aan Haar orders.

Vijaya: Ik wil graag in detail weten, welke de elegante lijnen zijn,
die op Haar immens grote geluk wijzen.

Gosvami: Volgens de Varaha-samhita, Jyotisa-sastra, Kasi-
khanda en de puranas, zoals de Matsya-purana en de Garuda-
purana zijn dit de heilzame tekens op Haar linker voet, (1) er staat
een gerstekorrel aan de basis van Haar grote teen, (2) daaronder
staat een cakra, (3) onder de middelste teen staat een lotusbloem,
(4) onder de lotus staat een vaandel en (5) een vlag, (6) er slingert
een lijn vanaf het midden van haar voetzool naar de rechter zijde
van de middelste teen, (7) onder Haar kleine teen staat een olifan-
tendrijfstok.

Op Haar rechter voet staan de volgende tekens, (1) aan de ba-
sis van Haar grote teen staat een schelphoorn, (2) op Haar hiel
staat een vis, (3) onder Haar kleine teen staat een altaar, (4) boven
de vis staat een triomfwagen, (5) een berg, (6) een oorring, (7) een

knots, en (8) het teken van een sakti.
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Op Haar linker hand staan (1) een levenslijn, die wijst op een
lang leven, van het punt waar de wijsvinger en de middelvinger
samenkomen tot onder de pink, (2) een andere lijn, die begint on-
der de levenslijn en naar het punt loopt, waar de wijsvinger en de
duim samenkomen, (3) een gekromde lijn onder de duim vanaf de
pols naar de ruimte tussen de duim en de wijsvinger en die uitkomt
op de middenlijn, (4-8) op de punt van Haar duim en op al Haar
vingers staat een cakra. De drie lijnen en de vijf cakras zijn bij el-
kaar acht tekens. (9) Onder de ringvinger staat een olifant, (10)
onder de levenslijn staat een paard, (11) onder de middenlijn staat
en stier, (12) onder de pink staat een olifantendrijfstok, (13) een
waaier, (14) een sri-boom, (15) een overwinningszuil, (16) een pijl,
(17) een speer en (18) een krans.

Op de rechter hand staan, evenals op de linker hand, drie lijnen
te beginnen met de levenslijn. Bovendien staat er een schelphoorn
op de punt van Haar duim en op al Haar vingers. Deze vormen
samen acht tekens. (9) Onder de wijsvinger staat een camara, (10)
onder de pink staat een olifantendrijfstok, (11) een paleis, (12) een
dundubhi4rommel, (13) een bliksemstraal, (14) twee ossenwa-
gens, (15) de boog van een boogschutter, (16) een zwaard en (17)
een waterkruik.

Aangezien er zeven tekens staan onder de linker voet, acht on-
der de rechter, achttien op de linker hand en zeventien op de rech-
ter, heeft Ze bij elkaar vijftig heilzame tekens, die wijzen op de
allergrootste voorspoed.

Vijaya: Zijn deze symptomen niet in anderen mogelijk?

863



JAIVA-DHARMA

Gosvamr: Deze kwaliteiten zijn in de jivas in zeer geringe mate
aanwezig en in iets grotere mate in de devis, maar ze zijn allemaal
ten volle manifest in Sri Radhika. Alle kwaliteiten van Sri Radhika
zijn gprakria (transcendentaal), want deze kwaliteiten zijn Dbij
niemand in de gewone wereld in een zuivere en volkomen mate
aanwezig, zelfs niet in godinnen, zoals Gauri.

Vijaya: Aha ! Srimati Radhikad's deugden zijn onbevattelijk. Je
kunt ze alleen door Haar genade realiseren.

Gosvami: Hoe moet ik Haar voortreffelijkheid uitdrukken? Wat
kun je vergeliken met de schoonheid en kwaliteiten, die zelfs
Krsna voortdurend in de war brengen?

Vijaya: Prabhu, wilt u alstublieft Sfimati Radhika's sakhis be-
schrijven?

Gosvamt: Srimati Radhika's ydtha is de beste van allemaal. le-
dere jonge gopiin die groep is getooid met alle transcendentale
deugden. Ze trekken zelfs Krsna aan met hun kwaliteiten, hun
steelse blikken en hun gebaren.

Vijaya: Hoeveel typen sakhis heeft Srimati Radharani?

Gosvami: Er zijn vijf typen, (1) sakhi, (2) nitya-sakhi, (3) prana-
sakhi, (&) priya-sakhi, (5) parama-prestha-sakhi.

Vijaya: Wie zijn de sakhis?

Gosvami: De sakhis zijn Kusumika, Vrnda en Dhanistha.

Vijaya: Wie zijn de nitya-sakhis?

Gosvami: Kastari, Mani-madjart en anderen zijn nitya-sakhis.

Vijaya: Wie zijn de prana-sakhis?
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Gosvami: De prana-sakhis zijn Sasimukhi, Vasanti en Lasika. Zij
hebben vormen en kwaliteiten gekregen, die gelijk zijn aan die van
Vrndavanesvari, Srimati Radhika.

Vijaya: Wie zijn de priya-sakhis?

Gosvami:  Kurangaksi, Sumadhya, Madanalasa, Kamala,
Madhuri, Mafjukesi, Kandarpa-sundari, Madhavi, Malati, Kama-
lata, Sasikala en vele anderen zijn priya-sakhis.

Vijaya: Wie zijn de parama-prestha-sakhis?

Gosvami: Lalita, Visakha, Citra, Campaka-lata, Tunga-vidy3a, In-
du-lekha, Rangadevi, Sudevi — deze acht zijn pradhana en para-
ma-prestha-sakhis. Hun prema voor Radha-Krsna is tot het hoog-
ste niveau ontwikkeld. Ze plezieren Radha en Krsna door soms
meer liefde te tonen voor Krsna en soms meer voor Radha.

Vijaya: Ik heb de betekenis van ydtha begrepen. Vertelt u me nu
alstublieft over gana.

Gosvami: In iedere ydtha zijn diverse onderverdelingen, die
gana worden genoemd. In de ydtha van Srimati Radhika worden
de sakhis, die Lalita volgen, Lalita gana genoemd.

Vijaya: De parodha-bhava (overspelige liefde) van de gopis van
Vraja is een zeer belangrijke karakteristiek. Maar onder welke om-
standigheden wijst parodha-bhava niet op een wenselijke hoeda-
nigheid?

Gosvamr: In deze aardse omgeving zijn vrouwelijkheid en man-
nelijkheid slechts aanduidingen. Ze zijn het resultaat van karma
(activiteiten) onder invloed van illusie, waardoor de ene mens als

een vrouw wordt geboren en een ander als een man. Mensen in
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maya houden er nogal wat triviale en adharmika verlangens op na,
dus de rsis hebben de man verboden met vrouwen te associéren
behalve met degene, die hij volgens de voorschriften van sastra
heeft gehuwd. Dichters en schrijvers uit de wereldse alarikara heb-
ben ook de overspelige liefde afgewezen om anderen duidelijk te
maken, dat deze instructie van de rsis met dharma overeenkomt.
De rasa van het transcendentale spel en vermaak daarentegen is
nitya-rasa, terwijl de Srrigara-rasa van mannen en vrouwen, die
producten zijn van de materiéle energie, louter een geperverteerde
weerschijn van de oorspronkelijke rasais. Het aardse vertoon van
srrigara-rasa is uitermate beperkt en onderhevig aan regulerende
principes, hetgeen de reden is, dat de parodha-bhava van de on-
beduidende, wereldse nayikas wordt afgewezen. Sri Krsna echter
is sac-cid-ananda, dus als Hij de enige purusa of nayaka is, staat
geen enkele ontmoeting, die met een minnares plaatsvindt om de
rasa te voeden, bloot aan kritiek. In deze faftvais geen plaats voor
het conventionele huwelijk, dat een uitermate onbeduidende, illu-
soire aangelegenheid is. De kritiek op overspelige minnaars en
minaressen is in de wereldse literatuur op zijn plaats, maar deze
kan niet worden toegepast op de jonge dienstmaagden van Gokula
op het moment, dat Goloka-bihari zowel Zijn allerhoogste parakiya-
rasa als Goloka in deze wereld manifesteert.

Vijaya: Kunt u me alstublieft vertellen, welke de excellente ei-
genschappen zijn, die door de jonge gopis van Gokula onder in-

vloed van hun Arsna-prema worden vertoond?
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Gosvamri: De jonge koeherderinnen van Gokula aanvaarden
Krsna alleen als Nanda Maharaja's zoon, omdat Hij als zodanig
verschijnt en als niets meer. De bhavas en eigenschappen, die uit
deze overtuiging voortkomen, zijn geen onderwerpen voor abhak-
tas (niet-toegewijden), die zijn verslaafd aan logica, en ze worden
maar zelden begrepen door bhaktas zelf. Sii Nandanandana gaat
niet in gebreke van aisvarya-bhava, maar deze blijft praktisch ge-
heel verborgen, omdat madhurya altijd op de voorgrond treedt.
Bijvoorbeeld, toen de gopis waren geroerd door gevoelens van
afgescheidenheid van Krsna, haalde Hij een grapje met hen uit
door Zijn tweearmige vorm voor hen te verbergen en zijn vierarmi-
ge vorm te laten zien, maar ze gaven Hem geen aandacht. Toen
Hij Zich zo bij Sri Radhikaji vertoonde, verdween de vierarmige
vorm en werd Zijn tweearmige vorm weer zichtbaar. Dit is het ge-
volg van de uiterst vertrouwelijke parakiya-bhavavan Sri Radha.

Vijaya: Ik ben zo gelukkig door dit te horen. Prabhu, wilt u nu de
verschillende typen nayika beschrijven?

Gosvami: Er zijn drie soorten nayikas, namelijk svakiya,
parakiya en samanya. lk heb je eerder de transcendentale rasa
van de svakiya en parakiya-nayikas beschreven en nu ga ik je iets
uitleggen over de samanya-nayika. Panditas van de wereldse
alarikara (retoriek, redekunst) hebben ons verzekerd, dat
samanya-nayikas prostituee's zijn. Ze zijn eenvoudig vrekkig. Ze
haten de ngyaka, die goede kwaliteiten heeft, niet, maar ze houden
ook niet echt van de deugdzame ngyaka. Ze houden alleen van

geld. Het gevolg is, dat hun srrigara-rasa in feite geen Srrigara-rasa
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is, maar slechts schijn. Niettemin wordt de dienstmaagd Kubja van
Mathura als een samanya-nayika in de categorie van parakiya
geplaatst vanwege enkele kwalificaties in haar bhava, hoewel haar
relatie met Krsna zelfs in gebreke gaat van srrigara-rasa.

Vijaya: Wat is haar kwalificatie in bhava?

Gosvami: Kubja had, zolang ze was gedeformeerd, voor geen
mens ooit rafi, maar toen ze Krsna's schoonheid zag, kreeg ze in
haar hart het verlangen om met het gevoel van een geliefde
Krsna's ledematen met sandalhoutpasta te beschilderen. Om deze
reden kan ze parakiya worden genoemd. Maar haar rafiis inferieur
aan die van de mahisis, want in tegenstelling tot de koninginnen
van Dvaraka toonde ze weinig animo om Krsna gelukkig te maken.
Ze trok aan Krsna's kleren en smeekte Hem vurig met haar plezier
te maken, maar vanwege haar eigenbelang, of omdat het verlan-
gen naar haar eigen plezier was vermengd met de bhava van een
geliefde, wordt haar rati als sadharani (ordinair) beschouwd.

Vijaya: In cid-rasa bestaat een onderscheid tussen svakiya en
parakiya-nayikas. Indien er nog meer verschillende categorieén in
deze twee vormen zijn, wilt u dan zo genadig zijn om deze te om-
schrijven?

Gosvami: In de spirituele rasa hebben beide soorten nayika —
namelijk svakiya en parakiya — drie onderverdelingen: mughda,
madhya en pragalbha.

Vijaya: Prabhu, precies nu kwam door uw genade in een flits de
cid-rasa mijn hart binnen en u verscheen aan mij als een vraj/a-

gopl. Ik heb geen idee, wat er met mijn begoochelende purusa-
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bhava (mannelijk gevoel) gebeurde. Nu word ik nog gretiger om
over de diverse bhavas van de nayikas te horen. Hoewel ik
ramani-bhava heb gekregen, ken ik de geschikte activiteiten van
de ramanis eigenlijk niet. Terwijl ik uw transcendentale vorm herin-
ner, informeer ik aan uw lotusvoeten naar het proces van het ver-
lenen van krsna-seva. Wilt u me nu alstublieft vertellen, wie de
mughda nayika (onschuldige heldin) is?

Gosvami: Hier volgen de symptomen van de nayika, die on-
schuldig en in de war is en onlangs haar puberteit (nava-yauvana)
heeft ontdekt. Ze verlangt naar vereniging met Krsna (kamini,
maar in liefdesaangelegenheden gedraagt ze zich op een tegen-
strijdige manier. Haar vriendinnen beheersen haar. Hoewel ze
uiterst verlegen met de intieme activiteiten van de sensuele liefde
omgaat, doet ze toch haar best om op bedekte wijze en buiten het
gezichtsveld van anderen sambhoga met haar minnaar te bewerk-
stelligen. Als de nayaka een overtreding begaat, is ze uit het veld
geslagen en staart ze Hem met tranen in haar ogen aan en geeft
geen reactie met lieve woordjes, noch zal ze Hem berispen; ze
toont zelfs geen jaloerse boosheid.

Vijaya: Welke zijn de eigenschappen van de madhya nayika?

Gosvami: Hier volgen de symptomen van de madhya. Haar
drang naar hartstochtelijke liefde is zeer sterk, maar ze is tevens
verlegen. Ze is een jonge, ontluikende tiener (nava-yauvana) en in
haar spraak geeft ze blijk van een zweem van arrogantie. Ze er-
vaart een erotische vereniging met Krsna, totdat ze in de war raakt

en bezwijkt. Als ze in mana is, is ze soms zacht en soms ruw. Er
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zZijn drie categorieén van madhya nayika in overeenstemming met
hun gedrag op het moment, dat mana optreedt: dhira, adhira en
dhiradhira. De nayika, die op grappige wijze kromme woordjes
tegen haar geliefde spreekt, nadat Hij haar heeft beledigd, wordt
adhira madhya genoemd; de nayika, die haar priya-vallabha met
scherpe woorden op het matje roept, wordt adhira madhya ge-
noemd; en de nayika, die met een betraand gezicht kromme woor-
den tegen haar priya-vallabha gebruikt, wordt dhiradhira madhya
genoemd. De grootste uitmuntendheid van alle rasa is alleen dui-
delijk aanwezig in de madhya nayika vanwege de mengvorm van
mugdha en pragalbha in haar natuur.

Vijaya: Wilt u zo goed zijn om de symptomen en de natuur van
de pragalbha (schaamteloze) nayika te omschrijven?

Gosvami: De pragalbha nayika bevindt zich in haar volop bloei-
ende jeugd (pdrna-yauvanad). Ze is verblind door trots en uitermate
begerig naar zinnelijke liefde. Ze is een expert in het ten volle uit-
drukken van een scala aan bhavas en ze is in staat om haar ge-
liefde met prema-rasa te overdonderen. Haar woorden en daden
zijn buitengewoon diepgaand (gambhira) en rijp, maar als haar
mana wordt opgewekt, is haar gedrag zeer hardvochtig. Pragalbha
nayikas vertonen drie soorten gedrag op het moment van mana:
dhira, adhira en dhiradhira. De dhira pragalbha wordt ofwel apa-
thisch in het liefdesspel, of ze behandelt haar geliefde uiterlijk met
buitensporig respect, terwijl ze haar ware bhavas verbergt. De
aadhira pragalbha wordt wrang, bedreigt haar minnaar, vaart tegen

Hem uit en straft Hem met luide scheldwoorden. De dhiradhira
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pragalbha heeft deugden, zoals die van de dhiradhira madhya
nayika.

Madhya en pragalbha nayikas worden beiden verder verdeeld in
twee categorieén, namelijk jyestha (senior) en kanistha (junior). Er
zijn dus jyestha-madhya en kanistha-madhya, jyestha-pragalbha
en kanistha-pragalbha nayikas. Het onderscheid tussen jyestha en
kanistha is helemaal afhankelijk van de mate van de nayikas
pranaya voor haar geliefde.

Vijaya: Prabhu, hoeveel typen nayikas zijn er in totaal?

Gosvami: Er zijn vijftien typen nayikas. Er is slechts één type
kanya (ongehuwde nayika), want deze is alleen mughda. De ande-
re nayikas worden geclassificeerd als mugdha, madhya en
pragalbha. En van deze worden zowel de madhya als de
pragalbha onderverdeeld in drie volgende categorieén: dhira,
adhira en dhiradhira. Dit betekent, dat er zeven typen svakiya
nayikas zijn en ook zeven typen parakiya nayikas. Er zijn dus alles
bij elkaar (7+7+1=) 15 typen nayikas.

Vijaya: Hoeveel avasthas (condities of situaties) hebben de
nayikas?

Gosvami: Er zijn acht avasthas: abhisarika (heimelijk), vasaka-
sajja (voorbereid en geparfumeerd), utkanthita (ongeduldig hunke-
rend), khandita (jaloers), vipralabdha (teleurgesteld), kalahantarita
(gekweld door afgescheidenheid wegens ruzie), prosita-bhartrka
(in afgescheidenheid van de geliefde) en svadhina-bharirka (haar
geliefde beheersend). Deze acht condities treden op in de vijftien

typen nayikas, die ik eerder heb genoemd.

871



JAIVA-DHARMA

Vijaya: Wie is de abhisarika?

Gosvami: De abhisarika organiseert met haar minnaar een hei-
melijke ontmoeting (abhisara) op een afgesproken plaats en gaat
er naartoe voor haar afspraakje met Hem. De jyofsna-abhisarika
gaat tijdens de volle maan (Sukla-paksa) in het wit gekleed naar
abhisara en de tamo ‘bhisarika kleedt zich tijdens krsna-paksa
(donkere maan) in het zwart. Op het moment, dat ze naar abhisara
gaat, zwijgt ze volkomen en is ze van top tot teen grandioos gede-
coreerd, alsof dit uit verlegenheid is. Ze trekt haar ledenmaten
samen en ze wordt vergezeld door één liefhebbende sakhi.

Vijaya: Vertelt u alstublieft over de vasaka-sajja nayika.

Gosvami: De vasaka-sajja nayika versiert en parfumeert haar li-
chaam, bereidt zich voor en decoreert de ontmoetingsplaats in
ontstuimige anticipatie op het arriveren van haar minnaar, waarbij
ze vast besloten is zich aan smara-krida (het spel van Kamadeva)
over te geven. In de hoop, dat haar minnaar komt, zodra Hij in de
gelegenheid is, tuurt ze het pad af, waarover haar minnaar zal
naderen; ze hemelt haar minnaar op, ze hoort Zijn /id-katha in het
gezelschap van haar sakhis en ze verwacht gretig ieder ogenblik
een koerier, die enig nieuws van haar geliefde brengt — al deze
bezigheden zijn kenmerkend voor de vasaka-sajja.

Vijaya: Omschrijft u alstublieft de utkanthita.

Gosvami: Als de nayaka buiten Zijn schuld te laat op de af-
spraak komt, wordt de onrustige nayik4, die uitermate ongeduldig
en gretig wordt om haar minnaar te ontmoeten, utkanthita ge-

noemd. Door een ondraaglijke pijn brandt haar hart, haar lichaam
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beeft, ze speculeert over de vraag, waarom haar minnaar niet is
komen opdagen, ze verliest alle lust om wat dan ook te doen en ze
beschrijft haar eigen, hopeloze toestand, waarbij ze weent van
treurnis — deze zijn de activiteiten van de utkanthita nayika.

De conditie van vasaka-sgjja transformeert zich uiteindelijk ook
in die van utkanthita. Als de vasaka-sagjja vanaf de afgesproken tijd
van haar kanta's aankomst heeft zitten wachten en ziet, dat Hij niet
is gekomen, verandert ze van gedachten, "Misschien kon Hij niet
komen door tussenkomst van een andere nayika." Verstoken van
het gezelschap van haar meest geliefde kanfa wordt ze steeds
gretiger en buitengewoon rusteloos. Op dat moment wordt ze
utkanthita nayika genoemd.

Vijaya: Wie is de khandita nayika?

Gosvami: De khandita nayikais degene, wier nayaka lang na de
afgesproken tijd in de laatste prahara (drie uren) van de nacht ein-
delijk verschijnt, terwijl hij aanwijzingen van Zijn amoureuze avon-
turen met een andere nayika vertoont. Op dat moment haalt de
khandita nayika uit boosheid diep en langgerekt adem zonder een
woord tegen haar geliefde te spreken.

Vijaya: Wie wordt vipralabdha genoemd?

Gosvami: Soms is de nayaka door de wil van de voorzienigheid
niet in staat te komen, zelfs nadat tijd en plaats van de heimelijke
ontmoeting met een signaal of een wenk zijn vastgesteld. De
nayika, die op dat moment ernstig is aangedaan door pijnscheuten
door de scheiding van haar geliefde, wordt vipralabdha genoemd.

Ze vertoont vele uiteenlopende soorten gedrag, zoals het uitroepen
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van haar eigen waardeloosheid; bezorgd worden; klagen; het ver-
gieten van bittere tranen; diep ademhalen en bezwijken.

Vijaya: Welke zijn de symptomen van een kalahantarita?

Gosvami: De kalahantarita nayika geeft haar prana-vallabha
zware berispingen en wijst Hem daarna van de hand, zelfs nadat
Hij ten overstaan van al haar vriendinnen aan haar voeten valt. Ze
wordt kalahantarita genoemd vanwege haar activiteiten en emo-
ties, zoals ijlend, onsamenhangend spraakgebruik; het hebben van
leed; lichamelijke en mentale verzwakking en het slaken van lange,
diepe zuchten.

Vijaya: Wie wordt prosita-bhartrka genoemd?

Gosvami: De minnaar van de prosita-bhartrka nayika is naar een
ver land vertrokken. Ze geeft blijk van vele activiteiten, waaronder
melancholie; inertia; bezorgdheid en slapeloosheid; zich niet aan-
kleden of baden.

Vijaya: Wie is svadhina-bhartrka?

Gosvami: De nayika, wier priyatama aan haar is onderworpen
en die altijd aan haar zijde is, wordt svadhina-bhartrka genoemd.
Ze ontwikkelt vele activiteiten, zoals met Hem in het bos plezier
maken, met Hem in het water spelen en bloemen plukken.

Vijaya: Dus de conditie van svadhina-bhartrka moet een bron
van immens plezier zijn.

Gosvami: De svadhina-bhartrka nayika, wier geliefde haar geen
moment alleen kan laten, omdat hij door haar prema wordt be-
heersd, wordt madhavi genoemd. Van de acht typen nayikas heb-

ben er drie — de svadhina-bhartrka, vasaka-sajja en abhisarika —
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een opgewekt hart en zijn met ornamenten en andere decoraties
getooid. De resterende vijf nayikas — namelijk khandiia,
vipralabadha, utkanthita, prosita-bhartrka en kalahantarita — dragen
geen ornamenten en opsmuk. Hun hart is door ongerustheid ge-
roerd, ze weeklagen bitter en ze zitten met hun linker wang op hun
linker hand.

Vijaya: Hoe is het mogelijk, dat een dergelijk lijden in Arsna-
prema bestaat? Wat is de bedoeling van deze aandoeningen?

Gosvami: Aangezien Arsna-prema cinmaya (transcendentaal) is,
is ook dit schijnbare lijden louter een verbijsterende variant op
paramananda. Deze aandoeningen worden in de materié€le wereld
in feite als een bron van acuut verdriet ervaren, terwijl ze in de cit-
Jjagat eenvoudig een transformatie zijn van extatische ananda. Als
je dit lijden proeft, geeft het aanleiding tot het immense geluk van
cinmaya-rasa. Dit kan echter niet nader worden uitgedrukt in woor-
den.

Vijaya: Over welke maten van prema beschikken deze nayikas?

Gosvami: De nayikas zijn in drie categorieén verdeeld in over-
eenstemming met de mate van prema voor Vrajendranandana —
namelijk uffama, madhyama en kanistha. Krsna voelt bhava voor
een bepaalde nayika in de proportie, waarin die nayika bhava voor
Hem voelt.

Vijaya: Welke zijn de symptomen van uftama?

Gosvami: De uttama nayika is in staat al haar dharmas achter-
wege te laten, alsof ze een onbeduidend strootje is, met de bedoe-

ling haar geliefde een moment gelukkig te maken. Zelfs al maakt
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de nayaka dit type nayika ongelukkig, wordt ze niet jaloers; en haar
hart stort in elkaar, als iemand haar vertelt, dat haar geliefde onge-
lukkig is, zelfs al is de tijding onwaar.

Vijaya: Wilt u alstublieft de symptomen van de madhyama be-
schrijven?

Gosvami: Haar hart raakt eenvoudig terneergeslagen, wanneer
ze over het ongeluk van haar geliefde hoort.

Vijaya: Welke zijn de symptomen van de kanistha?

Gosvami: De kanistha nayika is bang voor weerstanden — zoals
de schaamte, die ontstaat onder invioed van de publieke opinie —
die haar ervan zouden kunnen weerhouden om Krsna te ontmoe-
ten.

Vijaya: Hoeveel typen nayika zijn er in totaal?

Gosvami: Alles bij elkaar zijn er 360 typen nayikas. Eerst zijn er
de vijftien typen, die ik eerder heb genoemd, en deze vijftien typen
zijn ieder verder onderverdeeld in acht typen. (15 x 8=) 120 typen,
die ieder weer worden geclassificeerd als kanistha, madhyama en
uttama. (120 x 3=) 360 typen nayikas.

Vijaya: Nu ik de gegevens over de nayikas heb vernomen, ben
ik ook nieuwsgierig geworden naar de wederzijdse verschillen tus-
sen de yuthesvaris. |k vraag beleefd uw grondeloze genade te
tonen en deze aan me uit te leggen.

Gosvami: Yithesvaris worden verdeeld in svapaksa, vipaksa en
tatastha. Daarna volgen er nog drie onderverdelingen in overeen-
stemming met de mate van saubhagya (groot geluk): adhika

(groot), sama (gematigd) en /aghvi (licht). Deze worden opnieuw in
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drie categorieén onderverdeeld: prakhara (scherp), madhya (ge-
matigd) en mradvi (zacht). De nayika, die haar woede en verdriet
krachtig in woorden uitdrukt, wordt prakhara genoemd. De mrdvi
nayika spreekt zacht en lief en de natuur van de madhya nayika
bevindt zich tussen deze twee in.

De adhika nayikas worden in twee secties verdeeld, namelijk
atyantiki (extreem) en gpeksiki (betrekkelijk). lemand zonder hoge-
re en zonder gelike wordt atyantika-adhika genoemd. Dit heeft
alleen betrekking op Srimati Radha. Zij is madhyd en Ze heeft in
Vraja geen gelijke.

Vijaya: Wie zijn de apeksika-adhikas?

Gosvami: Apeksika-adhika nayikas zijn ydthesvaris, die superi-
eur zijn aan één of meerdere andere yuthesvaris.

Vijaya: Wie zijn atyantiki laghu?

Gosvami: Atyantiki laghu is de nayika, aan wie alle andere
nayikas bovengeschikt zijn. Alle nayikas zijn /aghu in vergelijking
met atyantiki adhika. Behalve de a&tyantiki laghu zijn alle
yuathesvaris adhika. Er is dus geen sprake, dat de atyantiki-adhika-
yuthesvari gelijk is of ondergeschikt aan iemand anders en op de-
zelfde manier is er geen sprake, dat de afyantiki-laghu superieur is
aan iemand anders. Er is slechts één type sama-laghu, die superi-
eur is aan ieder ander. Er is slechts één type sama-laghu. De
madhya yithesvari bestaat uit negen typen, die voortkomen uit de
categorieén van adhika, prakhara, enzovoort.

Op die manier zijn er twaalf divisies onder de yuthesvaris. (1)

atyantiki-adhika, (2) sama-laghu, (3) adhika-madhya, (4) sama-
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madhya, (5) laghu-madhya, (6) adhika-prakhara, (7) sama-
prakhara, (8) laghu-prakhara, (9) adhika-mrdvi; (10) sama-mravi,
(11) laghu-mravi; (12) atyantiki-laghu.

Vijaya: Nu zou ik over de verschillende typen ditis (koeriers) wil-
len horen.

Gosvami: De nayikas, die worden geteisterd door een intens
verlangen om Krsna te ontmoeten roepen de hulp in van koeriers
(datis), waarvan er twee soorten zijn: svayam-datien gpta-dati.

Vijaya: Wat is de aard van de svayam-duti?

Gosvami: Wanneer de nayika door anuraga (diepe gehechtheid)
wordt overweldigd, wint haar excessieve begeerte het van haar
verlegenheid, waardoor ze zich schaamteloos gaat gedragen en
haar bhava persoonlijk aan haar nayaka mededeelt. Dit wordt
svayam-ddtr genoemd. De uitdrukking kan op drie manieren wor-
den vormgegeven — met het lichaam (4 3yika-abhiyoga), met woor-
den (vacika-abhiyoga) en met de ogen (caksusa-abhiyoga).

Vijaya: Wat is een vacika-abhiyoga?

Gosvami: Vacika-abhiyoga is slechts een hint of een suggestie
(vyariga). Er zijn twee soorten suggesties: de suggestie door mid-
del van intonatie (Sabda-vyariga) en de suggestie in de vorm van
betekenis (artha-vyariga). Soms wordt een suggestie gedaan door
naar Krsna te verwijzen en soms door te verwijzen naar iets, dat
dichtbij is.

Vijaya: Welke zijn de suggesties, waarvan Krsna het onderwerp

is?
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Gosvamt: Er zijn twee soorten suggesties, waarvan Krsna het
onderwerp is: saksat (rechtstreeks) en vygpadesa (door mislei-
ding).

Vijaya: Welke is de rechtstreekse suggestie?

Gosvami: Rechtstreekse suggesties worden gecategoriseerd als
garva (stoutmoedige uitspraak), aksepa (beschuldiging) en yarica
(rechtstreekse smeekbede). Er zijn vele soorten.

Vijaya: Wat is een suggestie, die wordt uitgedrukt door middel
van een beschuldiging?

Gosvami: Er is één soort suggestie, die door middel van een be-
schuldiging wordt geuit en die is gebaseerd op de toon van de
woorden en er is een andere, die is gebaseerd op betekenis. Het is
niet nodig om voorbeelden te geven, die dit illustreren, want je bent
op de hoogte met alarikara (retoriek).

Vijaya: Goed. Wat is een suggestie, die wordt uitgedrukt door
middel van een smeekbede (yarica)?

Gosvami: De suggesties, die worden uitgedrukt als smeekbe-
den, zijn verdeeld in twee soorten: svartha en parartha. Svartha-
yarnca betekent alleen je eigen verzoek uiten en parartha-yarfica
betekent, dat je verzoek door iemand anders wordt geuit. Binnen
deze categorieén bestaan weer verschillende suggesties, die ofwel
door intonatie (sabda-vyariga) of door middel van betekenis (artha-
vyariga) worden uitgedrukt. Als de bhava met de betreffende
woorden is vermengd, wordt het een indicatie (sariketika-yarca)

genoemd.
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Vijaya: Ik heb de sdksat-vyariga begrepen. Bij die rechtstreekse
abhiyoga uitspraken aan Krsna door de nayikas zijn in hun spraak-
gebruik suggesties aanwezig in de vorm van intonatie (Sabda-
vyariga) en betekenis (artha-vyariga). Dat gebruik treffen we ook
aan op het toneel en bij andere uitvoerende kunsten, en dichters
hebben dit toegepast in hun redenaarskunst. Wilt u nu zo goed zijn
om de betekenis van vyapadesa uit te leggen?

Gosvami: Het woord vyapadesa is een technische term, die in
alankara-sastra van het woord apadesa is afgeleid. Vyapadesa
betekent "door bedrog", hetgeen betekent, dat je een vertrouwelij-
ke boodschap doorgeeft onder het voorwendsel van een andere
uitspraak. De strekking is, dat je tegen Krsna op een manier
spreekt, waarbij de klaarblijkelijke betekenis een idee overbrengt,
maar waarin een serieus of emotioneel verzoek voor het verlenen
van een of andere dienst verscholen zit. Deze communicatieme-
thode wordt vyapadesa genoemd, die het werk van een dutfi uit-
voert.

Vijaya: Dus vygpadesa is een soort misleidende uitspraak,
waarvan de geheime betekenis het gevoel van een smeekbede
voor liefdevolle dienst uitdrukt. Gaat u nu alstublieft verder.

Gosvami: Er bestaat ook een uitdrukkingsvorm, die purusa-
visaya-gata-viyoga wordt genoemd. Dit treedt op wanneer je denkt,
"Krsna is aanwezig en ofschoon Hij alles hoort, zit Hij niet echt te
luisteren," waarna je met een vogel of een dier, dat in de buurt is,
begint te converseren. Dit wordt ook in twee vormen verdeeld: de

suggestie, die optreedt onder invloed van de intonatie van de
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woorden en de suggestie, die optreedt door de betekenis van de
woorden.

Vijaya: Dit heb ik door uw genade begrepen. Wilt u me nu alstu-
blieft vertellen, welke de lichamelijke suggesties zijn?

Gosvami: Lichamelijke abhiyoga is het uitvoeren van activiteiten
in Krsna's aanwezigheid, zoals knippen met de vingers; onder een
of ander voorwendsel plotseling opstaan; uit vrees en verlegenheid
de ledematen bedekken; met een teen op de grond schrijven; aan
het oor krabben; filaka aanbrengen; zichzelf aankleden; met de
wenkbrauwen tekens geven; de sakhi omhelsen; de gopi~vriendin
berispen; op de lippen bijten; een halssnoer rijgen; met sieraden
geluid maken; de oksel tonen; Krsna's naam schrijven; en klimran-
ken rond een boom vlechten.

Vijaya: Vertelt u me alstublieft over suggesties met de ogen
(caksusa-abhiyoga).

Gosvami: Met de ogen lachen; de ogen half sluiten; dansende
bewegingen met de ogen maken; een snerpende blik werpen; een
steelse blik werpen; met het linker oog kijken; en zijdelingse blik-
ken werpen - zijn allemaal suggesties met de ogen.

Vijaya: Ik heb svayam-ditibegrepen. U hebt zojuist een hint ge-
geven om een idee met betrekking tot koeriers over te brengen en
ik heb begrepen, dat daarvan ontelbaar veel variaties bestaan.
Kunt u me nu alstublieft iets vertellen over gpta-duti?

Gosvami: Deze ddtis schenden nimmer het vertrouwen, of ont-
hullen geheimen, die hen zijn toevertrouwd, zelfs al staat hun le-

vensadem op het punt hen te verlaten. Ze zijn liefdevol en uiterma-
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te listig in de kunst van het converseren. Alleen die jeugdige gopis,
die over alle deugden beschikken, zijn de dufis van de vra/a-
sundaris.

Vijaya: Hoeveel typen gpta-datis zijn er?

Gosvami: Er zijn drie typen: amitartha, nisrstartha en patra-hari.
Amitartha is een dati; die bepaalde hinten of signalen begrijpt en
vervolgens de ontmoeting tussen nayaka en nayika arrangeert.
Nisrstartha is een sakhi, die een ontmoeting tussen de geliefden
bewerkstelligt met gebruikmaking van overtuigende argumenten en
redenering, en de pafra-hariis een duti, die alleen een boodschap
overbrengt.

Vijaya: Zijn er nog andere soorten gpta-datis ?

Gosvamt:  Silpa-karini (kunstenaars), daiva-id (astrologen),
lirigini’ (asceten), paricarika (dienstmeisjes), dhatreyi (verpleeg-
sters), vana-devi (bosgodinnen) en sakhis behoren allemaal tot de
categorie ddtis. Sijpa-karini gebruiken hun artistieke schilderingen
om de geliefden tot een ontmoeting te verleiden. De daiva-jia datis
bewerkstelligen ontmoetingen door middel van hun astrologische
voorspellingen. Lingini dufis, zoals bijvoorbeeld Paurnamasi, dra-
gen de kleding van fgpasvipis (vrouwelijke asceten). Verscheidene
sakhis, inclusief Lavanga-mafjari en Bhanumati, zijn paricarika
ddtis. De vana-devis zijn leidinggevende godinnen van de bossen
van Vrndavana (adhisthatri-devis). De sakhis, die ik eerder noem-
de, zijn ook dutis en zij voeren hun functie uit door hun bood-
schappen openlijk uit te drukken of door indirecte hinten te geven

en suggesties te doen. Hiervoor gebruiken ze allerlei kunstgrepen,
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zoals vyapadesa (bedrog), sabda-mdla (intonatie), artha-mdila
(rechtstreekse betekenis van woorden), prasamsa (aanbevelin-
gen), en gksepa (beweringen).

Toen Vijaya Kumara deze uitleg had gehoord, gaf hij zijn
dandavat-pranama aan de lotusvoeten van Sri Gopala Guru
Gosvami. Toen hij terugkeerde naar zijn verblijffplaats, dacht hij

onderweg na over alles, dat hij had gehoord.

ALDUS EINDIGT HET DRIEENDERTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA
GETITELD "MADHURA-RASA: SRT RADHA'S SVARUPA,

VIJF TYPEN SAKHI'S EN KOERIERS"
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Hoofdstuk 34

Madhura-rasa: verschillende

categorieén Sakhis

E VOLGENDE DAG EERDE VIJAYA KUMARA DE

prasada iets vroeger dan gebruikelijk. Daarna vertrok

hij en liep langs het strand naar Kasi Misra Bhavan.

Toen hij de golven van de zee zag, welden de gevoelens van de

zee van rasa in zijn hart op. Hij raakte overweldigd door bAava en

dacht bij zichzelf, "Ah! De zee inspireert de bhava om in mij om-

hoog te bruisen. Hoewel de zee een materiéle substantie is, roept

hij toch mijn diep verscholen, transcendentale gevoelens op. Het
lijkt wel de zee van rasa, die mijn Prabhu heeft beschreven.

"Wanneer ik mijn grofstoffelijke en subtiele lichamen ver achter

me heb gelaten, zie ik mezelf op het strand aan de zee van rasa

zitten om de rasa in mijn manijari-svardpa te proeven. Krsna, die is

doordrenkt met de glans van een pas geformeerde moessonwolk,
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is de enige Heer van mijn levensadem. Srimati Radhika, de doch-
ter van Vrsabhanu Maharaja, die Haar grandiose aanwezigheid
aan Krsna's zijde houdt, is het begin en eind van mijn bestaan.
Deze zee vertegenwoordigt de transformatie van Radha en Krsna's
intieme liefde (pranaya). De rijen golven zijn de verschillende soor-
ten bhava, die met elkaar combineren om de rasa zelf te vormen.
Ik ben een sakhi, die aan de kust staat, en de veelvormige golven,
die in deze zee oprijzen, zijn de bhavas, die me verdrinken in pre-
ma-rasa. Krsna is de oceaan van rasa en om die reden lijkt de
kleur van de oceaan precies op de Zijne. De golven der liefde in
die oceaan zijn Srimati Radhaji en om die reden zijn de golven in
de oceaan wit. De hoge golven zijn de sakhis en de kleine golfjes
zijn hun dienstmeisjes (paricarika). 1k ben een volgeling van een
paricarika als een waterdeeltje in de nevels van een afgelegen
branding."

Vijaya Kumara ontleende een grote vreugde aan deze prachtige
meditatie. Na een korte tijd keerde zijn externe gewaarwording
weer terug en terwijl hij zijn weg langzaam vervolgde, kwam hij aan
in de residentie van Sri Guru Gosvami. Hij gaf zijn sastariga-
pranama, ging naast zijn Gurudeva zitten en voelde zich erg onbe-
duidend.

S Guru Gosvami informeerde met betrokken zorgzaamheid,
"Vijaya, gaat het goed met je?"

Vijaya: Prabhu, uw genade alleen is voor mij de enige bron van
alle heil. Ik wil de verschillende categorieén sakhis diepgaand be-

grijpen, zodat ik hun volgeling kan worden.
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Gosvami: Vijaya, het beschrijven van de roem van de sakhis ligt
buiten de capaciteit van de jiva, maar toch heb ik het in de praktijk
gerealiseerd, omdat ik onder de dnugatya (leiding) van Sri Riipa
heb gestaan. De mooie sakhis van Vraja zorgen voor de volkomen
en volmaakte ontplooiing van prema-fila. Ze zijn de schatkamers
van het vertrouwen in vraja-yugala, het goddelijk paar van Vraja.
Alleen iemand met veel geluk heeft het verlangen de uitgebreide
overwegingen met betrekking tot de sakhis uitvoerig te kennen. De
secties, die ik eerder heb genoemd — namelijk adhika, sama en
laghu; prakhara, madhya en mrdvi— zijn ook van toepassing op de
sakhis, die zich bij een yudtha hebben aangesloten. |k heb je al
deze secties gisteren omschreven. In dit verband is het altijd ge-
past om de geauthoriseerde uitspraken van Sri Riipa Gosvamr te
herinneren,

prema-saubhagya-sad-gunyady-adhikyad adhika sakhi
sama tat-samyato jrieya tal-laghutvat tatha laghuh

Sommige sakhis worden adhika (groter) genoemd wegens hun over-

vloed aan transcendentale kwaliteiten en hun grote voorspoed met

betrekking tot prema. Sommige sakhis zijn gevierd bij de naam

sama, omdat ze gelijk zijn in kwaliteiten, terwijl anderen, die over

minder van die kwaliteiten beschikken, /aghuworden genoemd.

durlarighya-vakya-prakhara prakhyata gauravocita
fad-tnatve bhaven-mravi madhya tat-samyam agata
Een sakhi; wier woorden niet gemakkelijk kunnen worden over-

schreden (durlarighya), staat bekend als prakhara en ze beschikt

over een dwingende ernst. Een sakhi zonder ernst wordt mravi ge-

887



JAIVA-DHARMA

noemd en een sakhi met een gemiddelde ernst wordt madhya ge-

noemd.

atyantikadhikatvadi-bhedah pdrvavad atra sah

sva-ydthe yatha-nathaiva syad atratyantikadhika

s8 kvapi prakhara yuthe kvapi madhya mrduh kvacit
Ujjvala-nilamani, Sakhi-prakarana (3-5)

Men dient ook de onderverdelingen van die sakhis te begrijpen, zo-
als atyantika-adhika. De ydthesvariis atyantika-adhikain haar eigen
groep, hoewel ze ook bekend kan zijn als prakhara of mrddin ande-

re yuthas.

Vijaya: De a&tyantika-adhika yuathesvaris zijn de belangrijkste
sakhis in hun eigen groep. Ze representeren drie typen in over-
eenstemming met hun respectievelijke naturen, atyantika-adhika
prakhara, atyantika-adhika madhya en atyantika-adhika mravi.
U hebt ze reeds eerder beschreven. Wilt u door uw grondeloze
genade dit onderwerp alstublieft uitvoerig uiteenzetten?
Gosvami: Alleen de yudthesvaris worden atyantika-adhika (on-
eindig groot) genoemd. De andere groepsleden worden achter-
eenvolgens geclassificeerd als gpeksika-adhika (betrekkelijk
groot), apeksika-sama (relatief gelijk) en dpeksika-laghu (betrekke-
lijk onbelangrijk). Maar er zijn ook drie soorten in ieder van deze
drie groepen, dus er zijn in totaal negen typen, (1) dpeksika-adhika
prakhara, (2) apeksika-adhika madhya, (3) dpeksika-adhika mravi,
(4) apeksika-sama prakhara, (5) apeksika-sama madhya, (6)
apeksika-sama mravi, (7) apeksika-laghu prakhara, (8) gpeksika-

laghu madhya, (9) apeksika-laghu mravi.
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Dan zijn er nog twee typen atyantika-laghu — atyantika-laghu en
sama-laghu — die, als je ze bij de andere negen optelt, elf typen
vormen. Dus als we de ydthesvari erbij tellen, zijn er twaalf typen
nayikas in iedere yutha.

Vijaya: Prabhu, weest u alstublieft zo genadig door me over de
groepen van de meest befaamde sakhis te vertellen.

Gosvami: De sakhis aangevoerd door Lalitd in Sr Radha's yitha
vallen in de categorie van apeksika-adhika prakhara. De sakhis
aangevoerd door Visakha in dezelfde groep vallen in de categorie
van gpeksika-adhika madhya en sakhis, zoals Citra en Madhuri,
ziin dpeksika-adhika mravi. In verhouding tot Srimati Radhika zijn
de asta-sakhis aangevoerd door Sri Lalita dpeksika-laghu (relatief
onbelangrijk).

Vijaya: Hoeveel typen gpeksika-laghu prakhara sakhis zijn er?

Gosvami: Er zijn twee soorten /aghu-prakhara sakhis, de linker
vleugel (vama) en de rechter vleugel (daksing).

Vijaya: Welke zijn de symptomen van vama?

Gosvami: Ze zijn altijd gretig om eer te ontvangen en ze worden
boos, wanneer wordt nagelaten hen respect te betuigen, boven-
dien worden ze helemaal niet gemakkelijk door hun ngyaka over-
heersd. Zulke nayikas worden vama genoemd. In Radhika's ydtha
worden sakhis, zoals Lalita, vama-prakhara genoemd.

Vijaya: Wilt u alstublieft de symptomen van daksina beschrijven?

Gosvami: De nayika, die geen mana heeft, die eerlijk is en zich
frank en vrij uitdrukt en die zich laat onderwerpen door de lieve

woordjes van de ndyaka, wordt daksind genoemd. In Srimati
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Radhika's yuatha worden sakhis, zoals Tungavidya, daksina
prakhara genoemd.

Vijaya: Wie zijn atyantika-laghu?

Gosvami: Sakhis, zoals Kusumika, kunnen atyantika-laghu wor-
den genoemd, omdat ze in alle opzichten teder zijn en onbedui-
dend zijn in vergelijking met de andere sakhis.

Vijaya: Welke zijn de activiteiten van de sakhis, wanneer ze op-
treden als koeriers (ddtis)?

Gosvami: Wanneer de sakhis optreden als dufis, is het hun
plicht een ontmoeting (abhisara) te arrangeren, waarbij de nayaka
en nayika worden verenigd, die op een afstand van elkaar staan.

Vijaya: Kunnen de sakhis (vriendinnen) nayika zijn?

Gosvami: De yuathesvaris zijn eeuwigdurend nayikas. De
apeksika-adhika prakhara, apeksika-adhika madhya en gpeksika-
adhika mravi sakhis hebben de intrinsieke naturen van zowel de
nayika als de sakhi. Ze zijn nayikas in relatie tot degenen, die /ag-
hu zijn vergeleken met henzelf en ze zijn sakhis in relatie tot dege-
nen, die adhika zijn in vergelijking met henzelf, ze kunnen dus
"bijna heldinnen" (nayika-praya) worden genoemd. Apeksika-sama
prakhara, madhya en mrdvi worden als dvi-sama gekend — het-
geen betekent, dat ze sakhis zijn voor degenen, die adhika zijn en
nayika voor degenen, die /aghu zijn. Degenen in de categorie
apeksiki laghu, prakhara, madhya en mradvi zijn voornamelijk
sakhis. Atyantiki laghu gopis zijn ydthesvaris en volgens de bere-
kening van de drie typen sakhis, die ik hiervoor heb genoemd,

zitten ze in de vijfde categorie. Zij zijn nitya-sakhis. In relatie tot de
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yuthesvari, zijn apeksiki sakhis zowel sakhis als ddfis, geen
nayikas. Voor de atyantiki laghu (nitya-sakhi) is iedereen een
nayika, geen duti.

Vijaya: Wie van de sakhis zijn dutis?

Gosvami: Yithesvaris zijn eeuwigdurend nayikas. Ze handelen
niet primair als ddtis, omdat ze van iedereen respect verdienen. De
yathesvariwijst de sakhi; tot wie zij in haar groep het meest is toe-
genegen, als dutiaan. Soms voert de yuthesvariin een secundaire
capaciteit zelf voor haar sakhi de taak van ddti uit omwille van de
intieme liefde (pranaya), die de sakhivoor haar koestert. Alle acti-
viteiten van een ddti, behalve het komen en gaan naar verderop
gelegen plaatsen, zijn secundair. Ze zijn verdeeld in activiteiten,
die worden uitgevoerd binnen Krsna's gezichtsveld, en activiteiten,
die worden uitgevoerd in Zijn afwezigheid.

Vijaya: Hoeveel soorten boodschappen worden overgebracht in
Krsna's aanwezigheid?

Gosvami: Deze boodschappen bestaan uit twee soorten: bood-
schappen in de vorm van hinten of signalen (sariketika) en verbale
boodschappen (vacika).

Vijaya: Wat zijn sariketika?

Gosvami: Het sturen van een sakhinaar Krsna door middel van
een zijdelingse blik, een wenk, een beweging van de wenkbrau-
wen, of andere gebaren wordt sarikefika communicatie genoemd in
de vorm van een hint of een signaal.

Vijaya: Welke soort boodschap wordt vacika genoemd?
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Gosvami: Vacika boodschappen worden onder elkaar door de
sakhis overgebracht, hetzij binnen het gezichtsveld van Krsna, of
achter Hem.

Vijaya: Welke boodschappen worden in Krsna's afwezigheid
(paroksa) overgebracht?

Gosvami: Paroksa betekent, dat een sakhi door een ander aan
Krsna wordt aangeboden, of naar Hem wordt toegezonden.

Vijaya: Wat is de communicatie, die de nayika-praya uitvoeren?

Gosvami: Als drie typen sakhis, apeksika-adhika prakhara,
madhya en mradvi, de taken van de dufi uitvoeren voor sakhis, die
in vergelijking met zichzelf /aghu zijn, wordt die communicatie de
activiteit van nayika-praya genoemd. Van deze sakhis onderhou-
den de sama en madhya sakhis een bijzonder liefdevolle en intie-
me vriendschap, waarin ze geen wederzijdse verschillen van el-
kaar voelen. Alleen specialisten in prema kunnen dit begrijpen.

Vijaya: Wat doen de sakhi-praya wanneer ze een boodschap
overbrengen?

Gosvami: Laghu-prakhara, laghu-madhya en laghu-mravi voe-
ren voornamelijk de taken van dufis uit. Daarom wordt hun com-
municatie door middel van het overbrengen van boodschappen de
activiteit van sakhi-praya genoemd.

Vijaya: Wat is dan een nitya-sakhi?

Gosvami: Nitya-sakhis willen alleen sakhis zijn en geen nayikas.
Er zijn twee typen nitya-sakhis. atyantiki laghu (minst belangrijk) en

apeksiki laghu (betrekkelijk onbelangrijk).
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Vijaya: Als een sakhi een bepaalde svabhava heeft, zoals
prakhara, is dat dan permanent haar type gedrag?

Gosvami: De typering kan de natuurlijke aanleg van de sakhi
zijn, maar ze kan naar tijd en omstandigheid ook andere soorten
gedragingen vertonen. Lalita's ijverige pogingen om Radhika's
mana te verbreken zijn hiervan een voorbeeld.

Vijaya: Het ziet ernaar uit, dat de sakhis Krsna altijd ontmoeten
op basis van de zorgvuldige organisatie van Srimati Radhika.

Gosvami: Hierin schuilt een esoterisch mysterie. Als een sakhr
Krsna op een afgelegen plek ontmoet op het moment, dat ze als
datroptreedt, zal ze niet op Zijn voorstellen ingaan, zelfs als Krsna
haar vurig verzoekt zich met Hem te amuseren. Indien ze daarmee
zou instemmen, zou het vertrouwen van haar priya-sakhi in haar
als ddtiverloren gaan.

Vijaya: Welke zijn de activiteiten van de sakhis?

Gosvami: De sakhis voeren zestien soorten activiteiten uit:

1. het beschrijven van de deugden van de nayika aan de

nayaka en vice versa;

het versterken van Hun wederzijdse aantrekking;

het organiseren van Hun afspraakjes;

hun eigen sakhi naar Krsna brengen en haar aan Krsna
aanbieden;

grapjes maken;

troost bieden;

zich kleden en decoreren;
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10.

11.

12.
13.

14.
15.
16.

het deskundig uitdrukken van de hartgrondige gevoelens
van de ngyaka bij de nayika en vice versa;

het op bedreven wijze verbergen van Hun fouten en blun-
ders;

het geven van adviezen over de manier, waarop echtgeno-
ten en andere verwanten kunnen worden bedrogen;

ervoor zorgen, dat de nayaka en nayika elkaar op het ge-
schikte moment ontmoeten;

het geven van verkoeling met de camara;

onder bepaalde omstandigheden de nayaka en nayika te-
rechtwijzen en veronachtzamen;

het sturen van boodschappen;

het beschermen van de prana van de nayika,

het uitoefenen van extreme zorg en toewijding in alle aan-

gelegenheden.

Er zijn verbluffende voorbeelden van al deze activiteiten.

Vijaya: Prabhu, ik heb de strekking begrepen en ik zal de voor-

beelden opzoeken in Sri Ujjvala-nilamani. 1k heb er nu een hele-

boel meer van begrepen en ik wil graag de vastberaden prema

leren kennen, die de sakhis voor Krsna koesteren en die ze voor

elkaar hebben.

Gosvami: Er zijn twee soorten svapaksa-sakhis. Degenen, wier

genegenheid voor Krsna hetzelfde is als de affectie voor hun

yuathesvari, zijn sama-sneha en degenen, wier affectie voor Krsna

en hun ydathesvariniet evenredig is, zijn asama-sneha.

Vijaya: Wie zijn de sakhis met asama-sneha?
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Gosvamr: Er zijn twee typen asama-sneha sakhis. Sommigen
koesteren een grotere genegenheid voor hun ydathesvari dan voor
Krsna, terwijl andere sakhis denken, "Ik ben de dienstmaagd van
Hari." Ze mengen zich niet in andere groepen en hebben een vol-
komen genegenheid voor hun ydthesvari, maar voor Krsna hebben
ze nog grotere genegenheid. De sakhis daarentegen, die denken.
"Ik ben de dienstmaagd van mijn sakhi" en een grotere genegen-
heid voor hun sakhi hebben dan voor Krsna, worden sakhi sneha-
adhika genoemd.

Vijaya: Wie zijn dat?

Gosvami: Van de vijf typen sakhis worden degenen met een
grotere affectie voor Krsna (krsna-sneha-adhika) eenvoudig sakhi
genoemd. De prana-sakhis en nitya-sakhis zijn ook sakhi-sneha-
adhika, want ze koesteren een grotere affectie voor hun sakhi.

Vijaya: Wie zijn de sama-sneha sakhis?

Gosvami: Degenen met een evenredige genegenheid voor
Krsna en hun ydathesvarizijn sama-sneha.

Vijaya: Wie zijn de besten van de sakhis?

Gosvami: De besten van allemaal zijn degenen, die zich be-
schouwen als Sri Radha's beste vriendin (nja-jana), ofschoon ze
Srimati Radhika en Krsna in gelijke mate liefhebben. Zij worden
priya-sakhis en parama-prestha-sakhis genoemd.

Vijaya: Prabhu, wilt u alstublieft de secties van svgpaksa en
pratipaksa uitleggen?

Gosvami: Alle vraja-sundaris zijn in vier categorieén verdeeld:

svapaksa, suhrt-paksa, tatastha en pratipaksa. De suhrt-paksa en
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tatastha zijn incidenteel; het gaat om het onderscheid tussen de
svapaksa en pratipaksa, dat aanleiding geeft tot rasa.

Vijaya: Wilt u alstublieft de svapaksa en pratipaksa in detail be-
schrijven?

Gosvami: Met betrekking tot svgpaksa heb ik bijna alles reeds
uitgelegd. Nu ga ik de verschillende groepen uiteenzetten, zoals
suhrt-paksa. De suhrt-paksa worden in twee categorieén onder-
verdeeld, namelijk ista-sadhika en anista-sadhika (degenen die
respectievelijk het wenselijke en onwenselijke bewerkstelligen).
Degenen, die zich vriendelijk opstellen naar een rivaliserende
groep, worden fafastha genoemd.

Vijaya: Vertelt u me nu over vipaksa, alstublieft.

Gosvami: De vijpaksa (rivaliserende groep) zijn degenen, die vij-
andig gezind zijn en vijandige activiteiten vertonen, zoals uitscha-
kelen, wat wenselijk is, en bevorderen, wat onwenselijk is. Deze
vipaksa-sakhis vertonen een hele reeks gevoelens, waaronder
bedrog, kwaadaardigheid, onrust, jaloezie, vijandigheid, verdriet en
trots.

Vijaya: Hoe vertonen ze hun trots?

Gosvami: Trots wordt op zes manieren uitgedrukt: aharikara
(egoisme), abhimana (demonstratief gedrag), darpa (zelfvoldaan
gedrag), uddhasita (arrogantie), mada (verbeelding), en auddhatya
(verwaandheid).

Vijaya: Wat betekent aharikara (egoisme) in deze context?
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Gosvami. Ahankara betreft het bekritiseren van een andere
groep (paksa), waarbij de deugden van de eigen groep worden
geprezen.

Vijaya: Wat is hier de strekking van abhimana?

Gosvami: Gebruikmaking van expressieve gevoelens en hou-
dingen om de superieuriteit van de prema in de eigen groep te
tonen wordt abhimana (demonstratief gedrag) genoemd.

Vijaya: Wat is darpa?

Gosvami: Darpa (zelfvoldaan gedrag) is de trots, die wijst op de
superieuriteit van het eigen plezier in het spel en vermaak.

Vijaya: Wat is uddhasita (arrogantie)?

Gosvami: Uddhasitais de rivaliserende groep in haar gezicht uit-
lachen.

Vijaya: Wat is mada?

Gosvami: In dit verband is mada (verbeelding) de trots, die de
uitmuntendheid van de seva enzovoort vergroot.

Vijaya: Wat is auddhatya?

Gosvami: Auddhatya (verwaandheid) is het openlijk verklaren
van de eigen superieuriteit. Het door de sakhis dubbelzijdig heke-
len en bespotten van anderen zijn voorbeelden van deze soort
garva.

Vijaya: Vertonen de ydthesvaris ook een rechtstreekse jaloezie?

Gosvami: Nee. De ydthesvaris zijn heel ernstig en ze manifeste-
ren geen rechtstreekse wrok jegens rivaliserende groepen. Boven-
dien spreekt zelfs een sakhi, die prakhara is, in aanwezigheid van

vipaksa-ytthesvaris niet over triviale zaken.
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Vijaya: Prabhu, de ydthesvarisin vraja-/ila zijn eeuwig volmaakte
saktis van Bhagavan. Wat is de zin van bhavas, zoals wederzijds
vijandschap? Als wereldse professoren in de logica en empiristen,
die gekeerd zijn tegen Krsna, dit allemaal horen, zullen ze het
transcendentale principe van wrgja-fila minachten en belachelijk
maken. Dan zeggen ze, als er kwaadwilligheid enzovoort bestaat
in de parama-tattva, waarom verfoeien we dan vijandigheden in de
activiteiten van deze materiéle wereld? Waar slaat het vieren van
zulke bezigheden op? We zijn gevestigd in Sridhama Navadvipa,
waar zich door de wil van Sri Krsna Caitanyadeva allerlei materia-
listische figuren bevinden. Sommigen zijn gedreven volgelingen
van karma-kanda en de meesten van hen zijn zondaren, die
schimpen op fouten in Krsna's spel. Ze gaan voorbij aan deze
unieke, transcendentale //ia en denken, dat het een voortbrengsel
is van maya. Weest u alstublieft genadig en verheldert u deze
kwestie, zodat mijn hart standvastig kan zijn op momenten, dat ik
met zulke opmerkingen word geconfronteerd.

Gosvami: Alleen degenen, die volslagen in gebreke gaan van
rasa, zeggen, dat het voor de geliefde bhakias van Hari ongepast
is om aan gevoelens zoals vijandigheid uitdrukking te geven. Als
we over deze kwestie diep nadenken, zullen we zien, dat Krsna
zonden teniet doet en tevens miljoenen Kamadeva's betovert. Zijn
priya-narma-sakha, srrigara-rasa zelf, heerst op schitterende wijze
en is in Vraja volkomen manifest. Het is alleen deze rasa, die — om
Krsna een plezier te doen — jaloezie opwekt en alle andere senti-

menten oproept, die zijn gerelateerd aan het egoisme van rivalise-
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rende groepen. In werkelijkheid echter is er geen jaloezie tussen
de groepen. Hun schijnbaar vijandige attitudes zijn niets anders
dan transformaties van genegenheid.

Vijaya: Prabhu, ik ben een onbeduidend schepsel en zulke eso-
terische onderwerpen verschijnen niet zo gemakkelijk in mijn hart.
Ik vraag u alstublieft uw genade over me uit te storten en deze
materie zo uitdrukkelijk mogelijk uit te leggen, zodat ik het gemak-
kelijk kan begrijpen en word gezegend.

Gosvami: Prema-rasa lijkt op een melkoceaan, die onsmakelijk
wordt, als de koeienurine van logica en rede erin terecht komt. Het
is niet gepast om filosofische overwegingen van faffva in de con-
text van prema-rasa toe te passen. Enerzijds schenkt Bhakti-devi
de verlichting van cif en Aladini in het hart van sadhakas, die een
grote hoeveelheid sukrti hebben verzameld, zodat ze de essentie
van alle siddhanta zonder de hulp van welke logica dan ook kun-
nen realiseren. Anderzijds ontwaken deze onbevattelijke conclu-
sies niet in het hart van degenen, die siddhanta trachten te door-
gronden door middel van wereldse logica, rede en academische
scholing. De toepassing van valse en misleidende logica (kutarka)
geeft alleen maar aanleiding tot nog meer Aufarka. Maar jij bent
een uitermate voorspoedige jiva. Door de genade van Bhakti-devi
heb je reeds alles begrepen, maar toch informeer je bij mij om je
begrip van siddhanta te versterken. Ik ga je beslist over deze prin-
cipes inlichten. Je bent geen geleerde in de logica, noch een aan-
hanger van karma-kanda of jiana-kanda en je bent ook niet over-

dreven toegewijd aan vaidhi-bhakti, of zelfregulering met behulp
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van regels en voorschriften. Er is geen bezwaar tegen, dat ik je
over welke siddhanta dan ook vertel.

Er zijn twee soorten nieuwsgierige lieden. De ene informeert pas
nadat hij zijn toevlucht heeft genomen tot de gortdroge logica, ter-
wijl de andere, die vertrouwen heeft in het bestaan van bhaki,
reeds is voldaan bij het horen van haar svafah-siddha (vanzelf-
sprekende) idealen. Je moet nooit reageren op vragen van droge
rationalisten, want zij hebben nimmer vertrouwen in de authentieke
explicaties van de waarheid. Hun macht van de rede beperkt zich
tot het gebied van maya, dus ze zijn verlamd, wanneer de kennis
handelt over de acintya-bhavas. Hun intelligentie is zelfs niet in
staat een begin te maken met acintya onderwerpen ongeacht in
welke mate ze hun verstand aansporen. Uiteindelijk vaagt mentale
speculatie ieder zwak spoor van de overtuiging, die ze van I$vara
hadden, weg. Degenen, die aan de zijde staan van bhakti-paksa
(het devotionele gezichtspunt), zijn verdeeld in vele soorten toe-
gewijden in overeenstemming met hun bekwaamheid. Zelfs van
degenen, die een sad-guru hebben gekregen, kunnen alleen de-
genen, die de adhikara voor srrigara-rasa hebben bereikt, deze
vertrouwelijke faftva bevatten.

Vijaya! Wat een ongekende rasa is deze vraja-fiia | Hij lijkt op
hetzelfde principe te berusten als de wereldse Srrigara-rasa, maar
hij is er in werkelijkheid volkomen aan tegengesteld. In de risa-
paficadhyayi (Srimad-Bhagavatam 10.33.40) wordt gezegd, dat het
ongemak in het hart wordt weggevaagd bij degenen, die deze /ia

bestuderen. Wat is die ziekte in het hart van de geconditioneerde

900



OV ladhura-rasa: verschillende categeticdn Sabhis

ziel? Materiéle wellust. Deze wellust treedt van nature op in dege-
nen, die zich identificeren met een mannelijk of vrouwelijk lichaam,
dat uit zeven dhatus bestaat, zoals vlees en bloed, en die in het
subtiele lichaam hun toevlucht zoeken door een identiteit te accep-
teren, die bestaat uit verlangens, welke behoren tot het verstand,
de intelligentie en het vals ego. Er is niets, dat over de macht be-
schikt om deze wellust met gemak te verwijderen; deze kan alleen
worden verjaagd door de onafgebroken cultivering van pogingen
en stemmingen in de zoektocht naar vraja-ia. In deze siddhanta
kun je de miraculeuze stijl van de Srrigara-rasa van vrndavana-lila
ontwaren. Je zal ook realiseren, dat, hoewel nirvisesa-brahma door
zelfgenoegzaamheid (afmarama) wordt gekenmerkt, de agprakrta-
srrigara-rasa deze heel onbeduidend acht en ver van zich afwerpt,
waarbij de rasa voor altijd op schitterende wijze blijft regeren. Bo-
vendien gaat deze Srrigara-rasa uiterlijk gepaard met een esthe-
tiek, die volkomen en op volmaakte wijze de waarde overvleugelt
van de overviloed van de transcendentale wereld van Vaikuntha in
het spirituele universum.

De glorie van Srrigara-rasa is ongeévenaard. Er is sandrananda
(hoog geconcentreerde vreugde) in deze rasa, maar er wordt geen
droog plezier (suskananda), geen geluk, zelfs geen beperkt geluk
(sarikucitananda) aan de dode materie (jadananda) ontleend.
Srrigara-rasais de belichaming van volkomen dnanda en teneinde
de volmaaktheid van rasa in deze pdrnananda te bereiken worden
in veel gevallen de ontelbaar vele variéteiten van bhiva door we-

derzijds tegengestelde bhavas getroffen. In sommige omstandig-
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heden zijn deze oppositionele bhavas vriendelijk en in andere om-
standigheden bestaan ze uit emoties, zoals vijandigheid. De
bhavas van de gprakrta-rasa zijn echter niet basaal en vol gebre-
ken, zoals de aardse emotie van vijandigheid. Ze zijn eenvoudig
varianten op de fascinerende transformaties van paramananda. Ze
bruisen als vloedgolven omhoog, die de oceaan van rasa stimule-
ren.

De conclusie van Sri Riipa Gosvami is, dat bhdva beschikt over
een wonderbaarlijke gevarieerdheid. De verscheidene bhavas, die
met elkaar volkomen overeenstemmen, staan in relatie tot
svapaksa. Bhavas, die voor het grootste deel verenigbaar zijn en in
geringe mate onverenigbaar, staan in relatie tot suhrt-paksa. Als
de onverenigbare bhavas overheersen en er zijn zeer weinig vere-
nigbare bhavas, worden die bhavas tatastha genoemd en als alle
bhavas volslagen onverenigbaar zijn, staan die groepen bhavas in
relatie tot vipaksa. Een ander punt is, dat onverenigbare bhavas
niet plezierig zijn, waardoor ze in deze paramananda-rasa aanlei-
ding geven tot vijandigheid en dergelijke sentimenten.

Vijaya: Waarom zijn paksa en vijpaksa bhavas zo noodzakelijk?

Gosvami: Als de bhavas van twee nayikas met elkaar overeen-
komen, ontstaat de bhava van rivaliteit en het gevolg is, dat de
gevoelens van vriendschap en vijandschap zich gaan uitdrukken
als transformaties van rasa. Je moet begrijpen, dat dit ook alleen
plaatsvindt teneinde de allerhoogste zoetheid van de akhanda-

srrigara-rasa te verrijken.
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Vijaya: Zijn de twee Saktis, Srimati Radha en Candravali, in het
perspectief van fattva gelijk?

Gosvami: Nee, nee. Alleen Srimafi Radhika, die uit louter
mahabhava is samengesteld, is de essentie van Aladini.
Candravall is Haar kaya-vyiha (lichamelijke expansie) en is onein-
dig veel minder gekwalificeerd dan Srimati Radhika. Niettemin
heeft Candravall in Srrigara-rasa een gevoel van gelijkheid met
Radha, zodat er rivaliteit ontstaat, die de prema-rasa voedt. Neem
het volgende nog eens in ogenschouw. De bhavas van deze twee
yathesvaris kunnen niet volkomen overeenstemmen. Als dat op de
een of andere manier toch het geval lijkt te zijn, is dat eenvoudig
een samenloop van omstandigheden, zoals een boekenworm een
vormpje uit de pagina van een boek eet, dat toevallig lijkt op een
letter uit het alfabet. Het is in feite zo, dat de svapaksa en vipaksa
bhavas van rasa langs natuurlijke weg hun koers zoeken.

Vijaya: Prabhu, u hebt al mijn kleine twijfels, die ik had, opgelost.
Uw zoete instructies zijn via het pad van mijn oren mijn hart bin-
nengegaan en hebben al mijn bitterheid weggenomen. Ik heb
alambana (het object en de plaats van rasa) in relatie tot de
vibhava van madhurya-rasa volledig begrepen. Sac-cid-ananda
Krsna is de enige ndayaka en ik mediteer op Zijn kwaliteiten, vorm
en activiteiten. Hij heeft de temperamenten van dhirodatta, dhira-
lalita, dhira-santa en dhiroddhata en Hij voert eeuwigdurend Zijn
Mg als nayaka uit in de rollen van pati en upapati. Als minnaar is
Hij anukdla (trouw), daksipa (oprecht), satha (bedriegelijk) en

dhrsta (roekeloos en brutaal). Hij wordt altijd gediend door vrien-
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den, die Zijn ontmoetingen organiseren (cefaka), Hem kleden (vita)
en grappen maken (vidusaka); en door Zijn masseurs (pitha-
marddaka) en Zijn meest intieme vrienden (priya-narma-sakhas).
Hij is verzot op het spelen op de vamsi. Vandaag is Krsna in mijn
hart verschenen als de visaya van rasa.

Tegelijkertijd heb ik begrepen, hoe de beeldschone, jonge vrou-
wen van Vraja de asraya van madhura-rasa zijn. Deze gopis zijn
nayikas. Nayikas worden in twee typen verdeeld: svakiya en
parakiya. In Vraja zijn de parakiya-nayikas de asraya van srrigara-
rasa en ze bestaan uit drie typen: sadhana-para, devi en nitya-
priya. De aantrekkelijke meisjes van Vraja verdelen zich in groe-
pen, waarin ze Krsna dienen, en miljoenen beminnelijke vraja-
gopis zijn ondergeschikt aan één van de vele yathesvaris. Van alle
yathesvaris zijn Sri Radha en Sr Candravall het meest prominent.
In de ydtha van Sri Radha zitten vijf typen sakhis, namelijk sakhi;
nitya-sakhi, prana-sakhi, priya-sakhi en parama-srestha-sakhi.
Hoewel de parama-srestha-sakhis, die ook wel asta-sakhis worden
genoemd, gekwalificeerd zijn om als ydathesvaris op te treden,
vormen ze geen afzonderlijke ydthas, omdat ze liever de aanhan-
gers van Sri Radha blijven. De sakhis, die onder hun leiding staan,
worden gezamenlijk gana genoemd, zoals Lalita gapa, Visakha
gana, enzovoort.

Nayikas worden in drie typen verdeeld — mugdha, madhya en
pragalbha — waarvan de madhya en pragalbha ieder worden on-
derverdeeld in drie categorieén: dhira, adhira en dhiradhira. Deze

zes categorieén plus mugdha vormen zeven categorieén in totaal,
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die in twee secties worden verdeeld — svakiya en parakiya — waar-
door er veertien typen in totaal zijn. De categorie van ongehuwde
nayikas (kanyd) wordt aan deze veertien toegevoegd, zodat er in
totaal vijftien categorieén nayika zijn. Deze vijftien typen nayika
ervaren acht avastha (condities of situaties) te beginnen met
abhisarika, enzovoort. Al deze categorieén worden wederom ver-
deeld in uftama, madhyama en kanistha, waardoor het totaal (15 x
8 x 3 =) 360 typen nayika bedraagt.

De onderscheiden soorten gedrag (vyavahara) van de
yuthesvaris, zoals suhrt en hun bedoelingen ({atparya), zijn in mijn
hart ontwaakt. Ik heb ook de plichten van de sakhis en de koeriers
(datis) begrepen. Nu ik al deze onderwerpen heb geleerd, heb ik
een begrip van de asraya-faffva van rasa gekregen en door deze
te combineren met de details van de visaya-tattva van rasa heb ik
ook de alambana-tattva begrepen, die behoort tot het onderwerp
vibhava. En morgen ga ik uddjpana leren! Krsna is oneindig goed
voor me geweest door me de associatie van een sad-guru, zoals u,
te geven. Ik voed me door de vloeibare nectar uit uw lotusmond te
drinken.

Sri Gopala Guru Gosvami omhelsde Vijaya en zei, "Mijn beste
zoon, ik ben ook succesvol geworden door een leerling, zoals jij, te
krijgen. Naarmate je meer vragen stelt, geeft Sri Nityananda
Prabhu door mijn mond persoonlijk antwoord." De tranen van pre-
ma vloeiden uit de ogen van guru en Sisya. Toen de mahatmas,
zoals Sri Dhyanacandra, het onmetelijke geluk van Vijaya zagen,

raakten ze verzonken in paramananda. Juist op dat moment arri-
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veerden bij de Radha-Kanta Matha enkele suddha-vaispavas, die
een paar slokas gecomponeerd door Candidasa begonnen te zin-
gen,
sal (sakhi), keba sunaila Syama-nama (refrein)
kanera bhitara djya, marame pasila go,

dkula karila mora prana

Oh, Mijn lieve Sakhi, wie is die persoon, die Me voor het eerst deze
naam "Syama" liet horen? Wanneer deze naam Mijn hart via Mijn
oren binnentreedt, raak Ik overweldigd door ongeduld.

na jani kateka madhu, syama-name ache go,
vadana chadite nahi pare

Ik weet niet hoeveel zoetheid deze naam bevat; hij is zo lieflijk, dat

Mijn tong hem geen moment alleen laat.

Japite japite nama, avasa karila go
kemone paibo sai, tare

Naarmate Ik doorga deze naam te herhalen, raak |k volkomen geab-
sorbeerd. Oh, Sakhi, hoe zal Ik ooit in staat zijn Hem te ontmoeten?

nama-paratape jara, aichana karila go

arigera parase kiba haya

Als alleen de naam van die persoon de kracht heeft Me in een der-
gelijke conditie te storten, kan lk Me zelfs niet voorstellen, wat Mijn

conditie zal zijn, als |k Zijn lichaam zou aanraken.

yekhane vasati tara, sekhane thakhiya go,

yuvati dharama Kkaiche raya
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Waar Hij Zich ook ophoudt, hoe kunnen de jonge vrouwen hun reli-
gieuze principes in stand houden?

pasarite kari mane, pasara na jaya go,
ki karibe ki habe upaya

In Mijn hart probeer |k Hem te vergeten, maar het lukt niet. Nu weet

Ik niet meer, wat de remedie is, wat Ik moet doen.

kahe avija-candidasa, kulavati kula-nase

apanara yauvana jacaya

Dvija Candidasa zegt, "Die Syamananda heeft de dynastie der kuise

dames verwoest door Zijn jeugdige schoonheid te tonen."

Ze gingen anderhalf uur met deze kirtana door onder begelei-
ding van mrdariga en karatalas en iedereen raakte verzonken in
prema. Toen ze enigszins uit hun absorptie terugkwamen, gaf
Vijaya Kumara zijn eerbetuigingen aan de Vaisnava’s volgens
ieders standaard en gaf daarna zijn sastariga-pranama aan Sri
Guru Gosvami. Daarna vertrok hij naar zijn residentie in

Haracandi Sahi.

ALDUS EINDIGT HET VIERENDERTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA

GETITELD "MADHURA-RASA: VERSCHILLENDE CATEGORIEEN SAKHIS"
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Hoodfstuk 35

Madhura-Rasa: Uddipana

E VOLGENDE DAG KWAM VIJAYA KUMARA, NA-

dat hij prasada had geéerd, op de afgesproken tijd bij

de lotusvoeten van Sri Guru Gosvami. Toen hij zijn
sastariga-dandavat-pranama gaf, raakte hij door opwinding over-
weldigd. Gosvamiji tilde hem op, omhelsde hem en zette hem lief-
devol naast zich neer. Vijaya Kumara maakte van de gelegenheid
gebruik en zei, "Prabhu, ik wil de uddipana van madhura-rasa leren
kennen. Wilt u zo goed zijn deze aan me uit te leggen?"

Sri Guru Gosvami antwoordde, "De uddipana-vibhavas in maad-
hura-rasa zijn de volgende: de kwaliteiten (guna) van Krsna en Zijn
geliefde gopis, hun namen (nama), activiteiten en karakter (carita),
hun ornamenten (mangdana), zaken gerelateerd aan het object van
hun liefde (sambandhi) en zaken, die niet rechtstreeks zijn gerela-
teerd aan het object van hun liefde (fatastha)."

Vijaya: Wilt u alstublieft de guna eerst omschrijven?
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Gosvamt: Er zijn drie soorten guna: in relatie tot de geest
(manasika), in relatie tot de spraak (vacika) en in relatie tot het
lichaam (kayika).

Vijaya: Welke zijn de verschillende typen kwaliteiten, die in deze
rasa aan de geest zijn gerelateerd (manasa-guna)?

Gosvami: Er zijn vele soorten manasa-guna, zoals dankbaar-
heid, vergevingsgezindheid en mededogen.

Vijaya: Welke zijn de verschillende soorten vacika-guna?

Gosvami: Al het gesproken woord, dat de oren plezier geeft,
vormt de vacika-guna.

Vijaya: Welke zijn de verschillende soorten lichaamseigen-
schappen (kayika-quna)?

Gosvami: De kdyika gunas zijn vayasa (leeftijd), rgpa (vorm),
/avanya (uitstraling), saundarya (schoonheid), abhirdpata (invioed),
madhurya (bekoorlijkheid), marddva (zachtheid), enzovoort. De
vier leeftijden, die hun toevlucht hebben genomen tot madhura-
rasa zijn vayah-sandhi, navya-vyasa, vyakta-vayasa en pdrna-
vayasa.

Vijaya: Wat is vayah-sandh/?

Gosvami: Vayah-sandhi is de overgang tussen de stadia van
kindertijd (balya) en puberteit (yauvana) en deze specifieke fase
wordt prathama-kaisora genoemd. De jeugdperiode (sampdrna-
kisora) behoort tot vayah-sandhi. Pauganda (kindertijd tot tien jaar)
wordt balya genoemd. De bekoorlijkheid van de vayah-sandhi van
Krsna en Zijn geliefden is uddipana.

Vijaya: Wat is navya-vayasa (ontluiken)?
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Gosvami: De symptomen van navya-vayasa vormen het ontlui-
ken van de puberteit (nava-yauvana), het eerste verschijnen van
de borstjes, de rusteloosheid van de ogen, lieve glimlachjes en
enigszins opgewonden hartjes.

Vijaya: Wat is vyakia-vayasa (onthuld)?

Op het moment, dat Vijaya Kumara deze vraag stelde, kwamen
een Vaisnava van de Ramanuja-sampradaya en een pandita-
sannyasi uit de Sankara Matha binnen om darsana van het Gods-
beeld te nemen. De Vaisnava liep met het idee rond een mannelij-
ke dienaar van Bhagavan te zijn en de Sankara sannydsiwas ge-
absorbeerd in droge meditatie op het onpersoonlijke nirvisesa-
brahma, dus geen van beiden kon zich identificeren met een vraja-
gopl. Aangezien het verboden is om rasa-katha te bespreken in
aanwezigheid van mensen, die zichzelf als een man beschouwen,
hielden Gosvami en Vijaya op met spreken en begonnen met de
Vaisnava en de ekadandi sannyasi een alledaags gesprek over
koetjes en kalfijes. Na enige tijd liepen de twee bezoekers in de
richting van Siddha-bakula en Vijaya herhaalde zijn vraag met een
lichte glimlach.

Gosvami: In het stadium van vyakia-vayasa worden de borsten
van de gopis voller en krijgt hun buik drie plooien en hun ledema-
ten beginnen een stralende glans te vertonen.

Vijaya: Wat is pdrna-vayasa (vol)?

Gosvami: Pdrna-vayasa is het stadium, waarin hun achterwerk
goed ontwikkelt, hun taille rank wordt, al hun ledematen vorm krij-

gen, de borsten zwaar worden en de dijen gaan lijken op de stam
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van een bananenboom. Er zijn een paar vrgja-sundaris, die de
kenmerken van pdrna-yauvana reeds in hun prille jeugd vertonen.

Vijaya: Het onderwerp van vayasa heb ik begrepen. Vertelt u nu
alstublieft over rdpa.

Gosvami: Rdpa is zo'n buitengewone schoonheid, dat een
vrouw lijkt te zijn gedecoreerd, terwijl ze zelfs geen enkel ornament
draagt. Uitzonderlijke rdpa is het moment, waarop alle ledematen
volmaakt zijn geproportioneerd.

Vijaya: Wat is /avanya?

Gosvami: Lavanya is een parelachtige glans, die over het li-
chaam ligt en uit de ledematen straalt.

Vijaya: Wat is saundarya?

Gosvami: Saundarya is de perfectie van het lichaam, waarin alle
lichaamsdelen de juiste vorm hebben en zich in volmaakte propor-
tie tot elkaar verhouden.

Vijaya: Wat is abhirdpata?

Gosvami: Van iemand wordt gezegd, dat ze abhirdgpata heeft,
wanneer haar verbluffende kwaliteiten haar schoonheid overbren-
gen op de voorwerpen om haar heen.

Vijaya: Wat is madhurya?

Gosvami: Madhurya is lichamelijke schoonheid, die eenvoudig
onbeschrijflijk is.

Vijaya: Wat is mardava?

Gosvami: Marddva is de zachtheid, die zelfs het contact met
zachte objecten niet kan verdragen. Er zijn drie soorten marddva:

uttama, madhyama en kanistha.
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Vijaya: Prabhu, ik heb guna begrepen. Vertelt u nu alstublieft
over nama.

Gosvami: Namen, zoals Radha-Krsna, die bezwangerd zijn van
de allerhoogste mysterieuze en confidentiéle rasa, worden nama
genoemd.

Vijaya: Wilt u nu alstublieft over carita (gedrag) vertellen?

Gosvami: Er zijn twee soorten carita: anubhava en /4. |k zal je
over anubhava vertellen, wanneer ik het onderwerp van vibhava
heb afgerond.

Vijaya: Omschrijft u dan /74, alstublieft.

Gosvami: De term /iia verwijst naar sundara-kriga (mooi spel) en
activiteiten, fandava (dansen), venu-vadana (fluitspelen), go-
dohana (koeien melken) en de koeien van de heuvel terugroepen
en tellen.

Vijaya: Wat zijn sundara-krida?

Gosvami: Er zijn ontelbaar veel sportieve avonturen, zoals rasa-
fla, balspelen en spreken in de taal van de vogels en de dieren.

Vijaya: Hoeveel soorten mandana (decoraties) zijn er?

Gosvami: Er zijn vier soorten mandana: kleding, ornamenten,
bloemenkransen en anulepana (pasta's en parfums, die op het
lichaam worden aangebracht).

Vijaya: Wat is sambanadhi?

Gosvami: Sambandhi is verdeeld in twee typen: objecten, die
zijn verbonden (/agna) en objecten, die nabij zijn (sannihita).

Vijaya: Wat betekent /agna (gunstige voorvallen)?
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Gosvamt: Tot /lagna-sambandhibehoren de geluiden van de fluit
en de signaalhoorn, zang, geuren, het rinkelen van ornamenten,
voetafdrukken, het geluid van de vina en artistieke vaardigheden.

Vijaya: Wat is de aard van de melodie van de fluit?

Gosvami: De nectarstroom, die van Krsna's lippen door de
muralivloeit, is de belangrijkste van alle soorten uddipana.

Vijaya: Beschrijft u nu alstublief de objecten, die nabij zijn (san-
nihita-sambandhi).

Gosvami: Tot de sannihita-sambandhi behoren achtergelaten
bloemenslingers; pauwenveren; gairika (rode steen) en andere
gekleurde mineralen afkomstig uit de heuvels; de koeien; de drijf-
stok; de signaalhoorn; het aanzicht van Krsna's geliefde metgezel-
len; het stof, dat opstuift onder de hoeven van de koeien;
Vrndavana; entiteiten en voorwerpen, die onder de bescherming
van Vrndavana vallen (wndavanasrita-vastu); Govardhana;
Yamuna en de rasa-sthali.

Vijaya: Wat wordt bedoeld met vrndavanasrita (onder de be-
scherming van Vrndavana)?

Gosvami: Dieren, zoals de herten; vogels, bijvoorbeeld de pauw;
hommels; hutten van bloeiende klimranken; fulasi; bloemen en
kadamba-bomen zijn allemaal vrndavanasrita.

Vijaya: Wat wordt bedoeld met fatastha (marginaal)?

Gosvami: Het schijnsel van de maan, de wolken, de bliksem, het
voorjaar, de herfst, de volle maan, de zachte briesjes en de vogels,

zoals de pauw, zijn allemaal fafastha.
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Nadat Vijaya Kumara aandachtig naar de uiteenzetting van de
uddipana-bhavas had geluisterd, werd hij er even stil van. De ont-
moeting van de alambana met de uddipana-bhavas riep een ver-
heven gevoel in zijn hart op en plotseling begonnen zich
anubhavas in zijn lichaam te manifesteren. Met een stem door
emotie gebroken zei hij, "Prabhu, wilt u nu de anubhavas in detalil
beschrijven? U hebt één deel van Arsna-carita (Krsna's activiteiten
en kwaliteiten) beschreven, namelijk ia. Als ik leer wat anubhava
is, zal ik in staat zijn Arsna-carifa volledig te kennen.

Gosvami: Er zijn drie soorten anubhavas. alarikara (ornamen-
ten), udbhasvara (symptomen) en vacika (verbale expressies).

Vijaya: Wat is alarikara (ornamenten)?

Gosvami: De twintig soorten al/arikara in de puberteit (yauvana)
van de aantrekkelijke gopis van Vraja worden sattva-ja (voortko-
mend uit suddha-sattva) genoemd. Deze verschijnen op wonder-
baarlijke wijze vanwege hun intense absorbtie in hun geliefde
Krsna. Deze twintig soorten alarikara zijn in drie categorieén ver-
deeld:

1. degenen, die voortkomen uit de ledematen (ariga-/a),

2. degenen, die spontaan verschijnen (ayatna-ja),

3. degenen, die voortkomen uit de eigen natuur (svabhava-
Ja).

De alarikara, die voortkomen uit de ledematen (ariga-a) zijn (1)

het zaad van de gehechtheid (bhava), (2) gebaren (hava), (3)

flirten (held). Tot ayatna-ja behoren (4) schoonheid (sobha), (5)
uitstraling (kant), (6) schittering (dipt), (7) bekoorlijkheid
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(madhurya), (8) stoutmoedigheid (pragalbhata), (9) grandeur
(audarya), en (10) geduld (dhairya). Tot svabhava-ja behoren
(11) het imiteren van /4, (12) plezier (vilasa), (13) een bepaalde
stemming leggen in het kleden (vicchitti, (14) verwarring
(vibhrama), (15) een bepaald mengsel van bhavas (kila-kificita),
(16) het ontwaken van verlangen (mof{gyita), (17) schijnbare
tegenstelling (kuttamita), (18) gebrek aan respect (vivvoka), (19)
tederheid (/alita) en (20) bhavas uitgedrukt door middel van
activiteit (vikrta).

Vijaya: Wat is de betekenis van bhavain deze context?

Gosvami: Wanneer rafi, dat als een zaad is, in ujvala-rasa op de
onberoerde ciffa (hart) verschijnt, wordt de eerste transformatie
bhava genoemd. De ongetransformeerde staat van citfa wordt
sattva genoemd. Als de oorzaak van de transformatie aanwezig is,
wordt de oorspronkelijke transformatie, die lijkt op het eerste kie-
men van een zaadje, bhava genoemd.

Vijaya: Wat is hava (gebaren)?

Gosvami: Havais de conditie, waarin rat/ duidelijker aanwezig is
dan in bhava, met het wiegen van het hoofd, gebaren met wenk-
brauwen en ogen, en andere symptomen.

Vijaya: Wat is hela?

Gosvami: Hava wordt hela genoemd, wanneer het duidelijk wijst
op zinnelijke hartstocht.

Vijaya: Wat is sobha (schoonheid)?
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Gosvami: Sobhais de verfraaiende vormgeving van lichaamsde-
len, die onder invioed van de puberteit en ripa-sambhoga ver-
schijnt.

Vijaya: Wat is kanti (uitstraling)?

Gosvami: Kantiis de schitterende uitstraling, die in deze boven-
natuurlijke A@ma verschijnt bij de daad van bevrediging.

Vijaya: Wat is dipt/?

Gosvami: Kanti wordt djpti genoemd, wanneer het zich intensi-
veert en de hartstocht zeer ontvlambaar wordt onder invloed van
factoren, zoals leeftijd, plezier, plaats, tijd, kwaliteiten, rdpa en
kledij.

Vijaya: Wat is madhurya (bekoorlijkheid)?

Gosvami: Madhurya is het stadium, waarin onder alle omstan-
digheden iedere onderneming buitengewoon bevallig is.

Vijaya: Wat is pragalbhata (stoutmoedigheid)?

Gosvami: Pragalbhata is volkomen gebrek aan schroom of
vrees op het moment van prayoga, wanneer de eigen lichaamsde-
len zich op die van de minnaar bevinden.

Vijaya: Wat is audarya (grandeur)?

Gosvami: Audarya is de kwaliteit in alle situaties zelfbeheersd
en welgemanierd zijn.

Vijaya: Wat is dhairya (standvastigheid)?

Gosvami: De tendens van het hart wordt dhairya genoemd,
wanneer het standvastig en onbewogen is.

Vijaya: Wat is in deze context de betekenis van /ig?
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Gosvamt: Lilg is het imiteren van de charmante kledij en activi-
teiten van de geliefde.

Vijaya: Wat is vilasa (plezier)?

Gosvami: Die bepaalde, suggestieve uitdrukkingen van het ge-
zicht en de ogen, die ze maakt bij het bewegen, bij het stilstaan, of
terwijl ze zit, teneinde een vereniging met haar geliefde te bewerk-
stelligen worden vilasa genoemd.

Vijaya: Wat is vicchitt?

Gosvami: Vicchitti is een manier van kleden, die de uitstraling
verhoogt, hoewel ze erg weinig decoraties en ornamenten ge-
bruikt. Sommige deskundigen van rasa zeggen, dat soms, wan-
neer de minnaar van de nayika haar benadert, nadat Hij jegens
haar een overtreding heeft begaan, de bhava in de nayikas hart
verschijnt, die haar een gevoel geeft, dat haar ornamenten een-
voudig een last zijn, waardoor ze zich louter op aandringen van
haar sakhis heeft gekleed en gedecoreerd. Deze vorm van jaloerse
stemming en nalatigheid wordt ook vicchitti genoemd.

Vijaya: Wat is vibhrama (verwarring)?

Gosvami: Vibhrama is een staat van verwarring, die wordt ver-
oorzaakt door de krachtige impulsen van madana, wanneer de
nayika haar geliefde ontmoet. In die staat wil ze haar halsketting,
bloemenkrans en andere ornamenten omdoen, maar brengt ze op
de verkeerde plaatsen aan.

Vijaya: Wat is kila-kiricita?
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Gosvami: Kila-kiricita is een conditie, waarin trots, hunkering, la-
chen, huilen, vijandigheid, angst en woede door gevoelens van
blijldschap op hetzelfde moment verschijnen.

Vijaya: Wat is moftayita?

Gosvami: Mottayita is de intense hunkering, die in het hart van
de nayika verschijnt, wanneer ze bericht over haar minnaar ont-
vangt en zich Hem herinnert.

Vijaya: Wat is kuttamita?

Gosvami: Kuttamita is de zogenaamde boosheid, die de nayika
uiterlijk veinst omwille van haar waardigheid, verlegenheid, enzo-
voort, terwijl ze in haar hart verguld is, wanneer haar minnaar haar
borsten of lippen aanraakt.

Vijaya: Wat is vivvoka?

Gosvami: Vivvoka is het tonen van een gebrek aan respect voor
de minnaar uit trots en mana.

Vijaya: Wat is /alita?

Gosvami: Lalita is de tederheid, die wordt uitgedrukt bij bewe-
gingen van de wenkbrauwen en gebaren van alle andere li-
chaamsdelen.

Vijaya: Wat is vikrta?

Gosvami: Vikrta is het uitdrukken — eerder door activiteiten, dan
met woorden — van gevoelens, zoals verlegenheid, jaloezie of
mana, die in het hart oprijzen.

Dit zijn de twintig lichamelijke en psychologische alarikaras. Ra-

sika-bhaktas hebben nog twee alarikaras meer geaccepteerd bij de
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ornamenten, die ik zojuist heb weergegeven. Deze zijn geveinsde
onwetendheid (maugdhya) en geveinsde vrees (cakita).

Vijaya: Wat is maugdhya?

Gosvami: Een nayika vetoont maugdhya, wanneer ze preten-
deert onkundig te zijn van iets, dat ze dondersgoed weet, en bij
haar minnaar informeert, alsof ze van niets weet.

Vijaya: Vertelt u me nu alstublieft over cakita.

Gosvami: Cakita is in de aanwezigheid van de minnaar een
enorme vertoning maken van haar vrees, hoewel ze in werkelijk-
heid helemaal niet bang is.

Vijaya: Prabhu, ik heb de alarikaras begrepen. Vertelt u me nu
alstublieft over udbhasvara.

Gosvami: Wanneer de bhdva van het hart in het lichaam mani-
fest is, wordt die manifestatie vdbhasvara genoemd. In madhura-
rasa behoren het openvallen van de koordjes van de rok, het
openvallen van de bloes, het uit elkaar vallen van de vlechten en-
zovoort tot de wdbhasvaras. Aandoeningen in het lichaam zijn
geeuwen, het opensperren van de neusgaten, diep zuchten, ruste-
loosheid, zingen en zichzelf vervioeken.

Vijaya: Zouden al die udbhasvaras, die u juist hebt genoemd,
niet tot de categorie van mottayita en vilasa kunnen behoren?

Gosvami: Ze zijn apart beschreven, omdat ze een bepaald soort
schoonheid (Sobha) vertegenwoordigen.

Vijaya: Prabhu, wilt u nu alstublieft de vacika-anubhavas uitleg-

gen?
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Gosvamt: Er zijn twaalf typen vacika-anubhavas. alapa, vilapa,
samlapa, pralapa, anulapa, apaldapa, sandesa, atidesa, apadesa,
upadesa, nirdesa en vygpadesa.

Vijaya: Wat is algpa?

Gosvamr: Alapa zijn lieve woordjes die vleien.

Vijaya: Wat is vilgpa?

Gosvami: Vilgpa zijn woorden van verdriet.

Vijaya: Wat is samiapa’?

Gosvami: Samlapa is conversatie.

Vijaya: Wat is pralapa?

Gosvami: Pralpa is praten zonder betekenis.

Vijaya: Wat is anulgpa?

Gosvami: Anulapa betekent dezelfde woorden herhaaldelijk uit-
spreken.

Vijaya: Wat is gpalgpa’?

Gosvami: Apalapa betekent het geven van een andere beteke-
nis aan woorden, die al zijn uitgesproken.

Vijaya: Wat is sandesa?

Gosvami: Sandesa is het sturen van een boodschap naar de
minnaar, wanneer Hij naar een ander land is vertrokken.

Vijaya: Wat is atidesa?

Gosvami: Atidesais zeggen, "Zijn woorden zijn mijn woorden."

Vijaya: Wat is apadesa?

Gosvami: Apadesa is het onderwerp in kwestie uitdrukken met
behulp van andere woorden en er niet rechtstreeks over spreken.

Vijaya: Wat is upadesa?

921



JAIVA-DHARMA

Gosvami: De term upadesa verwijst naar woorden vol instructie.

Vijaya: Wat is nirdesa?

Gosvami: Nijrdesa is bekennen, "Ik ben diezelfde persoon."

Vijaya: Wat is vyapadesa?

Gosvami: Vyagpadesa is het onthullen van de hartewens onder
voorwendsel van een andere uitspraak.

Al deze anubhavas zijn in alle rasas aanwezig, maar ze zijn in
deze context beschreven, omdat de zoetheid van ujjvala-rasa door
deze anubhavas enorm toeneemt.

Vijaya: Prabhu, waarom is het noodzakelijk de anubhavas in het
onderwerp van rasa afzonderlijk te beschrijven?

Gosvami: De bhdvas in het hart, die uit de combinatie van
alambana en uddipana oprijzen, worden anubhavas genoemd,
wanneer ze zich op de lichaamsdelen manifesteren. Dit onderwerp
kan niet goed worden begrepen zonder ze afzonderlijk uit te leg-
gen.

Vijaya: Weest u alstublief genadig en beschrijft u de sattvika-
bhavas in madhura-rasa.

Gosvamt: |k heb de acht sattvika-bhavas, zoals stambha, sveda,
enzovoort, al genoemd, toen ik sprak over de gewone rasa-tattva.
Ze zijn ook de sattvika-bhavas van deze rasa, maar de voorbeel-
den van de bhavas zijn in deze rasa nogal verschillend.

Vijaya: Hoe verschillend zijn ze?

Gosvamt: Je zal zien, dat in vragja-ia onbeweeglijkheid (stam-
bha-bhava) optreedt door vreugde (harsa), angst (bhaya), verba-

zing (&@scarya), kommer (visada) en verontwaardiging (amarsa).
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Transpireren (sveda) treedt op door vreugde, angst en boosheid
(krodha). Kippenvel (romarica) komt voort uit verbazing, vreugde
en angst. Het stokken van de stem treedt op door kommer, verbijs-
tering (vismaya), verontwaardiging en angst. Angst, vreugde en
verontwaardiging veroorzaken beven. Het verschieten van kleur
(vaivarnya) treedt op door kommer, woede en angst. Het vergieten
van tranen (asru) kan optreden door vreugde, woede of kommer.
Het verlies van bewustzijn (pralaya) kan optreden door geluk of
verdriet.

Vijaya: Zijn er in deze rasa verschijnselen van sattvika-vikara,
die anders zijn dan die in de andere rasas?

Gosvami: Ja. |k heb de sattvika-bhavas uitgelegd, die we ken-
nen als dhamayita, jvalita, dipfa en uddipta in de context van de
algemene (sadharana) rasa-vicara. \n deze madhura-rasa is één
onderdeel van uddipta, dat suddijpta-bhava heet.

Vijaya: Prabhu, u bent oneindig genadig voor me geweest. Ver-
telt u me nu alstublieft hoe de vyabhicari bhavas in deze rasa wor-
den gemanifesteerd.

Gosvami: Bijna alle drieéndertig saricari of vyabhicari-bhavas,
die ik reeds heb uitgelegd te beginnen met het geringschatten van
zichzelf (nirveda), vinden plaats in madhura-rasa. Medogenloos-
heid (augrya) en luiheid (&/asya) zijn de twee uitzonderingen. De
saricari-bhavas van madhura-rasa beschikken over verscheidene
wonderbaarlijke eigenschappen.

Vijaya: Welke zijn dat?
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Gosvami: De meest fascinerende eigenschap is, dat welke soort
krsna-prema ook aanwezig is in vrienden en authoriteiten (guru-
Jana) in andere rasas, deze ook als een saricari-bhava in madhura-
rasa optreedt. Met andere woorden, de sthayibhavas van die ande-
re rasas treden op als saricariof vyabhicari-bhavas in deze rasa.

Vijaya: Welke zijn de andere verrassende aspecten?

Gosvami: Een ander wonderbaarlijk punt is, dat de vyabhicari-
bhavas in deze rasa — zelfs die van marana (dood) — niet als recht-
streekse arigas van rasa worden beschouwd. In deze rasa worden
ze logischerwijs bij de eigenschappen (gunas) van rasa gerekend.
De conclusie is, dat rasa zelf de guni (datgene, dat de eigen-
schappen bezit) is en de vyabhicari-bhavas zijn de eigenschappen
(guna), waarover de rasa beschikt.

Vijaya: Hoe ontstaan de saricari-bhavas?

Gosvami: Het geringschatten van zichzelf (nirveda) treedt op
door leed, afkeer, jaloezie, kommer, calamiteit en overtreding.

Vijaya: Wat is de oorzaak van nederigheid (dainya)?

Gosvami: Dainya wordt veroorzaakt door verdriet, angst en
overtreding.

Vijaya: Hoe ontstaat verzwakking (g/ani?

Gosvami: Glani is het gevolg van uitputting, bezorgdheid en
amoureuze ondernemingen.

Vijaya: Hoe ontstaat uitputting (Srama)?

Gosvami: Srama is het resultaat van zoveel rondzwerven, dan-
sen en amoureuze inspanning.

Vijaya: Wat is de oorzaak van bedwelming (mada)?
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Gosvami: Mada is het gevolg van het drinken van honingwijn.

Vijaya: Hoe verschijnt trots (garva)?

Gosvami: Garva ontstaat door groot geluk, schoonheid, per-
soonlijke eigenschappen, het krijgen van bescherming van de
meest excellente persoon en het bereiken van het verlangde ob-
ject.

Vijaya: Wat veroorzaakt vrees (Sarika)?

Gosvami: De oorzaken van sarikd zijn diefstal, overtreding,
wreedheid, bliksem, wilde dieren en angstaanjagende geluiden.

Vijaya: Hoe ontstaan opgewondenheid en onzekerheid (gvega)?

Gosvamr: Avega is een acute onzekerheid over wat te doen, die
ontstaat door het zien of horen van het object van genegenheid of
afkeer.

Vijaya: Wat is de oorzaak van waanzin (vnmada)?

Gosvami: Unmada kan worden veroorzaakt door excessieve ex-
tase (mahananda) of door een gevoel van afgescheidenheid.

Vijaya: Waarom treedt verwarring of mentale afwezigheid
(apasmrti) op?

Gosvami: Apasmrtiis de verwarring of mentale afwezigheid, die
optreedt door extreem verdriet.3

Vijaya: Wat is ziekte (vyadhi?

Gosvami: Vyadhi is lichamelijke transformatie, zoals koorts, die
optreedt wegens vrees en bezorgdheid.

Vijaya: Wat is verbijstering (moha)?

% In dit stadium beeft de nayika, bezwijkt en valt op de grond.
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Gosvami: Moha is de verbijstering, die optreedt, wanneer het
hart wordt verdoofd door vreugde, afgescheidenheid en verdriet.

Vijaya: Wat is dood (mrtyu)?

Gosvami: In deze rasais geen mriyu, alleen de poging tot ster-
ven.

Vijaya: Wat is luiheid (&lasya)?

Gosvamr: Er is ook geen &lasya in deze rasa. Alasyais het pre-
tenderen machteloos te zijn, ofschoon men energie genoeg heeft;
er bestaat niet de minste gelegenheid voor &lasya in Krsna's
dienst. Het kan echter in een secundaire vorm bij tegengestelde
elementen worden waargenomen.

Vijaya: Wat is de oorzaak van inertia (jagya)?

Gosvami: Jadya kan zich voordoen bij het zien van het object
van haar liefde, bij het horen over Hem, of bij het zien van iets, dat
buitengewoon onwenselijk is. Jadya kan ook optreden door gevoe-
lens van afgescheidenheid.

Vijaya: Waarom treedt verlegenheid (vrid3) op?

Gosvami: V7ida ontstaat door de eerste keer ontmoeten, zich
ongepast gedragen, wegens lovende woorden, of woorden van
misprijzen.

Vijaya: Wat is de oorzaak van avahittha (het verbergen van haar
natuur)?

Gosvami: Avahittha wordt veroorzaakt door verraad, verlegen-
heid, dubbelhartigheid, angst en waardigheid.

Vijaya: Wat veroorzaakt herinnering (smrt)?
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Gosvami: Smirtiis het gevolg van het zien van iets overeenkom-
stigs, of van een ingeprente gewoonte.

Vijaya: Hoe ontstaat het overpeinzen van logische mogelijkhe-
den (vitarka)?

Gosvami: Vitarkais het gevolg van onderzoek en twijfel.

Vijaya: Wat is bezorgdheid (cinta)?

Gosvami: Cinta ontstaat door niet te krijgen, wat men verlangt
en uit angst voor hetgeen onwenselijk is.

Vijaya: Wat is bedachtzaamheid (mat)?

Gosvami: Matiis het nadenken over, of overwegen van iets.

Vijaya: Wat is vastberadenheid (dhrt)?

Gosvami: Dhrtiis de standvastigheid van het hart, die het gevolg
is van het vervullen van aspiraties en vrij zijn van verdriet.

Vijaya: Wat is vreugde (harsa)?

Gosvami: Harsa is het plezier, dat oprijst, bij het zien of verkrij-
gen van het object van een gekoesterd verlangen.

Vijaya: Wat is gretigheid (aufsukya)?

Gosvami: Autsukya is het vurige verlangen om de geliefde te
zien en het intense hunkeren, of het ongeduld om Hem te krijgen.

Vijaya: Wat is medogenloosheid (augrya)?

Gosvami: Geweld wordt augrya genoemd en dat heeft geen
plaats in madhura-rasa.

Vijaya: Wat is verontwaardiging (amarsa)?

Gosvami: Amarsa is de intolerantie, die tot uitdrukking komt,
doordat men niet wordt gerespecteerd of wordt beledigd.

Vijaya: Wat is vijandigheid (asdya)?
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Gosvami: Asdyais de verontwaardiging over, of wrok jegens het
grote geluk van een ander en het treedt op door grote voorspoed
en deugden.

Vijaya: Wat is de oorzaak van onstandvastigheid (cgpala)?

Gosvami: Capala is de wispelturigheid of luchtigheid van de
geest en het wordt veroorzaakt door gehechtheid en afkeer.

Vijaya: Wat is de oorzaak van slaap (n/idra)?

Gosvami: Njdra wordt veroorzaakt door vermoeidheid.

Vijaya: Wat is suptf?

Gosvami: Suptibetekent dromen.

Vijaya: Wat is waakzaamheid (bodha)?

Gosvami: Bodha is verre van slapen.

Baba Vijaya, als toevoeging op deze vyabhicari-bhavas zijn er
vier stadia, namelijk bhavolpatti, bhava-sandhi, bhava-sabalya en
bhava-santi. Bhavotpatti is het verschijnen van een bhava en
bhava-sandhi is het samengaan van twee bhavas. Sa-rapa-sandhi
is het amalgaam van twee bhavas met dezelfde oorzaak en bhin-
na-sandhi is het vermengen van bhavas, die voortkomen uit afzon-
derlijke oorzaken. Het vermengen van vele bhavas tegelijkertijd
wordt bhava-sabalya genoemd en de deconstructie of het kalme-
ren van bhavas wordt bhava-santi genoemd.

Vijaya had nu een volledig begrip van de componenten van
madhura-rasa, want hij had de uitleg gehoord van de vibhavas,
sattvika-bhavas en vyabhicari-bhavas. Zijn hart raakte overweldigd
door prema, welke echter nog wat vaag was. Nu hij het diepgaand

had begrepen, viel hij aan de voeten van zijn Gurudeva. Wenend
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en wenend zei hij, "Prabhu, geeft u mij alstublieft uw genade en
vertelt u me waarom prema nog niet in mijn hart is opgebloeid."

Guru Gosvamiji omhelsde Vijaya en zei, "Morgen zal je in staat
zijn prema-tattva te begrijpen. Je hebt de componenten van prema
wel begrepen, maar het is nog niet overduidelijk in je hart gerezen.
Prema s de sthayibhava. Je hebt al over sth3yi-bhavain algemene
zin gehoord, maar je zal alle perfectie bereiken, wanneer je over
de specifieke sthayibhava in ujjvala-rasa hoort. Nu is het erg laat
geworden. Ik zal het je morgen verder uitleggen."

Weer vielen de tranen uit Vijaya's ogen. Hij gaf zijn dandavat-
pranama en keerde terug naar zijn verblijffplaats, terwijl hij zwaar

liep na te denken over alles, dat hij had gehoord.

ALDUS EINDIGT HET VIJFENDERTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA
GETITELD "MADHURA-RASA: UDDIPANA"
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Hoodfstuk 36

Madhura-Rasa: Sthayibhava en

de stadia van Rati

E VOLGENDE DAG VERSCHEEN VIJAYA

Kumara punctueel op tijd aan de lotusvoeten van zijn

Gurudeva, gaf zijn sastariga-dandavat en ging op
zijn plaats zitten. Sri Gopala Guru Gosvami observeerde Vijaya's
nieuwsgierigheid, waarmee hij alles over sthayibhava wilde horen
en zei, "Madhura-ratiis de sthayibhava van madhura-rasa."

Vijaya: Wat veroorzaakt het verschijnen van rat/?

Gosvami: Rati ontstaat uit abhiyoga, visaya, sambandha,
abhimana, tadiya-visesa, upama en svabhava. ledere volgende
oorzaak is superieur aan de voorgaande, dus de rati, die voortkomt
uit svabhavais de beste van allemaal.

Vijaya: Wat is abhiyoga’?
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Gosvami: Abhiyoga is het uitdrukken van jouw bhava. Er zijn
twee soorten abhiyoga. datgene, dat je persoonlijk onthult en dat-
gene, dat iemand anders onthult.

Vijaya: Wat is visaya?

Gosvami: Er zijn vijf soorten visaya, namelijk geluid (sSabda),
aanraking (sparsa), schoonheid (rdpa), smaak (rasa) en geur
(gandha).

Vijaya: Wat is sambandha’?

Gosvami: Sambandha refereert aan de glorie van vier aspecten:
afkomst (van de clan), schoonheid, kwaliteiten, en spel (avontu-
ren).

Vijaya: Wat is abhimana?

Gosvami: Abhimana is het definitieve besluit om slechts één be-
paald object te accepteren, hoewel er vele andere mooie objecten
aanwezig zijn. Bijvoorbeeld, toen Krsna naar Mathura vertrok, was
bij een zekere vraja-gopi rati voor Krsna ontwaakt. Ze was echter
niet in staat geweest Zijn associatie te krijgen, omdat ze nog niet
helemaal in haar jonge volwassenheid was volgroeid. Eén van
haar vriendinnen zag de bijzondere schoonheid van haar leeftijd en
om haar op de proef te stellen sprak ze haar op een afgelegen plek
aan, "O sakhi, Krsna is uit Vraja vertrokken en nu zijn je nieuwe
jeugdfase en andere kwaliteiten aan het ontwikkelen. Er zijn zoveel
jongens in Vraja, die knap en gekwalificeerd zijn. Als je met één
van hen wilt trouwen, fluister het dan in mijn oor, dan zal ik met je

moeder gaan praten en de nodige voorzorgsmaatregelen treffen."
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Toen die vraja-gopr de woorden van haar vriendin hoorde, ant-
woordde ze, "O sakhi, er kunnen zoveel prachtige jongens in deze
wereld rondlopen gelijk golven van schoonheid en lieflijkheid, de
ene nog liever en mooier dan de andere. Laat ze maar gaan. Hoog
gekwalificeerde jongedames mogen ze aanvaarden. Wat mij be-
treft, beschouw ik iemand zonder kroon van pauwenveren op Zijn
hoofd, zonder murali, die op schitterende wijze Zijn lippen tooit, en
zonder verfraaiing van Zijn lichaam met filaka en andere decoraties
van mineralen, zoals gairika-dhafu, zo onbeduidend als een
strootje en heb ik niet de minste animo voor hem."

Dit is een prachtig voorbeeld van abhimana.

Vijaya: Ik heb abhimana begrepen. Wat is tadiya-visesa?

Gosvami: Krsna's voetafdrukken, de weidegronden van
Vrndavana en Krsna's priya-jana worden fadiya-visesa genoemd.
Krsna's priya-jana zijn degenen met rgga, anuraga en mahabhava
voor Hem.

Vijaya: Wat is upama?

Gosvami: Upama is een gelijkenis tussen het ene object en het
andere. In deze context verwijst het naar een of andere gelijkenis
met Krsna.

Vijaya: Wat is svabhava?

Gosvami: Svabhava is een zelfmanifeste natuur, die niet afhan-
kelijk is van andere oorzaken. Er zijn twee soorten svabhava: nis-
argaen svardpa.

Vijaya: Wat is nisarga?
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Gosvami: Nisarga is het verlangen, of de samskara, die voort-
komt uit stevig verankerde gewoonten of praktijken. Het horen over
Krsna's guna, rdpa enzovoort is slechts een gedeeltelijke oorzaak
van het ontwaken van rafi. Nisarga bestaat uit de indrukken ver-
oorzaakt door standvastige rafy-abhasa, die over vele levens van
de jiva is ontwikkeld. Njsarga ontwaakt plotseling en onverwacht,
zodra men de beschrijvingen hoort van Krsna's guna, rdpa, enzo-
voort. Dit betekent, dat het horen over Krsna's kwaliteiten en
schoonheid niet de enige oorzaak van rafiis.

Vijaya: Wilt u alstublieft svardgpa uitleggen?

Gosvami: Svartpais de bhava, die geen geboorte kent en geen
oorsprong heeft en die zich in zijn eigen perfectie op onafhankelij-
ke wijze manifesteert. Er zijn drie typen svardpa. krsna-nistha,
lalang-nishta en ubhaya-nistha. Degenen met een demonische
natuur kunnen geen Arsna-nistha-svardpa bereiken, maar is daar-
entegen gemakkelijk te bereiken voor degenen met een goddelijke
natuur. Lalana-nishfa-svardpa is een zelfmanifeste rafi, die in een
ongewilde impuls naar ST Krsna wordt uitgedrukt, zelfs zonder dat
men Hem heeft gezien of zonder dat men over Zijn schoonheid en
kwaliteiten heeft gehoord. De svabhava, waarin zowel Arsna-nistha
als /alana-nistha manifest zijn wordt ubhaya-nistha-svardpa ge-
noemd.

Vijaya: Dat betekent, dat er bij elkaar zeven oorzaken zijn:
abhiyoga, visaya, sambandha, abhimana, tadiya-visesa, upama en
svabhava. Ontstaan alle soorten madhura-rati uit deze zeven oor-

zaken?
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Gosvamt: De Arsna-rativan de gopis van Gokula vindt langs na-
tuurlijke weg plaats. Het is zelfmanifest en wordt niet opgeroepen
door abhiyoga, enzovoort. Niettemin spelen deze oorzaken ook
een rol in vele spellen en avonturen. De rati van de sadhana-
siddhas en nisarga-siddhas daarentegen ontwaakt wel door deze
zeven oorzaken, te beginnen met abhjyoga.

Vijaya: Ik ben niet in staat geweest dit onderwerp te doorgron-
den. Wilt u een of twee voorbeelden geven om het me te laten
begrijpen?

Gosvami: De rafi, waarover ik spreek, komt alleen voort uit
raganuga-bhakti, maar dit type rafi is nog een eind verwijderd,
zolang vaidhi-bhakti geen bhavamayiwordt. Een sadhaka, die een
verlangen naar die gevoelens ontwikkelt, wanneer hij de extatisch
emotionele uitvoering van Arsna-seva door de vraja-gopis ziet,
krijgt geleidelijk rati, welke voortkomt uit de zes oorzaken — behalve
die van svabhava — en vooral uit priya-jana. Wanneer hij een
sadhana-siddha wordt, ervaart hij spharti, een tijdelijke, innerlijke
manifestatie van /alana-nistha-svardpa.

Vijaya: Hoeveel soorten rafi zijn er?

Gosvami: Er zijn drie soorten rafi: sadharapi (algemeen),
samarijasa (juist) en samartha (bekwaam). De rati van Kubja is
een voorbeeld van sadharani rati. Deze is vervioekt geworden,
omdat het verlangen naar plezier beleven aan seksuele gemeen-
schap er de fundamentele basis van is. De rafi van de mahisis van
Dvaraka wordt samarijasa (juist) genoemd, omdat het aan de we-

reldse standaarden van sociaal gedrag tegemoet komt en omdat
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het wordt opgeroepen door de regulerende principes van het hu-
welijk. Door de sentimenten, "Ik ben Zijn vrouw en Hij is mijn echt-
genoot" wordt deze rati beperkt. De rafi van de inwoners van
Gokula is samartha, omdat zulke rafi op magnificke wijze zelfs
voorbij gaat aan de grenzen van sociale restricties en religieuze
principes. Samartha ratiis in wezen niet onbetamelijk. Gezien van-
uit het perspectief van de allerhoogste, transcendentale doelstel-
ling (parama-paramartha) is in feite alleen samartha rati op het
hoogste niveau correct. Sadharani rafi is als een juweel;
samarijasa rati is als cintamani en samartha ratiis uitermate zeld-
zaam, zoals het Kaustubha-mani.

Vijaya's ogen vulden zich met tranen en hij huilde voortdurend,
terwijl hij zei, "Vandaag heb ik bijzondere voorspoed door over zo'n
ongekend en verheven onderwerp te horen. Prabhu, wilt u door uw
grondeloze genade alstublieft de eigenschappen van sadharani rati
beschrijven?"

Gosvami: Sadharani rati ontstaat uit het verlangen naar sam-
bhoga. Het wordt gestimuleerd door een grote wellust, die ontstaat,
wanneer men Krsna persoonlijk ziet, maar dit gevoel is niet diep en
ook niet sterk of permanent. Zodra het verlangen naar sambhoga
afneemt, verdwijnt deze rafi ook, hetgeen de reden is, waarom hij
als inferieur wordt beschouwd.

Vijaya: Wat is de aard van samarijasa ratf?

Gosvami: Samarijjasa rati is de volkomen en geconcentreerde
rati; die oprijst bij het horen over Krsna's schoonheid en kwaliteiten

en die voortkomt uit het idee, "Ik ben Zijn vrouw en Hij is mijn echt-
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genoot." Soms treedt ook in deze rati het verlangen naar sambho-
ga op. Als het verlangen naar sambhoga afzonderlik van
samafrjasa rati optreedt, is het niet mogelijk Sri Krsna te beheersen
door het uitdrukken van je eigen gevoel, noch door hAava, bhava,
hela enzovoort voortkomend uit het verlangen naar sambhoga.

Vijaya: Wat is de aard van samartha ratl?

Gosvami: Het verlangen naar sambhoga met Krsna is in ieder
type ratiaanwezig. In sadharanien samarijasa ratiis het verlangen
naar sambhoga voor persoonlijke bevrediging bedoeld. Samartha
is de bijzondere bhava, die volkomen onzelfzuchtig is, die vrij is
van eigenbelang in de zucht naar gemeenschap en die de staat
van fad-atmya, of eenheid met het verlangen naar gemeenschap
bereikt.

Vijaya: Wat is de natuur van die bijzondere bhava? Kunt u dit
punt een beetje meer verhelderen, alstublieft?

Gosvami: Er zijn twee soorten verlangens naar sambhoga. De
eerste is het verlangen naar sambhoga, waarin men verlangt, dat
de eigen zintuigen door de geliefde worden bevredigd ten behoeve
van het eigen geluk. De tweede soort is het verlangen naar sam-
bhoga, dat helemaal bestaat uit het idee, dat men de zintuigen van
de geliefde dient te bevredigen ten behoeve van Zijn geluk. Het
eerste type verlangen kan kama worden genoemd, omdat daarin
het verlangen naar het eigen geluk aanwezig is. Het tweede type
verlangen wordt prema genoemd, omdat het uitsluitend bestaat uit
het verlangen naar het geluk van de geliefde. Het eerste type ver-

langen, kama, is krachtig en is prominent aanwezig in sadharanr
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rati; maar het is niet overheersend in samarijasa. De laatste eigen-
schap, namelijk prema, of het exclusieve verlangen naar het geluk
van de geliefde, is de inherente en onderscheiden functie (visesa-
dharma) van het verlangen naar sambhoga in samartha rati.

Vijaya: Het moet zo zijn, dat je in sambhoga geluk ervaart bij de
aanraking van je geliefde. Is er in samartha rati dan geen verlan-
gen naar dit geluk?

Gosvami: Het is beslist zeer moeilijk om volkomen vrij te zijn van
zulk verlangen. Hoewel een dergelijk verlangen aanwezig is in het
hart van iemand met samartha rati, is het niettemin heel zwak.
Deze samartha rati wordt krachtig met behulp van zijn visesa-
dharma (specifieke karakteristieken), wanneer deze de wens naar
sambhoga omarmt en ermee samensmelt. Deze soort rafi is ge-
vierd bij de naam samartha (bekwaam), omdat hij beschikt over
een grote capaciteit (om Krsna te beheersen).

Vijaya: Wat is de bijzondere glorie van samartha ratf?

Gosvami: Zodra deze samartha rati verschijnt, wordt men on-
verschillig jegens allerlei soorten hindernissen, zoals familie, religi-
euze principes, geduld en verlegenheid of schaamte. Dit is het
geval ongeacht of hij nu werd opgewekt door sambandha, tadiya,
svabhavika-svardpa of een van de andere oorzaken, die ik heb
genoemd, te beginnen met abhiyoga. Deze soort rafi gaat uiterst
diep.

Vijaya: Hoe verkrijgt het verlangen naar sambhoga de eenheid,

wanneer het zich met suddha-rativermengt?
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Gosvami: De samartha rati van de vraja-gopis heeft alleen
Krsna's geluk ten doel en welk geluk zijzelf in hun sambhoga ook
ervaren, heeft eveneens de intentie om Krsna een plezier te doen.
Vandaar, dat het verlangen naar sambhoga zich met rati combi-
neert, dat uitsluitend is bedoeld voor Krsna's geluk en in golven
van vilasa de meest verbluffende schittering aanneemt. Deze rati
staat geen verlangen naar sambhoga toe, die onafhankelijk van
zichzelf existeert. Soms brengt deze rafi zichzelf om in samarijasa.

Vijaya: Aho! Wat is dit een buitengewone rati! Ik wil zijn aller-
hoogste glorie horen.

Gosvami: Als deze rafi rijp is, bereikt hij de conditie van
mahabhava. Alle bevrijde persoonlijkheden zoeken naar deze rati
en vijf typen bhaktas bereiken hem in de mate, waarin zij capabel
zZijn dat te doen.

Vijaya: Prabhu, ik wil graag de volgorde weten, waarin rafi zich
ontwikkelt.

Gosvamt:

syad drdhe yam ratih prema prodyan snehah kramad ayam
syan manah pranayo rago’'nurago bhava ity api

Ujjvala-nilamani, Sthayibhava-prakarana (53)

De betekenis is, dat deze madhura-rati onwrikbaar is gemaakt
door de aanwezigheid van antagonistische of vijandige elemen-
ten. Pas dan wordt hij prema genoemd. Deze prema manifes-
teert geleidelijk zijn eigen lieflijkheid naarmate hij zich ontwikkelt

tot sneha, mana, pranaya, raga, anurgga en bhava.
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Vijaya: Prabhu, wilt u alstublieft een voorbeeld geven om dit
punt begrijpelijk te maken?

Gosvami: Zoals het zaad van rietsuiker groeit en zich achter-
eenvolgens ontwikkelt tot suikerwater, guda, khanda, sarkara, sita
en sifopala, zo zijn rafi, prema, sneha, mana, pranaya, raga,
anurgga en bhava allemaal dezelfde substantie in achtereenvol-
gende stadia van ontwikkeling. In deze context verwijst het woord
bhava naar mahabhava.

Vijaya: Waarom hebt u naar al deze bhavas verwezen als pre-
ma, terwijl ze allemaal verschillende namen hebben?

Gosvami: Panditas hebben het woord prema gebruikt om alle
stadia vanaf sneha te duiden, omdat prema zelf in de ontwikkeling
van het onaflatende, sportieve plezier (vilasa) zes achtereenvol-
gende stadia doorloopt. Als prema voor Krsna in Zijn bhaktas ver-
schijnt, verschijnt in Krsna het proportionele type prema voor Zijn
bhakias.

Vijaya: Wat is de belangrijkste karakteristiek van prema?

Gosvami: In madhura-rasa verbreekt de emotionele verbintenis
tussen het jeugdige paar nimmer, ondanks dat er redenen zijn voor
het opheffen van de relatie. Die onverwoestbare, emotionele band
wordt prema genoemd.

Vijaya: Hoeveel soorten prema zijn er?

Gosvami: Er zijn drie soorten: praudha, madhya en manda.

Vijaya: Wat is de aard van praudha-prema?
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Gosvamt: In praudha-prema wordt het hart van de geliefde van
zijn stuk gebracht in haar bezorgdheid over de pijn, die haar gelief-
de moet voelen, wanneer ze te laat op haar afspraak komt.

Vijaya: Wat is madhya-prema?

Gosvami: In madhya-prema kan de minnares het verdriet van de
geliefde tolereren.

Vijaya: Wat is manda-prema?

Gosvami: Manda-prema is prema, waarin onder omstandighe-
den van tijd en plaats vergetelheid kan optreden, of waarin geen
opoffering of respect bestaat, omdat de geliefden wegens hun
intimiteit en hun voortdurend samenzijn altijd zeer familiair met
elkaar omgaan. Hoewel deze prema mild (manda) is, bestaat er
geen gebrek aan respect en is er geen veronachtzaamheid in
aanwezig.

Vijaya: Als er meer belangrijke punten over dit onderwerp be-
staan, wilt u ze dan alstublieft vertellen?

Gosvami: Praudha, madhya en manda-prema kunnen ook ge-
makkelijk door een ander type kenmerk worden begrepen. De
prema, waarin scheiding onverdraaglijk is, heet praudha-prema;, de
prema, waarin de pijn van scheiding verdraaglijk is, heet madhya-
prema en de prema, waarin onder bepaalde, bijzondere omstan-
digheden vergetelheid kan voorkomen, heet manda-prema.

Vijaya: |k heb prema begrepen. Wilt u nu alstublieft sneha be-
schrijven?

Gosvami: Wanneer prema zijn uiterste grens bereikt en de lamp

van citta (geest) verlicht en het hart doet smelten, wordt hij sneha
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genoemd. Hier heeft het woord ciffa betrekking op het bereiken
van het object (visaya) van prema. Een bijverschijnsel van sneha
is, dat je nooit bent verzadigd, ondanks dat je herhaaldelijk naar
het object van je genegenheid kijkt.

Vijaya: Zijn er binnen sneha hogere en lagere onderverdelin-
gen?

Gosvami: Ja. Er zijn ook drie onderverdelingen in overeen-
stemming met de mate, waarn sneha is ontwikkeld. Deze zijn ut-
tama, madhya en kanistha. In kanistha-sneha smelt het hart bij het
aanraken van de ledematen van de geliefde; in madhya-sneha
smelt het hart al bij het zien van de geliefde en in uttama-sneha
smelt het hart louter bij het horen van iets in relatie met de gelief-
de.

Vijaya: Hoeveel soorten sneha zijn er?

Gosvami: De natuurlijke eigenschap van sneha is, dat het zich
op twee manieren kan manifesteren: ghrta-sneha en madhu-
sneha.

Vijaya: Wat is ghrta-sneha?

Gosvami: Ghria-sneha heeft pas diepgang door een grote mate
van respectvolle genegenheid. Ghrta (ghi, geklaarde boter) is niet
zoet van zichzelf, zoals honing; hij wordt pas heerlijk, als hij met
suiker en andere ingrediénten wordt vermengd. Op dezelfde ma-
nier is ghria-sneha ook niet zoet van zichzelf, zoals madhu-sneha
wel is, en hij wordt alleen heel smakelijk, wanneer hij met andere
bhavas, zoals garva (trots) en asuya (jaloezie) wordt vermengd. In

zijn natuurlijke staat is ghria-sneha koel en hij krijgt diepgang door
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wederzijdse eer en groot respect. Met andere woorden, ghrta-
sneha wordt pas tastbaar in contact met het wederzijdse respect
(&dara) van de nayaka en nayika, zoals ghi van nature een vaste
vorm aanneemt, wanneer het in contact komt met een koele sub-
stantie. Deze sneha wordt ghria-sneha genoemd, omdat het de
eigenschappen van ghrheeft.

Vijaya: U hebt adara (eer) genoemd. Wat is de aard ervan?

Gosvamt: Adara komt voort uit gaurava (ontzag en eerbied), dus
ddara en gaurava zijn onderling afhankelijk. Hoewel dit in rafi aan-
wezig is, wordt deze eer (gdara) in sneha pas duidelijk manifest.

Vijaya: Wat is gaurava?

Gosvami: Gaurava is het idee, "Hij is mijn guru-jana (vererens-
waardige authoriteit)" en de bhava, die door dit idee oprijst wordt
sambhrama genoemd. Adara en gaurava zijn onderling afhankelijk.
Het handhaven van een respectvolle houding is een teken, dat
gaurava (ontzag en eerbied) van nature aanwezig zijn.

Vijaya: Wat is de aard van madhu-sneha?

Gosvami: Madhu-sneha is de genegenheid, die vergezeld gaat
van extreme bezitsdrang (madiyatva), welke de liefhebster doet
denken, "Hij is van mij". Deze genegenheid manifesteert haar ei-
gen lieflijkheid zonder van andere bhavas afhankelijk te zijn. Ze is
van zichzelf vol zoetheid en is gecombineerd met een scala aan
rasas. Madhu-sneha creéert ook hitte vanwege zijn natuurlijke
neiging tot waanzinnige hartstocht. Dit wordt madhu-sneha ge-
noemd, omdat het de kenmerken van honing heeft.

Vijaya: Wat is bezitsdrang (madiyatva)?
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Gosvam: Er zijn in rafitwee ideeén werkzaam. De ene soort rati
gaat vergezeld van het idee, "Ik ben de Zijne" en de andere soort
rati gaat gepaard met de overtuiging, "Hij is de Mijne". De over-
heersende stemming in ghria-sneha is "Ik ben de Zijne", terwijl het
overheersende gevoel in madhu-sneha is, "Hij is de mijne". Ghrita-
sneha is de karakteristieke stemming van Candravali, terwijl mad-
hu-sneha het gevoel is van Srimati Radhika. Beide bhavas zijn
madjyatva.

Toen Vijaya over deze twee soorten bhavas hoorde, gingen zijn
haren recht overeind staan. Hij bood Sri Guru Gosvami zijn
dandavat-pranama aan en zei met een door emoties gebroken
stem, "Ik ben vandaag gelukkig en mijn menselijke geboorte is een
succes geworden. Hoewel ik de nectar van uw instructies drink, is
mijn dorst naar meer te willen horen niet gelenigd. Weest u alstu-
blieft grondeloos genadig en legt u alstublieft mana uit."

Gosvami: Mana is sneha, die het hoogtepunt van zijn uitmun-
tendheid heeft bereikt en uiterlijk een mokkende of kromme hou-
ding heeft aangenomen om de nayaka en nayika zich een nieuwe
lieflijkheid te laten realiseren.

Vijaya: Hoeveel typen mana zijn er?

Gosvami: Er zijn twee typen mana: udatta en /alita.

Vijaya: Wat is udatta-mana?

Gosvamt: Er zijn ook twee soorten wdatta-mana. De ene soort
neemt uiterlijk een ondergeschikte rol (daksinya-bhava) aan en
neemt innerlijk een tegengestelde houding (vamya-bhava) aan. De

andere soort komt tot uitdrukking door uitermate cryptisch gedrag;
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het verbergt de bhavas van de geest en wordt gekenmerkt door
een diepe ernst gelardeerd met een vleug vamya. Udatta-mana
komt alleen voor in ghrta-sneha.

Vijaya: Wat is /alita-mana? |k weet niet hoe het komt, maar om
een of andere reden ben ik hierin meer geinteresseerd.

Gosvami: Als madhu-sneha wegens zijn neiging over te koken
turbulent wordt, waarbij hij onbeteugelde en buitengewoon zoete
krommigheid en humor overbrengt, wordt hij /alita-mana genoemd.
Er zijn ook twee typen /alita-mana, namelijk kautilya-lalita-mana en
narma-lalita-mana. Als het hart op onafhankelijke wijze een krom-
me natuur aanneemt, wordt het kautilya-lalita-mana genoemd en
mana, die is doorspekt met humor, wordt narma-lalita-mana ge-
noemd. Beide typen /alita-mana rijzen op uit madhu-sneha.

Vijaya: Wat is pranaya?

Gosvami: Als mana is verzadigd van visrambha, zodat je jezelf
als niet-verschillend van je geliefde beschouwt, wordt hij pranaya
genoemd.

Vijaya: Wat is de betekenis van visrambha in deze samenhang?

Gosvami: Visrambha is intieme vertrouwelijkheid, die de intrin-
sieke aard van pranaya is. Visrambha is niet de instrumentele oor-
zaak (nimitta-karapa) van pranaya, maar eerder het ingrediént voor
de oorzaak (upadana-karana) van pranaya. Er zijn twee soorten
visrambha: maitra en sakhya.

Vijaya: Wat is maitra-visrambha?

Gosvami: Maitra-visrambha is impliciet vertrouwen, dat is door-

drenkt met hoffelijkheid en bescheidenheid.
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Vijaya: Wat is sakhya-visrambha?

Gosvami: Impliciet vertrouwen wordt sakhya-visrambha ge-
noemd, wanneer het vrij is van alle vormen van vrees en is door-
drenkt van de vaste overtuiging, dat de geliefde door je liefde wordt
beheersd.

Vijaya: Kunt u alstublieft uitleggen, wat de onderlinge relatie is
tussen pranaya, sneha en mana?

Gosvami: In sommige gevallen komt pranaya uit sneha voort,
waarna pranaya vervolgens het kenmerkende gedrag van mana
ontwikkelt. In andere gevallen komt mana voort uit sneha, waarbij
mana zich vervolgens tot pranaya ontwikkelt. Daarom zijn mana
en pranaya als oorzaak en gevolg uitwisselbaar. Dat is de reden,
waarom visrambha afzonderlijk wordt beschreven. Het verschijnen
van maitra en sakhya wordt veroorzaakt door de verschillen tussen
udatta en /alifa. Er is bovendien in pranaya nog een verdere over-
weging, namelijk sumaifra en susakhya (het voorvoegstel su wijst
op bijzonder of goed).

Vijaya: Kunt u nu alstublieft de symptomen van rgga omschrij-
ven?

Gosvami: Pranaya wordt in zijn hoogste hoedanigheid raga ge-
noemd, waarbij zelfs extreem verdriet als geluk wordt ervaren.

Vijaya: Hoeveel typen raga zijn er?

Gosvami: Er zijn twee soorten raga. nilima-raga en raktima-raga.

Vijaya: Hoeveel typen nilima-raga zijn er?

Gosvami: Er zijn ook twee soorten nilima-raga, namelijk nili-raga

en syama-raga.
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Vijaya: Wat is nil-raga?

Gosvami: Nili-raga kan met geen mogelijkheid zwakker worden
en wanneer het uiterlijk zichtbaar is, verbergt het de andere
bhavas, waarmee het is gecombineerd. Deze raga wordt aange-
troffen in Candravall en Krsna.

Vijaya: Wat is syama-raga?

Gosvami: Syama-rdga wordt vertoond door middel van verle-
genheid, ausadhaseka, enzovoort. Deze manifesteert zich wat
vaker dan nili-raga en wordt na lange tijd verkregen.

Vijaya: Hoeveel vormen van raktima-raga zijn er?

Gosvami: Er zijn twee soorten: kusumbha-raga en marijistha
sambhava-raga.

Vijaya: Wat is kusumbha-raga?

Gosvami: Kusumbha-raga bezielt het hart ineens en manifes-
teert zijn eigen schoonheid op momenten, dat het nodig is, hoewel
het de schittering van andere ragas op hetzelfde moment verhoogt.
Kusumbha-raga is stabiel in een hart, dat de bijzondere capaciteit
heeft het te bevatten, hoewel het in Krsna's geliefden soms af-
neemt, wanneer het wordt vermengd met marijistha.

Vijaya: Wat is marijistha-raga?

Gosvami: Marjjistha-raga is zelfmanifest, hetgeen betekent, dat
het niet afhankelijk is van anderen; dat het nimmer wordt vernie-
tigd; dat het altijd standvastig is en nooit saai wordt in tegenstelling
tot kusumbha. Zulke raga wordt aangetroffen in Srimati Radha en

Krsna.
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Samenvattend worden de bhavas, die ik eerder heb beschreven,
zoals ghrta-sneha, udatta, maiftra, sumaifra en nilima, aangetroffen
in Candravali en de mahisis, zoals Rukmini. Alle progressief supe-
rieure bhavas, zoals madhu-sneha, lalita, sakhya, susakhya en
raktima, worden ten volle aangetroffen in Sri Radhika. Ze zijn soms
manifest in Satyabhama en onder bijzondere omstandigheden ook
in Laksmana.

Toen ik eerder alambhana-vibhava besprak, heb ik de onder-
verdelingen, die voortkomen uit deze verschillende typen bhavas,
zoals svapaksa, van de verschillende devis van Gokula geanaly-
seerd.

Studiehoofden maken gebruik van hun transcendentale intelli-
gentie (de kracht van prgjia) om de verscheidene, afzonderlijke
onderverdelingen te bevatten, die ontstaan door onderlinge combi-
naties van de eenenveertig andere mukhya-bhavas, die worden
vermeld in Bhakti-rasamria-sindhu. Daarom geef ik hier geen apar-
te uitleg weer.

Vijaya: Welke bhavas bedoelt u, wanneer u de term "andere
bhavas" (bhavantara) gebruikt?

Gosvami: |k bedoel de sthayi-madhura-bhava, drieéndertig
vyabhicari-bhavas en zeven gauna bhavas te beginnen met Aasya.
De term "andere bhavas' (bhavantara) verwijst naar dit totaal van
eenenveertig bhavas.

Vijaya: lk heb het onderwerp van rgga begrepen. Vertelt u nu

alstublieft over anuraga.
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Gosvami: Anuraga is eeuwigdurend nieuwer en nieuwer en
maakt, dat je je geliefde ieder moment weer als nieuw ervaart.

Vijaya: Vertoont deze anurgga nog andere fascinerende ken-
merken?

Gosvami: Anurdga wordt manifest in vormen, zoals het senti-
ment, waarin de geliefden voelen, dat ze de ander met hun liefde
ondergeschikt hebben gemaakt, met prema-vaiciftya en met het
verlangen onder de levenloze objecten te worden geboren.
Anurgga veroorzaakt ook het verschijnen van Krsna's spharti tij-
dens afgescheidenheid.

Vijaya: Het gevoel van wederzijdse onderwerping en het verlan-
gen te worden geboren als een onbeweeglijk object, zoals een
boom, kan ik wel begrijpen. Maar kunt u me op genadevolle wijze
uitleggen wat prema-vaicittya is?

Gosvami: Prema-vaiciftya behoort tot vipralambha. Daarover zal
ik je later vertellen.

Vijaya: Dat is fijn. Kunt u me dan alstublieft over mahabhava
vertellen?

Gosvami: Mijn lieve kind, mijn bekendheid met vraja-rasa is ui-
termate onbeduidend. Want waar zit ik ergens en waar is de be-
schrijving van de allerhoogste, verheven mahabhava? Niettemin
spreek ik op grond van de genadevolle Siks3, die ik van Sri Ripa
Gosvami en Pandita Gosvami ontving. Je moet je realiseren, dat ik
alleen met hun genade iets kan zeggen, dat overeenkomt met de

specificaties van Sri Ripa Gosvami. Als anurgga in de vorm van
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yavad-asraya-vrtti de conditie van svayamvedya-dasa bereikt en
manifest (prakasita) wordt, heet hij bhava of mahabhava.

Vijaya: Prabhu, ik ben tot in de grond waardeloos en wanhopig.
Ik stel domme vragen. Maar hebt u alstublieft mededogen en legt u
de symptomen van mahabhava uit in eenvoudig taal, die voor mijn
begripsvermogen is geschikt.

Gosvamt: Sri Radhikaji is de dsraya van anuraga en Krsna is de
visaya van anurdga. Sri Nandanandana vormt in Zijn $rrigéra ge-
daante de uiterste grens van visaya-tattva en Sri Radhaji vormt de
uiterste grens van &sraya-tattva. Dit betekent, dat Sri Krsna alleen
de allerhoogste visaya van anurdgais en Sri Radhaji de allerhoog-
ste asraya. Hun anuraga is de sthayibhava. Wanneer die anuraga
zijn uiterste begrenzing bereikt, wordt het yavad-asraya-vriti ge-
noemd. In die hoedanigheid bereikt het de svayamvedya-dasa, de
conditie, welke alleen volkomen door die speciale geliefde wordt
gerealiseerd. Op dat moment wordt anuraga verlicht door bhavas,
zoals suddipta.

Vijaya: Aho! Mahabhava!\Wat is de betekenis van maha-bhava -
vandaag heb ik iets begrepen. Mahabhava is de uiterste limiet van
alle bhavas. |k ben ontzettend nieuwsgierig om een voorbeeld van
deze mahabhava te horen. Weest u alstublieft genadig en om-
schrijft u me iets om mijn oren te bevredigen.

Gosvamt: Deze slokais een voorbeeld van mahabhava.
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radhaya bhavatas ca citta-jatuni svedair vilapya kramad
yunijann adri-nikufija-kunijara-pate nirdhdta-bheda-bhramam
citrdya svayam anvarafijayad iha brahmanda-harmyodare
bhayobhir nava-raga-hirigula-bharaih srrigara-karuh krir
Ujjvala-nilamani, Sthayibhava prakarana (155)
Sri Radha-Krsna genieten onafgebroken van Hun liefdesspel in de
nukuryas. Vrnda-devi, die de excellentie van Hun anuraga heeft ge-
realiseerd, zegt tegen Krsna, "O Koning der gekke olifanten, die Zich
vermaakt in de bossen van Heuvel Govardhana, er is een volleerd
artiest met de naam Srrigara Rasa, die op het vuur, dat wordt aan-
gewakkerd door de hitte van Jullie twee bhavas, langzaam Jullie hart
van vernis tot één heeft samengesmolten. Nadat hij dit heeft ver-
mengd met overvloedige hoeveelheden Aurikuma van Jullie steeds
vernieuwende raga, schildert hij een verbluffend kunstwerk op de
binnenmuren van de grootse tempel van het universum."

Hier betekent "nirdhdta-bheda-bhramam” Radha en Krsna, die
vrij zijn geworden van Hun dualiteit en één zijn geworden, het-
geen culmineert in het stadium van svayamvedya dasa. De
"grootse tempel van het universum" dient te worden verstaan
als een verwijzing naar yavad-asraya-vrtti en de uitdrukking "hij
schildert" is een indicatie voor de conditie van prakasita.

Vijaya: Waar wordt deze mahabhava aangetroffen?

Gosvami: Mahabhava is buitengewoon zeldzaam, zelfs in de
mahisis, die worden aangevoerd door Rukmini. Hij wordt alleen
ervaren onder de vrgja-devis aangevoerd door Sri Radha.

Vijaya: Wat is de strekking hiervan?
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Gosvami:. Svakiya-bhava is overal aanwezig, waar de nayika
door de regulering van het huwelijk met de nayakais verbonden. In
svakiya-bhava is de rati samarjasa, waardoor het niet competent
genoeg is om de meest verheven condities, zoals mahabhava, te
bereiken. Svakiya-bhava is ook in enkele gopis in Vraja aanwezig,
maar parakiya-bhava overheerst. In Vraja is rati samartha, dus het
ontwikkelt zich ten volle en strekt zich uit tot de hoedanigheid van
mahabhava.

Vijaya: Hoeveel vormen van mahabhava zijn er?

Gosvami: Mahabhava, die de belichaming is van de hoogste
nectar, trekt het hart aan en laat het zijn eigen intrinsieke natuur
bereiken. Er zijn twee soorten mahabhava, namelijk rddha en
adhiradha.

Vijaya: Wat is riddha-mahabhava?

Gosvami: Ruadha-mahabhava is het stadium, waarin alle
sattvika-bhavas zich in de uddjpfa vorm manifesteren.

Vijaya: Weest u alstublieft genadig en legt u de anubhavas van
rddha-mahabhava uit.

Gosvami: In ridha-mahabhava is zelfs het passeren van een
ogenblik ondraaglijk; deze ridha-mahabhava karnt het hart van
iedereen die aanwezig is; een kalpa lijkt te vervliegen, alsof het
een moment is (kalpa-ksanatva); men voelt zich terneergeslagen
door de vrees, dat Sri Krsna een of ander ongemak ondergaat,
terwijl Hij in feite gelukkig is; men wordt van alles vergeetachtig,
zelfs van zichzelf, hoewel men geenszins in de war is; en één

ogenblik lijkt een kalpa te duren (ksana-kalpata). Sommige van
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deze anubhavas worden tijJdens de ontmoeting ervaren en sommi-
ge tijdens de scheiding.

Vijaya: "Zelfs het passeren van een ogenblik is ondraaglijk" —
kunt u me alstublieft een voorbeeld geven om dit te begrijpen?

Gosvami: Deze bhava is vaicittya-vipralambha (een bijzondere
manifestatie van afgescheidenheid). Zelfs in de ontmoeting is een
gevoel van afgescheidenheid aanwezig en zelfs een moment van
scheiding is ondraaglijk. Dat is de reden, waarom de gopis, toen ze
voor de eerste keer na een lange tijd naar Krsna in Kuruksetra
keken, Brahmaji, de schepper van hun oogleden, vervioekten,
omdat het knipperen van hun oogleden hun zicht op Krsna belem-
merden. Zelfs het ogenblik, dat verstreek bij het knipperen van de
ogen, werd ondraaglijk.

Vijaya: "Deze rddha-bhava karnt het hart van iedereen, die
aanwezig is" — wat betekent dit?

Gosvami: Bijvoorbeeld, toen de mabhisis, zoals Rukmini, en de
koningen, zoals Yuddisthira, de ongewone anurgga van de gopis
zagen, die waren gekomen om Krsna in Kuruksetra te zien, werd
hun hart gekarnd. Naar dat incident verwijst deze uitspraak.

Vijaya: Wat is kalpa-ksanatva?

Gosvami: Hoewel de nacht van de rasa-fila evenlang duurde als
een nacht van Brahma, leek het voor de gopis minder dan een
seconde te duren. Dat gevoel wordt kalpa-ksapatva genoemd.

Vijaya: Wilt u me alstublieft helpen begrijpen, wat de bhava is
van het gevoel van terneergeslagenheid uit vrees, dat Sti Krsna

ongemak zou ondergaan, hoewel Hij in feite gelukkig is?
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Gosvami: Een voorbeeld hiervan treffen we aan in de s/oka,

yat te sujata-caranamburuham stanesu
bhitah sanaih priya dadhimahi karkasesu
tenatavim atasi tad vyathate na kim svit
kdrpadibhir bhramati dhir bhavad-ayusam nah
Srimad-Bhagavatam (10.31.19)

Zelfs wanneer de gopis de lotusvoeten van Sri Krsna op hun
borsten zetten, denken ze, "Het is betreurenswaardig, dat onze
borsten zo hard zijn. Krsna's zachte lotusvoeten moeten pijn voe-
len, wanneer we ze op onze borsten houden." Zulke spijt wordt
terneergeslagenheid wegens de vrees voor problemen van Krsna
op het moment van Zijn gelukzaligheid genoemd.

Vijaya: Wat is het verschijnsel alles vergeten zelfs in afwezig-
heid van verwarring?

Gosvami: Alle vormen van verwarring (moha) worden wegge-
vaagd door de sphdrfi van Krsna in het hart; dat betekent, volko-
men afwezigheid van moha. Maar wanneer de sphdarti van Krsna
verschijnt, verlies je alle gewaarwording van de hele wereld, inclu-
sief die van je eigen lichaam.

Vijaya: Wat is ksana-kalpata?

Gosvami: Krsna beschrijft Uddhava de staat van scheiding van
de gopis, "Uddhava, toen Ik bij de vrgja-vasis in Vrndavana was,
leken hun nachten met Mij als een ogenblik om te vliegen, maar in
afgescheidenheid van Mij lijken diezelfde nachten nooit te eindigen

en ze ervaren die nachten alsof ze langer dan een kajpa duren."
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Op die manier ervoeren ze het verstrijken van een moment, alsof
ze in een uitgestrekte zee van tijd verloren waren.

Vijaya: Ik heb radha-mahabhava begrepen. Legt u nu alstublieft
adhirddha-mahabhava uit.

Gosvami: Adhirddha-mahabhava is het gevoel, waarin alle
anubhavas, die in een resolute mahabhava worden gemanifes-
teerd, bijzondere eigenschappen krijgen, die zelfs verbluffender
zZijn dan de anubhavas in hun normale vorm.

Vijaya: Hoeveel soorten adhiridha zijn er?

Gosvami: Er zijn twee soorten, modana en madana.

Vijaya: Wat is modana?

Gosvami: De adhirddha-mahabhava, waarin alle sattvika-bhavas
van de nayaka en nayika in veel heviger maten worden opgewekt
dan in de wddipta conditie, wordt modana genoemd. In deze mo-
dana-bhava ervaren Krsna en Radha een weinig angst en leed.

Vijaya: Kunt u alstublieft de positie van modana omschrijven?

Gosvami: Modana heeft nergens anders plaats dan in de ydtha
van Sri Radhika. Modana is het meest geliefde en meest vreugde-
volle, sportieve tijdverdrijf van de Aladini-sakti. In sommige speciale
hoedanigheden van afgescheidenheid wordt modana mohana en
als gevolg van deze hulpeloze toestand van afgescheidenheid
manifesteren zich alle sattvika-bhavas in de sdddjpfa conditie.

Vijaya: Wilt u alstublieft de anubhavas in het stadium van moha-

na omschrijven?
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Gosvamt: Krsna valt flauw, terwijl Hij door een andere geliefde
wordt omhelsd;# je wenst Krsna's geluk, terwijl je persoonlijk on-
draaglijke ellende aanvaardt; de bhava genaamd brah-manda-
ksobha-karita geeft het hele universum een gevoel van leed en
zelfs vogels en dieren beginnen te huilen; het krachtige verlangen
koesteren, dat tijdens het sterven de vijf elementen van het li-
chaam zich met Sri Krsna mogen verenigen. Divya-unmada (god-
delijke waanzin) en andere anubhavas treden ook op in het stadi-
um van mohana. De miraculeuze karakteristieken van mahabhava
ziin in de mohana-bhava van Sri Radhika in de hoogste mate aan-
wezig, zelfs meer nog dan in de moha, die behoort tot de saricari-
bhavas.

Vijaya: Prabhu, indien u het geschikt acht, wilt u dan zo goed
zijn om twee symptomen van divya-unmada te omschrijven?

Gosvami: Wanneer mohana-bhava een unieke, onbeschrifflijke
gedragswijze bereikt, die zich ontwikkelt tot een wonderbaarlijke
conditie, die lijkt op een staat van opperste verwarring, is het divya-
unmada. Het heeft vele verschillende stijlen, zoals wdghdrna en
cltra-jalpa.

Vijaya: Wat is udgharna?

4 Terwijl Rukmini Krsna omhelst in Dvaraka, verliest Hij soms Zijn be-

wustzijn, omdat Hij Zijn speelse avonturen met Radha in de nikurijas

van Vrndavana nabij de oevers van de Yamuna herinnert.
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Gosvami: De staat van divya-unmada, waarin vele varianten van
verbijsterende en onbedwingbare inspanningen manifest worden,
wordt vdghdrna genoemd.

Radhika ervoer udghdrna, toen Krsna naar Mathura vertrok. Op
dat moment dacht Radhika, alsof Ze door het gevoel van afge-
scheidenheid van Krsna in volkomen vergetelheid was, "Krsna
komt eraan; Hij is over enkele ogenblikken hier." Toen Ze dit dacht,
maakte Ze het bed in Haar Aurija op. Soms verwenste Ze de don-
kere wolken als een nayika, die haar boosheid op haar ontrouwe
minnaar richt (khandita), en soms zwierf Ze gehaast rond door de
dichte duisternis van de nacht, als een nayika op een geheime
missie naar de afspraak met haar minnaar (abhisarini).

Vijaya: Wat is citra-jalpa?

Gosvami: Cifra-jalpa bestaat uit gesprekken, die ontstaan, wan-
neer je de vriendin van je geliefde ontmoet. Ze zijn vol intens ver-
langen en ze komen voort uit bhavas, zoals jaloezie, afgunst, rus-
teloosheid, trots en begeerte.

Vijaya: Hoeveel arigas van citra-jalpa zijn er?

Gosvami: Er zijn tien secties van cifra-jalpa, namelijk prajalpa,
parijalpa, vijalpa, ujjalpa, safijalpa, avajalpa, abhijalpa, djalpa, pra-
tijalpa en sujalpa. Omschrijvingen ervan kun je vinden in de Bhra-

mara-gita en in het Tiende Canto van Srimad-Bhagavatam.s

® Voor nadere details willen we verwijzen naar Srimad-Bhagavatam, Can-
to 10, hoofdstuk 47 met Srila Sanatana Gosvami's Vaisnava-tosani en
Sri Caitanya-caritamrta, Antya-ia 19 met Srla Bhaktisiddhanta

Sarasvati Thakura's Anubhasya commentaar.

957



JAIVA-DHARMA

Vijaya: Wat is prajalpa?

Gosvami: Prajaljpa betekent tactloosheid aan je geliefde onthul-
len, waarbij je diverse nalatige gedragingen aanwendt, die zijn
doordrenkt van wrok, jaloezie en trots.

Vijaya: Wat is parijjajpa?

Gosvami: Parijjalpa is het tonen van je eigen expertise met be-
hulp van uitdrukkingen, die de gebreken in je prana-dhana beves-
tigen, zoals Zijn wreedheid, Zijn bedrog en Zijn wispelturigheid.

Vijaya: Wat is vijalpa?

Gosvami: Vijalpa verwijst naar spraakgebruik, waarin je uiterlijk
tegen Krsna kwaadwillige beschuldigingen maakt, waarbij het as-
pect van mana in het hart is verborgen.

Vijaya: Wat is ujjalpa?

Gosvami: Ujjalpa betekent spreken over Krsna's bedrog, hypo-
crisie enzovoort uit jaloezie, die voortkomt uit je trots, waarbij je
altijd boosaardige beschuldigingen tegen Hem maakt.

Vijaya: Wat is avagjalpa?

Gosvami: Avgjalpa is het uitdrukken van je onwillekeurige of
hulpeloze gehechtheid aan Krsna gepaard gaand met vrees door-
drenkt van jaloezie, terwijl je in Hem gebreken vindt, zoals een hart
van steen, wellust en schurkenstreken.

Vijaya: Wat is abhijalpa?

Gosvami: Abhijajpa betekent zich beklagen door middel van in-
directe uitdrukkingen, zoals "Krsna geeft zelfs het verdriet van af-
gescheidenheid aan Zijn vogels, zoals Zijn papagaai en de pau-

wen, dus iedere gehechtheid aan Hem is zinloos."
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Vijaya: Wat is gjaljpa?

Gosvamr: Ajalpa betekent Krsna's dubbele moraal en de kwel-
ling door geringschatting van zichzelf tentoon spreiden en zeggen,
dat alleen andere onderwerpen dan Krsna's /ia-katha geluk bren-
gen.

Vijaya: Wat is pratijjalpa?

Gosvami: Pratjjalpa is het tonen van respect voor een koerier,
die door Krsna is gestuurd, en zeggen, "Krsna is een schurk en
een boef, als Hij naar amoureuze liefde op zoek is, dus het is niet
betamelijk om Hem te ontmoeten, want op het ogenblik amuseert
Hij Zich met andere charmante dames."

Vijaya: Wat is sujalpa?

Gosvami: Sujalpa is uit eenvoud naar Krsna informeren met een
gevoel van ernst, bescheidenheid, rusteloosheid en nieuwsgierig-
heid.

Vijaya: Prabhu, ben ik gekwalificeerd om de symptomen van
madana te horen?

Gosvami: Als prema, dat de belichaming is van de essentie van
hiadini; zelfs verder toeneemt dan de mahabhava, die ik tot dusver
heb beschreven, krijgt het een zeer geavanceerde conditie. De
opperste emotie, waarin het wegens de gelijktijdige manifestatie
van alle soorten bhavas vreugdevol (ullasa) wordt, heet madana.
Deze madana is eeuwigdurend en schitterend manifest alleen in
Sri Radha. Deze verschijnt niet in andere gopis, zelfs niet in gopis,
zoals Lalita.

Vijaya: Bestaat er jaloezie in madana-bhava?
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Gosvami: Jaloezie is heel prominent in madana-bhava, deze
wordt zelfs op onwaardige of onbeweeglijke objecten gericht.
Madana staat er ook om bekend, dat het in St Radha veroorzaakt,
dat Ze alles prijst, dat zelfs maar het minste of geringste spoor van
een relatie met Krsna heeft, terwijl Ze Zich voortdurend in een in-
tieme gemeenschap met Hem bevindt. Srimati Radha wordt bij-
voorbeeld jaloers op Krsna's vana-mala (krans van bosbloemen)
en op Krsna's liefjes uit de bergstreken, de meisjes van de Pulin-
dastam.

Vijaya: Wanneer verschijnt maadana?

Gosvami: Deze fascinerende madana-bhava treedt alleen op tij-
dens de ontmoeting. De eeuwige, sportieve avonturen van madana
heersen op prachtige wijze in ontelbaar veel vormen.

Vijaya: Prabhu, kunnen we een beschrijving van dit type
madana in de uitspraken van de wijzen vinden?

Gosvami: Madana-rasa is onbegrensd, dus het is zelfs moeilijk
voor de transcendentale Cupido, Sri Krsna, om het volledige bereik
van zijn activiteiten in te schatten. Dat is de reden, waarom zelfs
Sri Suka Muni niet in staat was om het in zijn geheel te beschrij-
ven, om niet te spreken van de rasa-filosofen, zoals Bharata Muni.

Vijaya: Uw uitspraken zijn verbluffend. Hoe is het mogelijk, dat
zelfs Krsna Zelf, de belichaming van rasa en de grondrechtelijke
genieter van rasa, het gedrag van madana niet volkomen begrijpt?

Gosvami: Krsna is rasa Zelf en Hij is onbegrensd, alwetend en
almachtig. Niets blijft voor Hem verscholen en niets is onbereik-

baar of onmogelijk voor Hem. Hij is eeuwigdurend eka-rasa en
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tegelijkertijd is Hij ook aneka-rasa wegens Zijn acintya-
bhedabheda-dharma. Als eka-rasa (alles in Zichzelf omvattend) is
Hij atmarama en in deze hoedanigheid bestaat er geen rasa buiten
Zichzelf. Hij is echter gelijktijdig aneka-rasa. Dus behalve afma-
gata-rasa (rasa in zichzelf ervarend) bestaat er ook para-gata-rasa
(rasa via anderen ervarend) plus alle variaties van de gemengde
atma-para-vicitra-rasa. Het geluk van Zijn /ig ligt in de laatste twee
typen rasa. Wanneer para-gata zich tot in hoogste mate uitstrekt,
heet hij parakiya-rasa en deze hoogste ontwikkeling manifesteert
zich overvloedig in Vrndavana. Dus voor de afma-gata-rasa is het
onbekende, in vervoering brengende en unieke geluk van
parakiya-rasa de uiterste limiet van madana. Deze is aanwezig in
de zuivere, ongemanifesteerde /i/gin Goloka en in geringe mate in
Vraja.

Vijaya: Prabhu, u hebt oneindige genade getoond. Wilt u nu als-
tublieft de essentie van alle vormen van madhura-rasa in het kort
uitleggen, zodat ik het gemakkelijk kan overzien?

Gosvami: Alle bhavas, die in de vrgja-devis optreden, zijn in alle
opzichten goddelijk en liggen buiten de rechtsgeldigheid van de
logica. Daarom is het niet alleen moeilijk, maar ook onmogelijk om
die bhavas diepgaand te beschrijven. In sasfra is gezegd, dat de
rdga van Sri Radhika voortkomt uit pdrva-raga. Onder speciale
omstandigheden wordt diezelfde rgga anuraga en uit anurgga komt
sneha voort. Dan wordt hij verder manifest in de vorm van mana
en pranaya. Al deze punten liggen niet vast, maar de conditie van

dhdmayifa is beslist de uiterste grens van sadharani rati.
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Samarijasa rati ontwikkelt zich tot sneha, mana, pranaya, raga en
anurgga, waarin djpla-rati in de vorm van jvalita manifest is. In
radha-mahabhava bestaat vddipta en uit modana ontwikkelt zich
suddipta-rati. Je moet begrijpen, dat madhura-rasa er soms zo
uitziet, omdat de volgorde van de stadia zich in overeenkomst met
verschillen in tijd, plaats en omstandigheid ook anders kunnen
rangschikken. Sadharani rati ontwikkelt zich tot en met prema,
samarijasa rati ontwikkelt zich tot en met anuraga en samartha rati
komt tot en met mahabhava.

Vijaya: Hoever ontwikkelt rati zich in sakhya-rasa?

Gosvami: De rafi van de narma-vayasa metgezellen strekt zich
uit tot anuraga, maar de rati van Subala en anderen reikt tot en
met mahabhava.

Vijaya: Ik zie, dat de eigenschappen van sthayibhava, die u eer-
der beschreef, zich uitstrekken tot de grens van mahabhava. Maar
als sthayibhava van begin tot eind slechts één faftva is, waarom
zien we dan zoveel verschillen tussen de rasas ontstaan?

Gosvami: Deze verschillen tussen de rasas ontstaan door de
verschillende soorten sthayibhava. De mysterieuze activiteiten van
sthayibhava zijn niet duidelijk. De uiteenlopende categorieén wor-
den alleen zichtbaar, wanneer de ingrediénten met de sthayibhava
worden gecombineerd. De sthayibhava krijgt de status van rasa
door een combinatie van geschikte componenten van rasa in over-
eenstemming met zijn bepaalde, verborgen identiteit.

Vijaya: Is het onderscheid tussen svakiya en parakiya in madhu-

ra rati eeuwig?
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Gosvamt: Ja, het onderscheid tussen svakiya en parakiya is
eeuwig; het is geen eigenmachtige aanduiding. Als dit verschil zou
worden beschouwd als een willekeurige aanduiding, zouden alle
rasas aangevoerd door madhura-rasa ook als willekeurige aandui-
dingen moeten worden beschouwd. Jouw eeuwige en natuurlijke
rasais inderdaad jouw zeer persoonlijke, onderscheidende catego-
rie van eeuwigdurende rasa. Het heeft zijn overeenkomstige ruc/
en voert bhajana op overeenkomstige wijze uit en dit leidt tot een
overeenkomstig einddoel.

Er is ook svakiya-rasa in Vraja. Degenen, die het gevoel vast-
houden, "Krsna is mijn echtgenoot" vertonen overeenkomstige
typen ruci, sadhana-bhajana en uiteindelijke doelen. De kwaliteit
van svakiya in Dvaraka is een Vaikuntha faffva, terwijl de kwaliteit
van svakiya in Vraja Goloka faffva is. Er is een verschil tussen
beide. Vasudeva Krsna, de zoon van Vasudeva, is gesitueerd in
Vrajanatha Krsna en je dient te begrijpen, dat de hoogste conditie
van deze svakiya-tattva in relatie tot Vasudeva Krsna zich slechts
uitstrekt tot Vaikuntha.

Nadat Vijaya dit had gehoord, gaf hij zijn prandma aan Sri Guru-
deva en keerde terug naar zijn residentie, terwijl hij in grote liefde

was verzonken.

ALDUS EINDIGT HET ZESENDERTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA,

GETITELD "MADHURA-RASA: STHAYIBHAVA EN DE STADIA VAN RATI"
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Hoofdstuk 37

Sriigara-Rasa:

Srxigara Svariipa en Vipralambha

IJAYA KUMARA PROEFDE DE ASPECTEN VAN
maadhurya-bhava, die hij de vorige dag had ge-
hoord en hij was nog steeds in die stemming, toen
hij weer bij Sfi Gurudeva verscheen. Hij gaf pranama en infor-
meerde beleefd, "Prabhu, ik heb alles begrepen van vibhava,
anubhava, sattvika-bhava en vyabhicari-bhava en ook de svardpa
van sthiyibhava. Maar hoewel ik deze vier soorten ingrediénten
met sthayibhava heb gecombineerd, ben ik toch niet in staat om
rasa te laten ontwaken. Hoe komt dat?"
Gosvami: Beste Vijaya, je bent niet in staat rasa in sthayibhava
te laten ontwaken, totdat je op de hoogte bent met de svardpa
(intrinsieke natuur) van srrigara-rasa.

Vijaya: Wat is srrigara-rasa?

965



JAIVA-DHARMA

Gosvami: Srrigara is de superexcellente en overvioedige, trans-
cendentale betovering van madhura-rasa. Er zijn twee soorten
srrigara: vipralambha (liefde in afgescheidenheid) en sambhoga
(elkaar ontmoeten en samen plezierig, transcendentaal tijdverdrijf
beleven).

Vijaya: Ik zou de kenmerken van vipralambha willen weten.

Gosvami: Vipralambha is de heerlijke emotie, die zich manifes-
teert, wanneer de nayaka en de nayikas hun gekoesterde en ver-
rukkelijke hunkering naar het amoureuze spel, zoals elkaar omhel-
sen en kussen, niet kunnen vervullen. Vipralambha kan in iedere
staat optreden, hetzij tijdens de ontmoeting (milana), hetzij tijdens
de scheiding (viyoga), en hij voedt vooral het gevoel van sambho-
ga. Vipralambha wordt ook viraha of viyoga genoemd.

Vijaya: Hoe kan vipralambha het gevoel van sambhoga voeden?

Gosvami: Als je een gekleurde doek herhaaldelijk in hetzelfde
verfbad dompelt, wordt de pracht van de kleur in toenemende mate
verhoogd. Op dezelfde wijze verhoogt vipralambha de superexcel-
lente schoonheid van sambhoga-rasa. Sambhoga kan zich zonder
vipralambha niet ten volle ontwikkelen.

Vijaya: Hoeveel verschillende soorten vipralambha zijn er?

Gosvami: Er zijn vier soorten: pdrva-raga, mana, prema-vaicittya
en pravasa.

Vijaya: Wat is pdrva-raga?

Gosvami: Pdrva-ragais de fascinatie en de betovering, die oprij-
zen, wanneer de ngyaka en nayika elkaar zien en over elkaar ho-

ren, voordat ze elkaar in werkelijkheid ontmoeten.
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Vijaya: Op welke wijzen kunnen ze elkaar zien?

Gosvami: De nayika kan Krsna persoonlijk rechtstreeks zien, ze
kan Zijn vorm in een afbeelding zien, of Hem in dromen zien.

Vijaya: En op welke manieren kunnen ze iets over elkaar ver-
nemen?

Gosvami: Je kunt iemand de stufis en lofprijzingen van de
nayaka horen reciteren, of over Hem horen uit de mond van sakhis
en koeriers (datis) en je kunt luisteren naar lofzangen over Hem.

Vijaya: Wat veroorzaakt het verschijnen van deze raff?

Gosvami: Toen ik eerder de sthayibhava uiteenzette, heb ik ver-
teld, dat het verschijnen van rat/ wordt veroorzaakt door abhiyoga,
visaya, sambandha, abhimana, enzovoort. Deze zijn ook de oorza-
ken van het verschijnen van ratiin pdrva-raga.

Vijaya: Manifesteert deze pdrva-rgga zich het eerst in de vrgja-
nayaka, of het eerst in de vrgja-nayikas?

Gosvami: Hiertoe bestaan vele overwegingen. In wereldse affai-
res is het over het algemeen de man, die begint te hunkeren naar
wederzijdse aantrekking, omdat vrouwen doorgaans schuwer zijn
dan mannen. Aangezien echter vrouwen ook meer prema hebben,
manifesteert pdrva-raga zich het eerst in de lotusogige gopis. De
bhakti-sastras stellen, dat pdrva-raga het eerst in de bhakia ver-
schijnt en dat Sti Krsna dit op overeenkomstige wijze beantwoordt.
De vraja-devis zijn de allerhoogste bhaktas, dus pdrva-raga ver-
schijnt in hen op volmaakte wijze het eerst.

Er is een antiek adagium met betrekking tot de trekken van de

menselijke natuur — "De vrouw voelt de aantrekking het eerst en de
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man beantwoordt haar gebaar." Er is echter niets verkeerd aan het
omkeren van deze volgorde, indien de intensiteit van prema in
beiden evengroot is.

Vijaya: Wilt u alstublieft de saricari-bhavas van purva-raga uit-
eenzetten?

Gosvami: Ziekte, twijfel, jaloezie, uitputting, vermoeidheid, de-
pressie, begerigheid, bescheidenheid, bezorgdheid, slaap, wakker
worden, neerslachtigheid, inertie, waanzin, verwarring en het ver-
langen naar de dood zijn allemaal saricari- of vyabhicari-bhavas.

Vijaya: Hoeveel verschillende typen pdrva-raga zijn er?

Gosvami: Er zijn drie typen: praudha (volrijp), samarijasa (mid-
delmatig) en sadharana (algemeen).

Vijaya: Wat is praudha (volrijpe) pdrva-raga?

Gosvami: Pdrva-raga is praudha, wanneer hij optreedt in dege-
nen met samartha rati. Op dit niveau van pdrva-rgga kunnen zich
de tien dasas (staten) te beginnen met intens hunkeren (/a/asa) tot
en met het verlangen naar de dood (marana) manifesteren. Aan-
gezien deze pudrva-raga praudha (volkomen gerijpt) is, zijn de sta-
ten, die hij manifesteert ook praugdha.

Vijaya: Welke zijn de tien dasas (staten)?

Gosvami: Deze zijn alsvolgt,

lalasodvega-jagaryas tanavam jadimatra tu
vaiyagryam vyadhir unmado moho mriyur dasa dasa
Ujjvala-nilamani, pdrva-raga division (9)
De tien staten zijn intense hunkering (/a/asa), bezorgdheid (udvega),

slapeloosheid (jagarana), op sterven na dood zijn (fanava), inertie
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(jadatd), ongeduld (vyagratd), ziekte (vyadh), waanzin (unmada),
begoocheling (moha) en verlangen naar de dood (mrtyu).

Vijaya: Wat is /alasa?

Gosvami: Lalasa is het intens hunkeren naar de vervulling van je
hartewens (abhista) en de symptomen zijn begerigheid, wispeltu-
righeid, wankelen en zwaar ademhalen.

Vijaya: Wat is udvega?

Gosvami: Udvega is mentaal van streek raken en het manifes-
teert zich met symptomen, zoals diepe en zware ademhalingen;
wispelturigheid; onbeweeglijkheid; diepzinnigheid; tranen; het ver-
schieten van de lichaamskleur; en transpiratie.

Vijaya: Wat is jagarana?

Gosvami: Jagarana is slapeloosheid en het geeft aanleiding tot
onbeweeglijkheid en het opdrogen van de zintuigen.

Vijaya: Wat is fanava?

Gosvami: 7anava is het vermageren van het lichaam, dat wordt
vergezeld door symptomen, zoals lichamelijke zwakte en het wan-
kel worden van de geest. Sommigen lezen vilgpa (beklag) in plaats
van (anava.

Vijaya: Wat is jadata (intertia)?

Gosvami: Jadata wordt vertoond bij de afwezigheid van onder-
scheidingsvermogen door zelfs niet te antwoorden, wanneer iets
wordt gevraagd, en door het verliezen van het gehoor en het ge-
zichtsvermogen. Dit is ook bekend als jadima.

Vijaya: Wat is vyagrata (ongeduld)?
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Gosvamr: De conditie, waarin de transformaties, die uit bhava
voortkomen, zich niet uiterlijk manifesteren, wordt "ernst" ge-
noemd. Vyagratd is de staat, waarin deze ernst wordt geprikkeld
en ondraaglijk wordt. De symptomen van vyagrata zijn onderschei-
dingsvermogen, verdriet, spijt en jaloezie.

Vijaya: Wat is vyadhi (ziekte)?

Gosvami: Acute teleurstelling wegens het achterwege blijven
van jouw gekoesterde doel (abhista) — namelijk je geliefde — heeft
een staat tot gevolg met symptomen, zoals bleek worden en hoge
koorts. Dit wordt vyadhi genoemd en geeft aanleiding tot
anubhavas, zoals het koud krijgen en bibberen; verlangen; waan-
voorstellingen krijgen; diepe en lange ademhalingen maken; en
bewusteloos op de grond vallen.

Vijaya: Wat is unmada (waanzin)?

Gosvami: Unmada is de conditie, waarin de nayika haar geliefde
telkens abusievelijk in uiteenlopende objecten waarneemt - bij-
voorbeeld een famala-boom aanzien voor Krsna en hem omarmen.
Dit is het gevolg van een intensieve mentale absorbtie in de gelief-
de gepaard gaand met de overweldiging van bhavas, zoals ver-
driet, waanideeén en nederigheid. De anu-bhavas van unmada zijn
afkeer, jaloerse opmerkingen tegen de geliefde maken, langgerek-
te ademhalingen maken, nalaten met de ogen te knipperen en het
ervaren van extreme pijn door scheiding.

Vijaya: Wat is moha (begoocheling)?

Gosvami: Moha betekent het bewustzijn verliezen. De

anubhavas zijn onbeweeglijk worden, flauwvallen, enzovoort.
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Vijaya: Wat is mrtyu (verlangen naar de dood)?

Gosvami: Wanneer de nayika niet in staat is haar kanta (gelief-
de) te ontmoeten, zelfs niet met alle mogelijke middelen, zoals het
sturen van liefdesbrieven en boodschappen via haar sakhis, ver-
oorzaken de pijlen van Cupido zoveel pijn door scheiding, dat ze
streeft naar de dood. In deze staat geeft ze al haar gekoesterde
bezittingen aan haar sakhis weg. Uddipana-vibhavas, zoals bijen,
een zacht briesje, het maanlicht, kadamba-bomen, wolken, blik-
semschichten en pauwen stimuleren de ontwikkeling van de staat
van mriyu.

Vijaya: Wat is samarijasa-pdrva-raga? Wilt u dit alstublieft uit-
leggen?

Gosvami: Samarijasa-parva-raga is de purva raga, die in antici-
patie op de ontmoeting verschijnt en die het specifieke kenmerk
van samarnjasa ratiis. In deze hoedanigheid kan de nayika gelei-
delijk de tien condities manifesteren, namelijk verlangen (abhilasa),
beschouwen (cinta), zich herinneren (smrf), het prijzen van de
kwaliteiten van de geliefde (guna-kirtana), geprikkeldheid en be-
zorgdheid (wdvega), zich beklagen (vilapa), waanzin (unmada),
ziekte (vyadhi), intertie (jagata) en verlangen naar de dood (mriyu).

Vijaya: Wat is de betekenis van abhilasa in deze samenhang?

Gosvami: Abhilasa verwijst naar de voorbereidingen op het ont-
moeten van de geliefde. De anubhavas zijn het decoreren van het
lichaam, de geliefde benaderen onder het voorwendsel iets anders
te doen en het tentoon spreiden van de aantrekking (anurgga) voor

Hem.
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Vijaya: Wat is hier de aard van cinfa?

Gosvami: Cinta is het mediteren op een manier, waarop je as-
sociatie met je geliefde krijgt, zoals Hem informeren over je condi-
tie via een brahmana, of het sturen van een brief. De symptomen
zijn draaien en woelen in bed; lange, diepe ademhalingen en sta-
ren.

Vijaya: Wat wordt hier bedoeld met smrt/?

Gosvami: Smrtiis diepe mentale absorbtie in de geliefde, wiens
associatie reeds is ervaren door Hem te zien en over Hem en Zijn
schoonheid, Zijn ornamenten, Zijn spel en vermaak en verscheide-
ne vreugdevolle onderhandelingen en alles, dat aan Hem is gerela-
teerd te horen. De anubhavas zijn beven, vermoeidheid, het ver-
schieten van kleur, tranen, onhechting en onthouding, en diepe
ademhalingen.

Vijaya: Wat is guna-kirtana?

Gosvami: Guna-kirtana is het prijzen van de nayakas kwalitei-
ten, zoals Zijn gedaante en schoonheid. Tot de anubhavas beho-
ren beven, kippenvel en het breken van de stem. Bezorgdheid,
zich beklagen gepaard gaand met waanzin, ziekte, inertie en het
verlangen naar de dood zijn de zes symptomen, die in samarjasa-
pdrva-raga in dezelfde mate manifest zijn als in samarijasa rati.

Vijaya: Wilt u nu alstublieft de symptomen van sadharana-pdrva-
raga uitleggen?

Gosvami:  Sadharana-pdrva-rdga is precies hetzelfde als
sadharani rafi. In deze conditie verschijnen de eerste zes staten

(dasas) — tot en met zich beklagen (vilapa) — in een milde vorm. Ik
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vind, dat ik hier geen voorbeelden hoef te geven, want ze zijn heel
eenvoudig. In dit type pdrva-raga wisselen beide geliefden liefdes-
brieven (kadma-lekha-patra), bloemenkransen enzovoort met elkaar
uit via vertrouwelijke metgezellen.

Vijaya: Wat zijn ka@ma-lekha-patra (liefdesbrieven)?

Gosvami: Liefdesbrieven zijn uitdrukkingen van wederzijdse ge-
voelens van liefde op schrift. Er bestaan twee vormen: saksara,
geschreven met letters, of opschriften van het alfabet, en
niraksara, geschreven zonder gebruikmaking van letters.

Vijaya: Wat zijn niraksara-kama-lekha?

Gosvami: Een voorbeeld van een symbolische liefdesbrief is met
de nagel een afdruk maken van de vorm van een halve maan op
een rood gekleurd plantenblad zonder gebruikmaking van andere
tekens of letters.

Vijaya: Wat zijn saksara-kama-lekha (geschreven liefdesbrie-
ven)?

Gosvami: Geschreven liefdesbrieven zijn brieven, die tussen de
nayaka en nayikd worden uitgewisseld en die in hun eigen hand-
schrift zijn geschreven, waarin ze de diepe, emotionele staat van
hun hart in natuurlijke taal uitdrukken. Deze liefdesbrieven worden
geschreven in gekleurde inkten, die worden verkregen uit minera-
len van de bergen, door rode bloemen te persen, of ze zijn ver-
vaardigd uit Aurikuma-poeder. In plaats van schrijffpapier worden
grote bloembladeren gebruikt, die met vezels van lotusstengels
worden vastgebonden.

Vijaya: Wat is de geleidelijke ontwikkeling van pdrva-raga?

973



JAIVA-DHARMA

Gosvami: Sommigen zeggen, dat genegenheid eerst wordt op-
gewekt door eenvoudig de geliefde te zien. Dit wordt gevolgd door
contemplatie, gehechtheid, het maken van een gelofte, verlangen
naar een ontmoeting, slapeloosheid, vermagering, aversie van al
het andere, verlies van verlegenheid, waanzin, flauwvallen en naar
de dood verlangen — in deze volgorde. Zo groot is het bereik van
de intensiteit van ka@ma (prema). Pdrva-raga treedt zowel op in de
nayaka als in de nayikas, maar hij verschijnt het eerst in de
nayikas en daarna in de ngyaka.

Vijaya: Wat is mana?

Gosvami: Mana is de bhava, die voorkomt, wanneer de nayaka
en nayika zich bezighouden met hun gekoesterde activiteiten, zo-
als elkaar omhelsen, naar elkaar kijken, elkaar kussen, met elkaar
op een plezierige manier praten, enzovoort, ook al zijn beiden op
dezelfde plaats aanwezig en delen ze een grote, wederzijdse aan-
hankelijkheid. Mana veroorzaakt het verschijnen van saricari-
bhavas, zoals verdriet, twijfel, boosheid, rusteloosheid, trots, jaloe-
zie, het verbergen van gevoelens, schuldgevoel en een grote diep-
zinnigheid.

Vijaya: Wat is het onderliggende principe van mana?

Gosvami: De basis van mana is pranaya; mana treedt normaliter
niet op voor het stadium van pranaya en als dat wel gebeurt, is het
slechts in een samengetrokken of onrijpe vorm. Er zijn twee soor-
ten mana. mana met een reden (sahetu) en mana zonder reden
(nirhetu).

Vijaya: Wat is mana met een reden (sahetfu-mana)?
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Gosvami: Irsya (jaloerse gevoelens) rijst op in het hart van de
nayika, als ze de nayaka Zich ziet of hoort gedragen met een bij-
zondere genegenheid voor een nagyika uit een rivaliserende
(vipaksa) of marginale (fafastha) groep. Als deze irsya (jaloezie)
door pranaya wordt overweldigd, ontwikkelt deze zich tot sahetfu-
mana. Men heeft reeds lange tijd gemeend, dat, op dezelfde ma-
nier, waarop er geen bhaya (vrees) is zonder sneha, er ook geen
irsy3 kan zijn zonder pranaya. Op deze wijze verlichten al deze
verscheidene uitdrukkingen van mana slechts de intensiteit van de
prema tussen de nayikas en de nayaka.

Het hart van de nayika is doordrenkt met bhavas, zoals de in-
tense, liefdevolle bezitsdrang voor haar geliefde (susakhya). Zodra
ze ziet, dat de nayaka, die uitermate aan haar is gehecht, een riva-
liserende nayika bevoorrecht en met haar plezier maakt, wordt ze
rusteloos en ongeduldig. In Dvaraka bood Sri Krsna eens een
parijatabloem aan Sri Rukmin aan. Hoewel alle koninginnen van
dit incident op de hoogte waren, werd echter alleen het hart van
Satyabhama door mana overdonderd. Satyabhama's mana werd
opgewekt, toen ze de unieke positie begreep, die aan haar rivaal
was toegekend.

Vijaya: Hoeveel manieren zijn er om de speciale positie van riva-
len te achterhalen (vipaksa-vaisistya)?

Gosvami: Er zijn drie manieren: horen (Srufa), gevolgtrekking
(anumati) en zien (drsta).

Vijaya: Wat is horen (srufa)?
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Gosvami: Sruta-vipaksa-vaisistya heeft plaats, wanneer de
nayika haar priya-sakhri of een papagaai hoort vertellen over het
spel van haar geliefde met een nayika uit een andere partij.

Vijaya: Wat is anumati-vipaksa-vaisistya?

Gosvami: Anumati-vipaksa-vaisistya heeft plaats, wanneer de
nayika ziet, dat het lichaam van haar geliefde aanwijzingen ver-
toont van romantisch plezier met een andere nayika, of wanneer
ze haar geliefde per ongeluk de naam van een rivaliserende nayika
hoort noemen, of wanneer ze haar rivaliserende nayika in een
droom ziet. De aanwijzingen van een samenzijn op het lichaam
van de ngyaka en een rivaliserende nayika worden bhogarika ge-
noemd en het uitspreken van de naam van een rivaliserende
nayika heet gotra-skhalana. Als haar dit overkomt, ervaart de
nayika meer pijn dan bij het sterven.

Vijaya: |k zou graag een voorbeeld willen horen van gofra-
skhalana.

Gosvami: Toen Krsna eens terugliep naar Zijn huis, nadat hij
een tijdje met Srimati Radha had doorgebracht, kwam Hij onder-
weg plotseling Candravali tegen. Sri Krsna informeerde, "O Radhe,
gaat het goed met je?" Toen Candravall Krsna dit hoorde zeggen,
antwoordde ze op een nogal boze toon, "O Kamsa, gaat het goed
met Je?" Krsna was verbaasd en vroeg haar, "O schoonheid,
waarom ben je zo in de war?" Candravali liep rood aan van woede
en antwoordde pardoes, "Heb Je Radha hier soms ergens ge-
zien?" Toen begreep Krsna de situatie en dacht bij Zichzelf, "Oh, Ik

heb Candravall per ongeluk met de naam Radha aangesproken.”
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Hij begreep Zijn eigen vergissing, voelde zich beschaamd en
wendde Zijn gelaat af naar de grond. Hij glimlachte ook een beetje
om de spontane en sluwe welbespraaktheid van Candravali, welke
het gevolg was van haar i7sy3 (jaloezie). Moge deze Sri Hari, die
alle ellende uitbant, ons allemaal beschermen.

Vijaya: Wat betekent het begrijpen van een bepaalde positie van
een rivaal door middel van een droom (svapna-drsia-vipaksa-
valsistya)?

Gosvami: De bezigheden van Krsna en Zijn vidusaka vriendin-
nen bij het dromen zijn hiervan voorbeelden. Bijvoorbeeld, Krsna
en Candravall lagen eens na een romantisch tijdverdrijf in de Arida-
kurija op hetzelfde bed te slapen. In Zijn droom zei Krsna, "O
Radhe! Ik beloof Je, dat Jij alleen Mijn grootste geliefde bent; al-
leen Jij bent binnen en buiten Mijn hart; alleen Jij bent voor Me,
achter Me, en overal. Wat kan Ik nog meer zeggen? Alleen Jij bent
aanwezig in Mijn huis, in Govardhana en in zijn beboste valleien."
Toen Candravall Sri Krsna dit in Zijn droom hoorde zeggen, stond
ze door de mana, die in haar hart omhoog rees, van het bed op en
liep weg.

Hier is een van de dromen van Madhumangala. Hij sliep eens
op een verhoogd platform buiten een kAurija, waar Krsna en
Candravall zich aan het amuseren waren, en in zijn droom zei hij,
"O Madhavi, Krsna zit heel deskundig te praten en vleit Padma's
sakhi, Candravali, om haar in de maling te nemen. Probeer Radha
hier snel naartoe te brengen, zodat Ze Krsna kan ontmoeten.

Wees niet bang." Toen Candravall hoorde, wat Madhumangala in
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zZijn droom zei, werd ze diep bedroefd. Padma zat in een Aufja in
de buurt en toen ze de conditie van Candravall zag, zei ze tegen
Saibya, "Oh sakhi, kijk toch eens hoe ellendig het gezicht van
Candravall eruit ziet, nadat ze Madhumangala in zijn droom heeft
horen praten! Ze laat haar hoofd hangen en ze brandt van ver-
driet."

Vijaya: Wat is rechtstreeks zien (darsana)?

Gosvami: Dit betekent, dat de nayika haar nayaka rechtstreeks
plezier ziet maken met een andere nayika.

Vijaya: Wat is mana zonder reden (nirhetuka-mana)?

Gosvami: Mana zonder reden ontwikkelt zich tussen de nayaka
en nayika, als pranaya wordt versterkt door een schijnbare oorzaak
voor mana, hoewel er in werkelijkheid geen reden is voor mana.
Panditas hebben de conclusie getrokken, dat mana het effect is
van pranaya en dat mana zonder reden niets anders is dan een
uitbreiding van pranaya, die voortkomt uit zijn vilasa (plezierig tijd-
verdriff). Ze noemen mana zonder reden "pranaya-mand'. De
voorgaande authoriteiten (panditas) beweren ook, dat de bewegin-
gen en onderhandelingen van prema zo krom zijn als de kronkels
van een slang. Er zijn daarom twee soorten mana in de onderhan-
delingen tussen de ngyaka en de nayika duidelijk aanwezig: mana
zonder reden (nirhetu) en mana met reden (sahefu). De vyabhicari-
bhava in deze rasa is het verbergen van emoties en gevoelens
(avahittha).

Vijaya: Hoe wordt mana zonder reden gekalmeerd (avahittha)?
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Gosvami: Deze mana kalmeert zichzelf; hij heeft geen remedie
nodig. Zodra er weer wordt gelachen, verdwijnt de mana vanzelf.
Om sahetu-mana te kalmeren echter moet de ngyaka van een
aantal geschikte middelen gebruik maken, zoals sama (troostende
woorden), bheda (diplomatiecke opmerkingen), Ariya (een eed af-
leggen), dana (het aanbieden van geschenken), nafi (buigen),
upeksa (veronachtzaming en schijnbare onverschilligheid) en
rasantara (een plotselinge gemoedsverandering). Het teken, dat de
mana van de nayika tot rust is gekomen, is het wegvegen van de
tranen door de nayaka en het feit, dat er weer wordt gelachen.

Vijaya: Wat is sama (troosten met woorden)?

Gosvami: Sama is het gebruik van lieve, plezierige woordjes en
beloften om de priya (geliefde) te kalmeren.

Vijaya: Wat is bheda (diplomatieke opmerkingen)?

Gosvami: Er zijn twee soorten bheda: de ene is het uitdrukken
van de eigen grootheid met behulp van diverse gebaren en insinu-
aties en de andere is de nayika via sakhis indirect een standje
geven.

Vijaya: Wat wordt bedoeld met dana (geschenken)?

Gosvami: Dana is de misleidende presentatie van ornamenten
en andere geschenken.

Vijaya: Wat is nati (nederige onderwerping)?

Gosvami: Nafi betekent met alle mogelijke nederigheid aan de
voeten van de nayik4 vallen.

Vijaya: Wat is upeksa (veronachtzaming)?
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Gosvamt: Upeksa (veronachtzaming of onverschilligheid) is de
houding van schijnbare verlating van de nayika, als alle andere
middelen ter kalmering van haar mana hebben gefaald. Anderen
zeggen, dat upeksa wijst op het gebruik van opmerkingen met een
dubbele betekenis om de nayika op te vrolijken.

Vijaya: Wat betekent uw uitdrukking rasantara (gemoedsveran-
dering)?

Gosvami: Rasantara is de plotselinge verschijning van angst in
het hoofd van de nayika door woorden of door een natuurlijke ge-
beurtenis. Er zijn twee soorten rasantara: degene, welke uit zich-
zelf plaats vindt en degene, welke door de scherpe intelligentie van
de nayaka wordt gecreéerd.

Hier volgt een voorbeeld van een verandering van gedachten,
die spontaan plaatsvindt. Krsna was eens ondanks verscheidene
pogingen niet in staat om Bhadra's mana te kalmeren, toen er plot-
seling een geweldige donderklap volgde, die Bhadra zo deed
schrikken, dat ze Krsna, die véér haar zat, meteen in Zijn armen
vloog.

Hier volgt een voorbeeld van het kalmeren van mana door een
intelligent plan. Radha was eens diep verzonken in mana. Krsna,
die van nature uitermate speels is, zag dat Hij Haar met geen mo-
gelijkheid kon kalmeren en voerde een charmante truc uit. Hij
maakte eigenhandig een prachtige bloemenkrans en legde hem
om de hals van Srimatiji. Ze trok de bloemenkrans woedend van
Haar hals en gooide hem aan de kant, waarbij hij door de wil van

de voorzienigheid terecht kwam op Krsna. Krsna draaide meteen
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met Zijn ogen in de rondte, trok een gezicht alsof Hij zwaar ge-
wond was en ging in een hoekje zitten kniezen. Toen Ze dit zag,
werd Radhaji rusteloos en bezorgd en hield Krsna's schouders met
twee handen vast. Toen begon Krsna te lachen en sloot Haar in
Zijn sterke armen.

Vijaya: Zijn er nog andere manieren om manate kalmeren?

Gosvami: Behalve deze methoden kan de mana van de vraja-
gopis op speciale tijden en plaatsen worden gekalmeerd en met
het geluid van de murali zelfs zonder sama enzovoort aan te wen-
den. Lichte mana kan zonder veel moeite worden gekalmeerd,
terwijl middelmatige mana zorgvuldige pogingen vereist. De meest
diepgewortelde mana (durjaya-mana) is buitengewoon moeilijk te
kalmeren.

Wanneer de gopis in mana zijn maken ze verscheidene aan-
merkingen om Krsna te straffen, bijvoorbeeld Vama (ondankbare,
die ongunstig handelt), Durlila-§iromani (kroonjuweel van kwajon-
gens), Kitvava-raja (Koning der oplichters), Khala-srestha (uiterma-
te slecht), Maha-dhurta (buitengewoon onbetrouwbare bandiet),
Kathora (wreed en met een hart van steen), Nirlaja (schaamte-
loos), Atidurlalita (uitermate moeilijk te plezieren), Gopi-kamuka
(iemand, die wellustig is naar de gopis), Ramani-cora (dief van de
kuisheid van de gopis), Gopl-dharma-nasaka (bederver van de
religieuze principes en van de kuisheid van de gopis), Gopa-
sadhvi-vidambaka (iemand, die de kuisheid van de gopis bespot),
Kamukesvara (Heer der Wellust), Gadh-timira (iemand, die ande-

ren in de duisternis der waanideeén stort), Syama (iemand met
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een zeer donkere gelaatskleur en die anderen in de duisternis der
begoocheling stort), Vastra-cora (dief van de kleding van de gopis),
Govar-dhana-upatyaka-taskara (dief van de kuisheid van de gopis
in de heuvels van Govardhana).

Vijaya: Wat is prema-vaicittya?

Gosvami: Prema-vaicittya verwijst naar het hartzeer van afge-
scheidenheid, die de nayika voelt, zelfs al bevindt ze zich dichtbij
de nayaka. Dit is de intrinsieke aard van prema in zijn hoogste
staat. Deze superexcellente staat resulteert in een vorm van hulpe-
loosheid of mentale agitatie, die de illusie creéert van Krsna te zijn
afgezonderd. Zijn natuurlijke staat wordt vaicittya genoemd.

Vijaya: Wat is pravasa?

Gosvami: Pravasa is de belemmering of hindernis tussen de
nayaka en nayika, wanneer ze bij elkaar zijn geweest en nu zijn
gescheiden, hetzij omdat ze in verschillende landen of dorpen wo-
nen, of omdat ze beiden een ander gevoel hebben gekregen
(rasantara), of omdat ze zich op verschillende plaatsen bevinden.
In pravasa ervaart men alle vyabhicari-bhavas van srrigara-rasa
behalve vreugde, trots, waanzin en verlegenheid. Er zijn twee ty-
pen pravasa: intentionele en niet vooraf geplande, of datgene, dat
plaatsvindt door de overmacht van omstandigheden.

Vijaya: Wat is intentionele pravasa?

Gosvami: Intentionele pravasa heeft plaats, wanneer de nayaka
vertrekt wegens verplichtingen of verantwoordelijkheden. Krsna is
door Zijn eigen natuur aan Zijn bhaktas — bijvoorbeeld, de bewe-

gende en niet-bewegende jivas van Vrndavana, de Pandava's en
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Srutadeva in Mithila — verplicht om hen ten volle gelukkig te ma-
ken, goede instructies te geven en hun wensen te vervullen.
Pravasa heeft nog twee onderverdelingen: de ene is louter uit het
zicht gaan en de andere is vertrekken naar een verre plaats
(suddra). Er zijn ook twee typen sudira-pravasa in overeenstem-
ming met de drie fasen van de tijd: verleden, heden en toekomst.
Gedurende de suddra-pravasa wisselen de ngyaka en nayika be-
richten met elkaar uit.

Vijaya: Wat is ongeplande pravasa?

Gosvami: Ongeplande pravasa is de suddra-pravasa veroor-
zaakt door ondergeschiktheid aan anderen, of door omstandighe-
den, die buiten jouw controle liggen. Er zijn verscheidene soorten
ondergeschiktheid, die worden geclassificeerd als divya, adivya en
divyaaviya. De tien staten, die in deze pravasa optreden, zijn be-
dachtzaamheid, slapeloosheid, bezorgdheid, gewicht verliezen, het
donkerder worden van het gezicht en de ledematen, onsamenhan-
gend spraakgebruik, ziekte, waanzin, verwarring en verlangen naar
de dood. In vipralambha, die wordt veroorzaakt door pravasa, ma-
nifesteren zich deze tien staten zelfs in Krsna.

Mijn beste Vijaya, hoewel diverse staten in de verschillende, on-
derscheiden stadia van prema als anubhavas verschijnen, heb ik
ze niet allemaal genoemd. Over het algemeen verschijnen deze
staten als gevolg van de vorderingen van prema, te beginnen bij
sneha en via mana, pranaya, raga, anurgga en bhava zich verder
ontwikkelend tot mahabhava. De staat echter van mohana, een

ongeévenaarde staat, die ik eerder uiteen heb gezet, manifesteert
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zich in Srimati Radhika. Sommige auteurs van rasa-sastra hebben
de vipralambha, die is gerelateerd aan mededogen (karuna), als
een afzonderlijke categorie aanvaard, maar ik heb deze rasa niet
apart uitgelegd, omdat het hier een ander soort pravasa betreft.
Terwijl Vijaya nadacht over Sti Guru Gosvamr's instructies over
vipralambha, zei hij tegen zichzelf, " Vipralambha-rasa is geen on-
afhankelijk verschijnsel of een zelfvolmaakte rasa; hij bevordert en
voedt eenvoudig het gevoel van sambhoga. Zulke pijn van afge-
scheidenheid (vipralambha-rasa) manifesteert zich bij een jiva, die
is gebonden aan de wereld, op een speciale manier en dit is uit-
eindelijk gunstig voor zijn plezier bij de ontmoeting (sambhoga-
rasd). In de eeuwige, transcendentale rasa echter bestaat de
bhava van vipralambha tot op zekere hoogte eeuwigdurend. De
gevarieerdheid van het spirituele spel en vermaak kan in feite zon-
der vipralambha niet in zijn hoogst mogelijke status worden opge-

roepen."

ALDUS EINDIGT HET ZEVENENDERTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA

GETITELD "SRNGARA-RASA: SRNGARA SVARUPA EN VIPRALAMBHA"
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Hoofdstuk 38

Sriigara-Rasa:

Mukhya-Sambhoga en Asta-Kaliya-Lila

IJAYA KUMARA INFORMEERDE MET GEVOU-
wen handen bij zijn Gurudeva over sambhoga-rasa.
Hij antwoordde met liefde.

Gosvami: Er zijn twee soorten irsna-fila. prakata (manifest) en
aprakata (niet-manifest). De staten van afgescheidenheid (viraha)
in vipralambha-rasa, die ik eerder heb beschreven, hebben betrek-
king op prakata-ia. \n gprakafa VV\rndavana bestaat echter geen
afgescheidenheid tussen de vraja-devis en Sri Hari, die eeuwigdu-
rend is betrokken bij Zijn gevarieerd en zegenrijk /i, zoals de
rasa-lia. \n de Mathura-mahatmya staat, "Krsna speelt daar eeu-
wigdurend met de gopas en de gopis." Aangezien het werkwoord
"speelt" (krid) in de tegenwoordige tijd staat, leiden we eruit af, dat

Krsna's fia eeuwig is. Dus in de aprakata-fla van Goloka of
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Vrndavana is geen afgescheidenheid, die wordt veroorzaakt, door-
dat Krsna Zich op een ver afgelegen plaats (ddra-pravasa) vestigt.
Daar bestaat eeuwigdurende liefde in gemeenschap (sambhoga).

De nayaka en nayikas zijn respectievelijk de visaya (object) en
asraya (rustplaats) van liefde. De term sambhoga verwijst naar de
wonderbaarlijke bhava, die optreedt onder invloed van de vervoe-
ring van hun romantische affaires — zoals elkaar zien, met elkaar
praten en elkaar aanraken — met het enige doel elkaar plezier te
schenken. Er zijn twee soorten sambhoga: mukhya en gauna.

Vijaya: Wat is mukhya-sambhoga’?

Gosvami: Mukhya (belangrijkste) sambhoga is de sambhoga,
die plaatsvindt in de wakende staat. Er zijn vier soorten mukhya-
sambhoga. (1) sarksipta-sambhoga (kortstondige sambhoga), die
plaatsvindt na pdrva-raga, (2) sarikirna-sambhoga (beperkte sam-
bhoga), die plaats heeft, nadat mana is gekalmeerd; (3) sampan-
na-sambhoga (verrijkte sambhoga), die plaatsvindt, nadat de
nayaka en de nayika enige tijd uit elkaar zijn geweest; en (4)
samrddiman sambhoga (bloeiende sambhoga), die plaatsvindt na
lange tijd uit elkaar te zijn geweest.

Vijaya: Kunt u alstublieft sariksjpta-sambhoga in groter detail
beschrijven?

Gosvami: Sariksipta-sambhoga wordt gekenmerkt door ontzag
en verlegenheid tussen de nayaka en de nayika. Het gevolg ervan
is, dat de uitdrukking van hun wederzijdse liefde, zoals kussen en
omhelsen, kortstondig en gehaast zijn.

Vijaya: Wilt u alstublieft uitleggen wat sarikirna-sambhoga is?
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Gosvamt: In sarikirna-sambhoga worden de pogingen tot het
liefdesspel uitgedrukt met gelijktijdige gevoelens van pijn en ple-
zier. Dit wordt vergeleken met het kauwen op een hete rietsuiker-
stengel; hoewel hij zoet is, brandt hij ook. Deze staat is het gevolg
van haar herinnering aan het bedrog van de nayaka, of van het
zien van aanwijzingen van amoureuze activiteiten op het lichaam
van de ngyaka, of van het horen van anderen over Zijn romanti-
sche affaires met andere vrouwen.

Vijaya: Wat is sampanna-sambhoga?

Gosvami:  Sampanna-sambhoga heeft plaats, wanneer de
nayaka naar zijn nayika terugkeert, nadat Hij op kleine afstand
afgezonderd is geweest. Er zijn twee soorten: &Ggafi en
pradurbhava. Agatiis het verschijnen van de ngyaka bij de nayika
tijdens de routine van het algemeen dagelijkse leven; bijvoorbeeld,
de gopis krijgen regelmatig darsana van Krsna in de namiddag,
wanneer Hij terugkeert van het hoeden van de koeien.
Pradurbhava refereert aan de plotselinge verschijning van Krsna
bij de gopis, op het moment, dat ze in hoge mate worden overwel-
digd door prema. Een voorbeeld hiervan is de plotselinge verschij-
ning van Sri Krsna bij de gopis, toen ze in afgescheidenheid wee-
klaagden, omdat Hij uit de rasa-la was verdwenen. In
pradurbhava ontstaat een feest van geluk door de vervulling van
alle gekoesterde verlangens.

Vijaya: Wat is samrddhiman sambhoga?

Gosvami: Het is voor de ngayaka en de nayika niet mogelijk om

elkaar constant te zien en te ontmoeten, omdat ze ondergeschikt
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zijn aan anderen en zijn gebonden aan sociale gedragsregels. De
overvloedige, zegenrijke vreugde, die Ze ervaren, wanneer Ze
elkaar plotseling ontmoeten, nadat ze zijn ontheven van de invioed
van externe druk, wordt samrddhiman sambhoga genoemd. Er zijn
twee soorten sambhoga-rasa, namelijk verhulde (channa) en mani-
feste (prakasa), maar het is niet nodig om ze op dit moment nader
uit te leggen.

Vijaya: Wat is gauna-sambhoga?

Gosvami: Gauna-sambhoga verwijst naar de bijzondere avontu-
ren van Sri Krsna, die gedurende dromen worden beleefd. Er zijn
twee soorten dromen: algemene en bijzondere. De algemene dro-
men heb ik al in de context van vyabhicari-bhava beschreven. De
sambhoga in bijzondere dromen wordt ervaren als echt en is ui-
termate verbazingwekkend, omdat hij gepaard gaat met
sthayibhavas en sarcari-bhavas, zoals die in de wakende staat.
Met andere woorden, deze is precies hetzelfde als de sambhoga,
wanneer je wakker bent. Gauna-sambhoga kent dezelfde vier on-
derverdelingen als mukhya-sambhoga.: (1) sanksipta-sambhoga
(kortstondige sambhoga), (2) sankirna-sambhoga (beperkte sam-
bhoga, (3) sampanna-sambhoga (verrijkte sambhoga) en (4)
samrddhiman sambhoga (bloeiende sambhoga).

Vijaya: Als je droomt, hebben er geen concrete gebeurtenissen
plaats. Hoe is samrddhiman sambhoga dan in dromen mogelijk?

Gosvami: De svardpa (wezenlijke natuur) in een droom is de-
zelfde als die in de wakende staat. Dit wordt gedemonstreerd door

het voorbeeld van Usa en Aniruddha. Toen Usa lag te slapen in de
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binnenste, koninklijke kamers van Koning Bana in Sonitapura,
ervoer ze in haar droom het genoegen van haar gemeenschap met
Aniruddha. Op precies hetzelfde moment lag Aniruddha in zijn
slaapkamer in Dvaraka-purt ook te dromen en genoot van het ple-
zier van vildsa met Usa. Gewone mensen in de aardse atmosfeer
hebben zulke ervaringen niet.

We kunnen dit feit verder aantonen met bewijs van rechtstreeks
waarneming, want er zijn voorbeelden van siddha-bhakias met
buitengewoon wonderbaarlijke dromen, waarin ze objecten, zoals
ornamenten, ontvangen, die nog in hun aanwezigheid zijn op het
moment, dat ze wakker worden; dit komt, omdat zulke dromen zelf
realiteit zijn. Op dezelfde manier hebben Krsna en Zijn kantas ook
ononderbroken dromen, waarin sambhoga in werkelijkheid plaats-
vindt. Deze dromen bestaan in twee soorten: (1) de droom, die
zich voordoet, terwijl je wakker bent (jagargyamana-svapna) en (2)
de wakende conditie, die optreedt, wanneer je droomt
(svapnayamana-fagara). De dromen van de gopis, die de vierde
staat van samadhi hebben overstegen en de vijfde staat van pre-
ma hebben bereikt, zijn geen illusie, zoals de dromen, die worden
veroorzaakt onder invloed van de geaardheid hartstocht. De dro-
men van de gopis daarentegen zijn aprakria, nirguna en absoluut
reéel. Het is daarom dus volstrekt mogelijk, dat samrddhiman
sambhoga plaatsvindt in de uiterst verbluffende aprakria droom-
avonturen van Krsna en Zijn geliefde gopis.

Vijaya: Wilt u alstublieft de anubhavas van sambhoga beschrij-

ven?
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Gosvami: De anubhavas van sambhoga zijn: elkaar zien
(sandarsana); praten (jalpana); aanraken (sparsana); elkaars weg
op een afgelegen plek blokkeren (raha-vartma-rodhana); rasa-/ia,
spel en vermaak in Vrndavana (vrndavana-krida); spelen in de
Yamuna (yamuna-jale keli); bootavonturen (nauka-vilasa); avontu-
ren van het stelen van bloemen (puspa-caurya-iia); avonturen van
het innen van belastingen (dana-/iia); verstoppertje spelen in de
kurijas (kurfije lukocuri-kheld); het drinken van honingwijn (madhu-
pana); Krsna verkleed in vrouwenkleren (sfri-vesa-dharana); het
voorwenden van slaap (kgpafa-nidra); gokspelletijes (dydta-krida);
de kleren van elkaars lijff trekken (vastra-akarsana); kussen (cum-
bana); omhelsen (&lingana); tekens met de nagels maken (nakha-
arpana); het drinken van nectar van lippen als bimba-fruit (bimba-
adhara-sudha-pana) en plezier maken in romantische gemeen-
schap (nidhu-vane ramana-samprayoga).

Vijaya: Prabhu, /ig-vilasa is anders dan romantische gemeen-
schap (samprayoga). Welke van deze twee geeft meer vreugdevol-
le zegen?

Gosvami: Er is meer zegenrijke vreugde in /fig-vilasa dan in
samprayoga.

Vijaya: Hoe noemen Sri Krsna's geliefde gopis Hem in een lief-
hebbende bui (pranaya)?

Gosvamr: De sakhis richten zich met grote genegenheid tot Sri
Krsna als, "He Gokulananda, He Govinda, He Gosthendra-Kula-
candra (Maan uit de Familie van de Koning der Koeherders), He

Pranesvara (Heer van mijn leven), He Sundarottamsa (Schoonheid
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met prachtige borst en schouders), He Nagara Siromani (O Kroon-
juweel der Geliefden), He Vrndavana-candra, He Gokula-raja en
He Manohara (O Dief van mijn geest)."

Vijaya: Prabhu, ik begrijp, dat er twee soorten krsna-fiia zijn,
namelijk prakata (manifest) en aprakata (ongemanifesteerd) en dat
ze toch één en dezelfde faftva zijn. Wilt u nu alstublieft de typen
prakata-vrgja-fia viteenzetten?

Gosvami: Er zijn twee soorten prakata-vrgja-fia: nitya (eeuwig)
en naimittika (incidenteel). De avonturen in Vraja, die plaatsvinden
gedurende de acht perioden van de dag en de nacht (asfa-kallya-
&), zijn eigenlijk nitya-Ma, terwijl Krsna's moord op Putana en Zijn
langdurige omweg vanuit Vraja naar Mathura en Dvaraka naimitti-
ka-/lla zijn.

Vijaya: Prabhu, kunt u me alstublieft inlichten over de nitya-iia?

Gosvami: We hebben twee soorten beschrijvingen, één van de
rsis en een andere van de Gosvamr's van Vrndavana. Welke wil je
horen?

Vijaya: |k zou graag de beschrijving willen horen in de s/okas,
die de rsis hebben gecomponeerd.

Gosvamr:

nisantah pratah pdrvahno madhyahas caparahnakah
sayarm pradoso-ratris ca kalastau ca yatha-kramam
madhyahno yamini cobhau yan muhdrttam ifo smrtau

tri-muhdrttam ita jieya nisanta-pramukhah pare

De asta-kaliya-fia van Vraja heeft plaats gedurende acht perioden

van de dag en de nacht. Deze zijn (1) nisanta (het eind van de nacht

991



JAIVA-DHARMA

vlakvoor zonsopgang), (2) pratah (vroege ochtend), (3) pdrvahna (la-
te ochtend voor twaalf uur), (4) madhyahna (rond twaalf uur), (5)
aparahna (vroege middag), (6) sayam (namiddag en schemering),
(7) pradosa (avond), en (8) ratri (nacht). De ratri-ia en madhyahna-
fla duren zes muhdrias, terwijl de andere zes perioden ieder drie

muhdrtas duren.

Sr1 Sadasiva heeft deze asta-kaliya-/ila in Sanat-kumara-
samhita uiteengezet. Hij heeft de diensten gespecificeerd, die
op bepaalde tijdstippen van de dag in overeenstemming met de
asta-kaliya-lila dienen te worden uitgevoerd. Je moet dus de
juiste /iia op het juiste moment van de dag in herinnering ne-
men.
Vijaya: Prabhu, mag ik alstublieft de stellingen van Jagad-guru
Sadasiva horen?
Gosvami: Luister nauwlettend,
sada-siva uvaca
parakiyabhinaninyas / tathasya ca priyah janah
pracurenaiva bhavena / ramayanti njja-priyam
Sadasiva sprak, "Sr1 Hari's geliefde meisjes in Vraja, die gevoelens
van parakiya-bhava voor Hem koesteren, doen de lieveling van hun

hart plezier met overvloedige gevoelens van divya-prema.

atmanam cintayet tatra / tasam madhye manoramam

rdpa-yauvana-sampannam / kisorim pramadakrtim

He Narada! Je moet je op de volgende manier in je atma-svardpa
verdiepen. Je bent een kisori (prepuberale) gopren je bent precies in

het hart van transcendentaal Vrndavana gevestigd temidden van
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Krsna's geliefde meisjes, die een gevoel van overspelige liefde voor
Hem koesteren. Je bent een bekoorlijke, jeugdige gedaante met een
betoverende, bedwelmende schoonheid.

nana-silpa-kalabhijfiam / krsna-bhoganurdpinim
prarthitam api krsnena / tato bhoga-parari-mukhim

Je bent bedreven in vele vormen van beeldende kunst voor Sri
Krsna's plezier. En toch, zelfs wanneer Krsna je oprecht verzoekt
een ontmoeting met Hem te hebben, ben je altijd afkerig van het ple-

zier, dat niet is gerelateerd aan het plezier van jouw Svamini.

radhikanucarim nityam / tat-sevana-pargyanam

krsnad apy adhikam prema / radhikayam prakdrvatim

Je bent de dienstmaagd van Sri Krsna's meest geliefde gezellin,
Srimatt Radhika, en je bent volkomen en uitsluitend aan Haar seva
toegewijd. Je koestert altijd een grotere prema voor Sri Radhika dan

voor Sr1 Krsna.

prityanudivasam yatnat / tayoh sarigama-karinim
tat-sevana-sukhalada-bhavenatisunirvriam

ledere dag arrangeer je met veel moeite de ontmoeting van het jon-
ge paar en je bent altijd tevreden met de extatische zegen van Hun

dienst.
ity atmanam vicintyaiva / tatra sevam samacaret
brahma-mahdrttam arabhya / yavat tu syan mahanisi

Dus terwijl je op deze bijzondere manier je afma-svardpa kunt be-
grijpen, dien je nauwgezet manasi seva in Vrndavana te verlenen
vanaf brahma-muhdria tot het eind van nisanta-fiia (spel op het eind

van de nacht)."
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Vijaya: Welke zijn de activiteiten van nisanta-/ila?

Gosvamt:

Srivrnda uvaca
madhye vrndavane ramye / paficasat-kufija-mandite

kalpa-vrksa-nikurijesu / divya-ratnamaye grhe

817 Vrnda-devi sprak, "Midden in het bekoorlijke Vrndavana, dat is
omgeven door vijftig kurijjas van wensbomen, staat een beschutte

hut van cintamani (edelstenen).

nidritau tisthitas talpe / nividalingitau mithah
madad-ajna-karibhih pascat / paksibhir bodhitav api

Daar liggen yugala-kisora Vrsabhanu-dulall Srimati Radharant en
Vrajendra-nandana Syamasundara Sri Krsna in een stevige omar-
ming op een bed van geurende bloemen te slapen. Dan trachten de
vogels Hen volgens mijn instructies wakker te maken door in koor
opwekkende, melodieus kwetterende gezangen aan te heffen.

gadhalirigana-nirbhedam / aptau tad-bhariga-kararau

no matim kurvatas talpat / samutthatum manag api

Maar de twee geliefden zijn zo wezenlijk, onverbrekelijk €één door
Hun stevige omhelsing, dat zelfs de gedachte aan scheiden een
alarm ontketent. Ze zijn inderdaad niet in staat om in het minste of

geringste hun gedachten te richten op opstaan.

talas ca sarika-sabdaih / suka-sabdais ca tau muhuh

bodhitau vividhair vakyaih / sva-talpad udatisthatam

Door herhaalde en inventieve aanmaningen van de Suka en de
sarika (mannetjes- en vrouwtjespapegaaien) ontwaken Ze uiteinde-

lijk en staan van Hun bed op.
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upavistau tato drstva / sakhyas talpe mudanvitau
pravisya kurvanti sevam / tat-kalasyocitam tayoh

Als ze Radha-Krsna vol zegen op het bed zien zitten, benaderen de
sakhis Hen en verrichten verscheidene diensten, die op dat moment
nodig zijn.

punas ca sarika-vakyair / utthaya tau sva-talpatah

dgalau sva-sva-bhavanam / bhity-utkanthakulau mithah

Maar kort daarna rijst het Goddelijk Paar door nieuwe aanmaningen
van de sarika onvermijdelijk van dat bed op en haast Zich vol be-
zorgdheid - opgewekt door de transcendentale rasas van vrees en
rusteloosheid - naar Hun respectievelijke huis."

Vijaya: Wat is het pratah kaliya-/ila (ochtendspel)?
Gosvamt:

pratas ca bodhifo matra / talpad utthaya sa-tvarah
krtva krsno danta-kastham / baladeva-samanvitah

"In de ochtend maakt Yasoda Maiya Krsna wakker, die dan van Zijn
bed opstaat en met een twijgje Zijn tanden poetst in het gezelschap

van Sri Baladeva.

matranumodito yati/ gosalam dohanotsukah

radha ppi bodhita vipra / vayasyabhih sva-talpatah

Daarna gaan Ze met haar toestemming naar de koeienstal om gretig
Hun koeien te melken. O wijze, Sr1 Radha verlaat 's morgens ook

Haar bed, nadat ze door Haar sakhis is gewekt.

utthaya danta-kasthadi/ krtva bhyarigam samaéacaret

snana-vedim tato gatva / snapita lalitadibhih
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Nadat Ze Haar parelwitte tanden met een astringerend twijgje heeft
gepoetst, masseren Haar sakhis Haar lichaam met aromatische oli-
én. Daarna treedt Ze de badkamer binnen en gaat op een verhoog-
de dsana zitten, terwijl Lalitad en de andere primaire sakhis abhiseka

van Haar Goddelijke Gedaante verrichten.

bhiasa-grham vrajet tatra / vayasya bhasayanty api
bhdsanair vividhair divyair / gandha-malyanulepanaih

Vervolgens gaat Ze het ornamentenpaleis binnen. Daar brengen
Haar sakhis goddelijke cremes en parfums aan, decoreren Haar met
verscheidene goddelijke kledingstukken en sierraden, tooien Haar
met plezierige, geurige bloemenkransen en verkoelen Haar wenk-

brauwen met sandelhoutpasta.

tatas ca sva-fanais tasyah / susrasam prapya yatnatah
paktum ahdyate sv-annam / sa-sakhi s4 yasodaya

Zodra Srimati Radhika op deze manier volkomen en aandachtige
diensten van Haar sakhis heeft ontvangen, vertrekt Ze op verzoek
van Yasoda Maiya naar Nanda-bhavan om heerlijke gerechten voor

Sr Krsna toe te bereiden."
Toen Narada dit hoorde, vroeg hij,

katham ahdyate devi/ pakartham sa yasodaya

satisu pakatrisu ca / rohini-pramukhasv api

"He Devi. Er zijn zoveel deskundige koks onder leiding van Rohini
Maiya; waarom nodigt Moeder Yasoda dan Radharani uit om in

Nanda-bhavan te koken?"

durvasasa svayam datto / varas tasyai muda mune

1ti katygyani-vaktrat / srutam asin maya-pura
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Sr Vrnda-devi zei, "O Narada, ik heb ooit gehoord van Bhagavati
Katyayan, dat Durvasa Muni de volgende zegen schonk aan Srimati
Radhika,

tvaya yat pacyate devi/ tad-annam mad-anugrahat

mistam svadv-amrta-spardadhim bhoktrr dyuskaram tatha

'He Devi! Door mijn genade zal al het voedsel, dat Je kookt, kunnen
wedijveren met de nectar der goden. Verder zal het degenen, die het

eten, met een lange levensduur zegenen.'

ity ahvayati tam nityam / yasoda putra-vatsala
ayusman me bhavet putrah / svadu-lobhat tatha sati

En zo bidt pufra-vatsala Yasoda, 'Lang leve mijn zoon!" en nodigt
Srimati Radhika iedere dag uit om in Nanda-bhavan te komen ko-
ken. Bovendien is ze intens gretig om dat overheerlijke voedsel te

proeven.

svasranumodita sapi/ hrsta nandalayam vrajet

sva-sakhi-prakara tatra / gatva pakam karoti ca

Nadat Ze toestemming van Haar schoonmoeder heeft gevraagd,
komt Srimati Radhika vergezeld van Haar sakhis in zegenrijke

vreugde naar het huis van Nanda om de keuken voor te bereiden.

krsnopi dugdhva gah kascit/ dohayitva janaih paraih
agacchati pitur vakyat / sva-grharm sakhibhir vriah
In die tussentijd melkt SrT Krsna Zelf een paar koeien en in opdracht

van Zijn vader helpt Hij daarna anderen met het melken van de res-

terende koeien en keert met Zijn vrienden naar huis terug.

abhyariga-mardanam krtva / dasaih samsnapito muda

dhauta-vastra-dharah sragvi/ candanakta-kalevarah
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Als Hij thuiskomt, masseren Zijn dienaren opgewekt Zijn goddelijke
lichaam met olie en baden Hem. Daarna kleden ze Hem in schone
kleding, brengen op artisticke wijze sandelhoutpasta op Zijn lichaam

aan en decoreren Hem met geurende bloemenkransen.

dvi-vastra-baddha-kesas ca / grivabhalo-parisphuran

candrakara-sphurad-bhalas / tilakaloka-rarijitah

Krsna draagt twee kledingstukken. Het ene bedekt Zijn onderlichaam
en het andere Zijn borst. Als een waterval rond Zijn bevallige hals en
voorhoofd vallen Zijn bekoorlijke krullen in de rondte en vergroten
Zijn ongekend lieftallige schoonheid. Op Zijn stralende voorhoofd,
dat lijkt op de halve maan, tekenen Zijn dienaren een sierlijk filaka-

teken, dat ieders oog doet verrukken.

karikanarigada-keydra / ratna-mudra-lasat-karah
mukitahara-sphurad-vakso / makarakrti-kungalah

Om Zijn polsen draagt Sri Krsna met juwelen ingelegde armbanden
en op Zijn bovenarmen kunstig met juwelen bezette armbanden. Aan
Zijn handen schitteren zegelringen. Op Zijn borst glinstert een parel-
snoer en er schommelen duizelingwekkende, makara-gevormde rin-

gen met saffieren aan Zijn oren.

muhur akarito matra / pravised bhojanalayam

avalambya karam sakhyur / baladevam anuvratah

Hierna hoort ST Krsna Yasomatt Hem herhaaldelijk roepen. Dus Hij
volgt Zijn oudere broer, Baladeva, naar de bhojanalaya (eetzaal) om-

ringd door Zijn sakhas, van wie Hij er één aan de hand houdt.

bhunkte pi vividhannani / matra ca sakhibhir vrtah

hasayan vividhair hasyaih / sakhims tair hasati svayam
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In het gezelschap van Zijn sakhas laat Hij Zich daar alle gerechten,
die zijn toebereid door Radhika en Haar sakhis, goed smaken. Ter-
wijl Hij de ene grap na de andere lanceert, maakt Hij Zijn vrienden

aan het lachen en lacht Hijzelf met hen mee.

fttham bhuktva tathacamya / divya-khattopari ksanam

visramet sevakair dattam / tambdlam vibhajann adan

Nadat Hij Zijn maaltijd heeft beéindigd, neemt Hij dcamana (mond-
spoeling) en bieden Zijn dienaren Hem {ambdla aan, dat Hij onder
Zijn sakhas verdeelt. Daarna gaat Hij een poosje op een transcen-

dentaal bed liggen rusten en kauwt op de fambdla.

Vijaya: Alstublieft, beschrijft u ook de pdarvahna-liia (spel vooér
twaalf uur).

Gosvam:

gopa-vesa-dharah krsno / dhenu-vrnda-purahsarah
vrajavasi-janaih prityd / sarvair anugatah pathi

"In Zijn gopa-vesa verlaat ST Krsna het dorp met de koeien om ze te
laten grazen. Op dat moment volgen alle wraja-vasis, die worden
meegevoerd door hun intense liefde en genegenheid voor Hem, tot

op een afstand buiten het dorp.

pitaram mataram natva / netrantena priya-ganam

yatha-yogyam tatha canyan / sa nivarttya vanam vrajet

Met eerbiedige woorden biedt Sr Krsna Zijn vader en moeder
pranama aan. Tegelijkertijd werpt Hij vanuit Zijn ooghoeken een
vluchtige blik naar Zijn geliefde gopis en doet hun hart trillen van

opwinding. Nadat Hij gepaste eerbied heeft betuigd aan degenen,
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die Hem tot zover hebben gevolgd, beweegt Vamsidhari Syama Zich
met Zijn sakhas op weg naar de weidegronden.

vanam pravisya sakhibhih / kridayitva ksanam tatah

viharair vividharls tatra / vane vikridato muda

Zodra het bos is bereikt, organiseert Hij enige tijd allerlei soorten

wedstrijden en amuseert Zich kostelijk met Zijn sakhas.

varicayitva ca tan sarvan / dvitraih priya-sakhair vrtah
sariketakam vrajed dharsat / priya-sandarsanotsakah

Dan houdt Hij hen op een slimme manier bezig met activiteiten, zo-
als het begrazen van de koeien, misleidt hen dan en laat hen alle-
maal achter. Dan vervolgt Hij met twee of drie priya-sakhas in een
jubelstemming Zijn weg in de richting van het rendezvous (sariketa)

met Zijn geliefde gopis en is nieuwsgierig om Zijn priyate zien."

Vijaya: Wilt u alstublieft de madhyahna-fiia (spel rond twaalf uur)
beschrijven?
Gosvamt:
sapi krspe vanam yantam / drstva sva-grham agata
saryadi-paja-vyajena / kusumadyahrti-cchalat
"Nadat Ze Sri Krsna naar het bos ziet vertrekken, keert Zijn meest

geliefde gezellin, Sfimati Radhika, naar Haar eigen huis terug. Onder

het voorwendsel Sirya-pdja te verrichten of bloemen te plukken ...

varicayitva gurdn yati / priya-sarigecchaya vanam

fttham tau bahu-yatnena / militva sva-ganais tatah

. misleidt Ze Haar ouders teneinde sariga met Haar priyatama

Syama te hebben. Vergezeld van Haar sakhis gaat Ze naar hetzelf-
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de bos om Hem te ontmoeten. Dus na veel moeite ontmoeten Radha

en Krsna elkaar weer ...

viharair vividharls tatra / vane vikridito muda

hindolika samarddhau / sakhibhir dolitau kvacit

... en voeren samen in het bos op zegenrijke en vreugdevolle wijze
diverse sportieve paramananda-fia uit. Van tijd tot tijd zitten Radha
en Krsna op een schommel en worden door Hun sakhis geschom-

meld.

kvacid venum kara-srastam / priyayapahriam harih

anvesayann upalabdho / vipralabdho priya-ganaih

Soms (als Hij Zich een beetje slaperig voelt) glijdt SrT Hari's venu uit
Zijin vingers en wordt gestolen door Zijn priya Sri Radha. Ondanks
dat Hij er overal naar zoekt, raakt Hij tenslotte teleurgesteld en geeft
de hoop op. Op dat moment leggen de geliefde gopis de venu in Zijn
lotushanden ...

hasito bahudha tabhir / hasitas tatra tisthati
vasanta-rtuna justam / vanam khandam kvacin muda

... waarbij ze lachen een geestige opmerkingen maken. Op dat mo-
ment ziet Krsna er schitterend uit, als Hij geniet van de gopis, die
Hem plagen, waarbij Hij grapjes maakt en hun schaamteloze opmer-
kingen pareert. Soms gaan Srimati Radhikd en S Krsna een be-
paald gedeelte van het bos in, dat wordt beheerd door de lente in ei-

gen persoon.

pravisya candanambhobhih / kurikumadi-jaliar apr

nisificato yantra-muktais / tat-parikair impato mithah
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Daar gebruiken Ze zilverwitte seringen gedoopt in gekleurd water
vermengd met geurige substanties, zoals kurikuma en candana, om
elkaar mee nat te gooien; en een andere keer smeren Ze de pasta's

van candana, kurikuma enzovoort op elkaars lichaam.

sakhyopy evam visificanti/ tas ca tau sificatah punah

vasanta-vayu-justesu / vana-khandesu sarvatah

In de schoonheid en schittering van dat bos, dat aan alle zijden door
zachte voorjaarsbriesjes wordt gediend, nemen de sakhis ook deel
aan Hun transcendentale sport en spel door Hen te helpen elkaar
met dat geurige water te baden ...

tat-tat-kalocitair nana-viharaih sa-ganair avija

srantau kvacid vrksa-mdlam / asadya muni-sattama

O beste der munis, Srimati Radha en Krsna en Hun vertrouwelijke
sakhas en sakhis beleven verschillende vormen van zegenrijke
avonturen, die voor dat moment geschikt zijn. Als Ze vermoeid raken
van Hun levendige spel, gaan Ze onder een boom zitten ...

upavisyasane divye / madhu-panam pracakratuh

tato madhu-madonmatiau / nidraya militeksanau

... op een goddelijke troon en genieten van het drinken van ambro-
zijnen honingwijn (madhu). Als Ze door de madhu bedwelmd raken,

sluiten Ze Hun ogen en slapen een poosje.

mithah pani-samalambya / kama-bana-prasarigatau

riramsur visatah kurije / skhalat-padabjakau pathi

Wanneer Ze elkaars hand vasthouden, worden Rédhé-Syéma door

de pijlen van Kamadeva doorboord en verlangend om met elkaar
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plezier te maken struikelen Hun lotusvoeten van het pad af en gaan
Ze de kufijabinnen.

kridatas ca tatas tatra / karini-ydthapau yatha

sakhyo pi madhubhir matta / nidraya piditeksanau

Daarna gaan Srimati Radhika en Syamasundara in de Au7ja vrij met
elkaar om, zoals de koning der olifanten met zijn partner. De sakhis,

die ook dronken zijn van de madhu, tuimelen slaperig ...
abhifo manju-kunjesu / sarva evapi sisyire
prthag ekena vapusa / krsno pi yugapad vibhuh
... diverse lieflijke kurijas in de buurt binnen. Onder invloed van Zijn

onbevattelijke vermogen manifesteert St Krsna Zich in meervoud en

komt simultaan bij iedere sakhiapart op bezoek.

sarvasam sannidhim gacchet / priyaya prerito muhuh
ramayitva ca tah sarvah / karinir gaja-rad iva

Zoals een olifant, die is doordrenkt met lust, totaal niet moe wordt,
wanneer hij met een aantal vrouwtjesolifanten paart, gaat Sri Krsna,
terwijl Hij steeds weer nieuwe inspiratie aan SrT Radha geeft, tegelij-
kertijd met talloze, geliefde sakhis om.

priyaya ca tatha tabhih / kridarthari ca saro vrgjet
Na zulke romantische pret met Srimati Radhika en Haar vertrouwe-

lijke sakhis, lopen Ze een meer in voor de waterspelen.”

vrnde sri-nanda putrasya / madhurya-kridane katham

aisvaryasya prakaso'bhuat / iti me chindi samsayam
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Sri Narada sprak, "O Vrnda, hoe is het voor de aisvarya gedaante
mogelijk zich te manifesteren in de madhurya van Sri Nandanan-

dana's spel? Wil je alsjeblieft deze twijfel wegnemen?"

mune madhuryam apy asti / lla-saktih hares tu sa
taya prthak kridam gopa-gopikabhih samam harih

Sr Vrnda-devi sprak, "O Muni, Sri Hari's madhurya is eigenlijk Zijn
fia-sakti. Met deze saktivoert Hij Zijn meest aantrekkelijke en liefde-
volle spel uit. Alleen door deze madhurya-ia-sakti maakt Hij tegelij-

kertijd plezier met iedere, afzonderlijke gopaen gopri ...

radhaya saha rdpena / nijena ramate svayam
iti madhurya-fiayah / saktir na tv isata hareh

... maar in Zijn eigen, oorsponkelijke vorm heeft Hij SrT Radha lief. Dit
is SrT Krsna's madhurya-sakti, niet zijn aisvarya-sakti

Jjala-sekair mithas tafra / kriditva sva-ganais tatah

vasah srak-candanair divyair / bhdsanair api bhasitau

Nadat Ze het meer zijn ingegaan, beginnen Radha-Krsna en Hun
sakhis te spelen en spatten elkaar met water nat en baden elkaar.
Daarna worden Ze gedecoreerd met mooie gewaden, geurende

bloemenkransen, candana en goddelijke ornamenten.

tatraiva sarasas tire / divya-manimaye grhe

asnatah phala-mdalani / kalpitani mayaiva hi

Dan bied ik Hen in een goddelijke hut van juwelen aan de oever van
het meer een maaltijd aan van vruchten en kruidendrankjes, die ik-

zelf heb toebereid.

haris tu prathamam bhuktva / kantaya parisevitah

avitrabhih sevito gacchec / chayyam puspa-vinirmitam
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Srimati Radhika bedient Sri Krsna persoonlijk, omdat eerst Hij het
feestmaal eert. Daarna gaat Hij op een bloembed liggen rusten. Op

dat moment komen er twee of drie sakhis naar Hem toe ...

tambdlair vyajanais tatra / pada-samvahanadibhih

sevyamano hasams tabhir / modate preyasim smaran

... die Hem voorzien van betelnoot ({ambdla), Hem verkoeling geven
met een waaier, Zijn voeten masseren, enzovoort. Als de sakhis S
Krsna bedienen, valt Hij glimlachend in slaap, waarbij Hij is verzon-
ken in gedachten over Zijn geliefde Radhika.

sri-radhapi harau supte / sa-sakhi moditantara
kanta-dattam prita-mana / ucchistam bubhuje tatah

Terwijl SrT Krsna ligt te rusten, proeven Radhika en Haar sakhis met
grote liefde en verrukking de voedselrestanten en de overige drank-
jes, die Haar geliefde heeft laten staan.

kiricid eva tato bhuktva / vrajet sayya-niketanam

drastum kanta-mukhambhojam / cakoriva nisa-karam

Nadat Sri Radhika een beetje van Krsna's restjes heeft aanvaard,
gaat Ze naar het slaapvertrek en staart naar het lotusgelaat van
Haar Prana-vallabha, $ri Krsna, zoals de cakorivogel naar de maan
kijkt.

tambula-carvitam tasya / tatratyabhir niveditam

tambualany api casnati / vibhajanti priyalisu
De sakhis daar bieden Haar de {ambdla aan, waarop S

Syamasundara heeft gekauwd. Zij kauwt ook op de restanten, nadat

Ze deze onder Haar sakhis heeft verdeeld.
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krsnopi tasam susrdasuh / svacchanda-bhasitam mithah
prapta-nidra ivabhati / vinidro pi patavriah

Sri Krsna is nieuwsgierig naar de beminnelijke, ongehinderde ge-
sprekken tussen Sri Radhika en Haar sakhis, dus Hij heeft Zijn hele
lichaam met een kleed bedekt en wendt een diepe slaap voor, hoe-

wel Hij klaarwakker is.

1as ca kell-ksanam kriva / mithah kanta-kathasrayah

vyaja-nidram harer jatva / kutascid anumanatah

De sakhis denken, dat Krsna slaapt en maken vrijuit geestige op-
merkingen, lachen en maken grapjes met elkaar. Maar snel daarna
echter nemen ze aan, dat Hij alleen pretendeerde te slapen en op

een slimme manier alles, wat ze zeiden, heeft gehoord.

vyudasya rasanam dadbhih / pasyantyo'nyonya-mananam
lina iva lajjaya syuh / ksanam ucur na kificana

Ze voelen zich beschaamd en drukken hun tong tegen hun tanden
en terwijl ze helemaal in verlegenheid zijn verzonken, kijken ze el-
kaar sprakeloos en met eerbied aan.

ksanad eva tato vastram / durikrtya tad-arigatah

sadhu-nidram gatositi / hasayanti hasanti tah

Ze hernemen echter snel weer hun natuurlijke staat, trekken het
kleed van Krsna's lichaam af en zeggen, 'Wat lig Je toch lekker te

slapen!' Dit doet Krsna plezier en samen moeten ze erom lachen.

evam tau vividhair hasyai/ ramamanau ganaih saha

anubhdyah ksanam nidram / sukhari ca muni-sattama
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O beste der munis, op deze manier maken Radha, Krsna en de
sakhis allerlei soorten plezier vol geestige grapjes en geschater en
daarna genieten Ze enige tijd van een zegenrijk slaapje.

upavisyasane divye / sa-ganau vistrte muda
panikrtya mitho haram / cumbaslesa-paricchadan

Daarna nemen ze in grote verrukking allemaal plaats op een godde-
lijke, ruime, verhoogde zitplaats. Dan gaan ze een weddenschap
aan om halssnoeren, kledingstukken, kusjes of omhelzingen ...

aksair vikridatah premna / narmalapa-purahsaram

pardgjito pi privaya/ fitam ity vadan mrsa

... en vergokken deze voor de grap met dobbelstenen in bhdvas van
prema. Zelfs als Krsna wordt verslagen, houdt Hij toch vol, dat Hij

heeft gewonnen.

haradi-grahane tasyah / pravritas tagyate taya
tathaivam taditah krsnah / karotpala-sarorihaih

Vervolgens gaat Hij naar Radhikda om Haar halssnoer te pakken,
maar Ze geeft Hem een mep. Als Hij zo door Haar lotushandjes

wordt gemept ...

visanna-manaso bhatva / gantum ca kurute matim

Jifosmi cet tvaya devi/ grhyatam mat-panikriam

... wordt Krsna somber. Hij doet, alsof Hij op het punt staat te ver-
trekken en zegt, 'O Devi, |k ben door Jou verslagen. Hier, neem mijn

inzet.

cumbanadi maya daftam / ity ukiva ca tathacaret

kautilyam tad-bhruvor drastum / srotum tad-bhartsanam vacah
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Dit zijn de kusjes en andere zaken, die Ik eerder had ingezet.' Als Hij
dit zegt, geeft ST Krsna Srimati Radhika Haar kusjes en de rest.
Omdat ze graag willen getuigen van Sri Radha's gehoekte wenk-
brauwen en Haar bestraffende woorden tegen Sri Syama ...

tatah sari-sukanarn ca / srutva bagaharam mithah

nirgacchatas tatah sthanad / gantu-kamau grham prati

... komen de suka en de sarivogels aangeviogen en beginnen een
dispuut over de respectievelijke deugden van Radha en Krsna. Na-
dat Ze dat dispuut tussen de sSuka en de sari hebben aangehoord,
vertrekken Sr1 Sif Radha en Krsna naar Hun respectievelijke be-

stemmingen.

krsnpah kantam anujfidpya / gavam abhimukham vrajet
s4 tu sarya-grham gacchet / sakhi-mandala-samvrta

St Krsna neemt afscheid van Zijn Prana-vallabha Srimati Radhika
en gaat op weg naar de koeien, terwijl Sfimati Radhika met Haar
sakhis naar SUrya Mandira gaat om Sirya-pdja te verrichten.

kiyad ddram tato gatva / paravrtya harih punah

vipra-vesam samasthaya / yati sarya-grham prati

In de tussentijd, nadat SrT Krsna een korte afstand heeft afgelegd,
verkleedt Hij Zich als een brahmana-priester en gaat ook op weg

naar Sirya Mandira.

sdryari ca pujayet tatra / prarthitas tat-sakhi-janaih

tadaiva kalpitair vedaih / parihasa-visaradaih

helpen met het uitvoeren van hun eredienst en ze vragen Hem
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Sdrya-pid/a in hun naam uit te voeren. Daarop begint Sri Krsna
Sirya-pdja te verrichten met rare, zelfbedachte, vedische mantras.

tatas ta vyathitam kantam / parijfidya vicaksanah

ananda-sagare lina / na viduh svam na caparam

Als de slimme sakhis deze zelfbedachte, vedische manifras horen,
hebben ze meteen door, dat deze priester niemand anders is dan
hun geliefde ST Krsna Zelf, die overstuur is door Zich af te scheiden
van Sri Radhika. Dit wetende, verdrinken ze in de zee van vreugde-
volle zegen van prema en vergeten hun eigen identiteit en die van

de anderen.

viharair vividhair evam / sarddhayam advayam mune

nitva grham vrajeyus tah / sa ca krsno gavam vrajet

(O Muni), als Ze gedurende tweeéneenhalve praharas een variéteit
aan spelen, zoals deze, hebben uitgevoerd, keren Srimati Radhika
en Haar sakhis terug naar hun respectievelijke woningen, terwijl

Krsna naar Zijn koeien gaat."
Vijaya: Welke zijn de aparahna-/ila (tijdverdrijf in de namiddag)?
Gosvamt:

sarigamya sva-sakhin krsno / grhitva gah samantatah

agacchati vrajam karsan / tatratyan murafi-ravaih

Sr Vrnda-devi vervolgt, "O Narada, Krsna voegt Zich bij Ziin sakhads
en keert terug naar Vraja. Met het lieflijke geluid van Zijn muraliver-
zamelt Hij uit alle richtingen de koeien en steelt de harten van de

vraja-vasis.
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tato nandadayah sarve / srutva venu-ravam hareh
go-dhdli-patala-vyaptam / drstva vapi nabha-sthalam

krspasyabhimukham yanti / tad-darsana-samutsukah

Zodra Nanda en de andere vraja-vasis het lieflijke geluid van Sri
Hari's venu horen en de lucht zien dichttrekken met het stof van de
koeienhoeven, worden ze heel nieuwsgierig om Hem te zien en lo-

pen onmiddellijk die richting in.

radhikapi samagatya / grhe snatva vibhasita
sampadya kanta-bhogartham / bhaksyani vividhani ca
sakhi-sarigha-yula yati / kantam drastum samutsukah

Nadat Ze huiswaarts is gekeerd en door Haar sakhis is gebaad, ge-
kleed en versierd, bereidt Srimati Radhika diverse soorten gerechten
toe voor Haar Prana-vallabha Sri Krsna en popelt met Haar sakhis te
vertrekken om Zijn darsana te nemen.

rgja-marge vraja-dvari / yatra sarva-vrajaukasah

krsnopi tan samagamya / yathavad anupdrvasah

Wanneer Krsna op Zijn weg van go-carana naar de buitengebieden
van Vraja terugkeert, verzamelen zich alle vrgja-vasis aan weerszij-
den van het koninklijke pad. ST Krsna groet iedereen en respecteert

een ieder naar leetftijd, kwaliteiten, enzovoort.

darsanaih sparsanair vaca / smita-purvavalokanaih

gopa-vrddhan namaskaraih / kayikair vacikair api

Sommigen begunstigt Hij door naar hen te kijken, sommigen met
een omhelsing, anderen met liefdevolle woorden en weer anderen

met een blijde, liefdevolle, glimlach vol prema.
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sastariga-pataih pitarau / rohinim api narada
netranta-sdcitenaiva / vinayena priyam tatha

He Naradal Sri Krsna geeft eerbiedige namaskaras zowel door mid-
del van gebaren met Zijn lichaam als door het richten van respect-
volle woorden aan de oudere gopas. Hij biedt Maharaja Nanda,
Yasoda Maiya en Rohini Maiya Zijn sastariga-dandavat aan door
aan hun voeten te vallen en schenkt Zijn geliefde gopis bijzondere
verrukking door hen Ziin Arpa-kataksa (genadevolle en liefdevolle,

zijdelingse blikken) toe te werpen.

evam tais ca yatha-yogyam / vrajaukobhih prapdjitah
gavalayam tatha gas ca/ sampravisya samantatah

De diverse vraja-vasis beantwoorden dit door Hem hun zegeningen
te geven, lieve woorden met Hem uit te wisselen en Hem te vereren,
enzovoort. Daarna loodst Hij de koeien voorzichtig de go-sa/gin.

pitrbhyam arthito yati / bhratra saha nijalayam
snatva bhuktva kiricid atra / pitra matranumoditah

gavalayam punar yati / dogdhu-kamo gavam payah

Op verzoek van Hun ouders gaan Sri Krsna en Dauji daarna naar
Hun kamers om te baden en een hapje prasadate nemen. Nadat Ze
de zegen van Hun ouders hebben gekregen, gaan de twee goddelij-

ke broers weer graag naar de go-sa/a om de koeien te melken."

Vijaya: Welke zijn de sayam-lila (bezigheden bij schemering en
vroege avond)?

Gosvamr:

tas ca dugdhva punah krsnah / dohayitva ca kascana

pitra sarddham grham yati / payo-bhara-satanugah
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"Dan melkt SrT Krsna Zelf een paar koeien en helpt anderen de rest
te melken. Als dit klaar is, gaat Hij met Zijn vader terug naar huis en

wordt gevolgd door honderden dienaren, die de melkkannen dragen.

tatrapi matr-vrndais ca / tat-putrais ca balena ca
sambhukte vividhannani / carvya-cosyadikani ca

Als ze thuiskomen, gaat Hij naast Nanda Maharaja zitten bij Zijn
ooms, Zijn neven, Balarama en de sakhas, terwijl Yasoda, Rohini en
de andere, oudere gopis Hen bedienen. En dan laat Hij Zich diverse
gerechten smaken, die moeten worden gekauwd, gezogen, gelikt en
gedronken."

Vijaya: Wilt u alstublieft vertellen over de pradosa-/ila (avontu-
ren van het eerste deel van de nacht).

Gosvam:

tan-matuh prarthanat pdrvam / radhdyapi tadaiva hi
prasthapyante sakhi-dvara / pakvannani tadalayam

"In grote opwinding kookt Srimati Radhika diverse gerechten en
stuurt ze via Haar sakhis naar Krsna in Nanda-bhavan, zelfs nog

voordat Haar schoonmoeder Haar opdraagt dit te doen.

slaghayams ca haris tani / bhuktva pitradibhih saha
sabha-grham vrajet tais ca / justam bandhu-janadibhih
pakvannani grhitva tah / sakhyas tatra samagatah

bahdny eva punas tani/ pradattani yasodaya

Samen met Zijn vader en de sakhas proeft SiT Krsna keer op keer
van de uiteenlopende gerechten en roept Zijn lof uit over de hapjes,
die Srf Radha heeft gestuurd, en de vele andere, die Yasoda Maiya

heeft toebereid. Daarna gaat Krsna met Zijn vader, vrienden en ver-
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wanten naar de theaterzaal, waar zangers en dansers hen met zoete

liederen en dansuitvoeringen amuseren.

sakhya latra taya dattam / krsnocchistam tatha rahah

sarvam tabhih samaniya / radhikayai nivedyate

In die tussentijd nemen de sakhis Krsna's restanten mee en geven
ze op een geheime plek aan Radhika. Srimati Radhika verdeelt ze
naar leeftiid onder de sakhis (en diep verzonken in gedachten aan
Hem eert Ze de prasada in grote verrukking).

sgpi bhuktva sakhi-varga yuta tad-anupdrvasah

sakhibhir mandita tisthet / abhisarttum samudyata

Nadat Ze van die restjes heeft genoten, kleden Haar sakhis Haar
zeer charmant aan en dan is Ze klaar om op abhisara te gaan (Haar

priyatama Syama te ontmoeten!)."

Vijaya: Prabhu, ik word ontzettend nieuwsgierig om over ratri-
/ila (de nachtelijke avonturen) te horen.

Gosvam:

prasthapyate maya kacid / ata eva tatah sakhi
tathabhisaritabhis ca / yamunayah samipatah
kalpa-vrkse nikurijesmin / divya-ratnamaye grhe

sita-krsna-nisgyogya / vesayitva sakhi-yuta

Si Vrnda-devi zei, "lk stuur een zekere sakhivan hier naar Srimati
Radhika, die vergezeld van Haar sakhis tegen die tijd naar een god-
delijke, met juwelen ingelegde hut in de nikurija komt. Deze staat op
de oever van de Yamuna en wordt overdekt door een dicht blader-
dak van kalpa-vrksa-bomen. Volgens aanwijzing van de Kkoerier-

sakhikleedt Srimati Radhika Zich in gewaden, die met de stand van
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de maan in overeenstemming zijn. Gedurende de donkere maan
(krsna-paksa) kleedt Ze Zich in donkere gewaden en tijdens volle

maan (Suk/a-paksa) draagt Ze lichte of witte gewaden.

krsno pi vividhas tatra / drstva kautdhalam tatah
katyayanya manojiani / srutvapi gitakany api

In die tussentijd zit Krsna in de theaterzaal van Zijn vader en Kkijkt
naar uiteenlopende soorten wonderbaarlijke voorstellingen en luistert
naar katyayani-sarigita liederen, die de geest geheel in beslag ne-

men.

dhana-dhanyadibhis tams ca / prinayitva vidhanatah
Janair aradhito matra / yati sayya-niketanam

Daarna beloont Hij op gepaste wijze de uitvoerend kunstenaars en
stelt hen tevreden met rijkdom of granen, aanvaardt verering van
Nanda Maharaja's onderdanen en gaat samen met Zijn moeder in de

richting van Zijn slaapkamer.

matari prasthitdyan tu / bahir gatva tato grhat
sariketitam kantayatra / samagacched alaksitah

Nadat Yasoda Maiya Krsna naar bed heeft gebracht, gaat ze Zijn
kamer uit en neemt rust in haar eigen kamer. Meteen daarna verlaat
Krsna, die slechts slaap voorwendde, Zijn kamer, waarbij Hij ervoor

zorgt, dat niemand Hem ziet...

militva tav ubhav atra / kridato vana-rajisu

viharair vividhair rasa-lasya-gita-purahsaraih

... en dan gaat Hij naar Zijn gezellin op de afgesproken ontmoetings-
plaats (sariketa). Daar voeren Ze divers spel en vermaak uit en

vooral met Hun sakhis zingen ze samen en dansen ze in het bos.
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sarddham yama-dvayam nitva / ratrav eva vidhanatah
visve susupatuh kurife / paksibhis tav alaksitau

Na bijna tweeéneenhalve praharas van de nacht te hebben doorge-
bracht met diverse andere avonturen van de rasa-/ia (zoals baden in
de Yamuna), gaan de twee Delen Hun kurija binnen zonder door
slapende vogels te worden opgemerkt.

ekante kusumaih kijpte / keli-talpe manohare
suplavatisthatam tatra / sevyamanau nijalibhih

In die afgezonderde kurfja gaan Radha en Krsna op een subliem
bloembed liggen, dat precies geschikt is voor Hun geestelijk boeien-
de, romantische tijdverdrijf. Daarna gaan ze rusten, terwijl Hun

meest vertrouwelijke sakhis gepaste diensten verrichten."

Vijaya, dit is de meest gevierde asta-kaliya-fila van Sri Krsna,
waarin de ingrediénten van alle rasa aanwezig zijn. De verschil-
lende typen rasa, die ik eerder met je heb besproken, zijn in
deze /iia allemaal aanwezig. Je moet jouw dienst blijven verle-
nen op je aangewezen plaats, op het aangewezen tijdstip, in je
toegewezen groep en in je specifieke relatie.

Toen Vijaya Kumara al deze beschrijvingen uit de mond van Sri
Guru Gosvami had vernomen, werd hij door bhava overweldigd. Er
rolden tranen van prema over zijn wangen en zijn haar stond over-
eind. Met gebroken stem sprak hij een paar woorden en viel toen
bewusteloos aan de lotusvoeten van Sri Gopala Guru Gosvami.
Nadat hij enige tijd later weer bijkwam, omhelsde Sri Gopala Guru
Gosvami hem met grote genegenheid en streek hem over zijn

hoofd. Ook uit de ogen van Sff Guru Gosvami stroomden tranen.
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Toen hij uiteindelijk zag, dat het al heel laat in de nacht was, gaf
Vijaya Kumara zijn dandavat-pranama aan de lotusvoeten van Sri
Guru Gosvami, bracht zichzelf tot bedaren en wandelde langzaam
naar zijn verblijffplaats terug. Nu begon de rasa-katha dag en nacht

in zijn hart te verschijnen.

ALDUS EINDIGT HET ACHTENDERTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA

GETITELD "SRNGARA-RASA: MUKHYA-SAMBHOGA & ASTA-KALTYA-LILA"
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Hoofdstuk 39

Het binnengaan van de Lila

R NAM NU EEN INTENS VERLANGEN BEZIT VAN

Vijaya Kumara. Niets meer leek hem plezier te doen en

hij kon zijn hart niet langer bestendig houden, zelfs niet
na de darsana van Jagannathadeva in de tempel. Lang geleden
had hij de fundamentele principes van rasa-faffva begrepen, maar
nu pas, in de associatie van Sri Gopal Guru Gosvami, was hij op
de hoogte gekomen van madhura-rasa en zijn sthayibhava,
vibhavas, anubhavas, sattvika-bhavas en vyabhicari-bhavas. Er
manifesteerden zich in zijn hart verschillende bhavas op verschil-
lende tijdstippen. De ene bhava rees een poosje in hem op en
dompelde hem onder in vreugdevolle zegen en dan kwam er weer
een nieuwe bhava zijn hart binnen. Hij bracht op deze manier zijn
dagen door en stond volledig machteloos tegen het ontwaken en
de bewegingen van bhava in zijn hart, of de transformatie van de

ene in de andere bhava. Het gevolg was, dat hij op zekere dag in
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tranen aan de lotusvoeten van Sri Guru Gosvami verscheen en het
volgende verzoek voorlegde, "Prabhu, door uw grenzeloos mede-
dogen heb ik alles geleerd, maar ik kan mijn ware zelf niet beheer-
sen, dus ik kan mezelf niet stevig in Arsna-/ila vestigen. Wilt u als-
tublieft zo goed zijn me instructies te geven, die volgens u in mijn
huidige conditie geschikt zijn?"

Sri Guru Gosvami was dolblij om de bhdvas van Vijaya Kumara
te zien en dacht bij zichzelf, "Aho! Hoe glorieus en wonderbaarlijk
is de aard van Arsna-premal Het maakt, dat geluk lijkt op ellende
en dat ellende lijkt op geluk!" Toen zei hij tegen Vijaya Kumara,
"Mijn beste zoon, nu moet je de methode aanwenden, waarmee je
krsna-/ila kunt binnengaan."

Vijaya: Hoe moet ik dat doen?

Gosvam: Srila Raghunatha dasa Gosvami heeft de methode om

krsna-fila binnen te gaan in de volgende s/oka beschreven,

na dharmam nadharmam sruti-gana-niruktam kila kuru
vraje radha-krsna-pracura-paricaryam iha tanu
saci-sunum nandisvara-pati-sutatve guru-varam
mukunda-presthatve smara param ajasram nanu manah
SriManah-siksa (2)

O mijn beste verstand! Voer alsjeblieft dharma noch adharma uit,
zoals beschreven in de srufis. Maar geef overvloedige, liefdevolle
dienst aan S$r1 811 Radha-Krsna Yugala hier in Vraja, want de srutis
hebben verzekerd, dat Zij het hoogste principe van opperste verering
en de Allerhoogste Absolute Waarheid zijn. Mediteer altijd op Sadi-
nandana $r7 Caitanya Mahaprabhu, die rijkelijk beschikt over de ge-

laatskleur en gevoelens van Srimati Radhika, als niet-verschillend
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van Sri Nanda-nandana; en herinner je altijd SiT Gurudeva als uiter-
mate geliefd bij SfT Mukunda.

Verspil je tijd niet in vergeefs wikken en wegen over de juiste en
onjuiste activiteiten (dharma en adharma) vermeld in Sastra.
Met andere woorden, je moet de schriftuurlijke redenering en
logica volkomen achterwege laten en je bezighouden met de
sadhana van raganuga-bhakti volgens de begeerte, die in je
hart is ontwikkeld. Verleen overvloedig liefdevolle dienst aan Sri
SrT Radha en Krsna in Vraja. Dat betekent, houd je bezig met de
bhajana van vraja-rasa. Als je me vraagt, wie het doel en het
object van vraja-rasa bhajana onderwijst, luister dan alsjeblieft.
Na vraja-il3 is onze Prananatha Sri Nimananda verschenen uit
de baarmoeder van Sri Saci-devi in pracchanna (verborgen)
Vrndavana, Sri Navadvipa-dhama. Sacinandana Gaurahari is
niemand anders dan Krsna Zelf, de zoon van de Vorst van
Nandiévara, Sri Nanda Mahardja. Beschouw S Caitanya
Mahaprabhu nooit — en in geen enkel aspect van faftva — als on-
dergeschikt aan Sri Krsna. Hij is in Navadvipa verschenen en heeft
daar een andere bhajana-lila uitgevoerd, maar je mag nooit vrgja-
bhajana opgeven met de gedachte, dat Hij Navadvipa-nagara is
(de minnaar, die Zijn gemalinnen in Navadvipa geniet). Hij is Krsna
Zelf, maar je mag niet degenen van hun pad afbrengen, die arcana
uitvoeren van Krsna en afzonderlijk op Hem mediteren en Zijn
eredienst met afzonderlijke maniras uitvoeren. Op het pad van
rasa-margais Hij, als ST Radha-vallabha, uitsluitend het object van

bhajana en Hij is verschenen als Saci-nandana, de enige guru van
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vraja-rasa. Daarom moet je bhajana uitvoeren van die Saci-
nandana als Arsna-prestha, dat betekent, dat je Hem als guru be-
schouwt, die voor Krsna zeer dierbaar is. Voordat je radha-krsna-
smarana uitvoert, moet je je altijd eerst gaura-/ia herinneren, want
dit stimuleert en wekt je bhavas van asta-kallya-krsna-fiia op. Denk
altijd aan je bhgjana-gurudeva als niemand anders dan een vragja-
yuthesvari of een sakhi. Ga vrgja-fila binnen door bhgjana op deze
manier uit te voeren.

Vijaya: Prabhu, nu zet ik alle logische argumentatie van de
sastras en van alle andere paden opzij, want ik word heel gretig
om de juiste diensten in asfa-kallya-krsna-fila te verlenen, zoals
onderwezen en voorgeleefd door Sti Gaurangadeva, onder leiding
van mijn guru-rdgpa sakhi. Geeft u me alstublieft instructies hoe ik
mijn geest in deze houding kan stabiliseren, zodat ik mijn doel kan
bereiken.

Gosvami: Je moet in dit verband twee onderwerpen goed begrij-
pen: upasya-pariskrti en upasaka-pariskrti. Upasya-pariskrti bete-
kent het verfijnen van de conceptie en het realiseren van de ware
aard van de upasya, of het object van je seva. Je hebt upasya-
pariskrti al tot stand gebracht, want je hebt rasa-taffva begrepen.
Er zijn met betrekking tot upasaka-pariskrii elf bhavas (ekadasa-
bhavas); je hebt ze bijna allemaal verkregen, maar het is nodig, dat
je er nog wat steviger in verankerd raakt.

Vijaya: Wilt u deze ekadasa-bhavas nog eens grondig uitleggen,

alstublieft?
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Gosvami: De ekadasa-bhavas zijn: (1) sambandha (relatie), (2)
vayasa (leeftijd), (3) nama (naam), (4) rdpa (persoonlijke vorm en
schoonheid), (5) yatha (groep), (6) vesa (kleding), (7) &ffia (speci-
fieke instructie), (8) vasa (residentie), (9) seva (exclusieve service),
(10) parakastha-svasa (het hoogtepunt van emotie, dat de levens-
adem van de aspirant vormt) en (11) palya-dasi-bhava (het senti-
ment van een dienstmaagd onder bescherming van Sri Radha).

Vijaya: Wat is sambandha (relatie)?

Gosvami: Het gevoel van sambandha vormt de ware fundering
van dit onderwerp. De gevoelens, waarmee je je tot Krsna ver-
houdt, wanneer je sambandha vestigt, bepalen je staat van perfec-
tie (siddhi) op overeenkomstige wijze. lemand, die Krsna als mees-
ter aanvaardt, wanneer hij zijn relatie met Hem vestigt, wordt dasa.
lemand, die Krsna accepteert als zijn sakha of zoon, wanneer hij
zijn relatie vestigt, wordt respectievelijk een sakha of een ouder.
lemand, die Hem aanvaardt als gemaal in de echtelijke (svakiya)
relatie, wordt een mooie jongedame in Dvaraka. Santa-rasa is in
Vraja afwezig en zelfs dasya-rasa wordt in hoge mate onderdrukt.
In ieder geval wordt de relatie gevestigd op basis van de ruci van
de aanbidder.

Jouw natuur is vrouwelijk en je hebt een neiging voor parakiya-
rasa, dus je bent een ondergeschikte volgeling van Vraja-
vanes$vari. De sambandha, die je moet cultiveren en ten volle moet
realiseren is, "lk ben een dienstmaagd van Srimati Radhika's

meest vertrouwelijke dienares. Srimati Radhika is de meesteres
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van mijn leven en Krsna is Haar leven; daarom is Sri Radha-
vallabha Sri Krsna zeker de Heer van mijn leven."

Vijaya: Ik heb gehoord, dat onze &dcarya, Srila Jiva Gosvami,
een voorkeur had voor sambandha in svakiya-bhava (de echtelijke
relatie). Is dat waar?

Gosvami: Geen van de volgelingen van Sriman Mahaprabhu
stonden buiten de zuivere, transcendentale parakiya-bhava. St
Svarlipa Gosvami is de enige guru van deze transcendentale
parakiya-rasa. Hij heeft instructie gegeven voor de zuiverste,
transcendentale parakiya-bhava en Srila Jiva Gosvami - en ook
Srila Rilpa Gosvami en Srila Sanatana Gosvami — volgden in zijn
voetspoor en hadden dezelfde opvatting. Srila Jiva Gosvami heeft
nimmer enige onafhankelijke gevoelens van svakiya-bhajana ge-
koesterd. Hij nam echter wel een zweem van svakiya-bhava in
enkele upasakas (aanbidders) van Vraja waar. De svakiya-bhava
van Vraja wordt alleen aangetroffen, waar de samartha rati een
spoor van samarijasa rati bevat. Degenen, die een vage gewaar-
wording van svakiya-bhava in stand houden, wanneer ze hun rela-
tie met Krsna vestigen, zijn eigenlijk svakiya-upasakas. Srla Jiva
Gosvami had beide typen discipelen: degenen met suddha
parakiya-bhava en degenen, wier verering was vermengd met een
zweem van svakiya-bhava. Het gevolg was, dat hij afzonderlijke
instructies naliet in overeenstemming met de verschillende neigin-
gen van zijn leerlingen. Dit feit wordt helder gemaakt door de
sloka, svecchaya likhitam kificit in zijn Locana-rocani tika op de

Ujjvala-nilamani.
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Vijaya: Goed. Ik begrijp, dat in de visuddha (zuivere) Gaudiya
conceptie alleen de onvermengde parakiya-bhajana wordt aan-
vaard. Nu ik sambandha heb begrepen, wil ik u vragen om me
alstublieft over vayasa (leeftijd) te vertellen.

Gosvami: De sambandha, die je met Krsna hebt gevestigd, heeft
geresulteerd in je ongekende en ongeévenaarde, intrinsieke
svardpa (vraja-lalana-svardpa) van een vraja-gopi. Welnu, om in
die svaripa diensten te kunnen verlenen moet je een geschikte
leeftijd (vayasa) hebben. De gepaste leeftijd is kaisSora (de leeftijd
van tien tot zestien), welke ook vayah-sandhi wordt genoemd. In
jouw svardpa begin je op de leeftijd van tien en groei je op tot zes-
tien. Op de wrgja-lalanas zijn de drie fasen van balya (kindertijd van
0 tot 5), pauganda (jeugd van 5 tot 10) en vrddha (volwassenheid)
niet van toepassing, dus je dient altijd je spirituele identiteit van
kisorite voeden.

Vijaya: Legt u alstublieft nama (naam) uit. Ik heb de naam van
mijn svardpa al gekregen, maar toch vraag ik u hierover concrete
instructies te geven.

Gosvami: Nadat je over de diensten van verscheidene meisjes
van Vraja hebt gehoord, is de neiging voor je eigen dienst ont-
waakt. Volgens die natuurlike aanleg voor service ben je een
dienstmaagd van Radhika-sakhi. Jouw naam is de naam van die
dienstmaagd. Jouw Gurudeva heeft je een naam gegeven, nadat
hij jouw neiging voor ruci heeft onderzocht. Die naam dient te wor-
den beschouwd als je nitya-nama. Onder de vraja-gopis zal je met

die naam in verrukking zijn (manorama).
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Vijaya: Prabhu, vertelt u me nu alstublieft over rdgpa (eeuwige
gedaante).

Gosvami: Je intrinsieke, transcendentale identiteit is die van een
prachtig mooie, jonge kisori, hetgeen betekent, dat jouw Sri Guru-
deva jouw siddha-ripa heeft vastgesteld op basis van je aanleg en
ruci. Hoe kun je een dienares van Srimati Radhika zijn, zonder dat
je bent toegerust met een onbevattelijk goddelijke vorm en een
persoonlijke schoonheid?

Vijaya: Wilt u alstublieft mijn vertrouwen met betrekking tot mijn
yatha (groep) bekrachtigen?

Gosvamr: Srimati Radhika Zelf is de yithesvari (leider van de
yatha) en jij dient te leven als een dienares in de groep van één
van Haar acht belangrijkste sakhis. Jouw Gurudeva heeft je onder
leiding van SrimatT Lalita geplaatst, dus nu dien je liefdevolle dienst
aan Yithesvari Srimati Radhika en Lilamaya Sri Krsna te verlenen
onder leiding van Lalita.

Vijaya: Prabhu, welke soort sadhakas worden volgelingen in de
groepen van ydthesvaris, zoals Sri Candravali?

Gosvami: De intense hartewens om dienares van een ydthesvari
te zijn ontwaakt alleen, nadat je gedurende vele levens een ver-
mogen (sukrt) hebt verzameld, dus alleen de meest fortuinlijke
sadhakas hebben toegang tot Srimati Radhika's ydtha. De onder-
nemingen van S Candravall en andere yithesvaris dienen een-
voudig om de /i3 te versterken en louter om Sri Sri Radha-

Madhava's transcendentale rasa te voeden hebben de andere

1024



Wﬁi/m&gﬂm ua/w/ﬁo({i&e

yuthesvaris de houding van tegenstanders aangenomen. In feite is
alleen Srimati Radhika ydthes-vari.

Sri Krsna's gevarieerde spel en avonturen zijn vol abhimana
(spiritueel zelfbeeld). Degenen met een bepaalde dienst in het spel
en vermaak van Sri Krsna beelden zich in, dat ze juist voor die ene
service volmaakt geschikt zijn.

Vijaya: Nu wil ik vastberaden worden met betrekking tot guna
(kwaliteiten).

Gosvami: Jij bent een expert in uiteenlopende soorten verfijnde
vaardigheden, die voor je toegekende dienst zijn vereist. Je hebt
geschikte kwaliteiten en kleding nodig om je dienst tot in perfectie
uit te voeren en je Gurudeva heeft deze reeds voor je vastgesteld.

Vijaya: Vertelt u me nu alstublieft over gjiig (specifieke opdrach-
ten).

Gosvami: Er zijn twee soorten gjAa. nitya en naimittika. Je nitya-
tot jouw seva tijldens de asfa-kaliya fia heeft gegeven en je moet
doorgaan deze regelmatig en zonder nalatigheid op dit bepaalde
tijdstip te verlenen. Afgezien hiervan kan ze je, indien de noodzaak

hiertoe noopt, van tijd tot tijd g4 voor andere diensten geven, die
sten dien je ook met de grootst mogelijke toewijding na te komen.
Vijaya: Wat is vasa (residentie)?
Gosvami: Eeuwig in Vraja te zijn gevestigd — dat is vasa. Je
dient jouw identiteit te realiseren als een gopi, die in het huis van

een of andere gopa in één van de dorpen van Vraja is geboren en
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die met een gopa uit een ander dorp van Vraja is getrouwd. Het
lieflijke geluid van Krsna's murall heeft je echter meer geboeid.
Srimati Radhika's vertrouwelijke sakhrheeft jou onder haar leiding
genomen en heeft jou in een prachtige Autira onder een bossage
op de oever van Radha-kunda een woonruimte toegewezen. De
residentie, die je met behulp van je intrinsieke, spirituele identiteit
innerlijk hebt gerealiseerd, is je ware vasa. Je parakiya-bhava is in
feite je nitya-siddha-bhava.

Vijaya: Wilt u alstublieft zo goed zijn om me meer specifieke de-
tails van mijn seva (dienst) te geven?

Gosvam: Jij bent een dienares van Srimati Radhika en je eeu-
wige taak is liefdevolle toegewijde dienst aan Haar verlenen. Soms
kan Ze je uit noodzaak in je eentje naar Sri Krsna op een afgele-
gen plek sturen, waar Krsna op dat moment Zijn erotische verlan-
gen kenbaar kan maken om met jou de liefde te bedrijven. Je moet
echter nooit met Zijn voorstellen instemmen. Je bent een dasivan
Srimati Radhika en je mag Krsna om Hem een plezier te doen
nooit zonder Haar toestemming op onafhankelijke wijze dienen. Je
hebt dezelfde liefdevolle aanhankelijkheid voor Radha als voor
Krsna, maar toch dien je een grotere ernst voor Haar liefdevolle
toegewijde dienst (dasya-prema) op te brengen dan voor die van
Krsna. Dat is de betekenis van seva. Jouw sev3 is te zorgen voor
het comfort en plezier van Sri Radhika in al het achtvoudige spel
en vermaak van de asta-kalya-ila. Srla Raghunatha dasa

Gosvami heeft in hoofdlijnen een schets van jouw service gepre-
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senteerd in Sri Vildpa-kusumanjali gebaseerd op de verhandeling
van Sri Svariipa Damodara.

Vijaya: Hoe kan de parakastha-svasa (het uiterste hoogtepunt
van gevoelens en de levensadem van de aspirant) worden vastge-
steld?

Gosvamr: Srila Raghunatha dasa Gosvami heeft pardkastha in

de volgende twee S/okas uitgelegd,

asa-bharair amria-sindumayaih katharicit
kalo mayatigamitah kila sampratam hi
tvan cet krpam mayi vidhasyasi naiva kim me
pranair vrajena ca varoru vakarindpi
Vilapa-kusumanijali (102-103)

Ha ! Varoru Radhe, ik slijt mijn dagen in grote nood en houd de
hoogste verwachting wakker om ooit de nectarzee te bereiken. Stort
alsjeblieft Jouw goedheid over me uit, want doe Je dat niet, wat is
dan de zin van mijn leven, van mijn residentie in Vraja, of zelfs van

mijn dienstbaarheid aan Krsna? Alles zal volslagen vergeefs zijn.

ha natha gokula-sudha-kara suprasanna-
vaktraravinda madhura-smita he krpardra
yatra tvaya viharate pranayaih prayarat

tatraiva mam api naya priya-sevanaya

Ha ! Gokulacandra! Ha! Krsna, met een lachend, zegenrijk lotusge-
laat! H&! Jij, wiens hart zacht en gesmolten is, die een ieder genade
wil geven! Neem me alsjeblieft mee, waar Je Srimatt Radhika liefde-
vol heenbrengt om eeuwigdurend met Haar plezier te maken en sta
me toe om vertrouwelijke, liefdevolle dienst aan Jullie Beiden te ver-

lenen.
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Vijaya: Legt u alstublieft de palya-dasi-svabhava uit (het karakter
van de dienstmeisjes, die de bescherming van Sri Radha hebben
aanvaard).

Gosvamr: Srila Dasa Gosvami heeft de aard van de palya-dasis
in zijn Vraja-vilasa-stava alsvolgt omschreven,

sandra-prema-rasaih pluta priyataya pragalbhyam apia tayoh
prana-prestha-vayasyayor anudinam llabhisaram kramaih
vaidagdhyena tatha sakhim prati sada manasya stksam rasair
yeyam karayatiha hanta lalita grhnatu sa mam ganaih
Viraja-vilasa-stava (29)
Sr1 Lalita-devi wordt overstelpt door de uiterst onbevattelijke prema-
rasa. Sr1 Sri Radha-Krsna zijn haar préna-prestha (haar grootste ge-
liefden, haar hart en ziel) en iedere dag arrangeert ze Hun geliefde
ontmoetingen met de pragalbhata (doortastendheid) voortkomend uit
haar liefde voor Hen Beiden. Ze geeft met grote deskundigheid in-
structies aan haar sakhi, Sfimati Radhika. Moge zij me aanvaarden

als palya-dasi, een van de dienstmeisjes in haar persoonlijke groep.

Vijaya: Welke houding dient een palya-dasr jegens de andere
dienstmeisjes van Sri Lalita-devi te hanteren en hoe moet ze
met hen omgaan?

Gosvamr: Alle geschriften van Srila Dasa Gosvami zijn verrijkt
met transcendentale rasa en zijn slechts illustraties bij de instruc-
ties van Sr Svariipa Damodara Gosvami. In dit verband heeft hij

geschreven,
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tambdlarpana-pada-mardana-payodanabhisaradibhir
vrndaranya-mahesvarim priyataya yas tosayanti privah
prana-prestha-sakhi-kulad api kilasarikocita bhamikah
keli-bhdmisu rdpa-marijari-mukhas ta dasikah samsraye
Vraja-vilasa-stava (38)

Ik neem mijn toevlucht tot Sri Riipa Mafijari en de andere dienst-
meisjes van Srimati Radharani, de Groot-Koningin van Vrndavana.
Deze dienstmeisjes voldoen met hun liefdevolle diensten onafgebro-
ken aan Haar wensen, zoals het aanbieden van {ambdl/a, het masse-
ren van Haar voeten, water brengen en het arrangeren van Haar ge-
heime ontmoetingen met Sri Krsna. De prana-prestha-sakhis zijn
Srimati Radhika dierbaarder dan Haar eigen leven, maar deze
dienstmeisjes zijn haar zelfs nog dierbaarder, want zonder enige
schaamte te voelen kunnen ze de vertrekken binnengaan, waar het
Goddelijk Paar Zijn meest intieme spel speelt.

Vijaya: Welke houding en manier van doen dienen jegens de
andere primaire sakhis te worden ingenomen?
Gosvam: Srila Dasa Gosvami heeft hierop in de volgende Sloka
gewezen,
pranaya-lalita-narma-sphara-bhamis tayor ya
vraja-pura-nava-yanor ya ca kanthan pikanam
nayati param adhastad divya-ganena tustya

prathayatu mama diksam hanta seyam visakha

Vraja-vilasa-stava (30)

S Visakha-devi wordt door het jonge paar begunstigd wegens haar
kwaliteiten van intieme liefde, speelse humor en haar gedurfde,

amoureuze nieuwsgierigheid. Haar bekoorlijke, hemelse gezang tart
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de zoete lieflijkheid van de koekoek. Moge die Visakha me genade-

vol in de muziekkunst opleiden.

Gopal Guru Gosvami voegde eraan toe, "Je moet dezelfde on-
dergeschikte houding ook jegens de andere sakhis bewaren."
Vijaya: Maar welke stemming dient men te hebben jegens de
sakhis van de rivaliserende groep (vipaksa)?
Gosvamr: In dit verband stelt Srila Dasa Gosvami,

sgpatnyoccaya-rajyad-ujjvala-rasasyoccaih samudvrddhaye
saubhagyodbhata-garva-vibhrama-bhrtah sri-radhikayah sphutam
govindah smara-phulla-vallava-vadhu-vargena yena ksanam
kridaty esa tam atra vistria-maha-punyani ca vandamahe
Vraja-vilasa-stava (41)

Ik zend keer op keer mijn gebeden op aan de vrgja-gopis aange-
voerd door de uiterst vermogende Candravali, die het gevoel hebben
rivalen van Stimati Radhika te zijn. Zij zijn begiftigd met eigenschap-
pen, zoals gevoelens van groot geluk, trots op hun uitmuntendheid
en romantische waanvoorstellingen (vibhrama). Sri Krsna trekt
slechts enkele ogenblikken met hen op louter om het gevoel van Sri

Radhika's srrigara-rasa te versterken.

Dit type gevoel dien je in je hart te handhaven jegens de sakhis,
die tot de tegengestelde groep behoren; en op het moment, dat
er dienst wordt verleend, kun je met liefdevolle opmerkingen en
grapjes individueel met hen omgaan.

Samenvattend dien je je seva te verlenen in overeenstemming
met de methoden en bhavas geillustreerd in Sri Vildpa-kusumanjair

en in wederzijdse relaties en dien je jouw manier van doen met
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sakhis en andere vragja-vasis uit te drukken, zoals in Sri Vraja-
vilasa-stava wordt uitgelegd. Contempleer op al het gevarieerde
spel en vermaak van de asta-kaliya-hia, zoals deze in
Visakhanandadi-stotram uiteen wordt gezet. Absorbeer jouw geest
in krsna-fila volgens de benadering gespecificeerd in Sri Manah-
siksa en behoud een vastberaden voornemen om de regulerende
principes van bhakti uit te voeren volgens de bhavas gepresen-
teerd in Sva-njyama-dasakam.

Srila Ripa Gosvami heeft de rasa-tattva uitgebreid in zijn ge-
schriften geillustreerd. Aangezien Sri Caitanya Mahaprabhu hem
deze bijzondere verantwoording heeft toevertrouwd, heeft hij niet
uitgelegd hoe rasa bij het uitvoeren van seva optreedt. Srila Dasa
Gosvami heeft deze taak in zijn geschriften voltooid, die zijn geba-
seerd op de kadaca (aantekeningen) van Srila Svariipa Damodara.
Sriman Mahaprabhu heeft Zijn verschillende metgezellen respec-
tievelijk met verschillende missionaire verantwoordelijkheden ge-
authoriseerd en in navolging van Zijn instructies hebben ze hun
diensten vlekkeloos voltooid.

Vijaya: Kunt u me alstublieft vertellen, welke die verschillende
verantwoordelijkheden waren en aan wie Sriman Maha-prabhu ze
heeft toevertrouwd?

GosvamT: Sriman Mahaprabhu heeft Sri Svariipa Damodara het
onderwijzen van het proces van seva met transcendentale rasa
(rasamayi upasand) toevertrouwd. Om tegemoet te komen aan
Sriman Mahaprabhu's opdracht heeft Sfi Svarlipa Damodara zZijn

verhandeling in twee delen gepresenteerd. Eén deel heet het in-
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nerlijke pad (antah-pantha) van rasamayi upasana en het tweede
deel heet het externe pad (bahih-panthd) van rasamayi upasana.
Sri Svariipa Damodara drapeerde deze antah-panthd om de hals
van Srila Dasa Gosvami en deze wordt geillustreerd en goed be-
waard in Dasa Gosvamrs geschriften. Hij heeft de bahih-pantha
aan Sri Vakresvara Gosvami onderwezen en deze is tot vandaag
de dag de onderscheiden schat van onze lijn. Ik heb dit onschatba-
re proces aan Srfiman Dhyanacandra gegeven, die een paddhati
(een systematische, stap-voor-stap methode van de beoefening)
gebaseerd op de bahih-pantha heeft geschreven, die jou eerder is
toegekomen.

Sriman Mahaprabhu machtigde Sri Nityananda Prabhu en Sri
Advaita Prabhu en vertrouwde hen de verantwoording toe voor het
prediken van de glorie van sr-nama. Hij machtigde Srila Riipa
Gosvami voor de manifestatie van rasa-tattva en Hij gaf Srila
Sanatana Gosvami de verantwoording voor het uitgebreid illustre-
ren van de relatie tussen vaidhi-bhakti en raga-bhakti. Hij heeft
Srila Sanatana Gosvami ook opdracht gegeven de esoterische
relatie tussen prakata en aprakata Gokula uiteen te zetten. Via Sri
Nityananda Prabhu en Srila Sanatana Gosvami heeft Mahaprabhu
Srila Jiva Gosvami gemachtigd om de faftva van sambandha,
abhideya en prayojana te vestigen. Op deze manier voldeed ieder
van hen precies aan die specifieke verantwoordelijkheden, die
Mahaprabhu hen had toevertrouwd.

Vijaya: Prabhu, welke verantwoording heeft Mahaprabhu aan Sri

Raya Ramananda toevertrouwd?
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Gosvami: Sriman Mahaprabhu vertrouwde Sri Raya Rama-
ananda de verantwoording voor het uitgebreid illustreren van rasa-
tattva toe en via Srila Riipa Gosvami heeft hij dit in volle omvang
volbracht.

Vijaya: Prabhu, welke verantwoording werd aan Sri Sarva-
bhauma toevertrouwd?

Gosvami: Aan hem werd de verantwoording van het onderricht
der filosofische waarheden van de Absolute Realiteit (faftva) toe-
vertrouwd. Op zijn beurt gaf hij die verantwoording aan Srila Jiva
Gosvami via het medium van één van zijn leerlingen.

Vijaya: Welke instructie gaf Sriman Mahaprabhu aan Zijn be-
langrijkste volgelingen in Bengalen?

Gosvami: De verantwoording van de Gaudiya mahantas was het
verlichten van sri gaura-tattva en in het hart van de jivas het wek-
ken van transcendentale sradaha voor krspa-bhakti-rasa, welke Sri
Gaura had opgestart. Daar heeft Mahaprabhu ook enkele grote
zielen de verantwoording toevertrouwd tot het componeren en
propageren van een bijzondere vorm van rasa-kirtana.

Vijaya: Welke verantwoording kreeg Srila Raghunatha Bhatta?

Gosvamr: Hem werd het onderricht van de glorie van Srimad-
Bhagavatam toevertrouwd.

Vijaya: En Srila Gopala Bhatta?

Gosvamr: Sriman Mahaprabhu heeft hem de verantwoording
gegeven van het tegen verminkingen beschermen van de uiterst
zuivere en transcendentale srrigara-rasa en het controleren van

onredelijke veronachtzaming van vaidhi-bhakti.
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Vijaya: Welke verantwoording werd aan Sri Prabhodhananda
Gosvami gegeven, de guru en oom van Sri Gopala Bhatta
Gosvami?

Gosvami: Hem werd de verantwoording toevertrouwd van het
wereldkundig maken van de hoogste verworvenheid: het cultiveren
van spontane, liefdevolle verknochtheid aan vrgja-rasa.

Toen Vijaya Kumara al deze onderwerpen had gehoord, was hij

verrukt en beschouwde zich buitengewoon gezegend.

ALDUS EINDIGT HET NEGENENDERTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA

GETITELD "HET BINNENGAAN VAN DE LILA"
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Hoofdstuk 40

Het bereiken van Prema,

de opperste rijkdom

IJAYA ZAT ZWAAR TE PEINZEN, "NU IK OVER

vraja-fila heb gehoord, is er in mijn hart een gretig-

heid voor die /ia ontwaakt, waardoor ik geleidelijk

het stadium van volkomen succes (sampatti-dasa) zal bereiken."

Zo denkend, kwam hij tot de slotsom, dat hij nu alles moest weten

over de aard van deze geleidelijke ontwikkeling. Hij benaderde Sri

Guru Gosvami en informeerde op bescheiden toon, "Prabhu, het is

nodig, dat ik de diverse fasen leer kennen, die een bhakta door-

loopt vanaf het stadium van horen tot dat van sampatti-dasa (vol-
komen succes)."

Gosvami: Er zijn bij elkaar vijf stadia: (1) sravana-dasa (het sta-

dium van horen), (2) varana-dasa (het stadium van aanvaarding),

(3) smarana-dasa (het stadium van herinnering), (4) bhavapana-
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dasa (het stadium van spirituele extase) en (5) prema-sampatti-
dasa (het stadium van het bereiken van het grootste succes van
prema).

Vijaya: Wilt u zo goed zijn sravana-dasa uit te leggen?

Gosvami: Wanneer de jiva ruci ontwikkelt voor het horen van
krsna-lila-katha, moet het duidelijk zijn, dat hij zijn staat van afkeer
teboven is gekomen. Op dat moment ontwaakt er een intense hun-
kering om Arsna-katha te horen en hij dient transcendentale Arsna-
katha uit de mond van een bhakia te vernemen, die veel verder is
gevorderd dan hijzelf.

In Srimad-Bhagavatam (4.29.40) wordt gezegd,

tasmin mahan-mukharita madhu-bhic-caritra-
piydsa-sesa-saritah paritah sravanti

{4 ye pibanty avitrso nrpa gadha-karnais
tan na sprsanty asana-trd-bhaya-soka-mohah

In bijeenkomsten van heilige personen vloeien uit de mond van grote
zielen oneindige stromen zuivere nectar in de vorm van beschrijvin-
gen van het transcendentale karakter, spel en de kwaliteiten van S
Krsna. Zij, die nimmer voldaan raken, wanneer ze deze ambrozijnen
heerlijkheden in grote vervoering met hun oren drinken, kunnen nooit
onderhevig zijn aan honger, dorst, angst, verdriet, waanideeén en

andere anarthas.

Vijaya: Degenen, die een afkeer hebben (bahirmukha-dasa),
horen ook bij gelegenheid Arsna-katha. Welke soort sravana is

dat?
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Gosvamt: Er is een aanzienlijk verschil tussen de sravana van
krsna-katha in de staat van afkeer (bahirmukha-dasa) en sravana
in een gunstig gestemde staat (antarmukha-dasa). De sravanavan
degenen, die bahirmukha zijn, doet zich bij toeval voor en niet
vanwege hun Sraddhad. Sravana met Sraddha (vertrouwen) geeft
aanleiding tot spiritueel vermogen, dat tot bhakti leidt (bhakty-
unmukhi sukrt)) en wanneer dit zich over vele levens heeft geac-
cumuleerd, geeft het aanleiding tot transcendentale sraddha. In het
stadium, waarin deze transcendentale sraddha in het hart is ont-
waakt, wordt de sravana van krsnpa-katha van de lippen van heilige
persoonlijkheden sravana-dasa genoemd. Er zijn twee soorten
sravana-dasa. De eerste is niet methodisch en betreft onregelma-
tig horen (krama-hina-sravana-dasa); de tweede is systematisch
en betreft horen met regelmaat (krama-suddha-sravana-dasa).

Vijaya: Wat is krama-hina-sravana-dasa (onregelmatig horen)?

Gosvami: Krama-hina-sravana-dasa is op een onregelmatige en
onsystematische manier over Arsna-fila horen. Het horen van
krsna-fila zonder vastberaden intelligentie resulteert in deze vorm
van niet-methodische sravana, want deze manier van horen stelt je
niet in staat om de relatie tussen de diverse /iias te realiseren en
daarom ontwaakt er geen rasain het hart.

Vijaya: Wilt u alstublieft vitleggen wat ikrama-suddha-sravana-
dasa (systematisch horen) is?

Gosvami: Rasa ontwaakt alleen in het hart, wanneer rspa-fila
op een methodische wijze, of met een vaste regelmaat en een

vastberaden intelligentie wordt gehoord. Als je de asfa-kallya-nitya-
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/ia (eeuwig, achtvoudig spel) apart van de naimittika-filas (inciden-
tele /ias, zoals Krsna's goddelijke geboorte, enzovoort) hoort, is je
sravana krama-suddha. Alleen deze krama-suddha sravana is op
het pad van bhagjana gewenst. Als Arsna-fla op de wijze van kra-
ma-suddha wordt gehoord, kan de bekoorlijkheid en de betovering
van de /ia geleidelijk worden bevat en verschijnt in het hart van de
luisteraar de neiging om raganuga-bhajana uit te voeren. Op dat
moment denkt hij bij zichzelf, "Aho ! Subala heeft zo'n wonderbaar-
lijke sakhya-bhava voor Krsna. Ik ga ook liefdevolle seva aan
Krsna verlenen, evenals hij doet in sakhya-rasa." Deze vorm van
sterke affiniteit wordt /obha (gretigheid) genoemd. De uitvoering
van krsna-bhajana met zulke /obha, waarbij je de liefdevolle
bhavas van de vrgja-vasis volgt, wordt raganuga-bhakti genoemd.
Ik heb hier het voorbeeld gegeven van sakhya-rasa, maar deze
vorm van raganuga-bhakti wordt in alle vier rasas uitgevoerd, te
beginnen met ddsya. Door de genade van mijn Pranesvara Sri
Nimananda heb jij een natuurlijke aanleg voor Srrigara-rasa. Om-
dat je over de uitzonderlijke bhavas en de dienstbare houding van
de vraja-gopis jegens Krsna hebt gehoord, is de gretigheid in je
hart verschenen om premamayi-seva aan Krsna te verlenen, zoals
zij dat doen, en juist die begeerte heeft je op het pad gezet om
zulke aprakria-seva (tfranscendentale dienst) te verkrijgen.

In werkelijkheid is de enige Sravana-dasa (stadium van horen) in
dit proces de vertrouwelijke conversatie tussen guru en discipel.

Vijaya: Wanneer wordt de Sravapa-dasa als voltooid be-

schouwd?
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Gosvamt: Je sravana-dasa is voltooid, zodra je het aspect van
eeuwigheid van krsna-fiia realiseert. Omdat Arsna-/iia uiterst zuiver
en transcendentaal is, neemt het je verstand en je hart volledig in
beslag. Dan word je geteisterd door een acuut ongeduld om erin
binnen te treden en eraan deel te nemen. Sri Gurudeva vertelt de
sisya over de ekadasa-bhavas, die ik hiervoor heb genoemd.
Sravana-dasa mag alleen voltooid of geperfectioneerd worden
beschouwd, als het geestelijke karakter van de leerling is door-
drenkt met de lieflijkheid van de //a. Op dat moment wordt de leer-
ling door intense gretigheid aangegrepen en gaat hij varana-dasa
(het stadium van aanvaarding) binnen.

Vijaya: Prabhu, vertelt u me alstublieft over varana-dasa.

Gosvami: Zodra de spontane verknochtheid van het hart door de
boeien van de ekadasa-bhavas, die ik hiervoor gaf, in de /i/g wordt
gebonden, raakt de leerling overweldigd en valt snikkend aan de
lotusvoeten van Gurudeva. Op dat moment wordt Gurudeva mani-
fest in de vorm van een sakhien de leerling als haar dienares. De
wezenlijke eigenschap van de vwrgja-gopis is hun buitensporige
gretigheid om liefdevolle toegewijde dienst aan Sri Krsna te verle-
nen. Gurudeva is een wrgja-/alana, die het geperfectioneerde sta-
dium van deze seva heeft bereikt. Dan bidt de leerling op nederige

toon aan Sri Gurudeva met de volgende, hartgrondige gevoelens,
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tvam natva yacate dhrtva trnam dantair ayam janah
sva-dasyamria-sekena jivayamum su-duhkhitam

na muricec charangyatam api dustam dayamayah
ato radhalike ha ha muficainam naiva tadrsam

Premambhoja-marandahkya-stavargfa (11-12)

O Radhalike, ik ben zo gedegradeerd. Met een grasspriet tussen
mijn tanden en vallend aan Jouw lotusvoeten bid ik in alle mogelijke
nederigheid, dat Je zo goed bent Jouw genade over deze wanhopi-
ge ziel uit te storten en dat Je me wilt bezielen door me de nectar
van toegewijde dienst onder Jouw leiding en supervisie te geven. Zij,
die gevierd zijn als vriendelijk en genadevol, wijzen zelfs geen ellen-
delingen, die hun bescherming aanvaarden en zich aan hen overge-
ven, af; dit is juist hun aard. Wees daarom aardig tegen deze ellen-
deling, die zich aan Jou heeft overgegeven. Depriveer me alsjeblieft
niet van Jouw grondeloze gratie. Ik verlang zo intens naar de liefde-
volle dienst van het Goddelijk Paar van Vraja onder de bescherming

van Jouw lotusvoeten.

Dit is de typerende bhava van varana-dasa (het stadium van
aanvaarding). In dit stadium geeft de guru-rdpa sakhi de
sadhaka de opdracht (giria) om zich aan asta-kaliya-lila-
smaranam over te geven door volkomen zijn toevlucht tot Arsna-
nama te nemen en zich in Vraja te vestigen, waarbij hij hem
verzekert, dat zijn hartgrondig gekoesterde verlangen spoedig in
vervulling zal gaan.

Vijaya: Vertelt u me alstublieft over smarana-dasa (het stadium
van herinnering).

Gosvamr: Srila Riipa Gosvami heeft gezegd,
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krspam smaran janari casya prestham nija-samihitam
tat-tat-katha-ratas casau kuryad vasam vraje sada
Bhakti-rasamrta-sindhu,
Oosteljjke Divisie (2.294-96)

De sddhaka dient zich voortdurend St Krsna met Zijin geliefde, eeu-
wige metgezellen te herinneren. Hij dient zich te verdiepen in het
chanten en horen van Hun glorieuze spel en hij dient altijd in Vraja te

wonen.

sravanotkirtanadini vaidha-bhakty-uditani tu
yany arigani ca tany atra vijnieyani manisibhih
Zij, die goed belezen zijn in transcendentale kennis (faffva-vil) weten

dondersgoed, dat de diverse onderdelen van bhakti, zoals sravana

en luide kirtana, ook in raganuga-bhakti dienen te worden beoefend.

Zelfs nog voordat Vijaya Kumara de diepere uitleg van deze drie
slokas had gehoord, vroeg hij, "Wat betekent kuryad vasam
vraje sada?"

Gosvamr: Volgens Srila Jiva Gosvami betekent het, dat de
sadhaka fysiek in vraja-mandala dient te leven, met andere woor-
den, op de plaatsen, waar het spel van Sri Sri Radha en Krsna
heeft plaatsgevonden (/ila-mandala). Als hij fysiek niet in Vraja kan
existeren, dient hij er mentaal te zijn, want het resultaat van men-
taal in Vraja wonen is hetzelfde als er fysiek wonen. De sadhaka
dient in het voetspoor van die bijzondere sakhite volgen, wier lief-
devolle bhavas (premika-raga) hem hebben aangetrokken. Hij
dient in Vraja te wonen met de abhimana van een kurija-sevika

(een dienstmeisje in de Aurja) van die bijzondere sakhi. Hij dient
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zich Sri Krsna en de bhava van die sakhionafgebroken te herinne-
ren.

Met zijn grofstoffelijk lichaam dient de sadhaka de arigas van
vaidhi-bhakti te volgen, zoals sravana en kirtana. Met zijn subtiel
materi€le lichaam dient hij zich onafgebroken de asfa-kaliya-fia te
herinneren en zijn toegewezen seva als een siddha-vraja-gopr te
verlenen in overeenstemming met de elf bhavas, die hij heeft ge-
kregen.

Uiterlijk moet de sadhaka zijn bestaan in stand houden door de
voorgeschreven, regulerende principes te volgen en innerlijk dient
hij de bhavas te cultiveren, die zijn spirituele gedaante (siddha-
deha) voeden. lemand, die deze procedure op de juiste wijze volgt,
raakt op natuurlijke wijze van alles onhecht behalve van Vraja.

Vijaya: Wilt u deze seva helderder illustreren?

Gosvami: De ware betekenis van vrgja-vasa is met agprakrta-
bhava op een eenzame plek te vertoeven. De sadhaka dient seva
in overeenstemming met de asta-kaliya-fila te verlenen, waarbij hij
regelmatig een vastgestelde hoeveelheid hari-nama chant. Hij
dient de activiteiten ten behoeve van zijn lichamelijke instandhou-
ding zodanig te reguleren, dat ze niet met zijn bhajana in conflict
komen. Met andere woorden, het dagelijks leven dient dusdanig te
worden geplooid, dat de bezigheden voor de instandhouding van
het lichaam ten gunste van bhgjana komen.

Vijaya Kumara dacht hierover diep na en zei, "Prabhu, ik heb

het volkomen begrepen, maar hoe wordt de geest rustig?"
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Gosvami: De geest wordt vanzelf kalm, zodra je raganuga-
bhakti bereikt. Dit komt, omdat het hunkeren van de geest naar
werelds plezier automatisch ophoudt, wanneer de geest wordt
bezield door de inherente, liefdevolle gehechtheid aan het zelf en
zijn aandacht op Vraja richt. Anders gezegd, de geest jaagt op
aards genoegen louter vanwege zijn affiniteit ermee, maar als die
affiniteit op Vraja wordt gericht, wordt de geest rustig vanwege de
afwezigheid van zulke gehechtheid aan aardse toestanden. Maar,
indien enige vrees voor obstakels blijft bestaan, is het heilzaam om
de geleidelijke (krama) koers te varen, die ik voorheen heb voor-
gesteld. Wanneer dan de geest volkomen wordt beheerst, kunnen
de afleidingsmanoevres van de aardse toestanden geen enkele
schade meer berokkenen.

Vijaya: Wat betekent Arama (geleidelijke) cultivering?

Gosvami: Je moet een vastgestelde hoeveelheid hari-nama
handhaven en iedere dag gedurende een vastgestelde tijd in af-
zondering Sri-hari-nama oprecht chanten, waarbij je in jouw bijzon-
dere bhava bent verzonken en jouw geest vrij houdt van wereldse
beslommeringen. Langzaam en geleidelijk aan dien je de tijd voor
deze sadhana te verlengen en uiteindelijk komt het stadium, waar-
in de geest altijd met alaukika-cinmaya-bhavas is verzadigd, zodat
geen wereldse gedachten meer de overhand kunnen krijgen.

Vijaya: Hoelang moet je deze oefening volgen?

Gosvami: Deze beoefening dien je uit te voeren, totdat je de

staat hebt bereikt, waarin je je buiten iedere verstoring bevindt.
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Vijaya: Hoe kun je nama-smarana met bhava uitvoeren? Kunt u
hier nader op ingaan, alstublieft?

Gosvami: Eerst moet je nama chanten in ullasa (opgewekte
stemming). Dan combineer je die blijdschap met bezitsdrang
(mamatd). Daarna verbind je die mamata met visrambha (intimi-
teit). Als je dit doet, ontstaat geleidelijk Suddha-bhava. Dan ver-
schijnt bhavapana-dasa (spirituele extase). Aanvankelijk, geduren-
de de tijd van smarana, dringt de sadhaka eenvoudig bhava aan
zijn beoefening op. In het stadium van bhavapana echter manifes-
teert zich suddha-bhava in zijn hart en dit wordt prema genoemd.
Dit is in feite de volgorde van de geleidelijke ontwikkeling van
nistha in het hart van de upasaka (transcendentale dienaar) en tot
deze beoefening behoort ook de ontwikkeling van nistha in de con-
ceptie van upasya (object van seva).

Vijaya: Wat is de volgorde van upasya-nistha?

Gosvami: Als je het tot volle bloei gekomen stadium van prema
wilt bereiken, dien je de volgende instructie van Sri Dasa Gosvami
te aanvaarden,

yadiccher avasam vraja-bhuvi sa-ragam prati-janur
yuva-dvandvam tac cet paricaritum arad abhilaseh
svardpam sri-rdpam sa-ganam iha tasyagrajam api
sphutam premna nityam smara nama tada tvam srnu manah
Manah-siksa (3)
O geest! Als je een vurig verlangen koestert om met raga in Vraja te

leven en als je ernaar hunkert om leven na leven rechtstreekse, lief-

devolle seva te verlenen aan Vraja-Yugala in Hun parakiya avontu-

1044



FHet beréileen van FPrana, do groalsle jldom

ren, die vrij zijn van iedere slavernij aan het regime van de huwelijk-
se staat, dan moet je onmiskenbaar en constant Sri Svarlpa
Gosvami, S Ripa en Sr Sanatana GosvamT's samen met hun met-
gezellen in gedachten houden. Je dient hen als je guru-ripa-sakhis

te aanvaarden en hen pranama aan te bieden.

De gedachte hierachter is, dat het uitvoeren van sadhana in de
bhava van svakiya-rasa resulteert in samarijasa-rasa, waarin de
seva-bhava voor het Goddelijk Paar beperkt is en zich niet in
een tot volle bloei gekomen staat bevindt. Daarom dien je bha-
Jana uit te voeren, waarbij je het spirituele ego (abhimana) van
zuivere parakiya-rasa volgens de concepties van Sri Svariipa,
Sri Ripa en Sri Sanatana in stand houdt. Zelfs tijdens het stadi-
um van sadhana, waarin de bhavas eenvoudig worden afge-
dwongen, dien je alleen de zuivere parakiya-bhava aan te ne-
men. Als de sadhaka zichzelf de parakiya bhavas oplegt, zal
zich parakiya-rafi manifesteren en uit deze parakiya-rati zal uit-
eindelijk parakiya-rasa voortkomen. Dit is zowaar de nitya-rasa
van Vraja aprakata-lia.
Vijaya: Wat is het proces van het horen (krama-suddha) in de
volgorde van asfa-kaliya-ia?
Gosvami: Nadat hij alle fascinerende variéteiten van rasa in
asta-kallya-iiia had uitgelegd, heeft Sri Riipa Gosvami gezegd,
atalatvad aparatvad gptosau durvigahatam
sprstaih param tatasthena rasabdhir madhuro yatha

Ujjvala-nilamani,

Gauna-sambhoga division (23)
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Krsna-liiais in al zijn aspecten volkomen transcendentaal. Het is
een zoete oceaan van rasa. Deze oceaan is echter onbevattelijk
en kent geen oevers. Krsna-ia is onbegrijpelijk voor de wezens
van deze wereld, want het is voor hen buitengewoon moeilijk om
het sterfelijke gebied te doorkruisen en toegang te krijgen tot
suddha-aprakrta-tafftva (zuiver transcendentale realiteit). De
aprakria-rasais zo verbijsterend, gevarieerd en alomtegenwoordig,
dat deze niet kan worden overstegen.

Zelfs iemand, die is bezield met gprakria-bhava, die leeft in die
zuivere fattva en de esoterische krspa-/fiia uitlegt, geeft geen viek-
keloze of complete beschrijving, omdat iedere beschrijving afhan-
kelijk is van woorden en die woorden schieten tekort om de trans-
cendentale realiteit in zijn volheid uit te drukken. Afgezien van zo
iemand, wanneer Bhagavan Zelf aprakria-rasa omschrijft, nemen
de luisteraars en lezers, die zelf door aardse gebreken en beper-
kingen worden overweldigd, Zijn eigen beschrijving als onijuist
waar. Het blijkt dus, dat het beslist zeer moeilijk is om diep in de
oceaan van rasa te duiken. Als je echter in een neutrale staat aan
de oever van die oceaan zit, kun je er een druppel van beschrijven.

Vijaya: Hoe is het dan mogelijk om gprakrta-rasa te bereiken?

Gosvami: Madhura-rasa is onoverzienbaar, ongeévenaard en
moeilijk te bevatten. Dit is nu juist de aard van Arsna-lila. Onze
geliefde Krsna echter beschikt in onbegrensde mate over twee
bijzondere kwaliteiten, die de enige basis vormen van onze hoop:
Hij is sarva-saktiman (bezitter van alle vermogens) en iccha maya

(in bezit van Zijn eigen, ongehinderde en onafhankelijke wil). Hij
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kan dus door Zijn zoete wil Zijn esoterische /ia gemakkelijk in deze
aardse wereld manifesteren, ofschoon het ongelimiteerd, onover-
zienbaar en moeilijk te begrijpen is. Deze aardse wereld is buiten-
gewoon onbeduidend en klein, maar toch wenst Hij als allerhoog-
ste autocraat de allerhoogste, transcendentale aspecten van
krsna-fila naar deze wereld te brengen. Louter door Zijn grondelo-
ze genade heeft Zijn transcendentale, eeuwige en bekoorlijke /iia
verzadigd van rasa (aprakrta-nitya-madhura-rasamaya-/fia) zich in
deze aardse wereld gemanifesteerd.

Hoe is het voor Sri Mathura-dhdama, dat aprakrta (transcenden-
taal aan deze aardse planeet) is, mogelijk zich in deze wereld te
manifesteren en hoe kan de dhama hier existeren? Hierop is geen
enkel argument van toepassing, want het is voor de beperkte intel-
ligentie van mensen of devafas nooit mogelijk om de activiteiten
van Bhagavans acintya-sakti te bevatten. Vraja-fia, dat zich in
deze wereld afspeelt, is de prakata-bhava (manifeste ervaring) van
de allerhoogste Arsna-/iia, die transcendentaal is aan dit hele aard-
se gebied. Wij hebben vraja-/ila gerealiseerd en bereikt, dus er is
voor ons geen reden tot ongerustheid.

Vijaya: Als prakata-lila en aprakata-fila beide dezelfde fattva zijn,
hoe is het dan mogelijk, dat de ene superieur is aan de andere?

Gosvami: Beide zijn ongetwijfeld dezelfde. De /&, die hier mani-
fest is, bestaat in zijn totaliteit in het transcendentale gebied, inder-
daad. Vanuit het gezichtspunt echter van de geconditioneerde
zielen in de beginstadia van hun sadhana verschijnt deze op een

bepaalde manier en naarmate ze geleidelijk vooruitgang maken,
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verschijnt het in toenemende mate in verheven vormen. In het
stadium van bhavapana (spirituele extase) is de realisatie van de-
ze [lg volkomen zuiver.

Vijaya, jij bent gekwalificeerd om over dit onderwerp te horen,
dus ik twijfel er niet aan om met jou hierover te spreken. Men be-
reikt het stadium van bhavapana in de smarana-dasa als resultaat
van het langdurig uitvoeren van de juiste sadhana. In het stadium
van smarana, waarin men volkomen vrij wordt van alle vervuilende
gevoelens van deze aardse ervaring, verschijnt het stadium van
apana (realisatie van de eigen svaripa). Suddha-bhakti verschijnt
genadevol in het hart van de sadhaka in de mate, waarin hij de
juiste beoefening in smarana-dasa heeft gevolgd. Alleen bhakti is
krsna-akarsini (aantrekkelijk voor Krsna). Dus door Krsna's gratie
wordt in smarana-dasa alle vervuiling in de vorm van misvattingen
geleidelijk geélimineerd.

In Srimad-Bhagavatam (11.14.26) wordt gezegd,

yatha yathatma parimrjyate sau
mat-punya-gatha-sravanabhidhanaih
tatha tatha pasyati vastu saksmam

caksur yathaivarjana-samprayukiam

Zoals het aanbrengen van zalf op de ogen ze de kracht geeft om
zelfs subtiele objecten waar te nemen, zo krijgt het hart van de jiva,
wanneer het is gezuiverd door sSravana en kirtana van Mijn uitermate
zuiverende /lia-katha, het vermogen om zeer subtiele faffva te reali-

seren, namelijk de waarheid over Mijn svardpa en Mijn fia.
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Als de ogen met zalf worden behandeld, kunnen ze veel helder-
der zien. Op dezelfde manier kan een jiva de aprakrta-svaripa
(transcendentale natuur) van de manifeste Arsna-/iia realiseren
in de mate, waarin hij is gezuiverd door contact met de aprakria-
vastu (transcendentale realiteit) onder invloed van de sravana,
kirtana en smaranavan krsna-lila-katha.

In Brahma-samhita (5.38) staat,

premanjana-cchurita-bhakti-vilocanena
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti
yam syamasundaram acintya-guna-svardpam
govindam adi-purusam tam aham bhajami
Ik voer bhajana uit voor de oorspronkelijke purusa, Sri Govinda, die
Syamasundara Krsna is. Zijn gedaante heeft onoverzienbare, unieke
kwaliteiten en Zijn suddha-bhaktas zien Hem onafgebroken in hun
hart met ogen van toewijding gezalfd met de balsem der liefde.

In het stadium van bhavapana (svardpa-siddhi) verschijnt het
vermogen van de transcendentale waarneming en op dat mo-
ment kan de sadhaka darsana van zijn sakhrikrijgen en ook van
yithesvari Srimati Radhika. Zelfs nadat hij darsana heeft gekre-
gen van Golokanatha Sri Krsna, is de realisatie van de sddhaka
niet altijd even standvastig, totdat hij het stadium van sampatti-
dasa (vastu-siddhi) bereikt, waarin zijn grofstoffelijke en subtiel
stoffelijke lichamen teniet worden gedaan. In bhavapana-dasa
heeft de zuivere jiva volkomen beheersing over de interte, grof-
stoffelijke en subtiele lichamen. Het tweede resultaat van sam-

paftti-dasa, het stadium, waarin Krsna's genade ten volle wordt
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gemanifesteerd, is, dat de verbinding van de jiva met deze
aardse wereld volledig wordt afgesneden. Bhavapana-dasa
(sprituele extase) wordt svardpa-siddhi genoemd en in sampatti-
dasa (het bereiken van het grootste succes van prema) bereik
je vastu-sidahi.

Vijaya: Hoe worden Krsna's nama, guna, rdpa, fiia en dhama er-
varen op het moment van vastu-siddh/?

Gosvami: Deze vraag kan ik niet beantwoorden. lk zal in staat
zZijn ze te zien en erover te spreken, alleen wanneer ik vastu-siddhi
heb bereikt en jij bent alleen in staat deze zaken te begrijpen en te
realiseren, wanneer je sampatti-dasa bereikt. Tot die tijd is het niet
nodig je de verscheidene aspecten van Arsna-fila duidelijk te ma-
ken; je zal ze rechtstreeks waarnemen, dus je hoeft niet verder te
vragen. Bovendien is het voor de bhakta zinloos om uitdrukking te
geven aan hetgeen hij in zijn svardpa-siddhi ziet — met andere
woorden, in de bhavapana-dasa — want niemand onder zijn toe-
hoorders zal in staat zijn te realiseren, wat hij zegt. Srila Riipa
Gosvami heeft de symptomen van de svardpa-siddha-
mahapurusas alsvolgt omschreven,

Jjane cej jatabhave pi vaigunyam iva drsyate
karya tathapi nasarya kriarthah sarvathaiva sah
dhanyasyayam navah prema yasyonmilati cetasi
antarvani bhir apy asya mudra susthu sudrugama
Bhakti-rasamrta-sindhu,
Oosteljjke Vioedgolf(3.29, 4.12)
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Men kan een schijnbare onvolkomenheid of een schijnbaar wange-
drag waarnemen in de uiterlijke activiteiten van bhakias, die het sta-
dium van bhava hebben bereikt. Zelfs is het essentieel geen afgunst
jegens hen te koesteren door fouten aan hen toe te schrijven, want
ze zijn volkomen onthecht behalve van Krsna en daarom zijn ze in

ieder opzicht volkomen succesvol.

Deze prema verschijnt in het hart van degenen, die buitengewoon
vermogend zijn. Zelfs degenen, die geleerd zijn in sastra, vinden het
erg moeilijk om de activiteiten en bewegingen te begrijpen van de-

genen, in wie de nieuwe loot van prema is verschenen.

Vijaya: Als dat waar is, waarom wordt dan in Sri Brahma-
samhita en dergelijke sasfras moeite gedaan om een beschrij-
ving van Goloka te geven?

Gosvami: Als grote sadhus zich in hun svardpa-siddhi bevinden
en wanneer Brahma en andere devalas op genadevolle wijze een
visioen van Sri Krsna's transcendentale spel hebben toegestaan,
hebben ze getracht zulk spel en vermaak met hun stavas en stutis
in overeenstemming met hun respectievelike waarnemingen te
verheerlijken. Zulke beschrijvingen echter zijn slechts beperkt,
want dit aardse gebied beschikt niet over de juiste woorden om de
aprakria-bhavas uit te drukken. Bovendien kunnen bhakias, die
niet gevorderd genoeg zijn, zulke beschrijvingen niet ten volle be-
vatten.

De bhakias hebben echter geen behoefte aan al deze beschrij-
vingen. Er wordt hen geadviseerd om bhajana uit te voeren door
gebruik te maken van de prakata-/ia, die Sri Krsna zo genadevol in

deze wereld heeft laten verschijnen, en met deze prakata-fia al-
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leen zullen ze alle perfectie bereiken. Degenen, die dergelijke bha-
Jjana met nistha in Gokula uitvoeren, ontvangen in hun hart binnen
afzienbare tijd een sphdrtivan Goloka. Alle divya-fila van Gokula is
ook eeuwigdurend in Goloka aanwezig, want er is, wat betreft faft-
va, geen onderscheid tussen beide. Degenen met een materialisti-
sche kijk op de zaak nemen de verschijnselen en activiteiten in
Gokula als werelds of als illusie waar, maar zulke waarneming
verdwijnt op het moment van svardpa-siddhi. Men dient door te
gaan met het uitvoeren van bhajana en tevreden te zijn met de
realisatie van de transcendentale realiteit, die men volgens zijn
adhikara ontvangt — dit is werkelijk de instructie van Sri Krsna. Als
we ons oprecht vasthouden aan Zijn instructies, zal Hij ons op het
juiste moment Zijn grondeloze genade tonen, waardoor we de
complete perceptie van Zijn divya-fila kunnen ontvangen.

Nu werd Vijaya Kumara in ieder opzicht vrij van alle twijfels. Hij
ontwaakte ten volle in zijn aangeboren natuur en integreerde op
deskundige wijze alle ekadasa-bhavas in krsna-fia. Hij ging in zijn
bhajana-kutira op het strand zitten, kreeg volkomen zelfbeheersing
en besteedde al zijn tijd aan het proeven van prema-seva.

In die tijd verliet de moeder van Vrajanatha haar lichaam en
Vrajanatha vertrok met zijn grootmoeder naar zijn geboorteplaats.
In zijn onvermengde hart was sakhya-prema verschenen en zo-
doende had hij zich in Navadvipa-dhama in het gezelschap van
oprechte Vaisnava’'s gevestigd en voerde zijn bhajana met vreug-

devolle zegen uit op de oever van Bhagavati Ganga.
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Vijaya Kumara daarentegen gaf zijn wereldse kleding op en
aanvaardde de kaupina en bahir-vasa van de wereldverzakende
orde. Hij hield zichzelf met madhukari, het bedelen van sri-
mahaprasada, in leven, waarbij hij voortdurend in bhagjana verzon-
ken bleef. Gedurende alle acht praharas van de dag en de nacht
nam hij alleen een beetje rust in de periode van Sri $ri Radha-
Krsna's transcendentale slaap. Nadat Zij hadden gegeten, eerde
hij de prasada en wanneer Zij wakker waren verrichtte hij gepaste
seva. Zijn hari-nama-mala lag altijd in zijn hand. Soms danste hij
en soms weende hij luid. En dan, als hij naar de golven van de zee
zat te staren, begon hij te lachen. Wie anders dan Vijaya zelf kon
de bewegingen van zijn bhajana en de bovenzinnelijke bhava van
zijn hart begrijpen?

Uiterlijk werd zijn naam Nimai dasa Babaji. Hij ging zich nimmer
te buiten aan het spreken over wereldse onderwerpen, of het ho-
ren ervan. Hij was juist de belichaming van bescheidenheid, zijn
karakter was vlekkeloos en zijn vastberadenheid in bhajana was
onverdroten. Als iemand hem maha-prasada of kaupina-bahir-vasa
aanbood, accepteerde hij zo weinig mogelijk, alleen datgene, dat
hij strikt nodig had en niets meer. Als hij hari-nama chantte, rolden
de tranen over zijn wangen, werd zijn keel door emoties dichtge-
knepen en stonden de haren van zijn lichaam overeind. Na een
korte tijdspanne bereikte hij perfectie in zijn bhajana en Sri Krsna
gaf hem uiterst genadevol de adhikara om sevain zijn aprakata-fila

te verrichten. Evenals dat van Brahma Haridasa Thakura werd zijn
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bhajana-deha (het lichaam, waarin hij bhajana had uitgevoerd)

onder het zand van het strand in Puri begraven.

Gaura-premanande Hari Hari bol !

Bolo Bhagavan Sri Krsna Canadra ki jaya !

ALDUS EINDIGT HET VEERTIGSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA

GETITELD "HET BEREIKEN VAN PREMA, DE OPPERSTE RIJKDOM"
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Epiloog door Srila Bhaktivinoda Thakura

guru-krsna-vaisnavera krpa-bala dhari

bhaktivinoda dina bahu yatna kari

Na vele dagen te hebben gestreefd en de krpa-sakti van S Guru,
Krsna en de Vaisnava’s op zijn hoofd te hebben gedragen heeft de-
ze bescheiden Bhaktivinoda ...

viracila jaiva-dharma gaudiya-bhasaya
sampdrna haila grantha maghi-pdrnimaya

... Jaiva-Dharma gecomponeerd volgens de zuivere concepties van
de Gaudiya Vaisnava filosofie. Dit boek was geheel gereed op
Maghi-purnima (de dag van de volle maan in de maand Magha) ...

caifanyabda cari-sata-dase navadvipe

godruma-surabhi-kurije jahnavi-samipe

... in het jaar 410 van de Caitanya Jaartelling (1896) in Surabhi-kufija
in Godrumadvipa vlakbij de heilige rivier Jahnavi in Navadvipa-
mandala.

sri-kali-pavana-gora-pade yarira asa

e grantha paddn tini kariya visvasa
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Zij, die hun toevlucht willen nemen aan de lotusvoeten van S
Gauranga, de zuiveraar van het tijdperk van Kali, dienen dit boek

met vertrouwen te lezen.

gaurarige jarihara na janmila sraddha-lesa

e grantha padite tarire sapatha visesa

Echter, ik leg de eed af, dat iemand, die zelfs geen spoor van
Sraddha voor Sri Gaurangadeva heeft ontwikkeld, dit boek niet mag

lezen ...

suska-muktivade krspa kabhu nahi paya
sraddhavane vraja-fila suddha-rape bhaya

.. want de gortdroge mukti-vadis kunnen nimmer de bescherming
van Sri Krsna krijgen, maar iemand, die daarentegen over spirituele
sraddha beschikt, zal de esoterische aspecten van vrgja-ia geleide-
lijk ten volle realiseren.
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Phala Sruti

(De vruchten van horen)

prthivite yata katha dharma-name cale
bhagavata kahe saba paripdrna chale

Zoals er in Srimad-Bhagavatam (1.1.2) op wordt gewezen, zijn alle
filosofieén, die op aarde gevierd zijn als dharma, uitermate mislei-
dend.

chala-dharma chadi’ kara satya-dharme mati
catur-varga tyaji' dhara nitya-prema-gati

Men dient dergelijke, misleidende dharmas geheel te verlaten en zijn
geest in ware dharma te absorberen. Met andere woorden, met dient
het viervoudige doel van het materiéle leven — dharma, artha, kama,
moksa — op te geven en uitsluitend gericht te zijn op de hoogste be-

stemming van nitya-prema.

amitva-mimamsa-bhrame nije jada-buddhi

nirvisesa-brahma-jfiane nahe cifta-suddhi

Degenen, die worden begoocheld, identificeren zich met materie.
Dat is hun vergissing. Zij kunnen echter van zulke begoocheling in
hun pogingen tot het cultiveren van nirvisesa-brahma-jiana niet

worden gezuiverd.

vicitrata hina hale nirvisesa haya

kala simatulya seha dprakrta naya
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De mayavadidenkt, dat St Krsna onderhevig is aan de beperkingen
van tijd, zoals geboorte en dood, en beschouwt Hem niet als trans-
cendentaal. Zodoende verwerpt hij Sri Bhagavans vicitrata (verbluf-
fende eigenschappen, bijkomstigheden, kwaliteiten en //3). Wegens
deze boosaardige onderneming wordt hij opgescheept met de filoso-

fie van nirvisesa-brahma.

khanga-fiane heya-dharma ache suniscaya
prakrta haile, kabhu aprakria naya

Dergelijke minderwaardige en verachtenswaardige jiana, die voort-
komt uit een poging de goddelijke vorm van Bhagavan te amputeren,
is louter geschikt te worden verworpen. Deze jianais prakrta (mate-
rialistisch) en dient nimmer enige geloofwaardigheid als aprakrta-
dharma te worden gegeven.

Jjade dvaita-jiana heya, cife upadeya

krsnpa-bhakti cira-dina updya-upgye

Dergelijke kennis, die louter is gerelateerd aan de dualiteit van deze
oersaaie, materiéle wereld, is alleen geschikt om te worden verwor-
pen, terwijl de transcendentale kennis van de goddelijke dualiteit in
de spirituele wereld (cit-jagat) voor altijd in het hart dient te worden
aanvaard, zowel als upaya (het middel tot het doel) als upgye (het

doel, dat waardig is te worden nagestreefd).

Jiva kabhu jada naya, hari kabhu naya

hari saha jivacintya-bhedabhedamaya

De jiva is geen product van de oersaaie materie, noch is hij
kevaladvaita, in alle opzichten absoluut één met Sri Hari. De Jivais
op onbevattelijke wijze gelijktijdig verschillend en niet-verschillend

van Hari.
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deha kabhu jiva naya, dhara-bhogya naya
dasa-bhogya jiva, krspa prabhu bhokta haya

Het materiéle lichaam mag nimmer als de jiva zelf worden be-
schouwd en deze aarde is niet voor de jiva bestemd om te exploite-
ren en te genieten. De svardpa van de jivais krsna-dasa en daarom
is de jiva bedoeld voor Krsna's plezier, terwijl de svardpa van Sri

Krsna prabhu (meester) en bhokta (genieter) is.

Jaiva-dharme nahi ache deha-dharma-katha
nahi ache jiva-jiane mayavada-pratha

Dit boek, getiteld Jaiva-Dharma, behandelt geen onderwerpen gere-
lateerd aan het levenloze, materiéle lichaam, noch onderschrijft het

de mayavada-doctrine van eenheid van de jiva met brahma.
Jiva-nitya-dharma bhakti — tahe jada nai
suddha-jiva prema’ seva-phale paya tar

De nitya-dharma van de jiva is bhaktizonder materiéle motivatie. De
Jiva, die door seva is gezuiverd, krijgt de vruchten van die sevgin de

vorm van prema.

Jaiva-dharma’ pathe sei suddha-bhakti haya
Jaiva-dharma’ na padile kabhu bhakti naya
lemand, die Jaiva-Dharma bedachtzaam en met vertrouwen leest,

bereikt zeker suddha-bhakti maar iemand, die Jaiva-Dharma niet

leest, kan bhaktinimmer bereiken.

rapanuga-abhimana pathe drdha haya

Jjaiva-dharma vimukhake dharma-hina kaya

Het lezen van Jaiva-Dharma met vol vertrouwen versterkt zeker de

abhimana als rgpanuga (volgeling van Sri Ripa Gosvami). Degene
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daarentegen, die zich verzet tegen het lezen van Jaiva-Dharma,

gaat beslist in gebreke van religieuze principes.

yavat jivana jei pade jaiva-dharma
bhaktiman sei jane vrtha jiana-karma
lemand, die zijn leven lang Jaiva-Dharma met vertrouwen herleest,

wordt bhakti geschonken en realiseert zich ongetwijfeld de trivialiteit

van karma en jAana.

krsnera amala-seva labhi' sei nara

seva-sukhe magna rahe sada krspa-para

Zo iemand, die volkomen is toegewijd aan Sr1 Srf Radha-Krsna Yu-
gala-Kisora en die Hun amala-prema-seva heeft bereikt, blijft voor al-
tijd opgaan in de vreugdevolle zegen van zulke onberispelijke, lief-
devol toegewijde dienst.

ALDUS EINDIGT JAIVA-DHARMA,
DE WEZENLIJKE FUNCTIE VAN DE ZIEL
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Verklarende woordenlijst

Abhidheya - is afkomstig van het werkwoord abhidha,

hetgeen betekent "opstellen of uitleggen" en het woord

abhidheya betekent letterlijk "datgene, dat uitleg waard
is". De wijze, waarop krsna-prema kan worden bereikt, is de funda-
mentele waarheid (/affva), die het uitermate waard is te worden uit-
eengezet. De wijze, waarop het hoogste doel wordt bereikt, is de be-
oefening van sadhana-bhakti.

Abhimana - egoisme; het zelfbeeld, waarmee men zich identificeert.

Acarya - spiritueel voorganger; iemand, die anderen onderwijst door voor-
beeldig te leven.

Acchadita-cetana — bedekt bewustzijn. Dit refereert aan levende wezens,
zoals bomen, klimplanten, heesters, stenen en andere onbeweeglijke
wezens, waarvan men het bewustzijn nauwelijks bespeurt.

Acira-sthayi— vergankelijk, tijdelijk.

Acit-vastu — onbewuste objecten.

Adharma — zonder religie; gebrek in de uitvoering van sociaal religieuze
plichten voorgeschreven in de sastra.

Adhikara — bekwaamheid of gezag op basis van gedrag en temperament

voor het uitvoeren van een bepaald soort werk.
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Adhina-tattva — de fundamentele waarheid met betrekking tot de jivas, die
zich eeuwigdurend tot SrT Bhagavan verhouden als delen tot het ge-
heel en adhina (ondergeschikt) zijn aan Zijn wil; één van de aspecten
van sambandha-jriana.

Advaita-jfidana — kennis van de nondualiteit. Hoewel dit in de ware zin ver-
wijst naar de Allerhoogste Absolute Persoonlijkheid Gods, die zonder
alle dualiteit is, bestaat het mayavada-begrip van advaita-jiana eruit,
dat de ultieme substantie, brahma, in gebreke gaat van vorm, kwalitei-
ten, persoonlijkheid en differentiatie.

Advaita-siddhi — het geperfectioneerde stadium van eenheid, waarnaar
degenen streven, die een gewaarwording van ongedifferentieerd
brahma cultiveren.

Advaita-vada - de doctrine van nondualisme of monisme — de doctrine, die
de absolute eenheid van de levende entiteiten met God benadrukt.
Deze wordt dikwijls gelijkgesteld met de mayavada-theorie, waarin al-
les uiteindelijk één is; dat er geen enkel onderscheid is tussen de Al-
lerhoogste Absolute en de individuele, levende entiteiten; dat de Al-
lerhoogste in gebreke gaat van vorm, persoonlijkheid, kwaliteiten en
activiteiten; en dat perfectie betekent het opgaan van zichzelf in het
alomtegenwoordig, onpersoonlijk brahma. Deze doctrine werd gepro-
pageerd door SrT Sankaracarya circa 780 na Christus (zie lijst van
persoonsnamen).

Advaita-vadr — iemand, die de doctrine van het monisme voorstaat (zie
advaita-vada).

Agama — een deel van de Veda, dat handelt over de wetenschap van
Tantra.

Ahamkara - letterlijk: aham (ik) kara (ben de doener), dit is vals ego.

Ahamta - betekent letterlijk "ik-heid"; egoisme; zelfbewustzijn.
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Aihika — datgene, dat zich verhoudt tot /ha (het hier en nu); datgene, dat is
gerelateerd aan deze materiéle wereld.

Aihika-sukha — materieel plezier behorend tot deze wereld.

Aisi-sakti — goddelijk vermogen, dat fafastha-sakti wordt genoemd. Aisiis
afkomstig van het woord /sa de Allerhoogste Persoon, Meester of Be-
stuurder (zie tatastha-sakti).

Aisvarya — vermogen, rijkdom, schittering, grootsheid, majesteit, suprema-
tie. Met betrekking tot bhaktirefereert dit aan devotie, die wordt gein-
spireerd door de rijkdom en majesteitelijkheid van Bhagavan vooral in
Zijn gedaante als Sri Nara-yana. Dit type toewijding beperkt de intimi-
teit bij liefdesuitwisselingen tussen Sri Bhagavan en Zijn bhaktas.

Akarma - het niet-uitvoeren van gunstige activiteiten of voorgeschreven
plichten.

Akhanda — onverdeeld, ononderbroken, zoals de vloed van een stroom
honing.

Akificana — iemand, die vindt, dat hij niets anders heeft als Krsna. Zonder
iets te bezitten; in materieel opzicht uiterst behoeftig. Als dit verwijst
naar een Vaisnava, kenmerkt dit doorgaans een asceet, die in gebre-
ke gaat van de geestesgesteldheid van het maken van materieel ple-
zier en die voor zijn instandhouding slechts de strikt noodzakelijke le-
vensbehoeften aanvaardt. Vaisnava’s, zoals de Pandava's, die temid-
den van hun familie en hun materiéle vermogen leven louter ten be-
hoeve van de dienst van Bhagavan en die geen enkel verlangen naar
materieel plezier hebben, vinden, dat hen niets toebehoort. Alles be-
hoort Sr Bhagavan toe. Zij zijn akificana Vaisnava’s.

Alam al-mashal - een islamitische term voor de spirituele wereld.

Alarikara — ornamenten, sierraden, verfraaiingen, accessoires, enzovoort.

Alarnkara-sastra — handboeken over de literair esthetische stijlvormen van

wereldse poézie, enzovoort.
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Amnaya - de leer van de Veda's, die door guru-parampara wordt ontvan-
gen, heet amnaya.

Amutrika-sukha — plezier, dat betrekking heeft op het volgende leven, in
het bijzonder het plezier op de hemelse planeten, dat wordt bereikt na
het verrichten van vrome activiteiten.

Ana al-faqq - het islamitische equivalent van het vedische aforisme aham
brahmasmi, "Ik ben brahma'".

Anadi-bahirmukha — de conditie van de jivas in het materiéle bestaan,
waarin ze zijn afgedwaald van Krsna sinds een tijd zonder begin.

Ananda - spirituele zegen, extase, plezier, geluk, vreugde; datgene, dat
Sri Bhagavan proeft door middel van Zijn Alddini-sakti (zie hiadini.

Ananya — zonder ander object; onverstoord; toegewijd aan één vererens-
waardige Allerhoogste Persoon, niemand anders.

Ananya-bhakti — exclusieve of zuivere toewijding; devotie, die niet is ver-
mengd met enig ander verlangen en dat geen ander doel heeft dan
Sri Krsna.

Anartha — ongewenste verlangens in het hart, die de vooruitgang van
bhakti verhinderen. Deze anarthas bestaan in vier soorten: (1)
duskrfottha, die welke voortkomen uit voorgaande zonden; (2)
sukrtoftha, die welke voortkomen uit voorgaande vrome activiteiten;
(3) aparadhottha, die welke voortkomen uit overtredingen; en (4)
bhakty-uttha, die welke voortkomen in relatie tot bhakii.

Anartha-nivrtti — het uitzuiveren van alle ongewenste verlangens in het
hart. Dit is het derde stadium in de ontwikkeling van de klimrank van
bhakti, dat optreedt onder invloed van sadhu-sariga en bhajana-kriya.

Ariga - lid, sectie, onderdeel; de verscheidene vormen van beoefening
van bhakti zoals horen en chanten, worden arigas (van bhaktj) ge-
noemd.

Anitya - tijdelijk, vergankelijk; niet permanent of niet eeuwig.
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Anitya-dharma — vergankelijke religie, die het bestaan van de Allerhoogste
Bestuurder of de eeuwigheid van de ziel niet aanvaardt.

Antarariga-Sakti— St Bhagavans innerlijke vermogen (zie svardpa-sakt).

Antarmukha — de neiging zich naar binnen te keren. De aandacht naar
binnen richten op de ziel en spirituele verlichting.

Antyaja — een persoon uit de laagste klasse, buiten het systeem van
varnasrama, letterlijk betekent antya "het laatst geboren" en ja bete-
kent "die mensen".

Anubhava — één van de vijf essentiéle ingrediénten van rasa. Activiteiten,
die spirituele emoties in het hart vertonen of onthullen, worden
anubhavas genoemd. Er zijn dertien anubhavas, (1) nrfya (dansen),
(2) vulunthita (over de grond rollen), (3) gita (zingen), (4) krosana (luid
wenen), (5) fanu-motana (verwringen van het lichaam), (6) hurikara
(grommen), (7) jrmbhana (geeuwen), (8) svasa-bhua (zwaar ademha-
len), (9) /loka-anapeksita (het opgeven van zorg om de publieke opi-
nie), (10) /alasrava (kwijlen), (11) atta-hasa (luid lachen), (12) ghdrna
(wankelend en struikelend rondlopen), en (13) Aikka (hikken).

Anu-caitanya — atomisch klein bewustzijn, dat door de jivas wordt verte-
genwoordigd.

Anu-cit-vastu — atomisch kleine, spirituele substantie; de jivas, die in zeer
geringe mate bewuste wezens zijn.

Anudita-viveka — iemand wiens spirituele onderscheidingsvermogen niet is
ontwaakt; de spiritueel bewustelozen.

Anukalpa — verwijst naar het door de bhakta accepteren van anu (een
kleine hoeveelheid) voedsel (dat niet tot de categorie van granen en
bonen enzovoort behoort) om voldoende energie voor hari-seva vast
te kunnen houden.

Anu-padartha — atomisch klein object.
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Anurgga - (1) gehechtheid in het algemeen; (2) spirituele gehechtheid; (3)
een bepaald stadium in de ontwikkeling van prema, dat in Ujvala-
nilamani (14.146) alsvolgt wordt gedefinieerd, "Ondanks regelmatige
ontmoetingen en het goed bekend zijn met de geliefde, veroorzaakt
het een steeds nieuw gevoel van intense gehechtheid, waardoor de
geliefde ieder moment als nieuw wordt ervaren, alsof men niet eerder
enige ervaring met een dergelijk persoon heeft gehad. De gehecht-
heid, die tot een dergelijk gevoel inspiratie geeft, heet anurgga."

Anusilana — constante beoefening, studie, of cultivering, vooral van de
cultuur van spirituele activiteiten.

Aparadha — overtredingen begaan tegen de heilige naam, de Vaisnava's,
de guru, de sastras, de heilige plaatsen, het Godsbeeld, enzovoort.
De stam van het werkwoord raadh betekent "tevreden stellen of plezier
doen" en het voorvoegsel gpa betekent "wegnemen". Het woord
aparadha wijst dus op alle activiteiten, die het plezier van Bhagavan
en Zijn bhakias wegnemen.

Apard-sakti— de inferieure of materiéle energie van Sri Bhagavan.

Apauruseya — dat wat niet wordt gecreéerd door (purusa) de mens; god-
delijk; datgene, dat van nature transcendentaal is, dat rechtstreeks
voortkomt uit SrT Bhagavan; de Veda's.

Aprakria — transcendentaal, buiten de invloed van de materi€le natuur,
buiten de waarneming van de geest en de zintuigen, niet geschapen
door de mens, buiten de materiéle wereld, gesitueerd in Krsna's
transcendentale verblijfplaats, buitengewoon, goddelijk, zuiver of be-
staand uit spiritueel bewustzijn en vreugdevolle zegen.

Aprarabdha-karma — de verzamelde voorraad reacties op activiteiten, die
in een sluimerende conditie ligt te wachten om op een geschikt mo-
ment vrucht te gaan dragen.

Apdrva - ongekend, buitengewoon, ongeévenaard.
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Apsara — de hemelse gemalinnen van de Gandharva's; uitzonderlijk mooie
danseressen aan het hof van Indra.

Apdrna-jagat - de eindige wereld; de materiéle wereld.

Arati — de ceremonie, waarin bepaalde artikelen aan het Godsbeeld wor-
den geofferd, zoals wierrook, lamp, bloemen en waaier, vergezeld van
het zingen van devotionele hymnen.

Arcanam — eredienst aan het Godsbeeld in een tempel met verschillende
soorten artikelen. Als deze eredienst innerlijk wordt uitgevoerd, heet
het manasi-pdja. Arcanam is één van de negen primaire arigas van
bhakti.

Aropa-siddha-bhakti — ondernemingen, die van nature niet op een zuivere
wijze uit bhakti bestaan. De uitvoerder van aropa-siddha-bhakti dringt
bhakti op aan zijn activiteiten, wat betekent, dat hij iets doet, dat niet
behoort tot een van de negen onderdelen van bhakti (navadha-
bhakti), of datgene, wat niet zuiver genoeg is om als suddha-bhakti te
worden geclassificeerd, maar waarvan hijzelf denkt, dat hij met bhakti
bezig is. Voorbeelden van personen, die aropa-siddha-bhakii uitvoe-
ren, zijn Hariéchandra en Maharaja Sibhi.

Artha-paficaka — de gezichtspunten van SrT Ramanuja op de volgende vijf
onderwerpen, (1) sva-svardpa (de wezenlijke, grondrechtelijke natuur
van het individuele zelf), (2) para-svaripa (de wezenlijke, grondrech-
telijke natuur van het individuele zelf in relatie tot andere levende we-
zens), (3) upaya-svardgpa (het middel om het hoogste levensdoel te
bereiken — bhakti), (4) purusartha-svardpa (het hoogste levensdoel)
en (5) virodhi-svardpa (hindernissen om tot het spirituele leven te ko-
men).

Arundhati-darsana-nyaya — Arundhati is een zeer kleine ster, die dichtbij
de ster Vasistha in de constellatie van Saptarsi (de Grote Beer) staat.

Om hem te kunnen zien wordt zijn lokatie eerst bepaald door naar een
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grotere ster ernaast te kijken en als men dan goed kijkt, kan men
vlakbij Arundhatt zien staan.

Aryan — het woord is afkomstig van de Sanskriete werkwoordstam r wat
betekent "vooruitgaan" of "progressie maken". Dus arya betekent, ie-
mand die zich op het progressieve pad van geestelijke ontwikkeling
bevindt. Degenen, die het systeem van varnasrama volgen; degenen,
die zijn gevorderd in termen van sociale en religieuze cultuur, dit zijn
hindoe's.

Asakti — gehechtheid. Dit verwijst in het bijzonder naar gehechtheid aan
Bhagavan en Zijn eeuwige metgezellen. Asaktitreedt op, wanneer de
appreciatie voor bhajana leidt tot een rechtstreekse en diepe ge-
hechtheid aan de persoon, die het object van die bhajana is. Dit is het
zesde stadium in de ontwikkeling van de klimrank van bhakt, dat
wordt gewekt na het rijpen van ruci (smaak) voor bhajana.

Asampdurna - incompleet, onvolkomen.

Asrama - (1) één van de vier fasen van het leven — student, gehuwd,
gepensioneerd, verzakend — waarin men overeenkomstige, sociaal re-
ligieuze plichten in het systeem van varnasrama uitvoert. (2) een klui-
zenaarshut doorgaans in de associatie van anderen, welke dient voor
het faciliteren van spirituele beoefening.

Asraya - (1) toevlucht, ondersteuning, bescherming, container, vat; (2) de
ontvanger van prema; Krsna's bhaktas. Krsna kan ook de ontvanger
van prema voor Zijn bhaktas worden.

Asraya-alambana — de ontvanger (container) van de liefde voor Krsna, de
bhakias. Dit is een aspect van vibhava, één van de vijf essentiéle in-
grediénten van rasa (zie vibhava). Hoewel het woord asraya dezelfde
betekenis als asraya-alambana overbrengt, wordt het dikwijls gebruikt
in de algemene zin als toevluchtsoord of ondersteuning. Het woord

asraya-alambana echter wordt in het bijzonder gebruikt om de ont-
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vanger van prema aan te duiden als één van de noodzakelijke ingre-
diénten van rasa. Het wordt niet in een andere betekenis gebruikt.

Asta-kaliya-ilia — het spel en vermaak, dat Krsna met Zijn metgezellen
uitvoert over de acht perioden van de dag en de nacht. De perioden
zijn alsvolgt (tijlden zijn bij benadering): (1) nisanta-Mia, spel op het
eind van de nacht (03.36-06.00); (2) prata-fia, spel bij dageraad
(06.00-08.24); (3) pdrvahna-fia, ochtendspel (08.24-10.48); (4)
madhyahna-fia, middagspel (10.48-15.36); (5) aparahna-fila, namid-
dagspel (15.36-18.00); (6) sgyahna-fia, spel bij schemering (18.00-
20.24); (7) pradosa-fla, avondspel (20.24-22.48) en (8) nakta-/ia,
middernachtspel (22.48-03.36).

Astariga-yoga — het yoga-systeem, dat uit acht onderdelen bestaat: yama
(beheersing van de zintuigen), nijyama (beheersing van de geest),
asana (lichaamshoudingen), pranayama (beheersing van de ademha-
ling), pratyahara (terugtrekking van de geest van zijn zintuigobjecten),
dharana (richten en fixeren van de geest), dhyana (meditatie) en
samadhi (diep en ononderbroken verzonken in meditatie op Bhagavan
in het hart).

Asubha-karma — activiteiten, die ongunstige resultaten produceren.

Asvamedha-yajfia — antiek vuuroffer van een paard, waaraan een enorme
rijkdom wordt besteed. Vroeger waren de brahmanas door zuiverheid
en de bedrevenheid in het chanten van mantras zo hoog gekwalifi-
ceerd, dat het leven van het te offeren dier werd verjongd. Door hon-
derd van deze offers te brengen kon men de positie van Indra (Koning
van de Hemelse Planeten) bereiken. Dit offer is in het tijdperk van Kali
verboden, omdat er geen gekwalificeerde brahmanas zijn, die het op
de juiste wijze kunnen uitvoeren.

Alaftvika-sraddha — onecht geloof; geloof, dat is gebaseerd op een valse

voorstelling van God, dat aanleiding geeft tot zelfzuchtige activiteiten,
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die hun oorsprong vinden in trots en materiéle verlangens. Geloof, dat
niet is gebaseerd op sastra.

Altirikta — apart van; afzonderlijk.

Atméa — de ziel; kan ook verwijzen naar het lichaam, het verstand, de intel-
ligentie of het Allerhoogste Zelf. Doorgaans refereert het aan de ziel
van de jiva.

Atma-nivedanam - het overgeven van het eigen zelf aan Krsna. Als men
zichzelf aan Bhagavan overgeeft, handelt men niet langer ten behoe-
ve van individueel, onafhankelijk plezier. Men zet lichaam, verstand,
leven en alles in voor de dienst van Srf Bhagavan. Dit is één van de
primaire arigas van bhakii.

Atyantiki laghu gopis — zijn ydthesvaris en ook nitya-sakhis. Sakhis, zoals
Kusumika, kunnen atyantika-laghus worden genoemd, omdat ze in al-
le opzichten vriendelijk zijn, maar onbeduidend zijn in vergelijking met
de andere sakhis.

Aupacarika - figuurlijk, zinnebeeldend, toevoegend (zie upa-cara).

Avaidha - dat wat is tegengesteld aan schriftuurlijke adviezen.

Avaidha-karma - acties, die de reguleringen van sastra tarten.

Avastava-vastu — zaken, die niet eeuwigdurend bestaan; wereldse ver-
schijnselen.

Avidya - onwetendheid, spirituele onwetendheid, illusie, begoocheling.
Onwetendheid bestaat in vier vormen: datgene, dat vergankelijk is,
aanzien voor iets, dat duurzaam is; datgene, dat vol ellende is, aan-
zien voor iets, dat zegenrijk is; datgene, dat onzuiver is, aanzien voor
iets, dat zuiver is; datgene, dat niet het zelf is, aanzien voor iets, dat
het zelf is. Avidyais één van de vijf soorten Al/esa, of ellende, die door
bhaktiteniet wordt gedaan.

Avistata — door iets worden overweldigd, of er diep in verzonken zijn. Als

de bhakta door de ononderbroken vloed van herinnering aan Zijn fia
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geheel wordt overdonderd door zijn genegenheid voor Krsna, wordt
deze staat raga genoemd.

Babaji — een uitdrukking van respect, die gemakkelijk (en dik-

wijls ongepast) wordt gegeven aan sadhus en Vaisnava’s,

vooral aan degenen, die alle verbindingen met het gezinsleven
hebben verbroken. In de context van dit boek verwijst deze term in het
bijzonder naar de vaisnava-volgelingen van Srfiman Mahaprabhu, die
alle plichten en aanduidingen van varnasrama en de samenleving
hebben opgegeven en die zich praktisch uitsluitend bezighouden met
het chanten van hari-nama. De ware babajis leven als strikte wereld-
verzakers en weigeren de uiterlijke kleding van sannyasis te accepte-
ren, omdat sannyasa een onderdeel is van varnasrama. Ze dragen
ook niet de heilige draad van de brgahmanas, omdat ze in bhavavastha
zijn binnengegaan en zich met raga-marga bezighouden. Zulke ei-
genschappen kunnen alleen van diegenen worden aanvaard, die zich
op het hoogste platform van bekwaamheid bevinden, die zich uit de
wereld terugtrekken om zich onder te dompelen in private bhajana.

Baddha-dasa — de staat van gebondenheid; de staat van de jivas in het
materiéle bestaan.

Baddha-jiva— de geconditioneerde ziel, die is gebonden door materie. Met
betrekking tot de oorsprong van de baddha-jiva wordt in de passage
hieronder gezegd, dat de eeuwige metgezellen van Bhagavan in de
spirituele wereld geen enkel contact hebben met de materiéle energie
en volkomen onberoerd blijven. Slechts enkele jivas, die voortkomen
uit Maha-Visnu, belanden in de materiéle wereld. Het oorspronkelijke
Bengaals is alsvolgt,
goloka-vrndavanastha evam paravyoma-stha baladeva o sarkarsana-
prakatita nitya-parsada jiva-sakala ananta; tanhara upasya-sevaya ra-

sika; sarvada svaripartha-visista; upasya-sukhanvesi upasyera prati
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sarvada unmukha jiva $aktite cit-Saktite bala labha kariya tanhara
sarvada balavan; mayara sahita tahandera kona sambandha nai;
mayasakti baliya kona Sakti achena, tahao tanhara avagata nana; ye
hetu tanhara cit-mandala-madhyavarti evam maya tanhadera nikata
haite aneka dure; tanhara sarvadai upasya-seva-sukhe magna; duk-
ha, jada-sukha o nija-sukha ity adi kakhani janena na. tanhara nitya-
mukta premai tanhadera jivana; soka, marana au bhaya ye ki vastu,
taha tanhara janena na.

karanabdha-sayi-maha-visnura mayara prati iksana+Upa kiranagata
anu-caitanya-gana o ananta; tanhara maya-parsva-sthita baliya
mayara vicitratda tanhadera darSana-patharida-pirve ye jiva-
sadharanera laksana baliyachi, se samasta laksana tanhadera ache,
tathapi atyanta anu-svabhava-prayukta sarvada tatastha-bhave cit-
jagatera dike evam maya4agatera dike drstipata karite thakena. e
avasthaya jiva atyanta durbala, kenana, - justa va sevye-vastura krpa-
labha karatah cid-bala labha karena nai. inhadera madhye ye saba
jiva maya-bhoga vasana karena, tanhara mayika-visaye abhinivista
haiya mayate nitya-baddha. yanhara sevya-vastur cidanusilana kare-
na, tanhara sevya-attvena krpara sahita cid-bala labha karatah cid-
dhame nita hana; baba! amara dubhaga, krsnera nityadasya bhiliya
mayabhinivesa dvara mayabadha achi; ataeva svaripartha-hina
haiyar amadera e durdasa.

Baddhavastha - hetzelfde als baddha-dasa.

Babhirariga-sakti — het externe of materiéle vermogen van Bhagavan, ook
maya-sakti genoemd. Dit vermogen is verantwoordelijk voor de
schepping van de materiéle wereld en alle aangelegenheden met be-
trekking tot de materiéle wereld. Omdat Bhagavan nooit rechtstreeks
contact maakt met de materiéle energie, wordt dit vermogen

bahirariga, extern, genoemd.
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Bahirmukha — afgewend gelaat; aandacht, die is afgeweken van een ob-
ject. Dit wordt algemeen gebruikt met het woord Krsna (zie Arsna-
bahirmukha).

Bahidaka — het tweede van vier stadia van sannyasa. Zodra een sannyasr
voorbij het stadium van kuticaka vordert, aanvaardt hij niets meer van
thuis; in plaats daarvan collecteert hij zijn benodigdheden op diverse
andere plaatsen. Dit systeem wordt madhukari genoemd, hetgeen let-
terlijk betekent "het beroep van hommels". Zoals hommels de honing
uit vele bloemen verzamelen, zo dient een sannyasivan deur tot deur
te bedelen zonder van één bepaald huis veel te accepteren. Het sta-
dium van bahiidaka is genoemd in S mad-Bhagavatam (3.12.43). In
zijn commentaar op deze S/oka definieert Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura de asceet in dit stadium als iemand, die het uitvoeren van
karma naar een tweede plaats heeft geschoven en voorrang geeft aan
transcendentale kennis.

Banda - een islamitische term voor dienaar.

Beheshf — een islamitische term voor de spirituele verblijffplaats van
Bhagavan, paradijs, of hemel.

Bhagavan - de Allerhoogste Persoonlijkheid Gods. In de Vispu-purana
(6.5.72-74) wordt Bhagavan alsvolgt gedefinieerd: $uddhe
mahavibhaty akhye pare brahmani varttate maitreya bhagavac-
chabda sarva-karana-karane; sambharteti tatha bhartta bha-karo 'rt-
ha-dvayanvita netda gamayita $rastd ga-kararthas tatha mune;
aiSvaryasya samagrasya dharmasya yasasah $riyah jhana-
vairagyayo$ caiva sannam bhaga itfingana — "Het woord bhagavat
wordt gebruikt om de Allerhoogste brahma te beschrijven, die beschikt
over alle vermogens, die volkomen zuiver is en die de Oorzaak der
oorzaken is. In het woord bhagavat heeft de lettergreep bha twee be-

tekenissen: iemand, die alle levende wezens in stand houdt en ie-
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mand, die de ondersteuning is van alle levende wezens. Op dezelfde
wijze heeft de lettergreep ga ook twee betekenissen: de schepper, en
iemand, die veroorzaakt, dat alle levende wezens de resultaten van
karma en jfidana ontvangen. Volkomen overvloed, religiositeit, faam,
schoonheid, kennis en onthouding worden bhaga, fortuin, voorspoed,
geluk, genoemd." (Het achtervoegsel vaf betekent "bezitten". Dus de-
gene, die deze zes rijkdommen ten volle bezit wordt gekend als
Bhagavan.)

Bhagavat-tattva — de fundamentele conclusies met betrekking tot de Abso-
lute Waarheid, Bhagavan.

Bhajana — (1) het woord bhajana is afgeleid van de werkwoordstam bhgj,
dat in de Garuda-purana (Pdrva-khanda 231.3) alsvolgt wordt gedefi-
nieerd: bhaj ity esa vai dhatu sevayam parikirtitah tasmat seva
budhaih prokta bhakti sadhana-bhayasi — "De werkwoordstam bhaj
wordt in het bijzonder gebruik in de zin van seva, of dienstverlening.
Als sadhana wordt uitgevoerd in het bewustzijn van een dienaar te
zijn, wordt het bhakti genoemd." Volgens deze Sloka wordt Arsna-
seva, of liefdevolle toegewijde dienst aan Krsna, bhakfi genoemd.
Zulke dienst is de intrinsieke eigenschap van bhakti of bhajana. Daar-
om mogen alle vormen van dienstverlening, die in dit bewustzijn wor-
den uitgevoerd, bhajana worden genoemd; (2) in algemene zin ver-
wijst bhajana naar spirituele beoefening; in het bijzonder horen, chan-
ten en mediteren op de heilige naam, de vorm, de kwaliteiten en het
spel en vermaak van Sri Krsna.

Bhajana-kriya — overgaan op de beoefening van bhakti, zoals horen en
chanten. Er zijn vierenzestig primaire arigas van bhakti, waarvan de
eerste vier zijn: toevlucht nemen tot de lotusvoeten van Sriguru; diksa
en stksa ontvangen; de guru met grote genegenheid dienen; en vol-

gen op het pad van sadhus. Zonder tot deze beoefeningen over te
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gaan bestaat er geen vooruitgang in bhajana. Dit is het tweede stadi-
um in de ontwikkeling van de klimrank van bhakti dat optreedt onder
invioed van sadhu-sariga.

Bhajananandi — iemand, die verzonken is in de vreugdevolle zegen van
bhajana, iemand, wiens neiging primair uitgaat naar bhajana.

Bhakta - een toegewijde.

Bhakti — het woord bhakti is afkomstig van de werkwoordstam bhaj, het-
geen 'dienen' betekent (zie bhajana). Daarom is de primaire betekenis
van het woord bhakti 'diensten verlenen'. Sr Riipa Gosvami heeft de
intrinsieke eigenschappen van bhakti in Sri Bhakti-rasamrta-sindhu
(1.1.11) alsvolgt omschreven: anyabhilasita-sunyam jyana-karmady-
andavrtam anukualyena krsnanu-silanam bhaktir uttama — "Ultamd&-
bhakti; zuivere toegewijde dienst, is het cultiveren van activiteiten, die
uitsluitend zijn bedoeld voor het plezier van St Krsna; met andere
woorden, het is de ononderbroken vioed van diensten aan Sri Krsna,
die wordt uitgevoerd door alle pogingen van lichaam, geest en spraak
en door het uitdrukken van diverse spirituele gevoelens (bhavas). Het
is niet overdekt met jiigna (kennis van nirvisesa-brahma met als doel
onpersoonlijke bevrijding te bereiken) en karma (zelfzuchtig streven),
mystieke yoga, of boetedoening door extreme soberheid; het is bo-
vendien volkomen vrij van alle verlangens behalve de aspiratie om ST
Krsna een plezier te doen."

Bhakti-devi — de godin der devotie. Alle vermogens van Bhaga-van heb-
ben een verpersoonlijkte vorm. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
legt in Madhurya-kadambini (1.3) uit, dat bhakti de svardpa-sakti van
Bhagavan is en dat ze yadrccha is, hetgeen betekent, dat bhakti haar
eigen wil heeft. Aangezien ze sva-prakasa, zelfgemanifesteerd is, is
ze niet van andere geleiders afhankelijk om in het hart van een per-

soon te verschiinen. In Srimad-Bhagavatam (1.2.6) wordt gezegd, ya-
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fo bhaktir adhoksaje ahaituky apratihata — "datgene, waardoor gronde-
loze en ononderbroken bhakti voor Sri Adhoksaja optreedt." Het
woord ahaifuky in deze Sloka wijst erop, dat bhakti geen oorzaak of
reden heeft. De enige reden voor bhakti is bhakti zelf. Srila
Cakravartipada analyseert de betekenis van deze uitspraak. Hij zegt,
dat bhakti, die zich in het hart van een bhava-bhakta bevindt, de enige
reden is, waarom ze zich daar manifesteert. Aangezien Krsna zich
onder de heerschappij van Zijn onvermengde bhakias bevindt, be-
schikken ze over die macht. Daarom is sadhana niet de ware reden
voor het verschijnen van bhakti. Bhakti-devi, die een eigen wil heeft,
manifesteert bhaktiin het hart, wanneer ze tevreden is met de onver-
mengde houding van dienstbaarheid van de bhakta. Uiteindelijk wijst
dit erop, dat Bhakti-devi optreedt door bemiddeling van Krsna's bhak-
fas, die zich in het stadium van bhava bevinden. Wanneer deze
bhava-bhaktas de oprechtheid van de sadhaka-bhakta zien, wordt de
bhakti, die één is met de natuur van hun eigen hart, overgebracht
naar het hart van de sadhaka. Behalve dit is er geen andere reden
voor de verschijning van bhakii.

Bhakti-kanda — een deel van de Veda's, dat is gerelateerd aan bhakti en
uitsluitend voor het plezier van Sri Bhagavan wordt uitgevoerd.

Bhakti-lata — de klimrank van devotie, toewijding. Bhakti wordt vergeleken
met een klimrank, die in het hart van de bhakta groeit en bloeit, totdat
hij rijp wordt en de vrucht van liefde voor Krsna ontwikkelt. De bja, het
zaad van deze klimrank, wordt gekenmerkt door Arsna-seva-vasana,
het verlangen om Krsna te dienen. Dit verlangen wordt door de gena-
de van S/7-gurudeva in het hart van de bhakta gezaaid en het mani-
festeert zich uiterlijk als sraddha, vertrouwen in de conclusies van
sasfra. Na zijn eerste opstart in de vorm van de bhakti-lata-bija, ont-

wikkelt de klimrank zich in acht achtereenvolgende stadia en mondt
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uit in prema. De stadia zijn sadhu-sariga, bhajana-kriya, anartha-
nivrtti, nistha, ruci, asakti, bhava en prema. leder stadium wordt in de-
ze woordenlijst afzonderlijk omschreven.

Bhakti-lata-bija — het zaad van de klimrank der toewijding. Het verwijst
naar het ontvangen van het verlangen om Sri $ri Radha-Krsna in een
bepaald vermogen te dienen, dat Arspa-seva-vasana heet. In dit zaad
bevindt zich de onderontwikkelde conceptie van bhava. Dit zaad ma-
nifesteert zich uiterlijk als sraddha, vertrouwen in de instructies en het
doel beschreven door sastra. Wanneer dit zaad water wordt gegeven
in de vorm van de methoden van horen, chanten en dienstverlening
aan Vaisnava'’s, groeit het uit tot een weelderige plant en geeft uitein-
delijk zijn vrucht van liefde voor God.

Bhakti-posaka-sukrti — vrome activiteiten, die bhakfi aanmoedigen. Dit
refereert in het bijzonder aan de associatie van bhakias en activiteiten
verbonden met bhakti(zie sukrti).

Bhaky-abhasa — lijkt uiterlijk op bhakfi, maar heeft niet de ware eigen-
schappen van bhakti. Er zijn twee soorten bhakty-abhasa. Chaya-
bhakty-abhasa wordt verkregen in associatie met suddha-bhakias tij-
dens kirtana, recitatie van Sri mad-Bhagavatam, of andere devotione-
le programma's. Pratibimba-bhakty-abhasa is de schijn van bhakti; die
optreedt in het hart van degenen, die de arigas van bhakti aannemen
met een verlangen naar bhukti (materieel plezier) en mukti (bevrij-
ding). Het stadium van chaya-bhakty-abhasa is het resultaat van groot
geluk.

Bharata-varsa — India (zie lijst van plaatsnamen).

Bhava-bhakti — het eerste stadium van devotionele perfectie. Een stadium
van bhakti waarin suddha-sattva, of de essentie van ST Krsna's in-
nerlijke vermogen bestaande uit spirituele kennis en vreugdevolle ze-

gen, in het hart van de praktiserende bhakia wordt overgebracht van-
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uit het hart van één van Zijn eeuwige metgezellen, dat het hart met
verschillende soorten smaken doet verzachten. Dit is de eerste loot
van prema, of zuivere liefde voor God. Bhava-bhakti is het zevende
van acht stadia van ontwikkeling van de bhakii-lata, de klimrank der
toewijding.

In Sri Brhad-Bhagavatamrta worden vijf onderverdelingen van bhava
bij bhakias aanvaard, (1) jAana-bhakia (bijv. Bharata Maharaja), (2)
suddha-bhakia (bijv. Ambarisa Maharaja), (3) prema-bhakia (bijv.
Hanuman), (4) prema-para-bhakta (bijv. de Pandava's onder leiding
van Arjuna), en (5) prematura-bhakta (atura betekent "zeer gretig
voor" of aangejaagd door prema, bijv. de Yadava's onder leiding van
Uddhava).

Bhavuka — (1) een bhakta in het stadium van bhava, die daardoor in staat
is spirituele sentimenten te proeven. (2) Dit woord wordt soms ook in
een licht geringschattende zin gebruikt voor degenen, die onderhevig
zijn aan emotionele vertoningen zonder over de ware eigenschappen
van krsna-rati of bhava te beschikken.

Bhedabheda-prakasa — een manifestatie, die gelijktijdig verschillend is en
toch niet afgescheiden is van Sri Bhagavan.

Bhoga — materieel plezier. Niet geofferd voedsel.

Bhogi- iemand, die zich zonder restricties overgeeft aan materieel plezier;
iemand, die materieel plezier zoekt als levensdoel.

Bhukti— materieel plezier.

Bhdta — één van de vijf grofstoffelijke elementen; ieder levend wezen; een
geest, een spook, of een demoon.

Bijja— een zaad (zie bhakti-lata-bija).

Brahmacari — de eerste asrama of levensfase in het maatschappelijke

systeem van varnasrama; ongehuwd studentenleven.
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Brahma-gayatri — een vedische manira, die door brahmanas wordt ge-
chant op de drie tijdsgewrichten van de dag.

Brahma-jfiana — kennis van onpersoonlijk brahma,; kennis, die onpersoon-
lijke bevrijding tot doel heeft.

Brahma-jfiani- zie jAani.

Brahma — de spirituele uitstraling van licht, welke voortschijnt uit het trans-
cendentale lichaam van Bhagavan; de alomtegenwoordige, ongediffe-
rentieerde gedaante van het Absolute. Afhankelijk van de context kan
dit soms verwijzen naar de Allerhoogste brahma, Sri Krsna (Para-
brahma), die de bron is van brahma.

Brahma - de secundaire schepper van het materiéle universum.

Brahmana — de hoogste van de vier varnas of kastes in het varnasrama-
systeem; een priester of leraar.

Brahmani - een vrouwelijke brahmana; de vrouw van een brahmana.

Brahma-pravrtti — de neiging van de jiva om op zoek te gaan naar het
alomtegenwoordig brahma.

Brahma-vada — de doctrine van ongedifferentieerd nirvisesa-brahma, dat
tot doel heeft het zelf te laten opgaan in Krsna's uitstraling van licht
(brahmajyot).

Brahma-vadi- iemand, die de doctrine van brahma-vada volgt.

Brhat-caitanya — oneindig spritueel bewustzijn vertegenwoordigd door Sri
Krsna.

Brhat-cit-vastu — uitgestrekte of oneindige spirituele substantie; SrT Krsna.
Buddhi-apeksa — de overweging, die plaatsvindt in de intelligentie, van de
sublieme natuur van madhura-rasa, die lobha (gretigheid) oproept.
But-parast — islamitischse term voor afgoderij; verering van materiéle ele-

menten, spiritisten, of gewone levende wezens.

1079



JAIVA-DHARMA

Caitanya - bewustzijn, de Universele ziel of geest.
Caitanya Mahaprabhu — Sri Krsna, die verschijnt als bhakta (zie
lijst van persoonsnamen).

Candala — een out-caste, die bekend staat om het eten van hondenvlees;
iemand, die in een dergelijk ras is geboren.

Cetana - bewust; een mobiel wezen.

Chaya-bhakty-abhasa — een schaduwachtige schijn van bhakti Dit verwijst
naar de activiteiten van neofieten of onwetende lieden, welke lijken op
bhakti, maar die niet de ware eigenschappen van suddha-bhakti ver-
tegenwoordigen. Omdat deze mensen zich alleen in gezelschap van
ware bhakias met activiteiten van bhakti bezighouden, is deze schijn
van bhakti weliswaar verbonden met ware bhakfi, maar is van nature
vergankelijk en wordt daarom vergeleken met een schaduw.

Chaya-namabhasa — een schaduwachtige schijn van de zuivere naam. Dit
verwijst naar een stadium van het chanten, waarin de zuivere naam
wordt overschaduwd door onwetendheid en anarthas, zoals de zon,
die door wolken wordt afgedekt, niet zijn volle lichtschijn kan manifes-
teren.

Chaya-sakti — Sri Bhagavans schaduwvermogen, mdya geheten, dat de
levende wezens vasthoudt in de materiéle wereld.

Cit-anubhava — rechtstreekse ervaring of realisatie van de geest, de indi-
viduele spirituele natuur, of de spirituele dimensie, inclusief Krsna's
naam, vorm, kwaliteiten, spel en verblijffplaats.

Cit-anurdga - spirituele gehechtheid; gehechtheid aan $r Bhagavan, Zijn
bhaktas en zaken, die met Hem verband houden.

Cit-anusilana — spirituele beoefening of cultivering; de cultuur van zuiver
spirituele realiteit.

Cit-vastu - transcendentale of cognitieve substantie.

Cit-vikrama — zie cit-Sakti.
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Cinmaya — in bezit van volkomen spirituele natuur en bewustzijn; samen-
gesteld uit zuivere cognitie; spiritueel, transcendentaal.

Cif— bewustzijn; zuiver denken; geest; spirituele cognitie of waarneming.

Citta- het hart, gedachten, verstand en bewustzijn.

Cit-dharma - spirituele natuur of de karakteristieke functie van een bewust
wezen.

Citjagat — de spirituele wereld. De wereld van het zuiver spirituele be-
wustzijn.

Cit-kala — spirituele tijd, die eeuwigdurend in het heden bestaat zonder
enige tussenkomst van verleden of toekomst.

Cit-kana — een deeltje spiritueel bewustzijn; een bewuste entiteit, die van
nature spiritueel is maar toch zeer klein. Dit verwijst naar de individue-
le jiva-zielen.

Cit-Sakti— Sri Bhagavans innerlijk vermogen, waarmee Zijn transcendenta-
le spel tot stand wordt gebracht (zie svardpa-sakt).

Cit-samadhi — spirituele trance of diepe, innerlijke waarneming van de

spirituele realiteit.

Daivi-maya — het goddelijk vermogen van Krsna, dat in de
materiéle wereld optreedt om de levende wezens te begoo-
chelen, die onafhankelijk van hun eeuwige en natuurlijke
relatie met Krsna zoeken naar materieel plezier. Dit externe vermogen
bestaat uit de drie geaardheden van de natuur: goedheid, hartstocht

en onwetendheid.
Damaru — een handtrommel, die door Sri Siva wordt bespeeld; een kleine
trommel met twee koppen als een zandloper, die wordt bespeeld door
hem met één hand vast te houden en met de pols snel linksom en

rechtsom te draaien. Het draaien zorgt ervoor, dat de twee touwtjes
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met een balletje op het eind bij elke slag tegen de trommelvellen
slaan.

Dandavat-pranama — languit op de grond liggend zijn eerbetuigingen aan-
bieden; letterlijk, als een danda (stok) omvallen om zijn eer te betui-
gen. Dit gebruik wordt alleen door mannelijke bhaktas vertoond, want
dit is niet toegestaan voor vrouwen.

Darsana - zien, ontmoeten, bezoek brengen aan, aanschouwen. Dit
woord wordt vooral gebruikt voor het aanschouwen van het Gods-
beeld of van gevorderde bhaktas. Darsana betekent ook doctrine of fi-
losofisch systeem, zoals in Vedanta-darsana.

Dasa - een dienaar; een dienaar van Krsna.

Dasa — staat, conditie; karakter; fase, stadium.

Dasa-mdla - "tien wortels". In de Ayur-veda, de wetenschap der kruiden-
leer, zijn tien wortels, die een versterkend middel vormen, wanneer af-
treksels ervan met elkaar worden vermengd, dat het leven in stand
houdt en ziekten tegengaat. Op dezelfde manier zijn er tien ontologi-
sche principes (over de aard van het bestaan). Wanneer deze op de
juiste wijze worden begrepen en verwerkelijkt, doen ze de ziekte van
het materi€le bestaan teniet en geven ze leven aan de ziel. Het eerste
principe heet pramana, het bewijs, dat het bestaan van de fundamen-
tele waarheden vaststelt. De andere negen principes heten prameya,
de waarheden, die bewezen dienen te worden.

De pramana verwijst naar de vedische literatuur en in het bijzonder
naar Srimad-Bhagavatam. De Bhagavatam is de essentie van alle
Veda's; het openbaart de meest intieme, liefljke gedaante van
Bhagavan en van het potentieel van de ziel om zich met Bhagavan en
Zijn eeuwige metgezellen in het spel van hun goddelijke, liefdevolle

uitwisselingen te verenigen.
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Van de negen prameyas zijn de eerste zeven gerelateerd aan sam-
bandha-jidna, de kennis van de onderlinge relatie tussen Sri
Bhagavan, Zijn energieén en de levende wezens, zowel geconditio-
neerd als bevrijd. De achtste prameya refereert aan abhidheya-jiana,
de kennis over de wijze, waarop het levend wezen in een eeuwige,
liefdevolle relatie met Hem kan worden gevestigd. De negende pra-
meya refereert aan prayojana, het hoogste doel, dat dient te worden
bereikt door het volgen van het transcendentale pad. Dat doel heet
krspa-prema, dat een oneindige hoeveelheid variaties aanneemt,
wanneer het zich manifesteert in verschillende bhakias, die uiteenlo-
pende gevoelens van goddelijke liefde koesteren.

Das7 - een vrouwelijke dienares van Krsna of Srimati Radhika.

Dasya — (1) de tweede van vijf primaire relaties met Bhagavan, die wordt
gevestigd in de stadia van bhava of prema, liefde voor of aantrekking
tot Krsna, dat wordt uitgedrukt met een gevoel een dienaar te zijn; (2)
in deze wereld wordt de algemene relatie tot Hem van praktiserende
bhakias krsna-dasya of bhagavad-dasya genoemd. Dit betekent een-
voudig, dat men zijn ware indentiteit als dienaar van Krsna erkent.

Dasyam — een van de arigas van sadhana-bhakti; het verlenen van dien-
sten met het zuivere egoisme een dienaar van Krsna te zijn. Alleen
wanneer men met deze houding dienst verleent en valse zelfbeelden
opgeeft, kan de beoefening van bhajana perfect worden. Volgens
Bhakti-rasamrta-sindu (1.2.183) zijn er twee soorten dasya. in zijn be-
ginvorm betekent ddsya het offeren van al zijn activiteiten aan Sri
Bhagava en in zijn volwassen stadium betekent dasya alle vormen
van diensten aan Hem verlenen met het gevoel "lk ben een dienaar
van St Krsna en Hij is mijn meester". Deze houding wordt karrikarya

genoemd. Dasyamis één van de negen primaire arigas van bhakti.
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Deva-bhasa — "de taal der goden", de taal gesproken op de hemelse pla-
neten; Sanskriet.

Devas — hemelse godheden; wezens, die zich op de hemelse planeten
bewegen en die beschikken over een grote piéteit, een enorm lange
levensduur en superieure mentale en fysieke bekwaamheden. Aan
hen zijn specifieke vermogens toegekend ten behoeve van bestuurlij-
ke functies in het universum.

Devatas - zie devas.

Devi-bhagavata en Devi-gita — (Hoofdstuk 9) zijn twee boeken, die de
Saktas promoten om te bewijzen, dat Devi de allerhoogste persoon-
lijkheid is. De grote &caryas en latere geleerden echter hebben ze niet
als gezaghebbend aanvaard.

Dharma - afkomstig van de werkwoordstam dhr hetgeen betekent "(on-
der)steunen"; letterlijk, datgene, dat ondersteunt; (1) de natuurlijke,
karakteristieke eigenschap van een ding; datgene, dat niet van zijn ei-
gen natuur kan worden gescheiden; (2) religie in het algemeen; (3) de
sociaal religieuze plichten voorgeschreven in sastra voor verschillende
klassen mensen in het systeem van varnasrama; zijn vastgestelde be-
roep in relatie tot de hoogste idealen, die aan de mens bekend zijn.
Dharma wordt door mensen nagestreefd, die niet alleen plezier in de-
ze wereld verlangen, maar hunkeren naar meer, zoals Svarga (plane-
ten op hogere levensstandaarden). Hiertoe is het noodzakelijk de reli-
gieuze codes na te leven, die zijn uitgestippeld in sasfra. Door de reli-
gieuze principes te volgen, die zijn voorgeschreven in overeenstem-
ming met varnasrama, kan men geluk in dit leven genieten en Svarga
bereiken. Het uitvoeren van dharmika plichten is voor zulke mensen
van het grootste belang en daarom heet hun purusartha (levensdoel)
dharma. Er bestaan vele vormen van dharma. Stri-dharma (de dhar-

ma van de vrouw) verwijst naar de plichten en het gedrag enzovoort,
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die de juiste natuur van een vrouw ondersteunen. Op dezelfde manier
worden dharmas, zoals purusa-dharma, brahmana-dharma, Sddra-
dharma en sannyasa-dharma in dharma-sastras beschreven. Uitein-
delijk betekent dharma de natuurlijke aantrekking van het deel tot het
geheel, de jiva tot Krsna. Alle andere dharmas zijn slechts gerelateerd
aan dit tijdelijke lichaam. Daarom moet men tijdens het uitvoeren er-
van atma-dharma cultiveren, de eeuwige taak van de ziel als dienaar
van Krsna, zodat men het punt kan bereiken, hetzij nu of morgen, van
sarva-dharman parityajya, het opgeven van alle secundaire dharmas
en zijn volledige toevlucht nemen tot ST SrT Radha-Krsna.

Dharma-sastra — religieuze sastras, zoals Manu-samhita, die de gedrags-
codes van de mens uiteenzetten.

Dharma-visaya — het object van de spirituele functie van de ziel; het object
van prema, S Krsna.

Diksa — het ontvangen van initiatie door een geestelijk leraar. Jiva
Gosvami heeft in Bhakti-sandarbha (Anuccheda 283) diksa alsvolgt
gedefinieer, divyam jAianam yato dadyat kuryat papasya sariksayam
tasmad dikseti sa prokta desikais taftva-kovikaih - "Geleerden van de
Absolute Waarheid verklaren, dat het proces, waarbij de geestelijk
leermeester divya-jiana op de leerling overbrengt en alle zonden te-
niet doet, diksa heet." Vervolgens legt hij divya-jiana, of goddelijk
kennis, uit — divyam jidnam hy atra Srimati mantre bhagavat
svardpa-fianam tena bhagavata-sambandha-visesa-jfianam ca — "Di-
vya-jfiana is transcendentale kennis van Gods gedaante en de indivi-
duele, bijzondere relatie met Hem, die in een manifra worden vervat."
Dit betekent, dat op het moment van intiatie de guru een mantra aan
de leerling geeft, die in de loop der tijd de bijzondere gedaante van

Bhagavan openbaart, die het object van zijn verering is en die de spe-
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cifieke relatie van de bhakia met Bhagavan in dasya, sakhya, vatsalya
of madhurya vestigt.

Diksa-guru — geestelijk leermeester, die inwijding geeft. lemand, die aan
een gekwalificeerde kandidaat een mantra geeft in overeenstemming
met de voorschriften van $astra met het doel Sri Bhagavan te vereren
en Hem door die manira te realiseren, heet diksa-guru of mantra-guru.

Diks&a-mantra— de mantras, die bij de inwijding worden gegeven. Tot deze
mantras behoren de maha-mantra, brahma-gayatri, guru-mantra, gu-
ru-gayatri, gaura-manitra, gaura-gayatri, gopala-mantra en kama-
gayatri. De innerlijke stemming van de guruin zijn dienst aan Radha
en Krsna wordt via het medium van deze maniras overgedragen. Hier-
toe zijn aanwijzingen in de volgende Sloka uit Bhakti-sandarbha
(Anuccheda 237), yo mantrah sa guruh saksat yo guru sa hari svayam
gurur yasya bhavet tustas tasya tusto harih svayam — "De mantra (die
wordt gegeven door de guru) is de guru zelf en de guruis rechtstreeks
de Allerhoogste Sri Hari. Degene, met wie de geestelijk leermeerster
tevreden is, krijgt ook het genoegen van Sii Hari Zelf." Deze mantras
bevatten divya-jiana, of transcendentale kennis van Krsna's gedaante
en andere specifieke relaties met Hem (zie ook diksa en manira).

Divya-nama - de transcendentale naam van Sri Krsna.

Divya-fiia — transcendentaal of bovenzinnelijk spel en vermaak.

Dravya - objecten, zoals een tafel, een stoel, enzovoort.

Drdha-niscaya — vastberadenheid of besluitvaardigheid.

Dhrstata — een staat van roekeloosheid; brutaal of moedig. In Hoofdstuk
21 wordt verwezen naar de gopis, die hun echtgenoten en zonen
hebben verlaten alsmede de regulerende principes van vamasrama-
dharma. De Dvaraka mabhisis willen al deze zaken niet verliezen; zij
willen hun echtgenoot en de regels van varpasrama-dharma volgen.

Dat is de reden, waarom wordt gezegd, dat ze de kwaliteit van
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dhrstata opgeven en Krsna als huisvrouw dienen. Degenen, die al de-
ze zaken achterwege hebben gelaten en beschikken over de kwaliteit
dhrstata worden sakhis genoemd.

Durjati— gedegradeerde geboorte of kaste.

Durjati-dosa — het gebrek van een gedegradeerde geboorte; het gebrek te

zijn geboren in een zondige of out-caste familie. Dit gebrek wordt ver-

oorzaakt door prarabdha-karma.

Duskrti — niet vrome, of zondige daden.

Dvijja — een ieder onder de brahmanas, ksatriyas of vaisyas, die een

"tweede geboorte" heeft ontvangen door upanayana-samskara, het
dragen van de heilige draad, welke de persoon voorbereidt op de stu-
die van de Veda's.

Ekadanda - een staf, die door wereldverzakers van de monisti-
sche school wordt gedragen, in het bijzonder door de volgelin-
gen van S Sahkarécérya. De staf bestaat slechts uit één stok,
die hun doel, het bereiken van eenheid met nirvisesa-brahma, onge-

differentieerd brahma, symboliseert.

Ekadasi — de elfde dag van de nieuwe of volle maan. Suddha Ekadast

betekent, dat de elfde dag van de maan overlapt met de periode tus-
sen een zonsopgang en de volgende. Viddha Ekadasi betekent, dat
de elfde dag van de maan begint op een dag (van zonsopgang tot
zonsopgang) en eindigt op de volgende dag, dat is na de zonsopgang
van de volgende dag. In het geval van viddha Ekadasi worden gelof-

ten afgelegd op Dvadasi, dat is de twaalfde dag van de maan.
Folklore — (onder referentie naar Hoofdstuk 17). Er is een

gezegde, "Geld maken door golven te tellen". De uitleg is

alsvolgt. In de Oudheid was er een rijke vaisya, die in het hele
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land beroemd was als iemand, die onder alle omstandigheden geld
kon maken. Een paar jaloerse figuren vergiftigden de oren van de lo-
kale Koning en kregen het voor elkaar om hem te overtuigen de za-
kenman ver weg te sturen, waar hij geen mogelijkheid meer had om
geld te maken. De Koning besloot hem naar een eenzame plek vlakbij
zee te sturen. Maar deze vaisya, die zijn karakter trouw bleef, ging op
het strand golven zitten tellen! Telkens wanneer er een schip op zee
passeerde, hield hij het aan, zwaaide met zijn armen en zei, "Jullie
worden niet toegestaan hier voorbij te varen. De Koning heeft mij
aangewezen om de golven te tellen en jullie boot verstoort ze." Hij ar-
gumenteerde heen en weer en hield pas op, zodra hij steekpenningen

had ontvangen. Op die manier werd hij opnieuw een rijk man.

Ganapatya — een vereerder van Ganesa.
Gandharvas — hemelse wezens op de hogere planetenstel-
sels, die vooral bekend staan om hun deskundigheid in zang-
en muziekkunst.
Ganga - de heilige rivier, Ganga, ook bekend als Ganges (zie Ganga in de
lijst van plaatsnamen).
Gathana - de formatie, structuur of samenstelling van een ding.
Gaudiya Vaisnava Acarya’s — de belangrijkste leraren in de lijn van Sri
Caitanya.
Gaudiya Vaisnava Sampradaya — de school van vaisnavisme, die volgt in
de lijn van i Caitanya Mahaprabhu.
Gauna - lett. "datgene, dat kwaliteiten heeft" of "datgene, dat secundair
is". Relateert aan een kwaliteit, of het hebben van kwaliteiten; verbon-
den met de drie gunas (geaardheden van de materiéle natuur); on-

dergeschikt, secundair, niet essentieel, niet wezenlijk.
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Gaurabda — een jaar in de jaartelling, die begint bij de verschijning van Sri
Gauranga Mahaprabhu (overeenkomend met de Christelijke jaartel-
ling in 1486).

Gaura-la — het goddelijk spel van ST Caitanya Mahaprabhu, die identiek
is met SrT Krsna.

Gaura-nama-rasa — transcendentale smaak, die optreedt door het chanten
van de heilige naam van Sri Gaura.

Gayatri-manitra — een heilige mantra, die wordt herhaald door brahmanas
op de drie tijdsgewrichten van de dag. De gdyatri-mantra is verper-
soonlijkt als een godin, de gemalin van Brahma en moeder van de
vier Veda's (zie diksa-manitra).

Ghata - een landingsplaats (zoals op de oever van een rivier, vijver, enzo-
voort.)

Ghata-akasa — de ruimte die men in een kruik kan zien. (Maha-akasa is
het grote, oneindige luchtuim).

Godruma - een van de negen gebieden van Navadvipa (zie lijst van
plaatsnamen).

Gopas — de koeherdersjongens, die Krsna dienen met een gevoel van
intieme vriendschap. Dit kan ook verwijzen naar de oudere gopas on-
der leiding van Nanda Maharaja, die Krsna dienen met een gevoel
van ouderlijke liefde.

Gopis — de jonge koeherdersmeisjes of melkmeisjes van Vraja onder lei-
ding van Srimati Radhika, die Krsna dienen met een gevoel van
amoureuze liefde. Dit kan ook verwijzen naar de oudere gopis onder
leiding van moeder Yasoda, die Krsna dienen met een gevoel van ou-
derlijke liefde.

Go-sala - onderdak voor koeien, koeienstal.

Gosvami - iemand die zijn zintuigen meester is; een titel voor degenen in

de wereldverzakende levensorde. Dit verwijst dikwijls naar de ver-
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maarde volgelingen van Caitanya Mahaprabhu, die de levensstijl van
bedelmonnik aannamen. Nakomelingen van verwanten van zulke
Gosvamr's, of van hun sevaites, nemen dikwijls deze titel louter op
basis van geboorte over. Op deze manier is de titel Gosvamri als een
achternaam in gebruik geraakt. Aan functionerende tempelpresiden-
ten wordt ook soms de naam Gosvami toegekend.

Grhastha — het woord stha betekent "gevestigd zijn". Het woord grha bete-
kent "huis" en verwijst ook naar de familieleden, die in dat huis wonen;
als werkwoord betekent het "grijpen, aannemen, accepteren”. De
tweede asrama, of levensfase, in het varnasrama-systeem; gezinsle-
ven.

Grhastha-tyagi— iemand, die het gezinsleven verzaakt.

Gull-danda - een spel gespeeld met een slaghout en een stok.

Guna - (1) in relatie tot Krsna verwijst dit naar Zijn transcendentale kwali-
teiten, die worden gehoord, beschreven en waarop wordt gemediteerd
door bhaktas als onderdeel van de beoefening van sadhana-bhakti,
(2) kwaliteiten van objecten, zoals hardheid of zachtheid; (3) kwalitei-
ten in het algemeen, zoals mededogen, tolerantie en genade; (4) de
drie koorden (bindende kwaliteiten) van de materi€le natuur genaamd
— safttva (goedheid), rajas (hartstocht) en famas (onwetendheid).

Gunavatara - de primair leidende godheden van de fri-gunas (drie gunas),
Visnu, Brahma en Siva, die respectievelijk heersen over de kwaliteiten

saftva, rajas en tamas.
Hamsa — het derde stadium van sannyasa, zoals wordt

vermeld in Srimad-Bhagavatam (3.12.43). In zijn com-

mentaar op deze Sloka definieert Srila Visvanatha
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Cakravarti Thakura een asceet in het stadium van hamsa als jhana-
abhyasa-nistha, iemand die zich heeft gevestigd in het cultiveren van
transcendentale kennis.

Hari— een naam van Sri Krsna (zie lijst van persoonsnamen).

Hari-katha — vertellingen over de heilige naam, gedaante, kwaliteiten en
spel van Sri Hari.

Hari-nama — het chanten van de heilige naam van Bhagavan. Tenzij ver-
gezeld van het woord sarikirtana, verwijst het doorgaans naar het
praktiseren van het chanten van de Hare Krsna maha-mantra voor
zichzelf op een koord met fulasikralen.

Hari-vasara — de dag van Sf Hari; dit verwijst in het bijzonder naar
Ekadasi; het verwijst ook naar andere heilige dagen, zoals
Janmastami en Rama-navami (zie voor verklaringen van deze termen
in deze Verklarende woordenlijst).

Havisya — rijst gedroogd in de zon en gekookt met water vermengd met
ghi(geklaarde boter).

Heya — ongewenst; geschikt om op te geven; verachtenswaardig, basaal,
walgelijk.

Hiadini - dit verwijst naar svardpa-sakti, die wordt overheerst door Aladini
(zie svardpa-sakti). Hladinris het vermogen, dat zich verhoudt tot het
aspect van ananda, of vreugdevolle zegen, van de Allerhoogste Per-
soon. Hoewel de Allerhoogste Persoonlijkheid Gods de belichaming is
van alle plezier, is hladinidat vermogen, waarmee Hij transcendentale
zegen proeft en dat voor anderen veroorzaakt, dat ze zegen proeven.
Wanneer Vvisuddha-sattva door hladini wordt beheerst, heet het
guhya-vidya, of vertrouwelijke kennis. Deze guhya-vidya heeft twee
geestelijke vermogens: bhakti en datgene, dat bhakti geeft. Door de-

ze twee bemiddelende instanties wordt bhakti dat uit priti (prema) be-
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staat, manifest. Bhakti, dat bestaat uit de natuur van priti; is zelf een
bijzondere verschijningsvorm van guhya-vidya.

Ibada - een islamitische term voor goddelijke verering.
Isanugata - zij, die toegewijd zijn of zich hebben overgegeven
aan Tsa (SrT Bhagavan); de Vaisnava’s.

/shgh — een islamitische term voor liefde (spiritueel of werelds).

Ista-deva — vererenswaardige godheid; bepaalde vorm van Krsna, waartoe
men is aangetrokken en dat het doel vormt van liefde en eredienst.

Isvara - de Allerhoogste Persoon of de Allerhoogste Bestuurder.

/tihasa — (1) geschiedenis in het algemeen; (2) een boek met instructies
voor dharma, artha, kAma en moksa, en vertellingen over antieke ge-
beurtenissen (dharmartha-kama-moksanam upadesa-samanvitam
pdrva-vrta katha-yuktam itihasam pracaksate). Deze definitie wordt
geciteerd in Gaudiya-Vaisnava-abhidhana); (3) de Vijfde Veda. Zowel
volgens sruti als smrtiworden de /tihasa en de puranas als de Vijfde
Veda beschouwd. Srimad-Bhagavatam (3.12.39) stelt, /tihdsa-
puranani paricamam vedam, en (1.4.20) itihasa-puranar ca paricamo
veda ucyate. In zijn commentaar op (1.4.20) citeert Jiva Gosvami de
Mahabharata (Moksa-dharma 340.21), vedan adhydpayamasa
mahabharata-paricaman iti, "Wyasa onderwees de Veda's tegelijk met
de Vijfde in een reeks, de Mahabharata." Ook in Manu-smrti (3.232)
wordt gezegd, akhyananitihasams ca. In zijn Manu-vartha-mukitavali
commentaar op deze s/oka zegt Kulluka Bhatta (een gevierd commen-
tator op Manu-smyti uit de twaalfde eeuw), /fihasan mahabharatadin,
"Het woord /tihasan verwijst naar de Mahabharata en andere litera-
tuur."

Deze referenties bewijzen, dat het woord /fihasa in het bijzonder ver-

wijst naar de Mahabharata. \n de Mahabharata wordt de Bhagavad-
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gita aangetroffen, die als de essentie van alle Veda's wordt aanvaard
zelfs door Sr1 Sankaracarya, die in de inleiding van zijn commentaar
op de Gita zegt, fad idam gita-sastram samasta-vedartha-sara-
sarigraha-bhdtam, "Deze gita-sastra is de essentie van de betekenis
van alle Veda's." Dit bevestigt verder, dat de /fihasa een deel is van
het corpus der Vedische literatuur. Sruti zelf (Chandogya Upanisad
7.1.2) verklaart, dat de /tihasa en de puranas de Vijfde Veda vormen
van het corpus der Vedische literatuur, itihasam-puranam paricamam

vedanam vedam.

Jada - bewegingloos object; werelds, materieel.
Jada-anurgga — gehechtheid aan wereldse, materiéle objec-
ten.

Jada-sakti — het materiéle of externe vermogen, dat ook m3ya wordt ge-
noemd.

Jadiya-kala — de materiéle tijd, die wordt aangeduid door de verdeling van
verleden, heden en toekomst.

Jaiva-dharma — de grondrechtelijke, wezenlijke functie van de jiva; onver-
mengde liefde voor de Allerhoogste Persoon.

Jarigama — mobiele levende wezens, zoals zoogdieren, vogels, insecten,
waterdieren en mensen.

Janma - geboorte, oorsprong.

Janmastami - de verschijningsdag van SrT Krsna, die plaatsvindt op de
achtste dag van de veertien daagse donkere maan in de maand
Bhadra (augustus/september). Volgens de Visnu-purana echter heeft
Janmastami plaats op de achtste dag van de veertiendaagse donkere
maan in de maand Sravana (juli/augustus). De reden voor dit verschil
is, dat in sommige jaren de mukhya-candra-masa, of de belangrijkste

maanstand, in Sravana valt. De mukhya-candra-masa verwijst naar
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een maanmaand, die eindigt met een samenstand van planeten, ter-
wijl gauna-candra-masa verwijst naar een maanmaand, die eindigt
met een oppositie van planeten. Als de mukhya-candra-masa in
Sravana plaatsvindt, valt Janmastami in die maand in plaats van
Bhadra.

Japa — het luid chanten of zacht voor zichzelf fluisteren van de heilige

namen van Krsna; verwijst doorgaans naar de beoefening van het
chanten van hari-nama op fulasikralen. Het woord japa is afkomstig
van de werkwoordstam jap, wat betekent "herhaaldelijk uitspreken of
fluisteren" (vooral van gebeden of magische spreuken). In de Sabda-
kalpa-druma wordt japa gedefinieerd als het uitspreken van manitras
hetzij in het hart of verbaal. In Hari-bhakti-vilasa (17.155-59) omschrijft
Srila Sanatana japa met de volgende woorden,
"In de Nrsimha-purana wordt gezegd, dat japa-yajiia uit drie vormen
bestaat, (1) vacika (verbaal); (2) upamsu (fluisterend); en (3)
manasika (in het hoofd). Als een manifra zeer onderscheiden wordt
uitgesproken met een hoge, lage of weerklinkende stem, heet het
vacika-japa. Als een manira langzaam wordt uitgesproken met een
lichte beweging van de lippen en wanneer hij alleen voor eigen oren
hoorbaar is, heet het upamsu-japa. Als men door intelligentie toe te
passen op de betekenis van de manfra mediteert, waarbij men telkens
van de ene lettergreep naar de volgende gaat en van het ene woord
naar het volgende, heet het manasika-japa."

Jati - kaste, ras, of levenssoort.

Jati-bheda — kastenonderscheid; het verschil tussen uiteenlopende kasten
of levenssoorten.

Jism — een islamitische term voor materie.
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Jiva — de eeuwig individuele entiteit die, in de geconditioneerde staat van
het materiéle bestaan, een materieel lichaam in één van de ontelbaar
vele levenssoorten aanneemt.

Jnana - (1) kennis, (2) kennis die leidt tot onpersoonlijke bevrijding; dit
betreft het onderscheid van de atma (ziel) tussen materie en zijn iden-
titeit als brahma.

Jhana-adhikara — bekwaamheid voor kennis, die tot bevrijding leidt.

JhAana-kanda — een onderdeel van de Veda's, dat handelt over kennis van
de ene, ongedifferentieerde geest, die brahma heet.

JAana-muadra - het traditionele handgebaar, waarbij de punt van de duim
en de punt van de wijsvinger elkaar raken.

JAana-nistha — degenen, die zijn gevestigd in de zoektocht naar monisti-
sche kennis met bevrijding als doel.

Jnana-viddha — vaispava-dharma, die is besmet met jAana, kennis gericht
op het bereiken van onpersoonlijke bevrijding.

Jnana-yoga - het pad van spirituele realisatie door middel van een filosofi-
sche zoektocht naar de waarheid.

Jnanr— iemand op het pad van jiiana, of kennis gericht op onpersoonlijke

bevrijding.

Kali-yuga - het huidige tijdperk van ruzie en schijnhei-
ligheid, dat vijfduizend jaar geleden aanving (zie yuga).
Kamya-karma - religieuze riten uitgevoerd om enig
specifiek, materieel voordeel te verkrijgen.
Kanistha-bhakta — de neofiete of beginnende beoefenaar van bhakii.
Karatalas — kleine koperen handcimbalen, die worden gebruikt als bege-
leiding bij devotionele liederen.
Karma - (1) iedere activiteit uitgevoerd in de loop van het materiéle be-

staan; (2) vrome activiteiten, die leiden tot materieel gewin in deze we-
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reld of op de hemelse planeten na de dood; (3) noodlot; voorgaande
daden, die leiden tot onvermijdelijke resultaten.

Karma-viddha — vaisnava-dharma, dat is besmet met karma, activiteiten
gericht op materiéle voordelen.

Karma-yoga — het pad van godsrealisatie door het opdragen van de vruch-
ten van zijn werk aan God.

Karmi —iemand op het vedische pad van karma gericht op materieel ge-
win of promotie naar de hemelse planeten.

Karya-sakti— het vermogen, waarmee activiteiten worden uitgevoerd.

Kaudi- een klein schelpje, dat dienst doet als betaalmiddel.

Kaya-vyiha - rechtstreekse expansies. Alle vier typen sakhis van Srimati
Radhika zijn nitya-siddha en ze zijn rechtstreekse expansies (kaya-
vyaha) van Srimati Radhika's eigen svardpa. Ze manifesteert eeuwig-
durend acht bhavas in de vorm van de acht belangrijkste sakhis en
Haar vier verschillende soorten gevoel van dienstverlening manifes-
teert Ze als de vier verschillende typen sakhis, namelijk priya-sakhis,
narma-sakhis, prana-sakhis en parama-prestha sakhis. Al deze sakhis
zijn kaya-vydha, directe expansies, terwijl de sadhana-siddha gopis
geen expansies zijn. De koninginnen van Dvaraka vallen in een ande-
re categorie van expansie, die vaibhava-prakasa heet, en de Laksmr's
in Vaikuntha zijn vaibhava-vildsa-expansies van Srimatl Radhika. De
gemalinnen van Vamana en andere avafaras in Devaloka zijn ook ex-
pansies. Durga-devi is in deze wereld een materiéle expansie.

Kayastha — een bepaalde kaste in de hindoegemeenschap; degenen, die
worden geboren uit een ksatriya-vader en een sddra-moeder. Ze zijn
over het algemeen goed opgeleid en velen werken als schrijvers. De
kayasthas beweren nakomelingen te zijn van Citragupta (de scribent

van Yamaraja).
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Kazr — een moslimmagistraat, doorgaans de bestuurder van een stad of
een gemeente (vergelijkbaar met een burgemeester).

Khicari- een hartig eenpansgerecht van rijst en dah/ (linzen) gekookt met
ghi (geklaarde boter) en kruiden.

Khoda - een islamitische term voor God.

Kirtana — het gezamenlijk zingen van Krsna's heilige namen, soms bege-
leid door instrumenten. Het kan ook verwijzen naar het luid, individu-
eel chanten van de heilige naam, of naar mondelinge beschrijvingen
van Bhagavans namen, vormen, kwaliteiten, metgezellen, spel en
vermaak. Kirfana is de belangrijkste van de negen arigas van bhakii.

Krsna-bahirmukha — het onbewust zijn van Krsna, doordat de aandacht
naar buiten op de materiéle wereld is gericht; onwetendheid van
Krsna en een fascinatie voor materieel plezier.

Krsna-dasya — dienstverlening aan Krsna; de dharma, of spirituele functie
van de jiva. In zijn geperfectioneerde staat verwijst het naar prema.

Krsna-lila — het goddelijk spel en vermaak van St Krsna (zie #74).

Krsna-prema - zuivere, transcendentale liefde voor St Krsna (zie prema).

Krsna-unmukha — degenen, wier aandacht is gericht op Sri Krsna.

Krsna-vimukhata — de staat, waarin de aandacht is afgekeerd van Sri
Krsna; de staat van absorbtie in de materiéle wereld.

Ksatriya — de tweede van de vier varpas, of kasten, in het systeem van
varnasrama, een ambtenaar of een krijger (soldaat, politie, koning,
enzovoort).

Ksayonmukha — de neergang of afname van een object of ding; de staat,
waarin de relatie van de jiva met de materiéle wereld wegens zijn spi-
rituele bezigheden geleidelijk afneemt.

Ksudra-cetana — het hebben van een minuuskuul bewustzijn; de levende

wezens.
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Kurija - een bladerhut, of een open ruimte onder een bladerdak in het bos;
een natuurlijke, schaduwrijke plek, waarvan de zijkanten en het dak
voornamelijk door bomen en klimplanten worden gevormd.

Kuticaka — de eerste van vier stadia van sannyasa. Volgens het vedische
systeem bouwt de asceet, vlak nadat hij het gezinsleven heeft afge-
zworen, even buiten het dorp een hut (kufira) en aanvaardt de beno-
digdheden voor zijn instandhouding van zijn familieleden, of de dorps-
bewoners. Over dit stadium wordt in Srimad-Bhagavatam gesproken
(3.12.43). In het commentaar van Srila Viévanatha Cakra-varti
Thakura op de bovengenoemde sloka definieert hij het stadium van
kuticaka als svasrama-karma-pradhana, overheerst door het uitvoeren
van karma, dat betrekking heeft op de eigen asrama of levensfase.

Kutira - plattelandshuisje of hut.

Laukika — werelds, mondain, seculier, betrekking hebbend

op de materiéle wereld.

Laukika-fiana — wereldse kennis, kennis over wereldse fe-
nomenen.

Laukika-sraddha — wereldse beschouwing; geloof gebaseerd op gebruik of
traditie en niet op een diep begrip van de sasfra.

L3 — goddelijk sport en spel. De activiteiten van SrT Bhagavan, hetzij met
betrekking tot de creatie van de materié€le wereld, hetzij in liefdevolle
uitwisseling met Zijn bhaktas, zijn nimmer onderhevig aan karma of
aan de materi€le natuur. Het zijn allemaal manifestaties van Zijn Zelf
willende vermogens en worden daarom /4, goddelijk spel en vermaak
of tijdverdrijff genoemd. Dit spel wordt gehoord, beschreven en er
wordt op gemediteerd door bhakias als onderdeel van de beoefening

van sadhana-bhakii.
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Lilg-avatara — Krsna's /ia (spel) manifestaties, bijvoorbeeld Nrsimha,
Varaha, Kirma, enzovoort.

Lilg-katha — beschrijvingen of vertellingen over het goddelijk spel van
Bhagavan.

Liriga-sarira — het subtiele, materiéle lichaam bestaande uit verstand,
intelligentie en vals ego.

Lobhamayi-sraddha — betekent, dat de bhakta Krsna wil dienen in één van
de vier rasas: dasya, sakhya, vatsalya of madhu-rya in het voetspoor
van de vrgja-vasis. Hij dient gretig (/obha) te zijn om dit te verkrijgen.

Dat wordt /obhamayi-sraddha genoemd.

Madhavi— een geurende bloem, die wit is als hij bloeit
en in de loop van de dag roze wordt; de klimrank van
de madhavi-bloem.

Madhurkari— van deur tot deur collecteren van aalmoezen als een bij, die
van bloem tot bloem honing (madhu) verzamelt.

Madhurya - lieftalligheid, bekoorlijkheid, of schoonheid. Met betrekking tot
bhakti verwijst het naar toewijding, die wordt geinspireerd door de
aantrekking tot Krsna's lieftallige en intieme gedaante als een jonge
koeherdersjongen. Dit type devotie staat de grootst mogelijke uitwis-
seling van liefde tussen Hem en Zijn bhakias toe.

Madhurya-rati — liefde voor of aanhankelijkheid aan Krsna uitgedrukt met
het gevoel van een geliefde.

Madhyahna — de derde periode van de dag; rond twaalf uur; middaguur
(zie asta-kalya-a).

Madhyama-bhakita — de beoefenaar van bhakti op middelmatig niveau.

Mahabhava — het hoogste stadium van prema of goddelijke liefde. In Uj-
vala-nilamani (14.154) wordt mahabhava alsvolgt gedefinieerd, "Wan-

neer anurgga een bepaalde staat van intensiteit bereikt, wordt het
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bhava of mahabhava genoemd. Deze staat van intensiteit heeft drie
kenmerken, (1) anurgga bereikt het stadium van sva-samvedya, het-
geen betekent, dat het een object wordt van zijn eigen ervaring; (2)
het wordt prakasita, stralend manifest, hetgeen betekent, dat alle acht
saftvika-bhavas in de overstijgende trap worden vertoond; en (3) het
bereikt de staat van yavad asraya-vrtti hetgeen betekent, dat het ac-
tieve ingrediént van deze geintensiveerde staat van anurgga de erva-
ring van Radha en Krsna's bhava overbrengt op een ieder, die aan-
wezig is en gekwalificeerd is deze te ontvangen. Hiertoe behoren zo-
wel de sadhaka als de siddha-bhakias."

Mahajana — een grote persoonlijkheid, die onderwijst en als voorbeeld
dient tot anderen.

Mahanta — het hoofd van een klooster of tempel.

Mahaprabhu — de Allerhoogste Persoon, Sri Krsna Caitanya (zie Caitanya
in de lijst van persoonsnamen).

Maha-akasa - het grote, oneindige luchtruim.

Mahaprasada - zie prasada.

Mahatma — hele grote ziel; een titel van respect voor degenen, die zijn
verheven in spiritueel bewustzijn.

Mahavakya - principiéle uitspraken van de upanisads. Prapava (om) is de
ware mahavakya van de Veda's, zoals aangetoond in Hoofdstuk 12
van Jaiva-dharma. Si Sankaracarya echter heeft ook vier aforismen
als mahavakyas gepropageerd. Daarom is het woord mahavakya ge-
associeerd geraakt met de uitdrukkingen, aham brahmasmi, "Ik ben
brahma" (Brhad-aranyaka upanisad 1.4.10); tat tvam as/ svetaketo, "O
Svetaketo, gij ziit dat" (Chandogya Upanisad 6.8.7); prajidnam brah-
ma, "De allerhoogste kennis is brahma' (Aifreya Upanisad 1.5.3); en
sarvam khalv idam brahma, "Het hele universum is brahma'

(Chandogya Upanisad 3.14.1).
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Mala - zie tulasi-mala.

Malphut - een islamitische term voor onwetendheid.

Malati— een soort jasmijnbloem of zijn plant.

Mamajr— moeders broer, oom van moeders zijde.

Mamata - letterlijk "mijn-heid"; gehechtheid of bezitsdrang. Mamata voor
materiéle objecten of personen is de oorzaak voor gebondenheid,
terwijl mamata voor guru, Vaisnava's en spirituele objecten de bron
van bevrijding is; in de geestelijke wereld is mamata een van de ken-
merken van prema.

Ma3na - bestaat uit bhavas (zoals de jaloerse boosheid van Srimati
Radhika), die voorkomen, dat de nayaka en de nayika, hoewel ze sa-
men zijn, elkaar vrij ontmoeten en zich tot elkaar voelen aangetrok-
ken.

Mantra — een mysticke sloka samengesteld uit de namen van Sri
Bhagavan, die gericht is op iedere individuele godheid. Mantras wor-
den door een guru aan een leerling gegeven tijdens diksa. De vraag
kan worden gesteld, hoe het kan, aangezien bhagavan-nama onaf-
hankelijk is, dat maniras, die zijn samengesteld uit de namen van
Bhagavan (bhagavan-nama), afhankelik zijn van diksa. Srila Jiva
Gosvami heeft deze kwestie in Bhakti-sandarbha (Anuccheda 284)
besproken. Hij zegt, dat mantras bhagavan-namatmika zijn. Dit bete-
kent, dat mantras zijn samengesteld uit de namen van Bhagavan. Het
verschil met diksa-maniras is, dat deze mantras nog enkele bijzonde-
re woorden bevatten, zoals namah, svaha en kiim. S Bhagavan en
de rsis hebben maniras speciale kracht gegeven, waardoor die man-
fras de eigen, specifieke relatie met Krsna openbaren. Daardoor kan
het lijken, dat manifras een aantal bijzondere vermogens hebben, die
zich niet in nama bevinden. Hierdoor ontstaat een contradictie, want

als bhagavan-nama (die in gebreke gaat van deze bijzondere eigen-
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schappen) in staat is het allerhoogste doel (parama-purusartha) te
geven zonder de noodzaak voor diksa, hoe kunnen mantras dan af-
hankelijk zijn van diks3a, als ze zelfs sterker zijn dan nama?
Srila Jiva Gosvami analyseert, dat mantras door hun grondrechtelijke
of wezenlijke aard niet afhankelijk zijn van diksa. Niettemin worden
mensen in het algemeen beinvioed door lichaamsbewustzijn en hun
hart is vervuild met abominabele verlangens. Om deze neigingen te
beteugelen, hebben de rsis reguleringen opgesteld, die dienen te
worden nageleefd in arcana-marga. Anderszins bestaat er, wegens
hun constitutionele aard, geen verschil tussen nama en mantra met
betrekking tot hun onafhankelijkheid van formaliteiten.
Nama, die niet-verschillend is van nami, of Bhagavan Zelf, beschikt
reeds over alle vermogens. Vandaar, dat de heerlijkheid van nama
superieur is aan die van mantras. Toch zegt Jiva Gosvami, dat de
diksa-maniras de kracht hebben gekregen om de specifieke relatie
met Bhagavan aan de sddhakas te openbaren — Sri bhagavata sa-
mam atma-sambandha-visesa-pratipadakas ca (Bhakti-sandarbha,
Anuccheda 284). Hetzelfde wordt gesteld in Anuccheda 283, divyam-
jAdanam hy atra Srimati mantre bhagavat-svaripa-jfianam tena
bhagavata sambandha-visesa-jnanam ca (zie diksa). Dat betekent,
dat de mantras gegeven door een guru, die zich op het platform van
bhava bevindt, over de kennis van Bhagavans svardpa beschikken en
de kennis bevatten over de eigen, specifieke relatie met Hem. Daarom
dienen degenen, die de prema-seva van Sri Krsna in Vraja in een van
de vier relaties van dasya, sakhya, vatsalya of madhura willen heb-
ben, diksa-mantras te aanvaarden van een guru, die zelf in een van
deze relaties is gevestigd.

Manu-samhita — een religieuze Sastra gesproken door de voorvader der

mensheid, Manu, die de gedragsregels voor alle mensen uiteenzet.
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Maya - illusie; dat wat niet is; het externe vermogen van Sri Bhagavan,
dat de levende wezens aanzet vals egoisme aan te nemen, waardoor
ze denken onafhankelijke genieters van deze materiéle wereld te zijn.

Maya-sakti — het vermogen, dat verwarring sticht, dat verantwoordelijk is
voor de manifestatie van de materiéle wereld; de tijd en materiéle ac-
tiviteiten.

Mayavada — de doctrine der illusie; een theorie gepropageerd door de
onpersonalistische volgelingen van Sankaracarya, die stelt, dat de
vorm van Bhagavan, deze materiéle wereld en het individuele bestaan
van de levende wezens maya of vals zijn.

Maya-vikrama — zie maya-sakti.

Mayika-tattva — de fundamentele waarheid van het begoochelende ver-
mogen van Bhagavan, dat betrekking heeft op de materiéle wereld.
Een van de aspecten van sambandha-jiana.

Mimamsa — een filosofische doctrine met twee afdelingen, (1) pdrva of
karma-mimamsa gesticht door Jaimini, die stelt, dat men door het uit-
voeren van het ritualistische karma van de Veda's de hemelse plane-
ten kan bereiken en (2) witara-mimamsa gesticht door Badarayana
Vyasadeva, welke handelt over de aard van brahma. (zie pdrva-
mimamsa en ufttara-mimamsa).

Mimamsaka — een filosoof. Aanhanger van de mimamsa filosofische doc-
trine met twee afdelingen. Dit verwijst doorgaans naar degenen, die
de karma-mimamsa van Jaimini volgen.

Mimamsa-sastra — (1) een sastra, die fundamentele filosofische waarhe-
den aantoont met behulp van analytisch onderzoek; (2) sastra hande-
lend over een tak van vedische filosofie (zie mimamsa).

Misra - gemengd, geperverteerd.
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Mithya-abhimana — vals egoisme; identificatie met de grofstoffelijke en
subtiel materiéle lichamen.

Mileccha — afkomstig van de Sanskriete werkwoordstam mi/ech, hetgeen
betekent "onjuist uitspreken" (Sanskriet) — een vreemdeling; niet-
Aryan; iemand van een out-caste ras; ieder persoon, die geen Sans-
kriet spreekt en niet leeft volgens de hindoeistische, sociaal religieuze
gebruiken.

Moksa — zie mukii.

Mrdariga — een drum van klei met twee slagzijden bedekt met rubberen
vellen, die wordt gebruikt bij de uitvoering van devotionele gezangen.

Mujarrad — een islamitische term voor geest of bewustzijn.

Mukta-dasa - de bevrijde staat.

Mukia-jiva — de bevrijde ziel; degenen, die zijn bevrijd van de invloed van
de materi€le natuur, terwijl ze zich op deze wereld bevinden, of dege-
nen, die zijn gevestigd in de spirituele wereld.

Mukti — bevrijding van het materiéle bestaan. Er zijn vijf typen bevrijding:
sardpya (het verkrijgen van dezelfde vorm als Bhagavan), samipya (in
de nabijheid leven van Bhagavan), salokya (leven op dezelfde planeet
als Bhagavan), sarsti (beschikken over dezelfde overvioed als
Bhagavan), en s3yujya (één worden met Bhagavan, hetzij door op-
gaan in Zijn lichaam of door opgaan in Zijn brahma-ichtuitstraling, de
brahmajyoti). De laatste vorm wordt door bhakias krachtig afgewezen.
Hoewel de andere vier typen mukti door bhakias soms wel worden
aanvaard, omdat ze niet totaal onvergelijkbaar zijn met bhakti, worden
ze nimmer aanvaard door degenen, die zijn gefixeerd op het bereiken
van onvermengde liefde voor Sri Krsna in Vraja.

Mukulita-cetana — bewustzijn in de knop. Dit verwijst naar mensen, wier
bewustzijn weliswaar superieur is aan lagere levensvormen, maar die

in gebreke gaan van moraal en ethiek. Dit refereert ook aan degenen
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met een conventioneel gevoel voor moraal, maar die geen vertrouwen
hebben in God.

Mullah - religieus geleerde van de islamieten.

Mumuksa — het verlangen naar bevrijding.

Mumuksu — een persoon, die bevrijding zoekt.

Miirti- de gedaante van het Godsbeeld van Sri Bhagavan.

Nagara - een kleinere plaats, of een stad.
Nagara-sarikirtana — in processie door een dorp of stad
zingen van religieuze liederen.

Naimittika-dharma - de tijdelijke of incidentele functie van een object of
bewust wezen; datgene, dat zich relateert aan de eigen, verkregen
natuur; plicht of religie onder bepaalde omstandigheden.

Naimittika-karma - religieuze gelegenheidsplichten opgelegd onder bij-
zondere omstandigheden.

Naimittika-sukrti — vrome activiteiten, die tijdelijke of vergankelijke resulta-
ten opleveren; vrome daden, die leiden tot materieel plezier, over-
vloed, het verkrijgen van kennis, en mystieke vermogens.

Naisthika-brahmacari — iemand, die de levenslange gelofte van het celi-
baat heeft afgelegd.

Naitika — datgene, wat is gerelateerd aan moraliteit en ethiek (zie nit).

Nama - de heilige naam van Krsna gechant door bhakias als belangrijkste
onderdeel van de beoefening van sadhana-bhakii.

Nama-bhajana — het voor zichzelf zachtjes chanten van de heilige naam
op tulasikralen.

Namabhasa — een schijn van de heilige naam. Het stadium van chanten,
waarin men vrij wordt van zonden en overtredingen, maar waarin men

nog niet het zuivere chanten heeft bereiki.
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Nama-aparadha — het chanten van de heilige naam met overtredingen, of
het chanten van de heilige naam, dat onderhevig is aan de tien vor-
men van nama-aparadha (zie Hoofdstuk 24).

Nama-rasa — transcendentale smaak, die optreedt door het chanten van
de heilige naam.

Nama-sarikirtana — de beoefening van het chanten van de heilige naam
van Krsna, vooral in congregatie.

Namaskara — het aanbieden van eerbetuigingen, adoreren, het geven van
loftuiging, of ontzag. Eerbetuigingen aan Sri Bhagavan bestaan in vier
soorten, (1) abhivadana, groeten of buigen; (2) asfariga, eerbetuiging
languit op de grond met acht delen van het lichaam (twee handen,
twee voeten, twee knieén, de borst en het voorhoofd), dit is niet toe-
gestaan voor vrouwen; (3) paricariga, eerbetuiging uitgevoerd met vijf
delen van het lichaam (twee knieén, twee armen, en het voorhoofd);
(4) kara-sira-samyoga, eerbetuiging door de handpalmen voor het
hoofd op elkaar te leggen en te buigen.

Nami— ST Bhagavan; de persoon aan wie de naam is gericht.

Namaz - een systeem van het moslimgebed.

Nara-matram — verwijst naar alle mensen ongeacht kaste, geloof of mate-
riéle aanduidingen.

Narayana — een expansie van Krsna. De schatrijke Heer van Vaikuntha.

Navadha-bhakti — de negen primaire vormen van bhakti — Sravanam,
kirfanam, visnu-smaranam, pada-sevanam, arcanam, vandanam,
dasyam, sakhyam en atma-nivedanam — horen, chanten, en het her-
inneren van de glorie van Krsna, Zijn lotusvoeten dienen, Hem vere-
ren, tot Hem bidden, Zijn opdrachten uitvoeren met het gevoel van
een dienaar te zijn, vriendschap met Hem sluiten en zichzelf aan Hem
overgeven (zie voor nadere informatie onder afzonderlijke termen in

deze verklarende woordenlijst).
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Nimitta — een oorzaak, reden, motief, instrument of bemiddelaar.

Nirapeksa — een Vaisnava, die is onthecht van materieel plezier en van de
aanduidingen geassocieerd met varnasrama; letterlijk "onafhankelijk",
iemand die zonder behoeften is.

Nirbheda — ongedifferentieerd; datgene, dat geen onderscheidende ken-
merken of kwaliteiten heeft; dikwijls gebruikt als bijvoeglijk naamwoord
voor het beschrijven van onpersoonlijk brahma.

Nirbheda-brahma-jiani — iemand die tracht het onpersoonlijk brahma te
bereiken door middel van het proces van monistische kennis.

Nirguna - vrij van de invloed van de materiéle kwaliteiten goedheid, harts-
tocht en onwetendheid. In relatie tot Sri Krsna impliceert dit, dat Hij
wel beschikt over transcendentale kwaliteiten.

Nirvana - uitroeiing, verdwijning, oplossing; laatste emancipatie uit de
materie en hereniging met de Allerhoogste Geest, mayavada-begrip,
absolute uitroeiing of vernietiging van het individuele bestaan.

Nisanta-fiia — Krsna's dagelijks spel is verdeeld in acht perioden. Nisania-
/a heeft plaats op het eind van de nacht vlakvoor zonsopgang (zie
asta-kallya-ia).

Nisarga — de verkregen aard van een ding; die natuur, welke is verkregen
door lange associatie of identificatie; de verstoorde natuur van een
ding.

Nistha — vast vertrouwen; vastberadenheid in toegewijde dienst. Dit is het
vierde stadium in de ontwikkeling van de klimrank van bhakti. Nistha
treedt in de bhakia op na de eliminatie van het grootste deel van zijn
anarthas.

Niti — wetenschap der moraliteit, ethiek, sociale moraal, moreel gedrag of
morele houding; politieke wijsheid of wetenschap.

Nitya — eeuwig; onveranderlijk; dagelijks; dat wat geen begin en geen eind
heeft.
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Nitya-dharma — de eeuwige, karakteristieke functie van een ding, of dat-
gene, dat betrekking heeft op zijn eeuwige, constitutionele of wezenlij-
ke functie.

Nitya-karma — dagelijkse, religieuze plichten.

Nitya-satya — eeuwige waarheid of realiteit.

Nitya-sukrii — vrome daden, die eeuwigdurend resultaat opleveren; vrome
daden, die de eeuwige functie van bhakti voeden, zoals de associatie
van bhakias en contact met devotionele daden.

Nitya-tattva — eeuwige waarheid, realiteit of filosofisch principe.

Nivrtti-marga — het pad van onthechting of onthouding van materieel baat-
zuchtige activiteiten en ritualistische religie.

Nyaya — de filosofische verhandeling van de logische analyse van de
realiteit, ook wel nyaya-darsana genoemd. Dit filosofische systeem
werd gesticht door Maharsi Gautama (zie Gautama in de lijst van per-
soonsnamen). De nydya-darsana aanvaardt zestien principes, (1)
pramana (bewijs; de methode om feitelijke kennis te vergaren); (2)
prameya (datgene, dat door middel van ware kennis dient te worden
bewezen); (3) samsaya (twijfel over het discussiepunt); (4) prayojana
(een motief voor het bediscussiéren van de kwestie, die aan de orde
is); (5) drstanta (het citeren van gebeurtenissen of voorbeelden); (6)
siddhanta (gedemonstreerde conclusie van een argument); (7) avaya-
va (samenstellende delen van een logisch argument of syllogisme.
Syllogisme is met behulp van twee stellingen een derde stelling bewij-
zen); (8) farka (overtuigende redenering); (9) nirnaya (deductie, afge-
leiding; conclusie, samenvatting; toepassing van een samenvattend
argument); (10) vada (these, stelling, voorstel of argument); (11) jajpa
(slagvaardig disputeren of reageren om het argument van de tegen-
stander te verslaan); (12) vitanda (destructieve kritiek; uit ijdelheid

zeuren over de stellingen van een ander zonder te trachten de tegen-
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overgestelde stelling van de vraag te bewijzen); (13) hetv-abhasa
(drogreden, denkfout; het louter verschijnen van een reden); (14) cha-
/a (misleidend disputeren; het perverteren van de betekenis van de
woorden van de tegenpartij); (15) jat/ (logica gebaseerd op louter val-
se gelijkenis of ongelijkheid); (16) nigraha-sthana (een zwak punt in
een argument of een fout in een syllogisme).

Volgens nyaya-darsana bestaat ellende uit negentien vormen: het
materiéle lichaam; de zes zintuigen inclusief het verstand; de zes zin-
tuigobjecten en de zes transformaties — geboorte, groei, reproductie,
instandhouding, aftakeling en dood. In aanvulling hierop wordt geluk
beschouwd als de twintigste vorm van ellende, omdat geluk eenvou-
dig een getransformeerde staat van verdriet is. De najydyikas, aan-
hangers van de nygya-darsana, aanvaarden vier vormen van bewijs:
pratyaksa (inductie, rechtstreekse waarneming), anumana (deductie,
afgeleiding), upamana (analogie, vergelijking, overeenkomst) en
sabda (de authoriteit van de Veda's).

De nydya-darsana aanvaardt het bestaan van eeuwige, oneindig
kleine deelties genaamd paramanu. Deze zijn volgens hen de funda-
mentele bouwstenen, waaruit de schepping is ontstaan. Om de
schepping te doen plaatsvinden echter is er een bestuurder nodig, die
Tévara, Sri Bhagavan, heet. Bhagavan creéert de wereld door de ato-
mische deeltjes in beweging te zetten. Evenals deze atomische deel-
tjes is I$vara eeuwig en zonder begin. Hoewel de naiyayikas het be-
staan van Tévara aanvaarden, geloven ze niet, dat Hij de schepping
persoonlijk uitvoert. Hij is louter de eerste oorzaak. Door Zijn wil wor-
den de atomen in beweging gezet, waardoor ze alle subtiele en grove
elementen creéren, waaruit de schepping voortkomt.

Volgens de nyaya-darsana zijn de jivas ontelbaar, eeuwig en zonder

begin. De najygyikas geloven niet, dat de jivas een bewuste natuur
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hebben, maar dat ze slechts substantieve entiteiten zijn, die geasso-
cieerd kunnen zijn met intellectuele, wilsbekwame of emotionele kwali-
teiten als gevolg van een juiste combinatie van oorzaken en condities.
De nydya-darsana bepleit, dat de jiva en Tévara twee totaal geschei-
den realiteiten zijn. Het materiéle bestaan van de jivas is te wijten aan
karma. De schepping treft plaats onder invloed van karma en binnen
de schepping lijden de jivas onder de reacties van hun karma. 1évara's
enige functie is de schepping op te starten en de resultaten van karma
toe te kennen.

De naiyayikas zeggen, dat de jiva bevrijding van het materiéle be-
staan kan bereiken door middel van filosofische kennis van de zestien
principes van ellende. Ze omschrijven mukti als de volkomen beéindi-
ging van materiéle ellende. Er bestaat geen feitelijk geluk in mukti. In
deze bevrijde staat is de jiva als het ware onbewust.

Onwetendheid, vijf soorten — Sri Brahma is de eerste, die

deze viif typen onwetendheid creéert (Sr7 mad-Bhagavatam

3.12.2). Vanwege het verlangen om van maya te genieten,
ontwikkelt de jiva het vals ego van de waan, dat hij van materiéle lust-
bevrediging kan genieten en op dat moment dekken de vijf typen on-
wetendheid zijn zuivere, atomische natuur af. De vijf typen onwetend-
heid zijn famah (helemaal niets weten over de geestelijke ziel), moha
(de illusie van het lichaamsbewustzijn), maha-moha (de waanzin van
materieel plezier), famisra (vergetelheid van zijn grondrechtelijke posi-
tie wegens woede of afgunst) en andha-tamisra (de dood beschou-

wen als het definitieve einde).
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Pada-sevanam — betekent letterlijk "de voeten dienen".

De vraag echter rijst, "Hoe kan een sadhaka de voeten

van Bhagavan dienen?" Daarom heeft Jiva Gosvami in
ziin Krama-sandarbha commentaar op Srimad-Bhagavatam pada-
sevanam alsvolgt omschreven. Pada-sevayam pada sabdo bhakty
eva nirdista tata sevayam sadaratvam vidhiyate — "In de term pada-
seva verwijst het woord pada alleen naar bhakti. Het woord seva wijst
erop, dat deze bhakti of service, met grote liefde en respect dient te
worden uitgevoerd." Darsana nemen van het Godsbeeld, het Gods-
beeld aanraken, parikrama van het Godsbeeld, het Godsbeeld in een
processie volgen, de tempels van Bhagavan of heilige plaatsen, zoals
de Ganga, Purusottama-ksetra, Dvaraka en Mathura bezoeken; het
bijwonen van festivals en de Vaisnava’s en fulasi dienen behoren al-
lemaal tot pada-sevanam. Dit is een van de negen primaire arigas van
bhakti.

Parica-mahapapa — de vijf grootste zonden: een brahmana vermoorden;
bedwelmende likeuren drinken; diefstal; overspel plegen met de
vrouw van Sri-guru en associéren met een ieder, die schuldig is aan
deze misdaden.

Paficopasana — verering van de vijf godheden — Siirya, Ganesa, Sakti,
Siva en Visnu.

Pandjta — Panda betekent "de intelligentie van iemand, die is verlicht door
kennis van de sastra" en het woord pandita verwijst naar iemand met
een dergelijke intelligentie.

P3pa - zonde.

Parabrahma — de Allerhoogste brahma, de bron van de stralengloed van
brahma, Sr Bhagavan.

Parak-vrtti — de neiging de aandacht te richten op de externe wereld, of op

de zintuigen en zijn zintuigobjecten.
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Paralaukika — betreffende de volgende wereld; buitenaards; spiritueel.
Parama-dharma — de supreme of ultieme functie van de jiva.
Parama-guru— groot geestelijk leermeester; de guruvan de guru.
Paramahamsa — het vierde en laatste stadium van sannyasa, waarnaar in
Srimad-Bhagavatam (3.12.43) wordt verwezen als niskriya (vrijheid
van alle materiéle verplichtingen). In zijn commentaar op deze Sloka
heeft Srila Visvanatha Cakravarti Thakura niskriya gedefinieerd als
prapta-tattva, realisatie van de Allerhoogste Absolute Waarheid.

Paramartha — de allerhoogste waarheid; spirituele kennis; het hoogste
doel.

Paramarthika — datgene, dat zich relateert aan de allerhoogste spirituele
waarheid, of ultieme realiteit; waar, essentieel, wezenlijk, echt; datge-
ne, dat zich relateert aan een hoger doel.

Paramatma — de Superziel gesitueerd in het hart van alle levende wezens
als getuige en bron van herinnering, kennis en vergetelheid.

Paramatma-pravrtti — de neiging van de jiva om Krsna, die bekend is als
Paramatma, in het hart te zoeken.

Para-sakti— het superieure vermogen van St Bhagavan, dat uit drie kwali-
teiten bestaat: cit, fatastha en m3ya — respectievelijk innerlijk, margi-
naal en extern.

Paravyoma — betekent "het spirituele universum". Het verwijst over het
algemeen naar het gebied van het geestelijke universum, waar de
Vaikuntha-planeten zich bevinden.

Patha-sala — betekent letterlijk een school, waar vier vakken (patha) wor-
den onderwezen. Deze vier vakken refereren aan de studie van de
vier Veda's, — Sanskriete grammatica, retoriek (redekunst, welbe-
spraaktheid), logica en filosofie.

Phalgu-vairdgya — doelloze onthouding; onthouding welke ongunstig is
voor bhakti. Dit wordt in Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.256) gedefini-
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eerd, "Als mensen, die naar bevrijding verlangen, objecten opgeven,
die gerelateerd zijn aan Krsna, omdat ze deze als materieel beschou-
wen, heet hun onthouding phalgu-vairdgya." Srila Jiva Gosvami heeft
in zijn commentaar uitgelegd, dat dit vooral betrekking heeft op het
opgeven van prasdda, of voedselrestanten en andere artikelen, die
aan Hem zijn geofferd. Dit opgeven van prasada doet zich in twee
vormen voor: nooit vragen naar Krsna's prasada en weigeren, wan-
neer het ongevraagd wordt aangeboden. Vooral de tweede vorm
wordt als overtreding beschouwd en is daardoor ongunstig voor bhak-
ti.

Pinda - rijstballetjes, of cake van bloem geofferd aan de Pitri's, of overle-
den voorvaders; een sraddha ritueel.

Platte aarden plaat — (in Hoofdstuk 10) Vaisnava’s, die nu in Gadigacha in
Navadvipa wonen, die de wereld zien als een platte aarden plaat. Een
platte aarden plaat is een deksel voor een waterkruik. Ook al is de
kruik heel groot, hij kan alleen een kleine hoeveelheid water bevatten.
Nyayaratna zegt, hoewel de aarde een uitgestrekt vat is, werd zij ge-
reduceerd tot een platte deksel door de immense geleerdheid en het
gezag van de Vaisnava'’s van Godruma.

Prabhu — meester of Heer.

Prabhu-taftva — de fundamentele waarheid van Bhagavan, die de meester
is van de levende wezens en van de materiéle natuur. Dit is een van
de aspecten van sambandha-jiana.

Pradesika — regionaal, territoriaal, provinciaal. Dit is afkomstig van het
woord pradesa, provincie. Als dit wordt gebruikt onder referentie aan
bepaalde uitspraken van de Veda's, betekent het dagene, dat beperkt
is tot een bepaalde context, of datgene, dat alleen een deelaspect van
een begrip verklaart. Dit in tegenstelling tot mahavakyas, hetgeen uit-

spraken zijn, die de onderliggende essentie van het totale corpus van
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de Veda's definiéren (zie mahavakya in deze verklarende woorden-
lijst).

Prahara — een dag is verdeeld in acht perioden, die praharas heten en
ieder ongeveer een lengte van drie uur omvatten.

Prakasa — een bijzonder type manifestatie van Bhagavan. Wanneer een
enkele vorm manifest is op vele plaatsen tegelijk en ieder van deze
vormen is wat betreft lichaamskenmerken, kwaliteiten en spel identiek,
wordt een dergelijke manifestatie prakasa genoemd.

Prakria-bhakia — een ongecultiveerde of onderontwikkelde bhakia. Dit is
een term, die refereert aan de kanistha, of neofiete bhakita, die het
Godsbeeld met vertrouwen vereert, maar geen diensten verleent aan
Krsna's bhaktas.

Prakrti — (1) natuur, de materiéle wereld; de kracht, die creéert en de we-
reld reguleert; (2) materie, zoals zij is tegengesteld aan purusa, geest;
(3) de vrouwelijke oerenergie; een vrouw, of het vrouwelijk deel van
de mensheid.

Prakrti Devi — de godin van de natuur.

Prana-natha - letterlijk, Bhagavan van je leven, maar het betekent ie-
mand, die oneindig veel dierbaarder is dan het leven zelf.

Prani — een levend of bewust wezen. Prapi is afkomstig van het woord
prana, hetgeen levensadem of vitale lucht betekent. Datgene dat leeft,
ademt of beschikt over vitale lucht, wordt pranigenoemd.

Prapatti- overgave of onderworpenheid aan Sri Bhagavan.

Prarabdha-karma — de reacties van voorgaande activiteiten, die reeds
begonnen zijn vruchten af te werpen.

Prasada - letterlijk, genade; verwijst in het bijzonder naar de restanten van
voedsel geofferd aan het Godsbeeld; kan ook verwijzen naar restan-
ten van andere artikelen geofferd aan het Godsbeeld, zoals wierrook,

bloemen, bloemenkransen en kleding.
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Pratibimba-bhakti-abhasa — een weerschijn van bhakti. Dit verwijst naar
degenen, die de beoefening van bhakti aannemen met een verlangen
naar materieel plezier en vooral bevrijding. Omdat deze mensen geen
vertrouwen in Krsna hebben en geen verlangen hebben Hem te die-
nen, draagt hun schijn van bhaktihet kenmerk van een afbeelding, die
geen contact met zijn doel heeft en daarom met een reflectie wordt
vergeleken.

Pratyak-vrtti— de neiging om naar binnen, naar de ziel te zijn gekeerd.

Pravrtti-marga — het pad van baatzuchtig streven of ritualistische religie,
dat leidt tot materialistische vroomheid en faciliteiten biedt om in deze
materiéle wereld te genieten.

Prayojana— het te bereiken doel of object. In termen van bhakii verwijst dit
naar het ultieme doel, Arsna-prema.

Prema - (1) liefde voor Krsna, die extreem geconcentreerd is, die het hart
volkomen doet smelten en aanleiding geeft tot een diep gevoel van
mamata of bezitsdrang in relatie tot Bhagavan (dit is de algemene de-
finitie van prema gegeven in Bhakti-rasamria-sindhu 1.4.1); (2) Wan-
neer rati goed wortel heeft geschoten en door geen enkel obstakel
wordt verhinderd, heet het prema. Als een oorzaak rijst, die volgens
de normale maatstaven de relatie tussen de geliefden zou kunnen ru-
ineren, terwijl hun verbintenis desondanks volslagen onberoerd blijft,
heet een dergelijke intieme liefdesrelatie prema. Als prema toeneemt,
wordt deze geleidelijk getransformeerd in sneha, mana, prapaya,
raga, anuraga en bhava (Ujjvala-nilamani 14.59.63).

Prema-bhakti — een stadium in bhakti, dat wordt gekenmerkt door het
verschijnen van prema (zie boven); de geperfectioneerde staat van
toewijding; de achtste en volkomen tot bloei gekomen staat van de
bhakti-lata.
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Prema-dharma - de religie, die tot doel heeft het bereiken van onver-
mengde liefde voor Sri Krsna.

Premadhikara — bekwaamheid voor de onvermengde, liefdevolle toegewij-
de dienst van Sri Bhagavan.

Priti — liefde voor Krsna, die ook prema of bhakti heet. Srila Jiva Gosvamt
heeft priti gedefinieerd in Priti-sandarbha (Anuccheda 65), fasya
hladinya eva kapi sarvananadatisgyini vrttir-nityam bhakia-vrndesv eva
niksipyamana bhagavat-prityakhyaya varttate — "Wanneer de eeuwi-
ge, pleziergevende functie van het h/adini~vermogen, dat als enige de
kracht heeft om Krsna het allerhoogste plezier te geven, zich in het
hart van de bhakta manifesteert, wordt het bhagavat-priti of liefde voor
Bhagavan genoemd." Het symptoom van deze priti is een ononder-
broken verlangen om het doel van priti, ST Krsna, een plezier te doen.

Prthak — onderscheiden; verschillend, anders.

Puranas — de achttien historische geschriften als supplementen aan de
Veda's.

Pdrna-Brahma — de complete brahma, de Allerhoogste Persoonlijkheid
Gods, Bhagavan. Bhagavan is pdrna, de complete realiteit. Brahma
is, omdat het de uitstraling van licht is uit het transcendentale lichaam
van Bhagavan, een aspect van die realiteit.

Pdrpa-cetana — beschikking hebbend over vol bewustzijn; $tT Bhagavan.

Pdrna-sakti— volkomen of compleet vermogen.

Pdrna-vikasita-cefana — tot volle bloei gekomen bewustzijn. Dit verwijst
naar de bhava-bhakias, of diegenen, bij wie een diepe gehechtheid en
liefde voor Bhagavan is ontwaakt.

Purusa — (1) het oerwezen als de ziel en de oorspronkelijke bron van het
universum, het Allerhoogste Wezen of de Allerhoogste Ziel van het

universum; (2) het bezielend principe in levende wezens, de ziel, of
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geest in tegenstelling tot prakrti, of materie; (3) een man, of het man-
nelijk deel der mensheid.

Purusartha — de te bereiken doelen van de mens. In de vedische sastras
worden deze in vier categorieén ondergebracht: dharma, religieuze
plicht; artha, het vergaren van rijkdom; kama, bevredigen van materié-
le verlangens; moksa, bevrijding van het materiéle bestaan. Buiten al
deze doelen staat de ontwikkeling van onvermengde liefde voor de Al-
lerhoogste Persoon, die de belichaming vormt van spirituele zegen en
transcendentale rasa. Dit heet parama-purusartha, het allerhoogst be-
reikbare levensdoel.

Pdrva-mimamsa — de filosofie ontwikkeld door Maharsi Jaimini, welke ook
bekend is als jaimini-darsana (zie Jaimini in de lijst van persoonsna-
men). Een onderwerp grondig onderzoeken en tot een conclusie ko-
men heet mimamsa. Mimamsa is afkomstig van de werkwoordstam
man, denken, nadenken of beschouwen. Omdat Maharsi Jaimini in dit
boek de juiste interpretatie van de vedische uitspraken heeft geves-
tigd en hoe ze met behulp van logische analyse kunnen worden be-
wezen, staat dit boek bekend als mimamsa-grantha. De Veda's heb-
ben twee onderafdelingen: pdrva-kanda (het eerste deel), dat handelt
over vedisch karma, en uttard-kanda (het latere deel), dat handelt
over de upanisads, of Vedanta. Aangezien Jaimini's boek handelt over
een analyse van het eerste deel van de Ve-da's, wordt het pdrva-
mimamsa genoemd. Omdat Jaimini's filosofie uitsluitend handelt over
een analyse van vedisch karma, wordt het ook karma-mimamsa ge-
noemd.

Jaimini heeft nauwgezet onderzocht hoe vedisch ritualistisch karma
dient te worden uitgevoerd en wat er de resultaten van zijn. Hij heeft
aanvaard, dat de Veda's gpauruseya (niet door de mens gecreéerd)

zijn, dat ze zonder begin en eeuwig zijn. Jaimini's filosofie is gevestigd
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op basis van de Veda's. Hij heeft echter de voorkeur gegeven aan al-
leen verrichten van vedisch karma. Hijj stelt, dat de jivas bedoeld zijn
alleen vedisch karma te verrichten. Door het verrichten van vedisch
karma kan men parama-purusartha, het allerhoogste doel, bereiken,
dat volgens zijn opvatting refereert aan het bereiken van de hemelse
planeten.
Volgens de opvatting van Jaimini is de zichtbare wereld anadj, zonder
begin, en ondergaat geen destructie. Het gevolg is, dat er geen be-
hoefte is aan een alwetende en almachtige Tévara om de schepping,
de instandhouding en de destructie van de wereld ten uitvoer te leg-
gen. Jaimini aanvaardt het bestaan van vroom en zondig karma. Vol-
gens zijn doctrine levert karma automatisch de resultaten van zijn ei-
gen activiteiten op. Er is daarom geen behoefte aan een Iévara om de
resultaten van karma toe te kennen.

Putra — zoon; iemand, die zijn voorvaders uit de hel, genaamd put, be-

vrijdt.

Raga — diepe gehechtheid, die optreedt door spontane en

intensieve absorbtie in het doel van genegenheid. De eerste

karakteristiek van raga is een diepe en overweldigende
dorst naar het doel van zijn genegenheid. Het verlangen naar water
wordt dorst genoemd. Wanneer het lichaam wordt gedepriveerd van
water, treedt dorst op. Als deze dorst het punt bereikt, waarop men
zonder water het lichaam niet langer in stand kan houden, heet het
overweldigende dorst. Op dezelfde manier ontstaat r3ga, wanneer de
dorst van de liefhebbende om het doel van zijn affectie te vervullen zo
intens wordt, dat hij in afwezigheid van zulke service op het punt staat
zijn leven op te geven.

Raga-marga — het pad van raga, of spontane gehechtheid; zie raganuga.
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Ragamayi bhakti — bhakti welke wordt doordrenkt met raga, of spontane
genegenheid. Ragamayi bhakti bevindt zich niet in sadhana. Dit ver-
wijst naar het stadium, nadat prema is opgetreden. In het begin is er
prema, dat zich vervolgens ontwikkelt tot sneha, mana, pranaya, raga,
anurgga, bhava en mahabhava. Zodra prema het stadium van raga
bereikt wordt het rggamayi genoemd. Het komt, nadat men een ge-
boorte heeft genomen in de baarmoeder van een gopien de associa-
tie van Krsna's ragatmika-bhaktas heeft bereikt. Door deze associatie
treedt eerst prema op, welke zich geleidelijk ontwikkelt tot het stadium
van rgga en tenslotte tot mahabhava. Het woord #rsna, dat hiervoor
wordt gebruikt, betekent 'dorsten' naar Krsna, naar Zijn vorm (rdpa),
smaak (rasa), geur (gandha), geluid (sabda) en aanraking (sparsa).
Het woord premamayi is een algemene term, die het stadium van
prema ergens in zijn ontwikkeling van sneha tot mahabhava kan aan-
duiden.

Raganuga-bhakti — bhakti, die volgt in het spoor van de ragatmika natuur,
die aanwezig is in het hart van de eeuwige metgezellen van Krsna in
Vraja, heet raganuga-bhakti.

Raganuga-prakrti — de natuur, die je dwingt om de spontane aantrekking
tot Krsna te volgen. Zodra de intelligentie is bevrijd van de gebonden-
heid aan maya, hoeft de menselijke natuur niet langer te worden be-
stuurd door geboden en verboden; hij wordt nu gedreven door spon-
tane liefde. De raganuga natuur is de onvermengde natuur van de
Jiva. Het is svabhava-siddha (de geperfectioneerde staat van het zelf),
cinmaya (transcendentaal) en jaga-mukta (vrij van gebondenheid aan
de trage materie).

Raganuga-sadhana — De conclusies van Sri Ripa Gosvami met betrek-
king tot de methode van het uitvoeren van raganuga-bhajana worden

in Bhakti-rasamria-sindhu (1.2.294-96) alsvolgt omschreven, "Men
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dient zijn meest geliefe nava-kisora, St Nanda-nandana, en de gelief-
de metgezellen van Krsna, die beschikken over sajatiya-bhava of de
identieke stemming, waarnaar men streeft, voortdurend te herinneren.
Men dien altijd in SrT Vraja-dhdma te wonen vergezeld van een grote
gehechtheid aan het horen van onderwerpen over Krsna en Zijn toe-
gewijden. Indien men fysiek niet in staat is in Vraja te leven, dient men
dat mentaal te doen. Dit is de methode van raganuga-bhakti-
sadhana." Sri Ripa Gosvami vervolgt, "Een sdahaka, die lobha heeft
voor raganuga-bhakti, dient Sri Krsna zowel te dienen in de sadhaka-
rdpa als in de siddha-rdpa in overeenstemming met de bhava van de
vraja-parikaras, die dezelfde stemming hebben, als waarnaar hijzelf
streeft. De arigas van bhakti zoals sravana, kirtana, Sri guru-
padasraya en andere onderdelen van vaidhi-bhakti, zijn ook in
raganuga-bhaktfi nuttig en noodzakelijk. Maar oordeelkundige
sadhakas nemen alleen die arigas aan, die hun specifieke bhava voe-
den en vermijden degene, die hun bhava belemmeren."

Voorbeelden van de arigas van bhakti met betrekking tot raganuga-
sadhana zijn alsvolgt. Sravanam in madhura-rasa betekent, dat je
hoort hoe een dienstmeisje Lalita, Visakha, Radha en Krsna dient.
Kirtana betekent, dat je leert hoe je pafi-vaficanam moet doen; dat is
het spreken van lieve woordjes tegen je echtgenoot, waarmee je hem
om de tuin leidt, zodat je er tussenuit kan knijpen om deel te kunnen
nemen aan de //g van Radha en Krsna. Smaranam betekent je herin-
neren hoe Lalita en Visakha diensten verlenen aan Srimatt Radharani.
Pada-sevanam betekent Srimati Radharani meenemen om Krsna 's
nachts te ontmoeten. Arcanam wordt gedaan vanuit de ooghoeken.
Wanneer Krsna met de koeherdersjongens en de koeien terugkeert
van de weidegronden, staan alle gopis op de drempel van hun huis en

doen arcana vanuit hun ooghoeken. Alles is aanwezig; de vlam is er,
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het water is er, sneha, mana, pranaya en al het andere is er. Krsna
aanvaardt hun eredienst ook vanuit Zijn ooghoeken. Dit heet arcana.
Atma-nivedanam betekent gopijana-vallabhdya svaha: "Ik ben de
dienstmaagd van Radha en Krsna en ik offer mijn hele wezen aan
Hen."

Ragatmika — iemand in wiens hart van nature en eeuwigdurend een diep,
spontaan verlangen bestaat om ST Krsna lief te hebben en te dienen;
iemand wiens bhaktiis verzadigd met raga. Dit verwijst in het bijzon-
der naar de eeuwige bewoners van Vraja, die aan Sii Krsna gehecht
zijn met een gevoel van intieme liefde, vrij van enige kennis van Zijn
rijkdom of Zijn majesteit (aisvarya-jiana).

Rajas - zie rajo-guna.

R3&jasika — van de geaardheid van rajo-guna.

Rajo-guna — de kwaliteit of geaardheid van het levende wezen, welke
wordt gekenmerkt door intense activiteit en hart-stocht.

Rama-navami— de verschijningsdag van Sri Rama, die plaats heeft op de
negende dag van de veertiendaagse heldere maan in de maand Cai-
tra (maart/april).

Rarjakata — in Hoofdstuk 21 van Jaiva-dharma wordt het woord rarjakata
gebruikt in de betekenis van aantrekkingskracht. De implicatie is, dat
wegens de sterke aantrekkingskracht tot een object iemands hart
wordt 'gekleurd’, of grondig wordt geverfd. Dat is de staat van raga.
Wanneer de persoon het mooie object ziet, wordt zijn aandacht er
onmiddellijk naartoe getrokken en wordt zijn hart gekleurd. Zelfs als
het mooie object uit het zicht raakt, blijft het hart het overal waarne-
men. Het kleuren van het hart wordt rarjakata genoemd en de sterke
aantrekkingskracht, die in het hart wordt gevestigd, wanneer het be-

wustzijn op die manier wordt gekleurd, heet raga.
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Rasa — (1) de spirituele transformatie van het hart, die plaatsvindt, wan-

neer de geperfectioneerde staat van liefde voor Krsna, rafi geheten,
wordt omgezet in vloeibare emoties in combinatie met diverse vormen
van transcendentale extasen. In Bhakti-rasamrta-sindhu (2.1.5) wordt
bhakti-rasa alsvolgt gedefinieerd, "Wanneer de sthayibhava, of de
permanente emotie van het hart in een van de vijf primaire relaties
van neutraliteit, dienstbaarheid, vriendschap, ouderlijke liefde of
amoureuze liefde, zich vermengt met vibhava, anubhava, sattvika-
bhava en vyabhicari-bhava en zodoende een buitengewone smaak in
het hart van de bhakia teweeg brengt, wordt dat bhakti-rasa ge-
noemd."
De explicatie van bhaktials rasais de unieke bijdrage van Srila Riipa
Gosvami. Het algemene gezichtspunt is, dat rasa van toepassing is
op de esthetisch emotionele extase bij het horen van poézie en het
zien van dans en toneel. Deze theorie van rasa vindt zijn oorsprong in
de Natya-sastra van Bharata Muni, het beroemde naslagwerk voor de
fijne kunsten van Sanskriete poézie, dans en drama. De uitleg van
Ripa Gosvami over de manier waarop rasa wordt gegenereerd is
exact in overeenstemming met de definities van Bharata Muni; toch
heeft hij de ervaring van rasa uitgelegd in termen van bhakti; of liefde
voor Krsna. Er is dus zowel een transcendentale als een seculiere
begripsvorming van rdsa;, (2) de staat van esthetisch bewustzijn.

Rasaraja — de Keizer van rasa; iemand die het allerbeste is in het proeven
van de smaken van rasa, dit is een naam voor Sri Krsna, die akhila-
rasamrta-mdrtiis, de belichaming van de essentie van alle rasa.

Rasika-bhakta — iemand, die in staat is bhakti-rasa in zijn hart te proeven.
In het stadium van bhava wordt het hart van de bhakta doordrenkt met
suddha-saftva vanuit het hart van een van Krsna's eeuwige metgezel-

len in Vraja. Deze suddha-saffva heet dan Arsna-rafi, het eerste ont-
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luiken van goddelijke liefde. Wanneer dit permanente gevoel van lief-
de een combinatie aangaat met andere extatische emoties, genereert
het de unieke ervaring van bhakti-rasa. lemand, die bekwaam is om
deze rasate proeven heet een rasika-bhakia.

Rati- (1) gehechtheid, dol zijn op; (2) een stadium in de ontwikkeling van
bhakti; dat synoniem is met bhava (zie bhava-bhakt).

Riramsa — betekent het verlangen om Krsna te proeven voor zijn eigen

genoegen en niet voor Krsna's plezier. Indien de riramsa bedoeld is
om Krsna een plezier te doen, valt het in de categorie van kama en
prema. Riramsa dient aanwezig te zijn in kamanuga, of het nu fad-tad-
bhava-icchamayi of sambhoga-icchamayi is, riramsa is in beide aan-
wezig. Riramsa is aanwezig in fad-tad-bhava-icchamayi;, maar het
wordt geproefd, wanneer de gopis en Krsna elkaar ontmoeten. En in
sambhoga-icchamayi ontmoeten de gopis Krsna teneinde Hem een
plezier te doen. Riramsa is ook in Kubja aanwezig, maar alleen ten
gerieve van haarzelf. Riramsa is zowel in sambhoga-icchamayr als in
tad-tad-bhava-iccha-mayr niet bedoeld ten behoeve van het eigen
plezier.
Als men over deze riramsa voor Krsna beschikt en strikt vaidhi-bhakti
beoefent, komt men terecht in de klasse van Krsna's koninginnen van
Dvaraka. In vaidhi-bhakti vereert men Laksmi-Narayana. Sadhakas,
die riramsa voor Krsna hebben krijgen Krsna, maar hun kama is van
de aard van Dvaraka, dus zij zullen de mahisis (koninginnen) volgen.
Vaidhi betekent getrouwd zijn op basis van sastra-vidhi. In de vaidhi-
bhava verlangt men ernaar om Krsna als echtgenoot te hebben. Men
kan de Krsna van Vraja wensen, maar in Vraja is geen huwelijk met
Krsna mogelijk. Daarom kan men geen vraja-bhava bereiken; in plaats
daarvan bereikt men Dvaraka.

Rsi— een grote wijze, een ziener, een geleerde van de Veda's.
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Ruci — smaak. Dit is het vijfde stadium in de ontwikkeling van de klimrank
van bhakti. Ruciontwikkelt zich, nadat men standvastig in bhajana is
geworden. In dit stadium van het ontwaken van de eigenlijke smaak
overstijgt de aantrekkingkracht tot spirituele zaken, zoals horen, chan-
ten en andere devotionele oefeningen, die van iedere vorm van mate-
riéle activiteit.

Ruh - een islamitische term voor de ziel.

Ruah-mujarrad — een Islamitische term voor de bevrijde ziel.

Sac-cid-ananda — datgene, dat is samengesteld uit saf

(eeuwig bestaan), cit (volledig spiritueel bewustzijn) en

ananda (spirituele zegen); dit verwijst dikwijls naar de trans-
cendentale vorm van Sri Krsna.

Sacinandana — een naam voor Caitanya Mahaprabhu; de zoon van Moe-
der Saci (zie Caitanya in de lijst van persoonsnamen).

Sadhaka - iemand, die een spirituele discipline volgt om een bepaald doel
te bereiken. In dit boek, Jaiva-Dharma, verwijst het in het bijzonder
naar een beoefenaar van bhakii.

Sadhana — de methode, die men volgt teneinde een specifiek doel te be-
reiken, wordt sadhana genoemd. Zonder sadhana kan men sadhya,
het doel van de beoefening, niet bereiken. Er bestaan vele verschil-
lende soorten sadhana in overeenstemming met uiteenlopende doe-
len. Degenen, die verlangen naar materieel plezier, nemen het pad
van karma als hun sadhana. Degenen, die de aspiratie hebben voor
de eeuwige, liefdevolle dienst van SrT Krsna, gaan het pad op van
bhakti als hun sadhana. De sadhana van bhakti verwijst naar vormen
van spirituele oefening, zoals horen, chanten, enzovoort.

Sadhana-bhakti — het stadium van praktiseren door toegewijden; een

stadium van bhakti, waarin diverse spirituele disciplines voor het ge-
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noegen van Sri Krsna worden ondernomen via het medium van de
zintuigen met het doel om de manifestatie van bhava of spirituele
prema te genereren.

Sadhana-catustaya — vier soorten sadhana (genoemd in Hoofdstuk 12)
welke zijn, nityanitya-vastu-viveka (onderscheid maken tussen eeuwi-
ge en tijdelijke objecten); (2) ihanutra-phala-bhoga-viraga (onthechting
van het genieten van de resultaten uit dit leven en het volgende); (3)
sama-damadi sat-sampatti (de zes vormen van vermogens, waarvan
beheersing over de geest en de zintuigen de belangrijkste zijn); (4)
mumuksa (het verlangen naar bevrijding).

Sadhu - afgeleid van de werkwoordstam saadh, hetgeen betekent "recht op
het doel afgaan" (als een speer), of slagen; dus sadhu betekent ie-
mand, die recht door zee gaat en de waarheid spreekt zonder te wor-
den beinvioed door sociale conventies, evenals sadhana het proces is
van recht op het doel afgaan. Hoewel dit woord in algemene zin kan
worden vertaald als een religieus persoon of een bhakta, verwijst het
woord sadhu naar bhakias, die zeer ver zijn gevorderd. Zulke bhakias
worden ook mahat (grote zielen), of bhagavatas (bhaktas, die de
kenmerken van Bhagavan belichamen) genoemd. Hun symptomen
worden alsvolgt beschreven (Srimad-Bhagavatam 5.2.2-3), mahantas
te sama-citfa prasanta vimanyava suhrda sadhavo ye, ye va mayise
krta-sauhrdartha janesu dehambhara-vartikesu grhesu jay-atmaja-
ratimatsu na priti-yukta yavad-arthas ca loke — "De mahat, of grote
zielen, beschikken over de volgende kwaliteiten: Ze zien alle jivas met
gelijkgestemde blik. Ze zijn volkomen vredig, want hun intelligentie is
stevig verankerd in Krsna. Ze kennen geen angst. Ze zijn goedwillen-
de vrienden van alle jivas. Ze zijn sadhus, wat betekent, dat ze nooit
andermans fouten in ogenschouw nemen. Ze zijn stevig gevestigd in

een liefdevolle relatie met de Allerhoogste Persoon en ze beschou-
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wen prema als het allerhoogste bereikbare doel. Ze beschouwen ie-
der ander object van geen enkel belang. Ze zijn niet gehecht aan
mensen, die in beslag worden genomen door materieel plezier, noch
zijn ze gehecht aan vrouw, kinderen, rijkdom of huis. Ze hebben geen
verlangen om rijkdom te verzamelen buiten datgene, dat ze nodig
hebben om hun lichaam in stand te houden ten behoeve van de toe-
gewijden dienst aan St Krsna."

Sadhu-sariga — associatie van ver gevorderde bhakias, die over de bo-

vengenoemde eigenschappen beschikken (zie sadhu). Het woord
sadhu-sariga betekent niet "louter in de buurt van gevorderde bhaktas
blijven"; het betekent naar hen toegaan, bij hen blijven, hen eerbetui-
gingen aanbieden, hen zoveel mogelijk dienen, spirituele instructies
van hen horen, spirituele oefeningen onder hun aanwijzingen verrich-
ten, in hun voetspoor volgen en het eigen leven volgens hun instruc-
ties inrichten.
In Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.91) heeft Stila Rilpa Gosvami specifiek
gedefinieerd welke soort sadhu-sariga we moeten opzoeken -
sajatiyasaye snigdhe sadhau sarigah svato vare. Hij zegt, dat we
moeten associéren met bhakias, die aanzienlijk verder zijn gevorderd
dan wijzelf, die zachtmoedig zijn en die zijn gevestigd in die gemoed-
stemming van toegewijde dienst aan Krsna, waarvoor we zelf ook as-
piratie koesteren. Dit is de eerste ontwikkelingsfase van de klimrank
van bhakti nadat haar zaad is ontvangen in de vorm van sraddha.

Sadhya - het object of doel, dat door een persoon wordt verlangd, voor
het bereiken waarvan hij een geschikt proces ondergaat, wordt
sadhya genoemd. Er zijn vele verschillende soorten sadhyas, of be-
reikbare doelen, en deze worden doorgaans in vier categorieén on-
dergebracht: dharma (religie), artha (economische ontwikkeling),

kama (materieel plezier) en moksa (bevrijding). De sadhya-vastu, of
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het bereikbare doel voor bhakias, is bhagavat-priti; liefde voor de Al-
lerhoogste Persoon. Dit heet ook prema. Bhakti of prema, dat een
eeuwige functie is van de svaripa-sakti van SrT Bhagavan, wordt niet
door iets geproduceerd. Toch, wanneer het hart van de bhakia is ge-
zuiverd door het uitvoeren van sadhana-bhakti, wordt het geschikt om
de manifestatie van zijn h/adini; of pleziergevend vermogen, te ont-
vangen. Op dat moment manifesteert Krsna dit vermogen in het hart
van de bhakta en heet het bhagavat-priti (zie pritien purusartha).

Sadhya, susiddha, siddha en ari — Dit zijn vier vormen van dosa (gebre-
ken), die zijn berekend volgens jyofisa-sastra met betrekking tot de
aard van een sisya (leerling) in overeenstemming met zijn pdrva-
karma. Enkele ervan lijken weliswaar goede eigenschappen te zijn,
maar vanuit het absolute perspectief lijdt iedereen, die een materiéle
geboorte neemt, een gebrek. In dit verband wijst sadhya erop, dat de
kandidaat de adhikara heeft om prema-bhaktite bereiken, indien hij in
zijn leven alle moeite doet. Susiddha heeft de adhikara om met zeer
weinig moeite perfectie te bereiken en siddha heeft wat minder
adhikara dan hij. Ari wijst erop, dat de sisya zoveel ari (ongunstige
planeten) in zijn kaart heeft staan, dat praktisch iedere onderneming
in de richting van bhakti eenvoudig meer hindernissen creéert. Indien
echter deze vier typen Sisyas de krspna-manfravan een sad-guru aan-
vaarden, kunnen al hun hindernissen worden verwijderd.

Sagnika-brahmana — een brahmana, die omwille van het uitvoeren van
yajfia een permanent vuur in zijn huis aanhoudt.

Saiva— een vereerder van Sri Siva.

Sakhi— een vriendin, metgezellin, of dienstmeisje.

Sakhya - liefde voor of gehechtheid aan Krsna, welke wordt uitgedrukt

met een gevoel van vriendschap; één van de vijf primaire relaties met

1127



JAIVA-DHARMA

Krsna, die in het hart wordt gevestigd, zodra de sadhaka het stadium
van bhava of prema heeft bereikt.

Eén van de arigas van sadhana-bhakti; de verering van Krsna in het
stadium van sadhana met het gevoel een vriend van Krsna te zijn.
Hoewel SrT Bhagavan over alle vermogens, overvioed en majesteit
beschikt, vertoont een bhakia, die aan Krsna denkt als aan zijn vriend
en tracht Hem een plezier te doen, dit gevoel van vriendschap jegens
Hem. Als hij in het zomerseizoen denkt, dat zijn eerbiedwaardige
Thakurji ontzettend te lijden heeft van de hitte, zal de sadhaka Hem
wind toewaaien en Hem sandalhout en andere geurige en verkoelen-
de substanties aanbieden. Als men dat doet, demonstreert men een
gevoel van vriendschap met Krsna. Het verschil tussen dasyam en
sakhyam is, dat sakhyam is doordrenkt met visrambha-seva, het ge-
voel van intimiteit, dat vrij is van iedere vorm van formele terughou-
dendheid. Dit is een van de negen primaire arigas van bhakii.

Sakta - een vereerder van Sakti of Durga.

Sakti — (1) kracht of vermogen. (2) de gemalin van ST Siva, ook bekend
als Durga, die de materiéle energie overziet; €én van de vijf godhe-
den, die worden vereerd door de parico-pasakas.

Saktyavesa-avatara — een bekrachtigde incarnatie; een jiva, die door zijn
onderwerping aan Bhagavan door Hem &vesa (bekrachtigd) wordt om
in Zijn naam krachtig op te treden.

Samadhi — meditatie of diepe trance, hetzij op Paramatma, hetzij op
Krsna's /ia.

Samaja — menselijke samenleving; een bijeenkomst, gezelschap, congre-
gatie of gemeenschap.

Samajika — datgene, dat is gerelateerd aan de samenleving en sociale

ideologie (zie samaja).
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Sambandha-jiana — kennis met betrekking tot sambandha-tattva, de we-
derzijdse relatie tussen Bhagavan, de levende wezens en de materié-
le energie. Het woord sambandha betekent verbinding, relatie en ver-
bindend. De levende wezens zijn eeuwigdurend en onafscheidelijk
verbonden met de Allerhoogste Persoon, die daardoor het ware object
voor een relatie is. De algemene relatie tussen de levende wezens en
Sr Bhagavan is die van dienaar en gediende. Maar in het geperfecti-
oneerde stadium van bhakti wordt men in een specifieke relatie met
Krsna gevestigd als dienaar, vriend, ouder of geliefde.

Sambandha-tattva — het principe met betrekking tot de wederzijdse relatie
tussen Bhagavan, de levende wezens en de materiéle energie.

Sambhoga — volop plezier. Wordt ervaren in de liefdesonderhandelingen
tussen Krsna en Zijn metgezellen in Vraja. Het doel van deze onder-
handelingen, die een wonderbaarlijk, extatisch gevoel van vreugde
belichamen, is louter om elkaar plezier te geven.

Samhita-sastras — religieuze sastras, die de wetten instellen voor de men-
sen.

Sampraddya — (samyak + praddya) het proces, dat de Allerhoogste Abso-
lute Waarheid diepgaand en perfect overdraagt. Een lijn van discipli-
naire opvolging; gevestigde doctrine doorgegeven van leraar op le-
raar; een bepaald systeem van religieus onderricht. De Padma-
purana voorspelt de komst van vier gezaghebbende lijnen van disci-
plinaire opvolging door Vaisnava’s en hun stichter-acaryas in het tijd-
perk van Kali, ata kalau bhavisyanti catvarah sampra-dayinah Sri-
brahma-rudra-sanaka vaisnavah ksiti-pavand - "In het tijdperk van Ka-
li zullen vier Vaisnava sampradayas de aarde zuiveren. Deze heten
de S (Laksmi), Brahma, Rudra en Sanaka (Catuhsana)

samprad3ayas."
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Deze sampraddyas zijn vermaard door de namen van de 4caryas, die
hun doctrines recent hebben gevestigd, (Padma-purana) ramanujam
ST svicakre madhvacaryam caturmukha Sri visnusvaminam rudro
nimbadityam catuhsana — "Laksmidevi aanvaardde Ramanuja; Ca-
turmukha Brahma aanvaardde Madhvacarya; Rudra aanvaardde
Visnusvami; en Catuhsana, de vier Kumara's, aanvaardden
Nimbaditya als respectievelijke leiders van hun sampradayas."

Hoewel Sri Gauranga Mahaprabhu er aanspraak op maakte een ver-
binding met de Madhva sampradaya te hebben, wordt Zijn lijn onder-
scheiden als de Gaudiya sampradaya (de sampraddya gevestigd in
het land van Gauda, Bengalen). Omdat Hij Sr Bhagavan Zelf is, heeft
Hij de hoogst mogelijke begrippen van liefde voor God gepresenteerd,
die voorheen onbekend waren bij ieder van de sampradayas.

Samsara — (1) materieel bestaan; de kringloop van geboorte en dood; (2)
gezinsleven; huiselijk leven.

Samskara — (1) een geheiligde of heiligende ceremonie; (2) reformatie of
training van het verstand; indrukken op het verstand van voorgaande
ervaringen of activiteiten verricht in een voorgaand bestaan.

Samvit — dit verwijst naar svardpa-sakti, dat wordt overheerst door samvit
(zie svardpa-sakti). Samvit is het vermogen, dat verwijst naar het cit,
het kennend aspect van Sri Bhagavan. Hoewel Bhagavan de beli-
chaming is van kennis, is samvif het vermogen, waarmee Hij Zichzelf
kent en anderen veroorzaakt Hem te kennen. Wanneer de samvit in
visuddha-satfva prominent is, heet het atma-vidya, kennis van het in-
dividuele zelf en van Bhagavan. Deze atma-vidya heeft twee geest-
vermogens: (1) jAana, de kennis zelf; (2) jAana-pravartaka, iemand
die, of datgene, dat kennis bevordert. De kennis van de vereerder
wordt door deze twee faculteiten manifest. Kennis van de absolute re-

aliteit is alleen mogelijk met behulp van atma-vidya.

1130



Oentlurende weoordenljst

Sandhini — dit verwijst naar svardpa-sakti dat wordt overheerst door
sandhini (zie svartpa-sakt). Sandhini is het vermogen, dat verwijst
naar het sat, het existentionéle aspect van Sri Bhagavan. Dit is het
vermogen, waarmee Hij Zijn eigen bestaan en het bestaan van ande-
ren in stand houdt. Wanneer sandhiniin visuddha-sattva prominent is,
heet het adhara-sakti het alles-accommoderende vermogen. De spiri-
tuele verblijfplaats van Bhagavan en Zijn metgezellen zijn door deze
adhara-sakti manifest.

Sandhya - avond; het tijdsgewricht van dag en nacht.

Sandhya-arati — eredienst aan het Godsbeeld met diverse artikelen, zoals
wierrook, bloemen en boterlamp, uitgevoerd tijdens de schemering in
de avond onder begeleiding van devotionele hymnen en muziekin-
strumenten.

Sandhya-vandana — het chanten van vedische mantras, zoals brahma-
gayaftribij zonsopgang, twaalf uur en zonsondergang.

Sarikhya — het pad van kennis bestaande uit een analyse van geest en
materie. Deze filosofie is van nature atheistisch. Deze werd gepropa-
geerd door de wijze, Kapila, die niet de avafara van Krsna is, die ook
Kapila heet, de zoon van Kardama en Devahuti. Aan de wijze, Kapila,
die werd geboren in de dynastie van Agni, wordt gerefereerd in de
Mahabharata (Vana-parva 221.21): "De persoon, die door de wereld-
verzakers wordt uitgeroepen als de stichter van het sarikhya-yoga
systeem, is de grote wijze, Kapila, die in de dynastie van Agni ver-
scheen."

Sarikirfana — samenzang van de namen van Krsna.

Sarikucita-cefana — samengetrokken bewustzijn. Dit verwijst naar zoogdie-
ren, vogels, insecten en waterdieren. Hun bewustzijn is verder ontwik-
keld dan dat van de immobiele entiteiten, maar minder onwikkeld dan

het menselijk bewustzijn. Sarikucita-cetana is voornamelijk beperkt tot
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de activiteiten van eten, slapen, voortplanten, vrezen, zich uit eigen
wil voortbewegen, met andere dieren vechten om territorium en bezit-
tingen, waarop ze aanspraak maken en boos worden bij ongewenste
toenadering. Wezens in dit stadium van bewustzijn hebben geen ken-
nis over een volgend leven en hebben niet de neiging te informeren
naar God.

Sannyasa — de vierde a&asrama, of levensfase, in het systeem van
varnasrama, verzakend ascetisch leven.

Sannyasi- een lid van de wereldverzakende levensorde.

Saranagati — ook bekend als Saranapatti- overgave; naderbij komen voor
een toevlucht of bescherming. In Bhakti-sandharbha (Anuccheda 236)

wordt Saranagatibeschreven,

anukdlyasya sarikalpa pratikalyasya varjanam

raksisyatiti visvaso goptrtve varanam tatha

atma-niksepa karpanye sad-vidha saranagati
Er zijn zes symptomen van zelfovergave: aanvaarding van datgene, dat gun-
stig is voor bhagavad-bhajana, afwijzing van datgene, sat ongunstig is; vast
vertrouwen in Bhagavan als beschermer; weloverwogen aanvaarden van
Bhagavan als bewaker en degene, die voedt; onderwerping van het zelf; be-

scheidenheid, nederigheid.

Sarartha-darsini — commentaar op Sr/'mad-Bhégavaz‘am, Srila Viévanatha
Cakravarti Thakura geeft het volgende commentaar op s/okas
11.20.27-30, 32-33: "In de eerste twee sSlokas, die hierboven zijn geci-
teerd, wordt de natuur van een persoon in het beginstadium van zijn
bekwaamheid voor bhakti beschreven. In associatie van sddhus ont-
wikkelt hij een smaak voor het horen van hari-katha. Op dat moment
verliest hij zijn belangstelling voor alle andere activiteiten en begint
vastbesloten sri-nama te chanten. Wegens zijn voorgaande gewoon-

ten en conditioneringen echter is hij niet in staat om materieel plezier
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en het verlangen ernaar op te geven. Terwijl hij zich met dergelijk ple-
zier bezighoudt, weet hij desondanks, dat het een overtreding is en
keurt het af.

"Wat wordt bedoeld met drdha-niscaya, vastberadenheid? 'Of mijn
gehechtheid voor familie, huis, enzovoort, nu wordt teniet gedaan of
juist vergroot, of ik nu tien miljoen hindernissen in bhgjana ervaar of
geen enkele, zelfs al word ik tot lust aangezet, of al moet ik wegens
mijn overtredingen naar de hel, bhakifi geef ik nooit op. Ik zal er niet
mee instemmen om me met karma of jAana te gaan bezighouden,
zelfs al komt Brahma zelf om het aan te bevelen.' Dit heet drdha-
niscaya. Hoe sterker je bhajana het voornemen voor bhakti maakt,
hoe minder het wordt afgeleid door ongunstige zaken.

"Blijft de bhakta gehinderd door verlangens naar materieel plezier?
Nee. Dit wordt beantwoord door Sti Bhagavan in de volgende twee
slokas. 'Door het horen en herhalen van hari-katha worden alle ver-
langens naar materieel plezier in het hart van de bhakia geleidelijk te-
niet gedaan. Wanneer de sadhaka Mij vereert, kom |k en ga in zijn
hart zitten en op dat moment kunnen zijn fouten niet langer standhou-
den. Waarom? Omdat het voor materiéle verlangens niet mogelijk is
met Mij in hetzelfde hart te zitten, zoals het voor de zon en de duister-
nis onmogelijk is op dezelfde plaats aanwezig te zijn. De knoop van
het vals ego wordt onmiddellijk doorgehakt, alle twijfels worden opge-
lost en de verlangens naar karma worden teniet gedaan. Deze order
vaardig |k voor de eeuwigheid uit.'

"Een bhakta onwikkelt op die manier vertrouwen in het horen van hari-
katha en omdat hij het geloof in zijn zoektocht naar karma en jhAana
heeft opgegeven, verliest hij de belangstelling voor zulke activiteiten.
Maar stel je voor, dat hij om een onwaarschijnlijke reden de vruchten

van zulke activiteiten zou verlangen — wat dan? Dit wordt in de twee
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volgende Slokas beantwoord. 'De zegeningen van promotie naar de
hemelse planeten, bevrijding, het bereiken van Mijn supreme verblijf-
plaats, en wat al niet meer kan worden verkregen door baatzuchtig
streven, zoals soberheid, kennis, onthechting, beoefening van yoga,
liefdadigheid, religiositeit, of andere heilzame methoden van sadhana,
worden door Mijn bhaktas moeiteloos verkregen door de kracht van
bhakti-yoga."

Sarira - het lichaam; skelet.

Sariraka-bhdsya — het commentaar op \Vedanta-sitra door Si
Sankaracarya; Onderzoek naar de aard van de belichaamde geest
(zie Sankaracarya in de lijst van persoonsnamen).

Saririka — datgene dat is gerelateerd aan het materiéle lichaam en zijn
verworven bezittingen (zie Sarira).

Sarva-darsi — iemand die alziend is; iemand die ziet, dat Bhagavan de
volkomen Absolute Waarheid is en de bron van brahma en
Paramatma.

Sarva-kalika - activiteiten, die te allen tijde van toepassing zijn.

Sastra — Geschrift, vooral de vedische geschriften.

Sastriya-sradaha — overtuiging, die is gebaseerd op diep vertrouwen in de
sastras bij de beoefening van bhakti.

Sat-karma — vrome daden aanbevolen in de karma-kanda-sectie van de
Veda's.

Sat-sariga - zie sadhu-sariga.

Satta — bestaan, existentie.

Sattva-guna — de kwaliteit of geaardheid van levende wezens, die wordt
gekenmerkt door wijsheid en zuiverheid.

Sattvika — van de geaardheid satfva-guna.

Sattvika-bhava — één van de vijf essentiéle ingrediénten van rasa, acht

symptomen van spirituele extase, die uitsluitend voortkomen uit
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visuddha-saftva, namelijk wanneer het hart wordt overweldigd door
emoties in verband met de vijf primaire gevoelens van genegenheid
voor Krsna, of de zeven secundaire emoties. De acht symptomen,
waaruit sattvika-bhava bestaat zijn, (1) stambha (onbeweeglijkheid),
(2) sveda (transpireren), (3) romarica (kippenvel), (4) svara-bhariga
(stotteren), (5) kampa (beven), (6) vaivarna (verschieten van kleur, of
bleek worden), (7) asru (tranen) en (8) pralaya (bewustloos of flauw-
vallen).

Satya - waarheid, realiteit; gevestigde conclusie.

Saura - een vereerder van Sirya, de zongod.

Sautramani-yajfia — een bepaald offer ter ere van Indra, dat wordt be-
schreven in de Yajur-veda. Men zegt, dat door deze yajia uit te voe-
ren, men een plaats krijgt op de hemelse planeten. Hoewel het drin-
ken van wijn voor brahmanas niet wordt toegestaan, wordt in deze ya-
JhAa wijn geaccepteerd op een manier, die niet resulteert in de val van
de brahmana.

Savisesa-vada — de doctrine, die erkent, dat de Absolute Waarheid een
transcendentaal persoon is, die een niet-materiéle vorm, karakter en
eigenschappen heeft.

Savisesa-vadi— aanhanger van de doctrine van savisesa-vaada.

Seva - dienstverlening, eerbied, toewijding aan.

Sevaife - priesters of dienaren van een Godsbeeld.

Siddha — (1) gerealiseerd of geperfectioneerd; (2) bevrijde ziel(en), die
zich bevinden in de spirituele wereld; (3) een bevrijde ziel, die
Bhagavan vergezelt naar de materiéle wereld om Hem bij te staan in
Zijn spel, of iemand, die in zijn leven het geperfectioneerde stadium
van bhakti (prema) heeft bereikt, wiens symptomen zijn beschreven in
Bhakti-rasamrta-sindhu (2.1.180), avijfiatakhila klesa sada krsnas-rita

kriya siddha syu santata prema saukhyasvada pardyand — "lemand,
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die altijd ten volle is verzonken in activiteiten gerelateerd aan Sri
Krsna, die volkomen onbekend is met hindernissen of materiéle ellen-
de en die onophoudelijk de vreugdevolle zegen van prema proeft,
wordt een siddha-bhakia genoemd."

Siddhanta - filosofische doctrine of principe; bewezen conclusie; geves-
tigde eindsamenvatting; aangenomen waarheid.

Siddhi — acht mystieke perfecties verkregen door yoga (zie yoga-siddhi).

Siksa — instructies ontvangen van een leraar; als een van de onderdelen
van bhakti; verwijst dit specifiek naar instructies ontvangen van een
guru met betrekking tot bhakti

Siksa-guru — de persoon, van wie men instructies ontvangt over de ma-
nier, waarop men vooruitgang op het pad van bhgjana kan maken,
heet siksa-guru, of instructiegevend spiritueel leermeester. Nadat men
instructies heeft gehoord van de Sravana-guru, de persoon van wie
men hoort over de fundamentele waarheden van Bhagavan, kan een
verlangen optreden om zich met bhajana bezig te houden. Als een
dergelijk verlangen optreedt, is de persoon, die men benadert tenein-
de te leren hoe men bhajana dient uit te voeren, een Siksa-guru. De
sravana-guru en de siksa-guru zijn doorgaans dezelfde persoon, zo-
als wordt vastgesteld in de Bhakti-sandarbha (Anuccheda 206), atha
Sravana-guru bhajana-siksa-gurvo prayakam-ekatam-iti tathaivaha.

Siva - een kwalitatieve expansie van Sri Bhagavan (zie lijst van persoons-
namen).

Siva-ratri - een festival ter ere van Sii Siva, dat in acht wordt genomen
met vasten tijdens de veertiende dag en nacht van de donkere maan
van de maand Phalguna (februari/maart).

Smaranam - herinnering en meditatie op Krsna's namen, vormen, kwalitei-
ten en spel. Smaranam dient in aansluiting op nama-sarikirtana te

worden gedaan. Er zijn vijff stadia in het proces van smarana:
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smarana, dharana, dhyana, dhruvanusmrti en samadhi — (1) een
beetje informeren of onderzoek doen naar de namen, vormen, enzo-
voort van Sri Hari wordt smarana genoemd; (2) het terugtrekken van
de geest uit externe objecten en het in algemene zin richten op de
naam, vorm, enzovoort van SrT Hari wordt dhdrana genoemd; (3) het
contempleren van St Hari's namen, vormen, enzovoort in een gecon-
centreerde vorm wordt dhyana genoemd; (4) als die herinnering zich
ononderbroken als een constante vloed van nectar voortzet, wordt dat
dhruvanusmrti genoemd en (5) de meditatie, waarin het doel van de
comtemplatie het enige is, dat in het hart manifest is, wordt samadhi

genoemd. Smaranam is een van de negen primaire arigas van bhakti.

Smarta — een orthodoxe brahmana. lemand die op een rigide wijze de

smrti-sastras (in het bijzonder de dharma-sastras, de codes van religi-
eus gedrag) aanhangt, waarbij hij overdreven is gehecht aan externe
rituelen zonder de onderliggende essentie van de sastra te bevatten.
Ze onderscheiden zich van de Vaisnava smartas en smyrti-sastras, zo-
als Hari-bhakti-vilasa.

Smarita-karma — sociale en religieuze riten voorgeschreven door de smrti-

sastras.

Smirti— (1) datgene, dat wordt herinnerd; (2) traditie, die is onderscheiden

van sruti, openbaring. Het corpus van sacrale literatuur, dat wordt her-
innerd (in tegenstelling tot srufi of datgene, dat rechtstreeks is ge-
hoord door, of geopenbaard aan de rs/s). Hiertoe behoren de zes
Vedangas, de dharma-sastras, zoals Manu-samhita, de puranas en

de ftihasas.

Sneha — genegenheid, affectie. In Hoofdstuk 21 worden twee soorten

sneha door Babaji Mahasaya beschreven. Hij zegt, dat sneha verwant
is aan sakhya-bhava, maar dit betekent niet in de zin van intieme rela-

tie. De intieme vorm van sakhya-bhava valt in de categorie van sam-
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bandha-rdpa. Sakhya-bhava in dit hoofdstuk betekent het gewone ty-
pe sakhyam, dat voorkomt in de negen onderdelen van bhakti die
Prahlada Maharaja in Srimad-Bhagavatam vermeldt. Dit is sakhyam in
vaidhi-bhakti en dat betekent het dienen van Krsna met een algemeen
gevoel van vriendschappelijkheid (sakhya-bhava) en door het erken-
nen van Krsna als vriend (sakh3). Aangezien dit valt onder de rechts-
geldigheid van vaidhi-bhakti, is het geen onderdeel van raganuga-
bhakti. De intieme vorm van sneha valt in de categorie van prema
(sneha, mana, pranaya, enzovoort) en kan daarom niet worden uitge-
voerd in raganuga-sadhana, maar kan pas in rggatmika-bhakti optre-
den. Het kan niet worden gevolgd. Het kan zich alleen in prema ont-
wikkelen na vastu-siddhi, wanneer de bhakta een geboorte heeft ge-
nomen in de baarmoeder van een vrgja-gopi en kan daarom niet wor-
den gepraktiseerd in raganuga-sadhana-bhakti.

Sraddha — vertrouwen. Dit verwijst naar vertrouwen in de uitspraken van
de sasfras, dat ontwaakt na het over vele levens verzamelen van
vrome, devotionele activiteiten. Zulk vertrouwen wordt gewekt in de
associatie van heilige bhaktas en het is de uiterlijke manifestatie van
het zaad van de klimrank van bhakti. De innerlijke essentie van dat
zaad, dat in het hart van de discipel wordt geplant, is de conceptie van
het dienen van ST ST Radha-Krsna in een bepaalde capaciteit (zie
ook bhakti-lata-bia).

Sraddha - een ceremonie ter ere van en voor het welzijn van overleden
verwanten. De voorvaders wordt pinda aangeboden, een offer van
rijst en meel, dat hen voorziet van een lichaam, dat geschikt is om
naar pifr-loka, de planeet van de voorvaders, te gaan. Daar genieten
ze een hoge standaard van materieel plezier.

Sravapam - het horen van de transcendentale beschrijvingen van

Bhagavans namen, vormen, kwaliteiten, spel en metgezellen uit de
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mond van gevorderde bhakias. Een van de negen primaire arigas van
bhakti.

Sr Bhasya — Het commentaar, dat de transcendentale schoonheid en
rijkdom van Bhagavan openbaart; een commentaar op Vedanta-satra
door Sri Ramanujacarya.

Sruti— (1) datgene, dat wordt gehoord; (2) openbaring, als onderscheiden
van smrti, traditie; onfeilbare kennis, die door Brahma, of door de gro-
te wijzen bij het begin van de schepping werd ontvangen en dat na
hen neerdaalde in een disciplinaire opvolging van geestelijk leermees-
ters; het literaire corpus, dat rechtstreeks afkomstig is van de Aller-
hoogste Persoonlijkheid Gods. Dit geldt voor de oorspronkelijke vier
Veda's (ook nigamas genoemd) en de upanisads.

Sthavara — immobiel levende wezens, zoals bomen, struiken, klimplanten
en stenen.

Sth3yibhava — een van de vijf essentiéle ingrediénten van bhakti-rasa; het
permanente gevoel van liefde voor Krsna in een van de vijf primaire
relaties van kalmte, dienstbaarheid, vriendschap, ouderliefde, of
amoureuze liefde. Deze overheersende emotie in het hart in een van
de vijf primaire relaties heet ook mukhya-rati; primaire gehechtheid.
De sthayibhava kan ook verwijzen naar het overheersende sentiment
in een van de zeven secundaire stemmingen van humor, verbazing,
moed, mededogen, woede, angst en walging. In dat geval heet het
gauna-rati; secundaire gehechtheid.

Sthala-sarira — het grofstoffelijke lichaam bestaande uit fysieke elementen
(aarde, water, vuur, lucht, ether).

Subha-karma — activiteiten, die gunstige resultaten produceren.

Suddha-abhimana - zuiver egoisme; de conceptie een dienaar van Krsna
te zijn.

Suddha-bhakta — een zuivere bhakta, iemand, die Ssudaha-bhakti uitvoert.
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Suddha-bhakti — zuivere toewijding; devotie, die niet is vermengd met
baatzuchtig streven of monistische kennis en die geen andere verlan-
gens kent dan uitsluitend het plezier van Krsna; dit heet ook witama-
bhakti.

Suddha-bhava — de zuivere of onvervalste staat van bhava-bhakti de
onvervalste, spirituele emoties, die zich manifesteren in de staat van
bhava.

Sudadha-jiva — de zuivere, spirituele entiteit in zijn bevrijde staat, welke vrij
is van materiéle aanduidingen.

Suddha-jiana — kennis van de relatie tussen Bhagavan, de jivas en maya

Suddha-nama - het zuiver chanten van de heilige naam. Wanneer men is
bevrijd van alle overtredingen en anarthas, daalt de zuivere, heilige
naam neer en verschijnt in de volkomen gezuiverde en transcenden-
tale zintuigen — aldus bekend als suddha-nama.

Sudadhavastha - de zuivere of bevrijde staat van de jiva.

Siidra - de laagste van de vier varnas, of kasten (klassen), in het systeem
van varnasrama; kunstenaars, handwerkslieden en arbeiders.

Sukrti — piéteit, deugd; vrome activiteit. Sukrti bestaat in twee vormen:
nifya, eeuwig, en naimittika, tijdelijk. De sukrti, waardoor men sadhu-
sariga en bhakti verkrijgt, is nifya-sukrti. Het is wezenlijk, want het
produceert eeuwigdurend resultaat. Bhakta-sariga, de associatie van
bhakias, en bhakti-kriya-sariga, contact met devotionele activiteiten,
zijn nitya-sukrti. Van deze activiteiten wordt gezegd, dat ze nitya-sukrti
zijn en geen bhaktiin de ware zin van het woord, wanneer ze per on-
geluk of zonder zuivere sraddha worden uitgevoerd. Wanneer dit
soort sukrti na vele levens kracht vergaart, ontwikkelt zich sSraddha
voor saadhu-sariga en ananya-bhakiti. De sukrti, waardoor men materi-
eel plezier en onpersoonlijke bevrijding krijgt, is naimittika-sukrti Het

is tijdelijk, omdat het vergankelijke resultaten produceert. Karma, yoga
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en jAana zijn allemaal naimittika-sukrti. Naimittika-sukrti heeft niet de
kracht om vertrouwen in transcendentale objecten te wekken, zoals
Bhagavans heilige naam, mahaprasada, bhakti en de Vaisnava’s.

Siinyavada — de doctrine van nihilisme of de leegte, het niets, dat het
volledig opheffen van het zelf tot doel heeft.

Sura — een god, godheid, godsbeeld, wijze; dit verwijst in het bijzonder
naar de devas, die zich op de hemelse planeten bevinden. De
brahmanas worden gekend als bhi-sura, goden op aarde, want ze
vertegenwoordigen de Allerhoogste Persoonlijkheid Gods.

Svabhava - de ware natuur van een ding, dat een wezenlijk onderdeel van
zijn samenstelling vormt.

Svabhavika-anurgga — de spontane aantrekking, die men ervaart voor de
Allerhoogste Persoon en Zijn bhakias, wanneer men in zijn zuivere,
spirituele natuur gevestigd raakt.

Sva-dharma - (1) iemands 'eigen plicht'; de ware, eeuwige, spirituele func-
tie van het zelf; (2) met betrekking tot varnasrama-dharma verwijst dit
naar de voorgeschreven, tijdelijke plichten in overeenstemming met
de sociale klasse/kaste. Dus sva-dharma wordt in beide vormen ge-
bruikt, in de absolute en de relatieve zin.

Svarasiki — in Hoofdstuk 21 wordt dit gebruikt in de zin van onverdeelde
herinnering aan Krsna's /ia. Wanneer rgga in het hart van de bhakta
is ontwaakt, manifesteert Krsna's /g zich automatisch in het hart in de
vorm van een continue vloed zonder ophouden of onderbreking. Een
dergelijke conditie wordt svarasikigenoemd.

Svardpa-sakti — ST Bhagavans goddelijke vermogen. Het wordt svardpa-
Sakti genoemd, omdat het zich in Zijn vorm bevindt. Dit vermogen is
cinmaya, volkomen bewust, en daarom is het de tegenpool en anti-
these van materie. Het gevolg is, dat het ook cit-Sakti heet, het ver-

mogen, dat het principe van bewustzijn belichaamt. Omdat dit vermo-
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gen op intieme wijze is verbonden met Bhagavan, die zich in zijn ge-
daante bevindt, wordt het verder gekend als antarariga-sakti, het in-
nerlijke vermogen. Omdat het superieur is aan Zijn marginale en ex-
terne vermogens, zowel in vorm als in glorie, heet het para-sakti, het
superieure vermogen. Dus door zijn kwaliteiten, is dit vermogen onder
verschillende namen bekend — svardpa-sakti, cit-Sakti, antarariga-sakti
en para-sakti.
De svardpa-sakti heeft drie onderverdelingen, (1) sandhini; het ver-
mogen, dat het spirituele bestaan van Krsna en al Zijn metgezellen
accommodeert; (2) samvit, het vermogen, dat transcendentale kennis
over Hem overdraagt; en (3) A/adini; het vermogen, waarmee Krsna
transcendentale zegen geniet en zulke zegen over Zijn bhakias uit-
stort (zie sandhini, samviten hiadini).
De allerhoogste entiteit, Parabrahma, is samengesteld uit sac-cid-
ananda. Deze eigenschappen (eeuwig bestaan, alwetendheid, en op-
perste gelukzaligheid) kunnen nooit van elkaar worden gescheiden.
Op dezelfde manier worden sandhini, samvit en hladinr altijd samen
aangetroffen. Geen enkele van deze vermogens kan ooit van de an-
dere twee worden gescheiden. Ze zijn alleen niet altijd in dezelfde
proportie manifest. Als sandhini in visuddha-satfva overheerst, heet
het svardpa-sakti overheerst door sandhini. Als samvit overheerst,
heet het svardpa-sakti overheersd door samvit En als hladini over-
heerst, heet het svardpa-saktioverheerst door hladini.

Svardpa-siddhi — het stadium, waarin de svardpa, of innerlijke, spirituele
vorm en identiteit van een bhakita, manifest wordt. Dit gebeurt in het
stadium van bhava-bhakii.

Svardpata-jada-mukti — bevrijd van de materie in termen van de openba-
ring van de svardpa. Dit verwijst naar svardpa-siddhi; het stadium,

waarin bhava zich in het hart van de bhakta manifesteert vanuit het
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hart van een van Krsna's eeuwige metgezellen. In dit stadium wordt
de spirituele identiteit manifest en de intelligentie wordt bevrijd van de
invioed van materie; toch blijft de relatie met de materiéle wereld intact

wegens de aanwezigheid van het materiéle lichaam.

Tamas - (zie tamo-guna).

Tamasika— van de geaardheid famo-guna.

Tamo-guna — de kwaliteit of geaardheid van famasika jivas,
welke wordt gekenmerkt door sloomheid en onwetendheid.

Tantras — de werkwoordstam fan betekent "expanderen", dus fanira is
datgene, wat de betekenis van de Veda's uitbreidt. Een verzameling
vedische literatuur, die handelt over een variéteit aan spirituele on-
derwerpen in drie secties: de Agama's, Yamala en de belangrijkste
Tantra's; een verzameling werken, die magische en mystieke formules
onderwijst, voornamelijk in de vorm van dialogen tussen Siva en
Durgad. Men zegt, dat ze over vijff onderwerpen uitweiden: (1) de
schepping, (2) de destructie van de wereld, (3) de verering van de go-
den, (4) het verkrijgen van alle objecten, vooral zes bovenmenselijke
vermogens en (5) vier methoden van vereniging van de allerhoogste
geest door meditatie.

Tantrika — iemand die geheel belezen is in de mystieke wetenschap der
tfantras.

Tapasya — ascetisme; soberheid.

Tarkibi— een islamitische term voor de geconditioneerde ziel.

Tata - de grenslijn tussen land en water; een kust. Een marginale staat.

Tatastha-sakti— het marginale of jiva-vermogen van ST Bhagavan. Omdat
de jiva-sakti niet tot de svardpa-sakti noch tot de maya-saktibehoort,
wordt deze fatastha-sakti genoemd, het marginale vermogen. Het

woord fafa betekent kust of oever, zoals de kustlijn van de zee; en de
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werkwoordstam stha betekent 'geplaatst zijn' of 'zich bevinden'. De
kust is geen deel van de zee, toch is hij ook geen deel van het land,
dat de grens van de oceaan vormt. lemand, die zich op de kustlijn be-
vindt, heet fatastha. Hij bevindt zich niet in zee, noch op het land.
In zijn Paramatma-sandharbha heeft Srila Jiva Gosvami de fatastha-
sakti alsvolgt omschreven, "De jiva-saktiis om twee redenen bekend
als fafastha-sakti In de eerste plaats kan ze niet behoren tot maya-
Sakti, want ze valt buiten maya-sakti. Ten tweede, hoewel jiva-sakiti
onderhevig is aan onwetendheid, kan dit gebrek de Paramatma in het
hart niet bereiken. Dit wordt duidelijk in de volgende analogie. We
kunnen zien, dat bepaalde delen van de zonnestralen bedekt kunnen
worden door schaduw of wolken, maar de zon zelf kan niet worden
afgedekt. Op dezelfde manier kan de individuele ziel, die vibhinnamsa
is, een afgescheiden deeltje van Hem, worden overdekt door maya,
maar Krsna Zelf kan nooit worden overdekt.
"Hieruit kan duidelijk worden, dat de jiva-sakti ook is afgescheiden van
de svardpa-sakti en wel om de volgende reden. Svardpa-saktiis aan-
wezig in de Paramatma. Indien de jiva-sakti tot de svardpa-sakti zou
behoren, zou het gebrek aan onwetendheid van de jivas ook worden
overgebracht op de svardpa-saktiin de Paramatma en uiteindelijk op
Paramatma Zelf. Aangezien dat niet het geval is, is het duidelijk, dat
de jiva-saktiniet tot de svardpa-sakti behoort. Per consequentie wordt
de jiva-sakti omdat ze niet behoort tot svardpa-sakti noch tot maya-
Sakti, tatastha-saktigenoemd.

Tatastha-vikrama — zie tatastha-sakiy.

Tatkalika — activiteiten, die voor een bepaalde periode relevant zijn.

Tattva — waarheid, realiteit, filosofisch principe; de essentie of substantie

van iets.
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Tattvika-sraddha — waar vertrouwen; vertrouwen gebaseerd op het begrij-
pen van faftva, dat aanzet tot het wijden van zijn hele wezen aan het
bereiken van de Allerhoogste Persoonlijkheid Gods.

Thakura — een term, die verwijst naar of wordt gebruikt om zich tot Sri
Bhagavan en het Godsbeeld te richten. Andere grote persoonlijkhe-
den, zoals Srila Bhaktivinoda Thakura worden soms zo genoemd,
hetgeen impliceert, dat ze saksad-dharitva zijn geworden, door hun
volkomen toewijding aan Bhagavan kwalitatief evengoed als God.

Tilaka — een teken gegemaakt met heilige klei, dat door Vaisnava’s op het
voorhoofd en andere delen van het lichaam wordt gedragen, hetgeen
hun toewijding aan Sri Krsna of Visnu aanduidt en het lichaam als een
tempel van Bhagavan wijdt.

Tridanda — een staf, die wordt meegedragen door de vaispava-sannyasis.
Hij bestaat uit drie stokken, die de betrokkenheid van lichaam, geest
en woord in de dienst van Bhagavan symboliseren. Ze kunnen ook
wijzen op het eeuwige bestaan van de dienaar (de bhakta), het doel
van de dienst (Bhagavan) en de dienst zelf en ze onderscheiden
daardoor de vaisnava-sannyasa van de mayavada ekadanda sanny-
asa.

Tulasi — een heilige plant, waarvan de bladeren en bloesems door
Vaisnava’s worden gebruikt in de eredienst van SiT Krsna; een deel-
expansie van Vrnda-devi.

Tulasi-mala — een koord van houten kralen gemaakt van de fu/asiplant,
dat door Vaisnava’s als rozenkrans wordt gebruikt voor het tellen van
hari-ndma, een halssnoer van kleine fulasikraalties, dat kanthi-mala
heet en door Vaisnava’s om de hals wordt gedragen om hun toewij-
ding aan ST Krsna en hun aanvaarding van diks4 aan te duiden.

Tyagr— een wereldverzaker of asceet.
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Uddipana-vibhava — een aspect van vibhava, dat verwijst

naar die zaken, welke de herinnering aan S Krsna stimu-

leren, zoals Zijn kleding en ornamenten, het lenteseizoen,
de oever van de Yamuna, boshutten, koeien, pauwen, enzovoort.
Vibhava is een van de vijf essentiéle ingrediénten van rasa (zie
vibhava).

Udlita-viveka — iemand wiens spirituele onderscheidingsvermogen is ont-
waakt; de spiritueel ontwaakten.

Upacara — een figuurlijke uitdrukking; aanduiding in figuurlijke zin; toeken-
ning van betekenis, kwaliteit, of verwijzing naar iets; metafoor, zinne-
beeld.

Upakarana - (1) ingrediént, materiaal vertegenwoordigend, instrument; (2)
de upakaranas van rasa zijn de ingrediénten, die in combinatie rasa
produceren, namelijk sthayi-bhava, vibhava, anubhava, safttvika-
bhava en vyabhicari-bhava, (3) upakarana kan ook verwijzen naar de
artikelen, die aan het Godsbeeld worden geofferd.

Upanayana — een ceremonie, waarin een guru een jongeling initieert in
een van de drie tweemaal geboren klassen door hem de heilige draad
te overhandigen en hem de Brahma-gayatri-mantra te geven, waarna
hij geschikt wordt om de Veda's onder leiding van zijn guru te bestu-
deren. Dit is een van de vedische samskaras, of zuiveringsriten.

Upasana — spirituele praktijken, in het bijzonder de verering van het Gods-
beeld. Upasana betekent letterlijk 'in de nabijheid zitten'. Dus upasana
verwijst naar al die activiteiten, waarmee men Bhagavan benadert
teneinde Hem eredienst te bewijzen.

Urddhva-pundra-tilaka — de vertikale tekens van klei van de Vaisnava’s,
die op het voorhoofd en andere delen van het lichaam worden gedra-
gen om hun toewijding aan Sri Krsna of Visnu te symboliseren.

Uttama-bhakta — de meest gevorderde beoefenaar van bhakii.
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Uttara-mimamsa - de filosofie gevestigd door Vyasadeva, die handelt over
het laatste deel van de Veda's (zie Vyasa in de lijst van persoonsna-
men). Na de diepgaande analyse van de upanisads, die bestaan uit
het laatste deel van de Veda's, en de smyti-sastras, de supplementen
van de upanisads, heeft Vyasadeva de filosofische conclusies van die
verhandelingen samengevat in zijn Brahma-sdtra. Deze Brahma-sdtra
is ook bekend onder de naam Vedanta-darsana, of uttara-mimamsa.
Evenals andere filosofische systemen aanvaardt de Vedanta-darsana
ook bepaalde, fundamentele principes. De principes van de Vedanta-
darsana komen niet uit de verbeelding van Vyasa-deva, maar zijn ge-
baseerd op de apauruseya-veda-sastras, die direct door Sri Bhagavan
zijn gesproken. De uitspraken van Bhagavan zijn per definitie volko-
men vrij van de gebreken van vergissingen, begoocheling, misleiding
en imperfecte zintuigen. De fundamentele principes daarentegen, die
worden aanvaard in andere systemen, zijn producten van de verbeel-
dingskracht van hun schrijvers. De andere systemen zijn gebaseerd
op zelfgemaakte sasfras gecomponeerd door grote wijzen en geleer-
den met als resultaat, dat ze onderhevig zijn aan de gebreken van de
menselijke beperkingen.

De Vedanta-darsana aanvaardt brahma als de allerhoogste, funda-
mentele waarheid. Wat is de aard van dat brahma? De eerste sdtra
van de Vedanta-darsana stelt, athafo brahma-jjjnasa — "Welnu, daar-
om dient te worden geinformeerd naar brahma'. De hele Vedanta-
darsana wordt gepresenteerd teneinde deze vraag te beantwoorden.
In de loop van de analyse van brahma komt men ook op de hoogte
met de waarheden over de jivas, de schepping, bevrijding en meer
van dergelijke onderwerpen. Omdat dit een uitgebreid onderwerp is,

wordt hier slechts een beknopte inleiding gegeven.

1147



JAIVA-DHARMA

Vaidha-dharma — plichten, die door de Veda's of hun

aanverwante sasfras zijn voorgeschreven.

Vaidhi-bhakti - toewijding, welke wordt gedreven door de
reguleringen van sastra. Als sadhana-bhakti niet door een intens ver-
langen wordt geinspireerd, maar wordt aangezet door de discipline
van sastra, wordt het vaidhi-bhaktigenoemd.

Vaidhi-prakrti — de aard van de sadhaka, die hem aanzet de regulerende
principes van Sastra te volgen. Zolang de intelligentie onder controle
staat van m3ya, dient de menselijke natuur te worden gereguleerd
door regels en verboden. Dus is de vaidhimatuur onder deze voor-
waarde zeker effectief.

Vaidhi-pravrtti— de aandrang om de religieuze codes van sastrate volgen.

Vairagya — onhechting van of onverschilligheid jegens deze wereld; een
spirituele discipline, die het aanvaarden van vrijwillige soberheid be-
treft teneinde onhechting van de zintuigobjecten te bereiken.

Vaisesika — een latere afdeling van de nyaya filosofische school, die ook
bekend is onder de naam vaisesika-darsana. Deze werd gesticht door
Kanada Rsi en verschilt van het nygya-systeem van Gautama (zie
Kanada in de lijst van persoonsnamen). Kanada aanvaardde zes prin-
cipes, (1) dravya (negen elementaire substanties — aarde, water, vuur,
lucht, ether, tijd, ruimte, de ziel en de geest); (2) guna (kenmerken van
alle geschapen dingen, zoals vorm, smaak, geur, geluid en gevoel);
(3) karma (activiteit); (4) samanya (universaliteit; de verbinding van
verschillende objecten door gemeenschappelijke eigenschappen); (5)
visesa (individualiteit; het wezenlijke verschil tussen objecten); en (6)
samavaya (onafscheidelijke samenhang; de relatie tussen een sub-
stantie en zijn kwaliteiten, tussen een geheel en zijn onderdelen, of

tussen een levenssoort en zijn individuen).
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Volgens de vaisesika-darsana zijn de jivas onnoemelijk talrijk. De
voors en tegens verbonden aan het gedrag van de mens in de ene
staat van zijn bestaan en de overeenkomstige beloning of bestraffing,
die hij ontvangt in de andere staat, wordt adrsfa genoemd (datgene,
dat buiten het bereik ligt van het bewustzijn of de waarneming). Door
de kracht van dit onvoorziene, opgestapelde karma valt de jiva in de
kringloop van de schepping en ondergaat geboorte, dood, geluk en
verdriet. Zodra de jiva filosofische kennis van de zes principes ver-
krijgt, wordt zijn adrsta vernietigd en kan hij bevrijding van gebonden-
heid aan het materiéle bestaan bereiken. De vaisesikas definiéren
mukti als uiteindelijke bevrijding uit de materiéle ellende. Er wordt
geen directe melding gemaakt van 1$vara in de vaisesika-darsana van
Kanada.

Vaisesika-jfiana — kennis van wereldse fenomenen; de classificatie van
zulke verschijnselen in verscheidene categorieén, zoals dravya (ob-
jecten), guna (kwaliteiten), enzovoort.

Vaisnava - letterlijk, iemand wiens natuur 'van Visnu' is, met andere woor-
den, iemand in wiens hart en geest alleen Visnu of Krsna woont. Een
bhaktavan Sri Krsna of Visnu.

Vaispava-dharma — de wezenlijke functie van ziel, die tot doel heeft liefde
voor Krsna te bereiken. Dit wordt ook ja/va-dharma genoemd, de we-
zenlijke natuur van levende wezens, en nifya-dharma, de eeuwige
functie van de ziel.

Vaisya — de derde van vier varpas, of kasten, in het systeem van
varnasrama, landbouwers, veehouders en zakenlui.

Vanaprastha — de derde &srama, of levensfase in het varpasrama-
systeem; gepensioneerd leven, dat neerkomt op vrijheid van verant-
woordelijkheden voor het gezin en de familie en het aanvaarden van

spirituele geloften.
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Vandanam - verwijst in principe naar het aanbieden van gebeden of het

reciteren van Sanskriete S/okas, die zijn gecomponeerd door suddha-
bhaktas. Akrira kreeg perfectie door vandana, het opzenden van ge-
beden.
Vandanam kan ook in drie andere categorieén worden onderverdeeld,
(1) kayika, met het lichaam, (2) vacika, door spreken, en (3)
manasika, met de geest. Hoewel vandanam eigenlijk behoort tot ar-
cana (eredienst), wordt het als een onafhankelijke ariga vermeld om
het belang ervan duidelijk te maken. Het aanbieden van eerbetuigin-
gen met één hand, het aanbieden van eerbetuigingen met het gezicht
pal naar het Godsbeeld, achter het Godsbeeld, of met de rechter zijde
van het lichaam naar het Godsbeeld toegekeerd worden allemaal als
overtredingen aangemerkt. Vandanam is een van de negen primaire
arigas van bhakti.

Vantasi- iemand die zijn eigen braaksel eet. Dit verwijst naar iemand, die
het gezinsleven afzweert en formeel de wereldverzakende orde bin-
nengaat, maar daarna opnieuw relaties aanknoopt met vrouwen.

Varna — een van de vier sociale klassen of kasten — priester, ambtenaar,
zakenman, arbeider — waarin men zijn corresponderende, sociaal reli-
gieuze plichten in het systeem van varnasrama uitvoert.

Varnasrama-dharma — vedisch sociaal systeem, dat de samenleving in
vier beroepsgroepen (varnas) en vier levensfasen (4sramas) indeelt.

Vastava-vastu — iedere werkelijk bestaande of duurzame substantie; dat-
gene, dat is gegrondvest in transcendentie; Bhagavan, Zijn atomisch
kleine deeltjes (de jivas) en Zijn vermogen (maya).

Vastfu - een voorwerp, ding, of substantie; dat wat bestaan heeft.

Vastu-siddhi — het stadium, waarin de vasfu, of substantiéle entiteit ge-
naamd jiva, volkomen is bevrijd van de materie. Nadat hij zijn materié-

le lichaam heeft opgegeven, gaat het levend wezen, dat tijdens zijn
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leven reeds svaripa-sidahi had bereikt, de manifeste /& van Sri
Krsna binnen, waar hij of zij voor de eerste keer de associatie van
Krsna en Zijn eeuwige metgezellen krijgt. Daar ontvangt men nadere
training van Zijn eeuwige metgezellen. Zodra men gevestigd raakt in
het gevoel van hun prema en in de eeuwige dienst aan Krsna, geeft
men alle verbinding met deze wereld op en gaat Zijn spirituele ver-
blijfplaats binnen. Op dat punt wordt de jiva in zijn zuivere identiteit
geplaatst als een vastu, welke vastu-siddhi wordt genoemd.

Vastuta-jaga-mukti — bevrijd in termen van zijn grondrechtelijke of wezen-
lijke opmaak als een vastu, bewust levend wezen; permanente bevrij-
ding van de omhulsels van grofstoffelijke en subtiel materiéle licha-
men, die de afma bedekken en de interactie van de jiva met de mate-
riéle energie faciliteren; volkomen vrijheid van alle contact met materie
en de materiéle wereld. Dit verwijst naar vastu-siddhi.

Vatsalya - liefde voor of gehechtheid aan St Krsna uitgedrukt in het ge-
voel van een ouder (vader of moeder).

Vedanta - het eind van vedische kennis. De upanisads zijn het latere deel
van de Veda's en de Vedanta-sdtra vat de filosofie van de upanisads
in beknopte uitspraken samen. Daarom verwijst het woord Vedanta in
het bijzonder naar de Vedanta-sitra (zie uttara-mimamsa). Srimad-
Bhagavatam wordt beschouwd als het natuurlijke commentaar op
Vedanta-sutra gecompileerd en gecomponeerd door dezelfde auteur,
Vyasadeva. Daarom is volgens de opvatting van de Vaisnava’s
Srimad-Bhagavatam het hoogtepunt of de gerijpte vrucht van de
boom van het gehele vedische corpus.

Vibhava — de oorzaken van het proeven van bhakti-rasa. Deze bestaan uit
twee typen: (1) alambana, de drager (dit verwijst naar Krsna en Zijn
bhaktas, die in hun hart spirituele liefde koesteren, die ratiheet, en die

in combinatie met de andere vier ingrediénten van rasa in rasa kan
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transformeren); en (2) uddipana, stimulerende factoren (objecten ver-
bonden met Krsna, die spirituele liefde voor Hem wekken en veroor-
zaken, dat liefde wordt getransformeerd in rasa).

Vibhinnamsa - de afgescheiden deeltjes van Sri Bhagavan; de levende
wezens.

Viddha-vaisnava-dharma - religieuze praktijken onder de vlag van
valisnava-dharma, die echter zijn geperverteerd met karma en jAana.

Vidhi — regel, wet, religieuze plicht of regulerend principe.

Vidhi-marga — het pad van bhaktj, dat de regulerende principes volgt.

Vidya - kennis, geleerdheid, wetenschap, filosofie.

Vidhyadhara — een klasse bovennatuurlijke wezens, die magische krach-
ten bezitten en kennis hebben van uiteenlopende, hemelse kunsten
en wetenschappen, in het bijzonder zang en dans.

Vidhadhari— vrouwen uit de klasse van bovengenoemde, bovennatuurlijke
wezens.

Vigraha — (1) individuele vorm, gedaante of belichaming; (2) de vorm van
het Godsbeeld van Krsna.

Vijiana — gerealiseerde kennis; onderscheidende kennis, die het ene ding
van het andere onderscheidt; wetenschap.

Vikarma — verboden handelingen; activiteiten tegen de codes van sastra
in.

Vikasita-cetana — ontluikend bewustzijn in de knop. Dit verwijst naar men-
sen met een toegenomen moraliteit en bij wie vertrouwen in God is
ontwaakt. Dit verwijst ook naar degenen, die een smaak hebben ont-
wikkeld voor de beoefening van sadhana-bhaktiin overeenstemming
met de aanwijzingen van sastra.

Vilasa — (1) spel en vermaak, in het bijzonder de speelse, amoureuze
avonturen van S ST Radha-Krsna in Vraja; (2) een bepaalde soort

manifestatie van Bhagavan. De vorm, die bijna identiek is aan zijn
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oorspronkelijke grondvorm, ondanks dat hij andere lichaamsvormen
manifesteert ten behoeve van het uitvoeren van bepaalde spel, wordt
vilasa genoemd.

Vina — een snaarinstrument met een melodieuze klank, het favoriete in-
strument van Narada Muni en van diverse andere hemelse persoon-
lijkheden.

Vipaksa-vaisistya — een specifiek incident, dat ofwel wordt gezien (drsta)
als, of wordt afgeleid (anumati) van het zich verhouden tot vipaksa
(een oppositionele partij).

Visaya — een zintuigobject; ieder voorwerp, dat waarneembaar is met de
zintuigen; ieder object van genegeneheid, zorg of aandacht; sensueel
plezier.

Visaya-jiana — kennis van materiéle objecten, empirische kennis vergaard
via de zintuigen.

Visayalambana — het doel van de transcendentale zintuigen, waarvan
alambana (afhankelijkheid) bestaat ten behoeve van de vooruitgang
van prema. Dit is een aspect van vibhava, een van de vijf essentiéle
ingrediénten van rasa (zie vibhava).

Visayr— een materialistisch persoon, een sensueel persoon.

Visesa-guna — bijzondere, kenmerkende eigenschap. De speciale ken-
merkende eigenschap van een waarlijk trouwe entiteit, of vastava-
vastu, is zijn svabhava.

Visnu — de Allerhoogste Bestuurder van de kosmos (zie lijst van per-
soonsnamen).

Visnu-maya — het externe vermogen van S Bhagavan, ook Durga ge-
naamd.

Visrambha - letterlijk vigita betekent 'volslagen in gebreke van' en
srambha betekent 'gewaarwording van zijn majesteitelijkheid of groot-

heid', dit is volkomen intimiteit zonder gevoelens van inferieuriteit of
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verering. (1) ontspannen, afwezigheid van beheersing, vertrouwelijk-
heid, toevertrouwd, intimiteit, liefde; (2) In zijn Locana-rocanicommen-
taar op Ujjvala-nilamani (14.108) heeft Srila Jiva Gosvami visrambha
gedefinieerd als het gevoel volkomen met de geliefde te zijn geidenti-
ficeerd op een dusdanige manier, dat de eigen identiteit niet is afge-
scheiden van die van de geliefde. In zijn Ananda-candrika commen-
taar op dezelfde sloka heeft Visvanatha Cakravarti Thakura visrambha
gedefinieerd als diep vertrouwen, ontdaan van formaliteit. Visrambha
geeft aanleiding te denken, dat het eigen leven, verstand, intelligentie,
lichaam en bezittingen in alle opzichten één zijn met het leven, ver-
stand, intelligentie en lichaam van de geliefde.

Visrambha-guru-seva — diensverlening aan guru, dat gepaard gaat met
diep vertrouwen en intimiteit (zie viSrambha). Dienstverlening zonder
formaliteit. Volkomen afwezigheid van enig gevoel van afgescheiden-
heid van de guru. Deze soort dienstverlening is alleen mogelijk in een
gevorderd stadium.

Visuddha — volkomen zuiver; buiten de invloed van de materiéle natuur.

Visuddha-satfva — de staat van onvermengde goedheid; de kwaliteit van
bestaan, die buiten de invloedsfeer van de materiéle natuur ligt. Srila
Sridhara Svam heeft visuddha-sattva gedefinieerd in zijn commentaar
op een Sloka uit de Visnu-purana (1.2.69), tad evam ftasyas try-
atmakatve siddhe yena svaprakasata-laksanena tad-vriti-visesena
svargpam va svardpa-sakti-visistam vavirbhavati, fad-visuddha-
saftvam tac-canya-nirapeksas tat-prakasa iti jia-pam jiana-vrttikatvat
samvid eva, asya mayaya sparsa-bhavat visuddhatvam - "De cit-sakti
van Bhagavan heet sva-prakasa. De term sva-prakasa betekent, dat
het zichzelf openbaart en anderen ook verlicht. Zoals de zon opgaat

en zich bekend maakt en andere objecten verlicht, zo kan men, wan-
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neer cif-Saktiin het hart oprijst, de aard van cit-sakti begrijpen en zich-
zelf leren kennen in zijn eigen, ware spirituele identiteit.
"Omdat de cit-sakti sva-prakasa s, is vrtti ook sva-prakasa. Het woord
vritti betekent letterlijk functie, welke verwijst naar het actieve bestand-
deel, door middel waarvan de cit-saktiopereert. De cif-saktibestaat uit
hiadini, sandhini en samvit. De bijzondere svaprakasa-vriti van deze
drievoudige cif-sakti; die Bhagavan, Zijn vorm en de transformaties,
zoals Zijn metgezellen en dhama, van Zijn cit-Sakti openbaart, wordt
visuddha-sattva genoemd. Met andere woorden, visuddha-sattva is de
zichzelf openbarende bemiddeling van de cit-sakfi, waardoor
Bhagavan en Zijn bijkomstigheden aan de bhaktas worden geopen-
baard. Omdat dit geen contact heeft met de externe energie, wordt
het visuddha-sattva genoemd."

Visvasa - geloof, vertrouwen, vertrouwelijkheid.

Viveka — discriminatie, onderscheidingsvermogen; geweten; oordeel; spiri-
tuele kennis.

Veveki — iemand die onderscheid aanlegt; iemand wiens spirituele be-
wustzijn is ontwaakt.

Vraja-rasa — het gevoel van extatische liefde voor Krsna, dat het hart van
Krsna's eeuwige metgezellen in Vraja doordrenkt (zie rasa).

Vyabhicari-bhava — een van de vijf essentiéle ingrediénten van rasa; drie-
endertig innerlijke, spirituele emoties, die voortkomen uit de ambrozij-
nen oceaan van sthayibhava en veroorzaken, dat hij zwelt en dan
weer in die oceaan tot rust komt. Hiertoe behoren emoties, zoals
wanhoop, blijdschap, vrees, bezorgheid en het verbergen van emo-
ties. Ze bestaan uit twee soorten: afhankelijke (paratantra) en onaf-
hankelijke (svatantra). Afhankelijke emoties staan onder controle van
hetzij mukhya-rati of gauna-rati. Mukhya afhankelijke emoties zijn of-

wel superieur (vara) danwel inferieur (avara). De superieure mukhya
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afhankelijke emoties zijn degene, welke (a) oprijzen in verband met
rati en ook (b) de rati voeden. Hiervan voeden de rechtstreekse
(saksatl), superieure mukhya emoties de mukhya-ratien de afgeschei-
den (vyavahita), superieure mukhya emoties voeden de gauna-rati.

De inferieure (avara) mukhya afhankelijke emoties zijn degene, welke
oprijzen in verband met rafi maar voeden de mukhya-rati noch de
gauna-rati.

De onafhankelijke vyabhicari-bhavas (svatantra) zijn degene, welke
worden beheerst door de mukhya noch de gauna-rati. Deze worden
onderverdeeld in de volgende drie categorieén,

(1) rati-Sdnya, emoties welke zich voordoen in mensen, die niet over
krsna-rati beschikken.

(2) raty-anusparsana, emoties die wel degelijk de kwaliteit van Arsna-
rati hebben, maar die wegens een bepaald incident pas later met raf/
in contact komen.

(3) rati-gandhi, emoties, die een spoor van rati manifesteren, zelfs al
zijn ze onafhankelijk.

Vyabhicari-bhavabhasa — verwijst naar vyabhicari-bhavas, die worden
waargenomen in verkeerde of ongepaste personen of dingen. Er zijn
twee soorten: de antagonistische (pratikalya) en de onjuiste (anauci-
tya). Antagonistische vyabhicari-bhavas zijn emoties, die optreden in
mensen, die vijandig gezind zijn jegens Sr Krsna en die niet over rati
beschikken. Er zijn twee soorten ongepaste abhasa. onbestaand
(asatyatva) en incapabel (ayogyatva). Wanneer een bhakta een emo-
tie naar Krsna ervaart en dat gevoel op onbeweeglike, levende we-
zens, of dieren projecteert, alsof zij die emotie zouden ervaren, wordt
gezegd, dat de dbhasa onbestaand is in het geval van onbeweeglijke
entiteiten, en incapabel is in het geval van projectie op dieren. Deze

onderscheiden vormen zijn niet van toepassing op de eeuwige met-
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gezellen van Krsna in Vraja, die Hem dienen in levensvormen, zoals
bomen, planten en dieren.

Vyakula — opgewonden en rusteloos.

Vyavahara — gedrag, houding, sociale gebruiken, praktijk.

Vyavaharika — routineus, gewoon, ordinair; gerelateerd aan het leven in de
praktijk en sociale gebruiken.

Yaga - offergaven aanbieden; iedere ceremonie, waarin offer-

gaven worden gepresenteerd.

Yajia — een offerceremonie, waarin een godheid gunstig wordt
gestemd door het chanten van gebeden en mantras en het offeren
van ghi(geklaarde boter) in het offervuur.

Yafi — een asceet; iemand, die zijn hartstochten beheerst en zijn betrok-
kenheid met de materiéle civilisatie heeft verbroken.

Yavana — een barbaar, een moslim, dit is iemand, die geen suddhacara
(zuivere levensstijl) volgt, iemand die vlees eet, bedwelmende midde-
len gebruikt en zich aan andere ont-erende activiteiten overgeeft. De-
ze term verwijst soms naar vreemdelingen of naar degenen, die vol-
gens varnasrama zijn uitgesloten van de samenleving.

Yoga — (1) vereniging, ontmoeting, verbinding, combinatie; (2) een spiri-
tuele discipline met het doel een verbinding met de Allerhoogste te
bewerkstelligen. Er bestaan vele verschillende takken van yoga, zoals
karma-yoga, jiiana-yoga en bhakti-yoga. Tenzij als zodanig gespecifi-
ceerd, verwijst het woord yoga doorgaans naar het systeem van
asftariga-yoga van Patafjali (zie astariga-yoga).

Yogi— iemand die het yoga-systeem praktiseert met het doel Paramatma
te realiseren of op te gaan in het persoonlijke lichaam van Bhagavan.

Yuga - een tijdperk van de wereld. De vier tijdperken worden in de Veda's

beschreven: Krta of Satya, Treta, Dvapara en Kali. Men zegt, dat de
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duur van iedere yuga respectievelijk 1.728.000; 1.296.000; 864.000
en 432.000 aardse jaren bedragen. De afnemende duur van de perio-
den vertegenwoordigen het overeenkomstige fysieke en morele verval
van de mensheid in iedere yuga. De vier yugas vormen een totaal van
4.320.000 jaar, dat een maha-yuga of een groot tijdperk wordt ge-
noemd.

Yugala - een stel of een paar.

Yugala-kisora— het goddelijke, jonge paar, Sri SrT Radha-Krsna.

Yukia-vairagya — de juiste onthouding; onthouding, die geschikt is om
bhakti binnen te gaan. Dit wordt gedefinieerd in Bhakti-rasamria-
sindhu (1.2.255), "Als men is onthecht van materiéle lustbevrediging,
maar in gepaste proportie objecten aanvaardt, die gunstig zijn voor
bhaktien men een bijzondere neiging vertoont naar zaken, die direcht
aan Krsna zijn gerelateerd, zoals mahgprasada, wordt zijn onthouding
Yukta-vairagya genoemd." (Zie phalgu-vairagya, dat hiermee contras-
teert.)

Zamindar — grootgrondbezitter, landheer (verantwoordelijk

voor het innen van onroerendgoedbelastingen ten gunste

van de overheid), geldschieter.
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Acyuta — onfeilbaar of onvergankelijk; iemand, die nooit

afwijkt, die nooit is bewogen of geschokt; iemand, die

nimmer van de transcendentale positie valt; een naam
voor Sri Krsna.

Advaita Acarya — een vertrouwelijke metgezel van Sriman Mahaprabhu en
een van de leden van de parica-taftva. Hij is de gecombineerde vorm
van Maha-Visnu en Sada-Siva. Hij was een discipel van Sr
Madhavendra Puri en volgens zijn leeftijd senior aan St Caitanya. Hij
zag de gevallen conditie van de jivas in Kaliyuga en bad Sr
Bhagavan om neer te dalen. Sriman Mahaprabhu verscheen deels om
aan zijn verzoek te voldoen.

Ahalya — de gemalin van de grote heilige, Gautama Rsi. Indra, de leider
van de devas, was smoorverliefd op de schoonheid van Ahalya. Eens
in Satya-yuga, toen Gautama Rsi op reis was, nam Indra met zijn
mystieke vermogen de vorm aan van Gautama en had gemeenschap
met Ahalya. Toen Gautama terugkeerde, kon hij door zijn mystieke
vermogen de hele situatie begrijpen. Gautama was furieus op zijn

vrouw en vervlioekte haar een steen te worden. Ahalya was diep ge-
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schokt en viel wenend aan de voeten van Gautama om hem te sme-
ken haar vioek op te heffen. Gautama troostte haar door te zeggen,
dat, wanneer Bhagavan Ramacandra in Treta-yuga op aarde zou ver-
schijnen, Hij de steen met Zijn voet zou aanraken en zij van haar
vloek zou worden verlost.

Normaliter wordt Satya-yuga in de kringloop van de vier yugas ge-
volgd door Dvapara en daarna Treta. Ahalya smeekte Gautama, dat
ze niet in staat was zolang op het verschijnen van Ramacandra te
wachten. Gautama verzekerde haar, dat in deze cyclus van de vier
yugas Treta zou volgen na Satya. Door de wens van Gautama Rsi
werd de volgorde van beide yugas [Treta en Dvapara] omgekeerd.
Toen Ramacandra verscheen, raakte Hij de steen met zijn voet aan
en Ahalya werd van haar vloek bevrijd. Ahalya, die de vorm van een
steen had aangenomen, werd dus bevrijd uit de staat van bedekt be-
wustzijn (dchadita-cetana) en werd op dat moment weer met haar
echtgenoot verbonden.

Ananga MafijarT — de jongere zuster van Srimati Radhika. Ze is dertien jaar
en haar gelaatskleur is die van vasania-ketaki, een prachtig goudkleu-
rige bloem, die in de lente bloeit. Haar kleding heeft de kleur van
indivara, de blauwe lotusbloem. Haar belangrijkste dienst is om voor
het plezier van Radha en Krsna de fambula toe te bereiden. In
gaurariga-fla manifesteert ze zich als Jahnava Devi, de gemalin en
Saktivan Sri Nityananda Prabhu.

Angada — de zoon van Tara en Vali, de leider der apen in het koninkrijk
Kiskindha. Sugriva had de hulp van Bhagavan Rama ingeroepen om
Vali te doden. Toen Vali op sterven lag, bood hij aan de voeten van
S Rama zijn zoon, Angada, aan. Na de dood van Vali wees
Ramacandra Sugriva aan als de koning van Kiskindha en Angada als

kroonprins. Angada stond ST Rdma bij in de strijd tegen Ravana.
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Hoewel hij zich dus in het lichaam van een aap bevond, een conditie
die de staat van sankucita-cetana (samengetrokken bewustzijn) ver-
tegenwoordigt, was hij toch betrokken bij het proces van bhakti.

Badarayana Rsi — zie Vyasadeva.

Bharata — de oudste van honderd zonen van S$ri

Rsabhadeva, die een Saktyavesa-avatara was, een be-
krachtigde incarnatie van S Bhagavan. Hoewel zijn vader een brah-
maan was, vertoonde Bharata de aard van een ksatriya en handelde
ook in die capaciteit. Op verzoek van zijn vader werd Bharata ge-
kroond als keizer van de wereld. Niettemin was hij een groot bhakta
van Sr Bhagavan. Na het keizerrijk een aanzienlijke tijd te hebben
bestuurd, ontwaakte in zijn hart onthechting van de wereld. Hij ver-
deelde het imperium en zijn bezittingen onder zijn zonen en vertrok in
zijn eentje naar de 4srama van Pulaha Rsi in Harihara-ksetra om zich
in de verering van Bhagavan te verdiepen.
Toen hij eens in de Gandaki rivier vlakbij zijn kluizernaarshut had
gezwommen, ging hij op de oever van de rivier zitten en begon sri-
nama te chanten. Hij zag een dorstig hert water drinken en schichtig
om zich heen kijken. Juist op dat moment hoorde het hert een diep
gegrom van een leeuw in de buurt en sprong van angst het water in
om de rivier over te steken. Het hert was zwanger en door haar plot-
selinge sprong verloor ze haar jong in de stroom van de rivier. Het
hert stierf, nadat het de rivier was overgestoken. Het hart van Bharata
smolt. Hij rende er naartoe en pakte het kleine hertje, dat bezig was te
verdrinken, op en bracht het naar zijn hut, waar hij het met grote ge-
negenheid verzorgde.
De liefde van Bharata voor het kleine hertje werd steeds groter en

terwijl dit gebeurde nam zijn sadhana-bhajana af, totdat hij zijn devoti-
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onele beoefening volledig opgaf. Op een dag kon hij het jonge hertje
nergens vinden en hij begon te wenen, "Ha klein hertje! Ha klein
hertje!" en overweldigd door verdriet gaf hij uiteindelijk zijn leven op.
Na verloop van tijd kreeg hij het lichaam van een hert in overeenste-
ming met zijn gedachten op het moment van zijn dood. Maar onder
invloed van de toegewijde activiteiten uit zijn voorgaande leven, kon
hij de oorzaak van zijn val herinneren en kreeg spijt. Hij verliet zijn
hertenouders, keerde terug naar Pulaha-asrama en werd bevrijd door
het horen van de heilige naam. Dit is een voorbeeld van samenge-
trokken bewustzijn (sarikucita-cetana).
Op dezelfde manier valt een verzakend persoon, of een kluizenaar,
wanneer hij tot vrouwen wordt aangetrokken, enzovoort, van zijn ver-
heven positie. Sommige lieden verkondigen de theorie, dat men de
menselijke levensstandaard krijgt, die overigens de beste is van alle
geboorten, onder invloed van een natuurlijk, opstijgend proces en dat
men deze standaard niet kan verliezen. Die voorstelling van zaken is
helemaal verkeerd en erg misleidend. Men krijgt een geboorte in
overeenstemming met zijn verlangens en er is geen mogelijkheid om
dit principe te veranderen. Bharata demonstreerde dit beginsel met
zijn eigen leven.

Brahma - het eerst geschapen wezen in dit universum. Onder leiding van
SH Visnu creéert hij alle levensvormen in het universum en regeert

over de geaardheid hartstocht.

Caitanya Mahaprabhu — wordt ook genoemd St Caitanya,
Sriman Mahaprabhu, Gaura, Gauracandra, Gaura-Hari, Gau-
ra-kisora, Gauranga, Gaura-sundara, Krsna-Caitanya, Nimai
Pandita, Sacinandana en Visvambhara; de Allerhoogste Persoon, die

ongeveer vijfhonderd jaar geleden (1486-1534) verscheen in
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Navadvipa, West-Bengalen. Hoewel Hij identiek is aan S Krsna, ver-
scheen Hij met de bhava (innerlijk gevoel) en kanti (lichaamskleur)
van Srimati Radhika teneinde de zoete smaken van Haar liefde voor
Krsna te proeven. Hij nam de gestalte van bhakia aan en verspreidde
liefde voor Krsna door het chanten van Sri-hari-nama.

Catuhsana — zie Kumara.

Chand Kazi - de guru van Hussain Shah en eerste minister van
Navadvipa in de tijd van Sri Caitanya. Hij verbood het uitvoeren van
kirtana in Navadvipa en brak een mrdariga-drum. Later kreeg hij de
genade van Sriman Mahaprabhu en werd een groot toegewijde. In
krsna-fila was hij Koning Kamsa.

Chota Haridasa — een van de vertrouwelijke metgezellen van Sri Caitanya.
Hij aanvaardde de wereldverzakende levensorde en werd gestraft
voor een klein vergrijp. Bhagavan Acarya verzocht Chota Haridasa
wat rijst van goede kwaliteit te gaan bedelen bij de oudere Madhavr
Devi, zodat hij Caitanya Mahaprabhu van voedsel kon voorzien.
Madhavi Devi was een exemplarisch toegewijde van Mahaprabhu en
was diep in bhajana verzonken. Toen Mahaprabhu de uitmuntende
kwaliteit van de rijst proefde, informeerd Hij, waar de rijst vandaan
kwam. Bhagavan Acarya legde uit, dat Chota Haridasa de rijst van
Madhavt Devi had gekregen. Toen Mahaprabhu dit hoorde, bleef Hij
zwijgen. Later vertelde Hij de toegewijden, dat Chota Haridasa niet
langer werd toegestaan om bij Hem te komen, want Hij kon niet ver-
dragen het gezicht te zien van een wereldverzaker, die vrijelijk met
vrouwen converseert. Chota Haridasa vertrok uiteindelijk naar
Prayaga en gaf zijn leven op in de Ganga. Daarna kreeg hij de vorm
van een Gandharva in Vaikuntha. In die gedaante kwam hij iedere
nacht bij Mahaprabhu en voerde voor Zijn plezier melodieuze kirtana

uit. Chota Haridasa beging eigenlijk geen overtreding; dit was een-
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voudig een spel van Bhagavan met een onvermengde toegewijde om

de heiligheid van de wereldverzakende levensorde te vestigen.

Dhruva - Dit spel had plaats bij het begin van de schepping.

Keizer Uttanapada, die was geboren in de dynastie van

Svayambhuva Manu, had twee koninginnen. De oudste
heette Suniti en de jongste, die de keizer onder controle had, heette
Suruci. Suniti had een zoon, die Dhruva heette. Het kind, Dhruva,
werd de liefde van zijn vader onthouden en kon de kwellingen van zijn
stiefmoeder niet verdragen. Hij volgde het advies op van zijn moeder
en ging diep het oerwoud in, waar hij volkomen verzonken raakte in
een zeer sobere en zware verering van de lotusogige St Hari. Zijn
gebed was niet bedoeld om de Allerhoogste te bereiken, maar om zijn
materi€le verlangen naar een koninkrijk te vervullen. Door de genade
van Sri Bhagavan werd echter niet alleen zijn verlangen naar een ko-
ninkrijk vervuld, maar hij kreeg ook zuivere bhakti. Als men bhakti met
onverdeelde aandacht uitvoert, zelfs ten behoeve van een materieel
verlangen, krijgt men op het eind altijd alle heil. Dhruva is een voor-
beeld van zulke artharthi:

Dinanatha — de bewaker en toevlucht van behoeftige zielen; een naam
voor Sr1 Krsna.

Durga — de gemalin van Sri Siva, ook bekend als Sakti, Mahavidya, Kar,
Syama en Nistarinl. Ze heerst over de materiéle energie en is een van
de vijf godheden, die door de paricopasakas wordt aanbeden.

Durvasa Muni — de zoon van Maharsi Atri en Anuslya. Een deelexpansie
van S Rudra, een groot rsi en voorganger van de jAana-sastras.
Evenals Sri Siva werd hij gemakkelijk boos en was snel geplezierd. Hij
kon grote zegeningen geven en vreselijke vervloekingen uitspreken.

Durvasa Muni werd altijd omringd door zestigduizend discipelen. Het
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gevolg was, dat zijn onverwachte bezoek een pijnlijke situatie voor zijn
gastheer opleverde. De intimiderende aanwezigheid van de Muni en
het probleem van de ontvangst van zoveel leerlingen kon angst ver-
oorzaken voor de mogelijke repercussies, die zouden volgen, als hem
geen plezier werd gedaan.

Gadadhara Pandita — een vertrouwelijke metgezel van Sri

Caitanya Mahaprabhu. Hij is een van de leden van de parica-

tattva. Hij belichaamt het innerlijke vermogen van Sri Krsna
en is een manifestatie van Srimati Radhika. Nadat Mahaprabhu
sannyasa had aanvaard, vergezelde Gadadhara Pandita Hem naar
Puri-dhama. Hij reciteerde Srimad-Bhagavatam voor het plezier van
Sr Gauranga. Mahaprabhu schreef in Zijn eigen handschrift een sloka
in de Bhagavad-gita van Gadadhara Pandita. Nadat Mahaprabhu uit
deze wereld was verdwenen, kon Gadadhara Pandita de pijn van de
scheiding niet verdragen. EIf maanden na Zijn verdwijning vertrok hij
uit deze wereld.

Gajendra — dit spel vond plaats tijdens de vierde manvantara. Een olifant
met de naam Gajendra was de leider van een grote groep sterke oli-
fanten en hij leefde met een groot aantal vrouwtjesolifanten diep in het
oerwoud in een vallei van Trikuta, de Koning der Bergen. In de vallei
lag een prachtig groot en uitnodigend meer. Op een dag was Gajen-
dra op een zorgeloze wijze verzonken in de sport met zijn vrouwtjes-
olifanten en kinderen in het meer. Plotseling greep een sterke krokodil
woedend zijn been. Gajendra wendde al zijn kracht aan om zich te
bevrijden, maar de sterke olifant kon niet vrijkomen, zelfs niet na een
strijd van duizend jaar. Langzaam begon Gajendra zijn kracht te ver-
liezen. Toen hij zag, dat hij geen andere bescherming had, nam hij

volkomen en uitsluitend zijn toeviucht tot Sr Bhagavan en ving met
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groot verdriet het chanten van welluidende, Sanskriete s/okas aan, die
hij in een voorgaand leven als Koning Indradyumna had geleerd. Sri
Bhagavan, die de cakra bij zich draagt, arriveerde daar op Garuda's
rug en bevrijdde Gajendra door de bek van de krokodil met Zijn cakra
open te breken.

In zijn vorige leven was Gajendra Koning Indradyumna van Dravida
geweest, een deelstaat van de Pandava-dynastie. Maharsi Agastya
kwam Indradyumna eens een bezoek brengen, maar toen hij daar ar-
riveerde, was de koning in diepe trance verzonken op de verering van
Sr1 Bhagavan en kon daarom de grote s/ niet verwelkomen. Wegens
zijn overtreding vervloekte Mahasri Agastya de koning om geboorte te
nemen als olifant. Dit is een voorbeeld van een persoon met verdriet
(@rtta) en samengestrokken bewustzijn (sarikucita-cetana).

Ganesa — de zoon van Sri Siva en Parvati. Hij neemt alle materiéle hin-
dernissen weg en geeft grote rijkdom aan zijn vereerders; een van de
vijf godheden, die door de parficopasakas worden vereerd.

Gangesopadhyaya — auteur van een beroemde verhandeling over nygya,
Tattva-cintamani. Er zijn geen authentieke gegevens over zijn geboor-
te of plaats van herkomst, maar men neemt aan, dat hij uit Mithila
kwam en leefde in de 12de-13de eeuw. Hij was een slim dialecticus en
een briljant schrijver van polemieken. Hij heeft van de nyaya-sastra
een wetenschap en debatteerkunst gemaakt. Hij ontwikkelde een
nieuwe school van de nyaya, de navya-nydya. Zijn Taftva-cintamaniis
een systematisch werk over epistemologie, logica en de filosofie van
de grammatica. Het handelt praktisch uitsluitend over de epistemolo-
gie van het nyaya-systeem met weinig aandacht voor de metafysica of
de ontologie. De Taftva-cintamani legde in India de basis voor een
nieuw systeem van de dialectiek. Zijn boek werd zo populair, dat na

hem niemand een geleerde van de nydya kon worden beschouwd,
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tenzij hij een commentaar op zijn boek zou schrijven. Het meest be-
kende commentaar op Taftva-cintamani werd geschreven door
Raghunatha (Kanaibhatta) Siromani, een tijdgenoot van Sri Caitanya
Mahaprabhu (zie Siromani).

Gaura - een verkorte vorm van de naam Gauranga.

Gauracandra — iemand, die is opgerezen als een duizelingwekkende,
gouden maan; een naam voor Caitanya Maha-prabhu (zie Caitanya).

Gaura-Hari — iemand, die de gouden gelaatskleur van Srimati Radhika
heeft gestolen; een naam voor Krsna, die verscheen in de vorm van
Sri Caitanya Mahaprabhu.

Gaurakisora — de prachtige, gouden jongeling; een naam voor Caitanya
Mahaprabhu.

Gauranga - iemand, wiens ledematen de gloed hebben van gesmolten
goud; een naam voor St Caitanya Mahaprabhu, die Sri Krsna Zelf is
met de bhava (de innerlijke gemoedsgesteldheid) en kanti (lichaams-
kleur) van Srimati Radhika.

Gaura-Nitai — een verkorte naam voor SrT Gauranga en Sri Nityananda
Prabhu.

Gaurasundara — iemand, die een stralende, gouden vorm heeft; een naam
voor St Caitanya Mahaprabhu (zie Caitanya).

Gauridasa Pandita — een geliefd metgezel van Caitanya Mahaprabhu. Zijn
vader was Kamnsari Misra en zijn moeder ST Kamala Devi. Hij had vijf
broers genaamd Sdryadasa, Damodara, Jagannatha, Krsnadasa en
Nrsimha-Caitanya. Zijn oudste broer, Siryadasa, had twee dochters,
Srimati Vasudha Devi en Srimati Jahnava Devi, die de gemalinnen
werden van Nityananda Prabhu. De vrouw van Gauridasa was Vimala
Devi. Zij had twee zonen, Balarama en Raghunatha. Gauridasa
woonde in Ambika Kalna aan de overzijde van de Ganga gezien van-

uit Santipura. Precies naast het huis van Gauridasa staat een grote
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tamarindeboom, waaronder Sriman Mahaprabhu en Sri Nityananda
Prabhu regelmatig zaten. Gauridasa smeekte eens de twee broers
voor altijd in zijn huis te blijven. Om Gauridasa te kalmeren maakte
Mahaprabhu een prachtige set Godsbeelden van Gaura-Nitai uit het
hout van een neem-boom, die vlakbij stond, en gaf ze aan hem.
Gauridasa Pandita is in Arsna-fia Subala-sakha, een van de dvadasa-
gopalas van Vraja (Gaura-ganoddesa-dipika 128).

Gautama - is in de volksmond bekend als Aksapada Gautama. Volgens
sommige geleerden leefde hij in de 59 eeuw voor Christus en stichtte
de pracina, de oudere nydya-school voor filosofie. Hij scheef Nyaya-
sutra, dat bekend staat als de vroegste, gesystematiseerde literatuur
over het systeem. Het traditionele nygaya-systeem, zoals het er tegen-
woordig uitziet, is voornamelijk op dit werk van Gautama gebaseerd.
De Nyaya-sdira is verdeeld in vijff adhyayas, lessen, die doorgaans
boeken worden genoemd. ledere les is weer onderverdeeld in twee
ahinikas, dagelijkse porties en deze bevatten op hun beurt een aantal
sufras, aforismen. Deze sdtras zijn ook weer door commentatoren,
zoals Vatsya-yana en Vacaspati in prakaranas, onderwerpen, onder-
verdeeld.

Gopijana~vallabha — de minnaar, geliefde van de gopis van Vraja; een
naam voor Sri Krsna.

Gopinatha Acarya — een groot toegewijde van SiT Caitanya Mahaprabhu.
Hij was de echtgenoot van Sarvabhauma Bhattacarya's zuster. Tij-
dens de kinderjaren van Mahaprabhu woonde hij in Nadiya. Later
woonde hij met de Bhattacarya in Puri-dhama, toen Mahaprabhu daar
ook was. Hij was de eerste in Piri, die S Caitanya uitriep tot
Bhagavan, waarvoor hij aanvankelijk door de Bhattacarya werd uitge-

lachen, en die later de genade kreeg van Mahaprabhu.
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Govinda — een naam voor Krsna; iemand, die de gopis, gopas, koeien,
zintuigen, aarde, en Heuvel Govardhana plezier doet.

Gunaraja Khana — een metgezel van Sri Caitanya Mahaprabhu en een
inwoner van Kulinagrama. Men kende hem ook als $ri Maladhara Va-
su. Zijn vader was Bhagiratha Vasu en zijn moeder Indumati. Hij
schreef een beroemd boek onder de titel Si7 Krspa-vijaya, dat door
Mahaprabhu zeer werd gewaardeerd. Gunaraja Khana had de ge-
woonte om SrT Caitanya ieder jaar te bezoeken voor het vieren van
het ratha-yatrafestival in Purl. Dat was de plaats, waar de inwoners
van Kulinagrama bij Caitanya informeerden over de eigenschappen

van een Vaisnava.

Hari — een naam voor Sri Krsna, die betekent "lemand die
wegneemt". Hij neemt alles weg, dat ongunstig is. En het
betekent "lemand die het hart van Zijn bhakias steelt".

Indra — de godheid, die heerst over de atmosfeer, de hemel

en de regen; hij is een deva, die ondergeschikt is aan

Brahma, Visnu en Siva, maar de leider is van alle andere
hemelse devas.

Jagadananda Pandita — een vertrouwelijke vriend en eeu-
wige metgezel van S Caitanya. Hij voerde meestal kirtana
uit met Srfiman Mahaprabhu. Hij kende niets anders dan
Bhagavan. Volgens de Gaura-ganoddsa-dipika (51) heeft
Jagadananda Pandita in Arspa-fld de gemoedstemming van
Satyabhama, de belangrijkste vrouw van S Krsna (satyabhama
prakaso pi jagadananda panditah). Zoals Satyabhama altijd een trot-

se houding had en in de contramine was, vertoonde Jagadananda
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dezelfde stemming in zijn relatie met Mahaprabhu. Hij bleef met Hem
in Puri-dhama en was voortdurend betrokken in Zijn dienst. Hij is de
auteur van Sr7 Prema-vivarta.

Jahnava Devi — was de dochter van Siuryadasa, de oudere broer van
Gauridasa Pandita en een van de twee gemalinnen van Nityananda
Prabhu. Volgens Gaura-ganoddesa-dipika (65-66) is zij in Arsnpa-fia
Revatl, de gemalin van Sri Balarama en Ananga Maijari, de jongere
zuster van Srimati Radhika.

Jaimini — de stichter van het systeem van pdrva-mimamsa van de Indiase
filosofie, dat beter bekend is als het mimamsa-systeem. Volgens mo-
derne geleerden componeerde hij zijn pdrva-mimamsa-sdtra rond de
4de eeuw voor Christus. Het handelt over het onderzoek naar de aard
van dharma en zet de basisinterpretatie van de vedische teksten uit-
een, waarvan het uitvoeren van offers geheel afhankelijk is. Het be-
schrijft de verschillende offers en hun bedoelingen. De mimamsa-
suftra bestaat uit elf hoofdstukken, waarvan de eerste handelt over de
bron van kennis en de geldigheid van de Veda's. Het wordt erkend als
het fundamentele naslagwerk van de mimamsa-school van filosofie,
dat aanleiding gaf tot een reeks commentaren en subcommentaren.

Jamavanta — ook bekend als Jambavan en Rksaraja, een koning onder de
beren. In Treta-yuga was hij een van de ministers van de apenkoning,
Sugriva. Hij was in leeftijd, wijsheid, kracht en moreel oordeel aan
iedereen superieur. Hij was degene, die Hanuman aan zijn kracht her-
innerde, toen het tijd werd de oceaan over te steken. Hij was de minis-
ter-president tijdens de oorlog tegen Ravana. St Ramacandra luister-
de bij alle aangelegenheden naar zijn advies en betuigde hem groot
respect. In de slag om Lanka, toen iedereen werd begoocheld door de
mayika macht van Meghanada (Indrajit), bleef Jambavan door die

maya onberoerd. Zowel Meghanada als Ravana werden door de
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klappen van Jambavan bewusteloos geslagen. Nadat Rama naar
Ayodhya was teruggekeerd en tot koning werd gekroond, riep Hij
Jambavan en alle apen op naar hun koninkrijk terug te keren.
Jambavan stemde er alleen mee in, indien hij de belofte van
Bhagavan kreeg, dat hij in Dvapara-yuga weer Zijn associatie zou krij-
gen. Dus toen Sri Krsna in Dvapara-yuga verscheen, werd het verlan-
gen van Jamba-van vervuld.

Jiva Gosvami — de zoon van Sii Vallabha (Anupama), die de broer was
van Rlpa en Sanatana Gosvamr's. Zelfs als jongen werd hij diep aan-
getrokken door Sri Krsna. Hij besteedde zijn tijd niet aan spelen, maar
vereerde Bhagavan met bloemen, sandalhout en andere artikelen. In
zijn jeugd ging hij naar Varanasi om Sanskriet te studeren onder lei-
ding van Madhusudana Vacaspati, een discipel van Sarvabhauma
Bhattacarya. Na de afronding van zijn studie ging hij naar Vrndavana
en nam zijn toevlucht tot zijn ooms, Sri Ripa en Sanatana. Na het
verdwijnen van Ripa en Sanatana werd hij de leider onder de volge-
lingen van Sriman Mahaprabhu. Zijn talrijke literaire bijdragen, waar-
toe boeken behoren als Saf-sandarbha en Gopal-Campu en commen-
taren op Srimad-Bhagavatam, Bhakti-rasamrta-sindu en Ujjvala-
nilamani, vormden vergezeld van shas-trisch bewijsmateriaal de on-
derbouwing voor de leer van $r Caitanya. Volgens de Gaura-

ganoddesa-dipika (194-207) is hij Vilasa Mafjart in Arsna-/ia.

Kakkhati — het vrouwelijke huisdier van Srimati
Radhika, de aap Kakkhati.
Kall — een vorm van de godin Durga; iemand, wiens
gelaatskleur donker is of zwart.
Kaliya — een gigantische naga, slang, van het ras van Kadru en Kasyapa.

Ten tijde van Krsna's verschijning nam hij zijn intrek in de Yamuna ri-
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vier en vervuilde het water met zijn ververgif. Krsna strafte Kaliya door
op zijn koppen te dansen. Door de aanraking van Krsna's lotusvoeten
werd Kaliya gezuiverd, verliet de Yamuna en vertrok naar
Ramanakadvipa, een klein eiland vlak naast Jambudvipa.

Kanada - een wijze uit de antieke Oudheid. Hij is de oorsprong van het
systeem van de vaisesikafilosofie uit India (zie vaisesika in de verkla-
rende woordenlijst). Het woord kanada betekent in eerste instantie
"iemand, die leeft van weinig voedsel". Dit kan enige verbinding heb-
ben met de fundamentele strekking van de school, die zegt, dat het
universum is geformeerd uit de kleinste eenheden van materie, de
anu (de Nydya-kandalr van Sridhara kan ook worden geraadpleegd
voor verdere informatie over dit onderwerp). Naar Kanada wordt ook
verwezen met de synoniemen van zijn naam, bijvoorbeeld Kanabhuja
en Kanabhaksa, of met zijn genealogische naam Kasyapa. Men kent
hem ook onder de naam Ullka, wat letterlijk 'uil' betekent. De traditie
verklaart deze naam met een verhaal, dat Sri Siva voor de wijze ver-
scheen in de vorm van een uil en hem het systeem van vaisesika
openbaarde. Volgens de traditie gelooft men, dat Kanada in Varanasi
leefde en daar onderwijs gaf.

Kanada wordt geéerd wegens zijn gezag over de Vaisesika-sdtra, de
basistekst van het systeem, maar de exacte data van zijn leven en
werk kunnen niet worden vastgesteld. Terwijl de traditie hem plaatst in
de 8ste eeuw voor Christus, wijst de moderne wetenschap de composi-
tie van de Vaisesika-sufra toe aan de eerste eeuw na Christus. De
fundamentele strekking van het systeem was bekend aan de vroege
samenstellers van de Caraka-samhifa — niet alleen aan zijn eindredac-
teur, Caraka, maar aan zijn oorspronkelijke auteur, Agnivesa, van wie
wordt gedacht, dat hij een aantal eeuwen voor de christelijke jaartel-

ling heeft geleefd. De vaisesika-ilosofie, zoals deze wordt voorgesteld
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in de sdtra, wordt door diverse scholen van de boeddhistische filosofie
erkend, in het bijzonder door de madhyamikas en de vaibhasikas. Het
werk in de taal Pali, Milindapanha, dat in de 1st¢ eeuw voor Christus
werd geschreven, vermeldt vaisesika als een gevestigde tak van Indi-
ase wetenschap.

Kapiladeva — een avatara van Sri Krsna, die verscheen als de zoon van
Kardama Muni en Devahuti. Hij onderwees de ware betekenis van de
sarikhya-ilosofie aan zijn moeder. In de oorspronkelijke sarikhya-
filosofie van Kapiladeva zijn vijfentwintig principes. Achter deze princi-
pes bevindt zich het bestaan van Sri Bhagavan, die de bron is van alle
andere principes. Er was nog een andere Kapila, die later verscheen
in de dynastie van Agni en die een atheistische versie van de
sarikhya-filosofie onderwees. De atheistische versie van sarikhya
aanvaardt de vijfentwintig principes, maar ontkent het bestaan van
God. De sarikhya van Kapiladeva daarentegen mondt uiteindelijk uit in
bhakti.

Kasyapa — de zoon van Marici, een van de zes zonen, die voortkwamen
uit de geest van Brahma. Kasyapa was een van de eerste voorvade-
ren in het universum. Hij huwde dertien dochters van Daksa, aange-
voerd door Aditl. Het universum was vol met allerlei verschillende
soorten levende wezens uit de combinatie van Kasyapa en zijn vrou-
wen. Aditi was de moeder van de devas aangevoerd door Indra.
Kasyapa en Aditi voerden zware boetedoeningen uit om Bhagavan
een plezier te doen en het gevolg was, dat Hij als hun zoon,
Vamanadeva, verscheen.

Kavi Karnapiira — een van de drie zonen van Sivananda Sena. Zijn broers
heetten Caitanya dasa en Rama dasa. Zijn ware naam was
Paramananda Sena, maar Stiman Mahaprabhu gaf hem de namen

Purt dasa en Karnapura. Toen hij een kleine jongen was zoog hij aan
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de teen van Mahaprabhu. Hij was een schrijver en dichter in de over-
treffende trap. Hij schreef vele beroemde werken, waartoe behoren de
Gaura-ganoddesa-dipika, Sri Caitanya-candrodaya-nataka, Anan-da-
vrndavana-campd, Sri Caitanya-carita-mahakavya, Arya-sataka,
Krsnahnika-kaumudi, Alarikara-kaustubha, een commentaar op het
Tiende Canto van Srimad-Bhagavatam en Caitanya-sahasra-nama-
stotra.

Kesava — een naam voor Krsna. Als het woord kesa de demoon, Kesi
betekent, is het woord va verbonden met de werkwoordstam vaadh,
doden. In deze zin betekent Kesava degene, die de demoon Kesi ver-
slaat. Een andere betekenis van kesa is haar. Als dit wordt gecombi-
neerd met de werkwoordstam vah (dragen of bezitten), betekent
Kesava iemand, die prachtig lang haar heeft. Srila Vi$vanatha
Cakravarti Thakura heeft nog twee andere verklaringen voor de naam
Kesava, kesan vayate samskarofiti kesava, wanneer kesa wordt ge-
combineerd met de werkwoordstam ve (vlechten), betekent Kesava
iemand, die op deskundige wijze het haar van Zijn geliefde, Srimati
Radhika, vlecht en decoreert; ko brahma iso mahadeva tavapi vayase
vasi-karosi, de lettergreep ka verwijst naar Brahma, het woord isa
verwijst naar Mahadeva en de werkwoordstam ve wordt hier gebruikt
in de zin van onder controle brengen. Dus Kesava betekent iemand,
die zelfs Brahma en Mahadeva onder Zijn controle brengt.

Krsna — de oorspronkelijke Allerhoogste Persoonlijkheid Gods, Svayam
Bhagavan. Hij is avatari, de bron van alle andere avataras. Zijn deel-
manifestatie is de Paramatma en Zijn lichaamsuitstraling is het alom-
tegenwoordig brahma. Zijn lichaam bestaat uit sac-cid-ananda — eeu-
wigheid, kennis en zegen. Hij is de verpersoonlijking van alle spirituele
smaken, raso vai sa. Zijn vader is Nanda Mahéaraja, Zijn moeder is

Yasoda, Ziin broer is Balardma en zijn eeuwige gezellin is Srimat
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Radhika. Hij is een beminnelijke, jonge koeherder met een gelaats-
kleur als die van een pas geformeerde regenwolk in de moesson. Hij
draagt een glansende, gele dhofi, een pauwenveer op Zijn kroon en
een krans van verse bosbloemen. Hij beschikt over vierenzestig pri-
maire, transcendentale kwaliteiten, waarvan er vier alleen voor Hem
uniek zijn: venu-madhurya, Hij trekt de hele wereld en vooral de gopis
aan met het melodieuze geluid van Zijn fluit; rdpa-madhurya, Hij is
een buitengewone schoonheid, die ieders geest boeit; prema-
madhurya, Hij wordt omringd door intieme, liefhebbende metgezellen,
wier prema volkomen vrij is van iedere vorm van ontzag of formaliteit;
en /ia-madhurya, Hij voert prachtig en betoverend spel en vermaak
uit, waarvan rasa-/iia het hoogtepunt vormt.

Krsna Caitanya — een naam voor Caitanya Mahaprabhu (zie Caitanya).

Krsnadasa Kaviraja — de auteur van Si7 Caitanya-caritamrta. Hij ontving de
darsana van Nityananda Prabhu in een droom en werd door Hem op-
gedragen naar Vrndavana te gaan. Op herhaaldelijk verzoek van de
Vaisnava's en nadat hij de zegeningen van het Godsbeeld van
Madana-Gopala had ontvangen, aanvaardde hij de taak om de bio-
grafie van St Caitanya Mahaprabhu te schrijven. Hij schreef ook Go-
vinda-filamria, een beschrijving van het achtvoudige, dagelijkse spel
van Radha en Krsna, en een commentaar geheten Sarariga-rarigada
op het beroemde boek van Bilvamangala Thakura, Arsna-karpamria.
Hij is Kastart Mafjart in krspa-fia.

Kumara — De Vier Kumara's heten Sanaka, Sanatana, Sanandana en
Sanat. Brahma schiep hen uit zijn verstand (manah) bij het begin van
de schepping. Dat is de reden, waarom ze Brahma's manasa-putra
(zonen geboren uit zijn verstand) worden genoemd. Wegens hun
diepgaande kennis ervoeren ze geen enkele aantrekking tot de wereld

en gaven geen enkele medewerking aan hun vaders scheppingstaak,
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omdat ze de neiging hadden ontwikkeld voor onpersoonlijke specula-
tie (brahma-jfiana). Brahma was hierdoor buitengewoon ontsteld en
hij bad tot Bhagavan Sri Hari voor het welzijn van zijn zoons. Sri
Bhagavan was blij met de gebeden van Brahma en in Zijn Hamsa
(zwaan) avatara, trok Hij hun verstand weg van de droge, onpersoon-
lijke kennis en richtte het op zuivere toegewijde dienst op het absolute
platform. Vanwege dit feit, worden Sanaka Rsi en zijn broers jAank
bhaktas genoemd. Ze zijn de stamvaders van de geestelijke erfopvol-

ging van Nimbaditya.

Lalita-Sakhi — een intieme vriendin van Srimati Radhika. Ze is

de eerste en belangrijkste van de asfa-sakhis, de acht ver-

trouwelijke vriendinnen van $ri Radha. Volgens Sri Raaha-

Krsna Ganoddesa-dipika (Baharampura uitgave) is ze ze-
venentwintig dagen ouder dan Sri Radha en wordt ze ook Anuradha
genoemd. Ze heeft een tegendraadse en trotse natuur. Haar gelaats-
kleur lijkt op gorocana, een glanzend geel pigment. Haar kleding heeft
de kleuren van pauwenveren. Haar moeder is Saradi en haar vader is
Visoka. Haar echtgenoot is Bhairava, een vriend van Govardhana
Malla, de echtgenoot van Candravall. De acht voornaamste sakhis in
haar ydtha (groep) zijn Ratna-prabha, Ratikala, Subhadra, Bhadra-
rekhika, Sumukhi, Dhanistha, Kala-hamsi en Kalapini. Lalita is de leid-
ster van de parama-prestha-sakhis, zij geeft alle sakhis leiding en in-
structies; ze begrijpt de verschillende stemmingen in de liefdesperike-
len en ze is een expert in de strategieén van vereniging en scheiding
in de aangelegenheden van prema. Als Krsna toevallig eens een
overtreding maakt jegens Sri Radha, geeft Lalita Hem onmiddellijk

een uitbrander, waarbij ze haar hoofd in woede opricht.
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Madhva - de hoofd-acarya van de Brahma sampradaya; geboren in 1239
vlakbij Udupl. Zijn vader en moeder waren Sri Madhyageha Bhatta en
Srimati Vedavidya. Hij aanvaardde diks3 en sannyasa op twaalfjarige
leeftijd van Acyuta-preksa. Zijn sannyasa-naam was Purnaprajia. Hij
schreef commentaren op de Bhagavad-gita, Srimad-Bhagavatam,
Brahma-sdtra en vele andere boeken. Hij vestigde de doctrine van
dvaita-vada, die het eeuwige onderscheid tussen de levende wezens
en de Allerhoogste Persoonlijkheid Gods benadrukt. Hij predikte
krachtiy tegen de kevalddvaitavada leerstelingen van Si
Sankaracarya.

Mahadeva — een naam voor Sri Siva; de grote godheid of de leider van de
devas (zie Siva).

Mahaprabhu — de Grootmeester, St Krsna Caitanya (zie Caitanya).

Mahavidya — een naam voor godin Durga. Deze naam wijst erop, dat zij
wegens haar verpersoonlijking van de materiéle energie de bron is
van alle materiéle wetenschap.

Mahesa — de groot (maha) godheid of meester (/5a). Dit is een naam voor
Sri Siva.

Maitreyt — Yajfia-valkya had twee vrouwen, namelijk Katyayani en Maitreys.
Toen hij de leeftijd van vijftig jaar bereikte, riep hij zijn twee vrouwen
bij zich, verdeelde zijn rijkdom onder hen en zei, "Wees gelukkig en
laat mij naar het oerwoud vertrekken om te chanten en aan Krsna te
denken."

Katyayani zei tegen hem, "Je hebt me alles gegeven. Nu kun je gaan
en doen wat je wenst." De tweede vrouw, Maitreyi, zei, "Beantwoord
alsjeblieft eerst mijn vraag. Je geeft me alles. Mijn vraag is, kunnen
deze zaken me voor altijd gelukkig maken? Je geeft me dit allemaal,
maar eerst bezat jij al deze spullen. Waarom geef je ze op en trek je

het oerwoud in? Als deze zaken me eeuwigdurend geluk konden ge-
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ven, waarom werd jij er dan niet gelukkig van? Ze gaven je dus
slechts tijdelijk geluk." Yajfia-valkya was blij zijn vrouw zo te horen
spreken. Hij omhelsde haar en zei, "Zowaar, jij bent mijn svadharma-
ni; mijn religieuze vrouw. Geen gewoon mens kan zo'n vraag stellen.
Zo iemand is zeer zeldzaam."

Hij nam Maitreyi toen mee naar het oerwoud, waar ze elkaar bijston-
den in hun beoefening van bhakti-yoga.

Manu - ieder van de veertien belangrijkste voorvaderen en wetgevers van
het universum, die achtereenvolgens verschijnen; de eerste van hen
heet Svayambhuva, aan wie het beroemde wetboek, Manu-samhita,
wordt toegeschreven.

Mukunda — een naam voor Sri Krsna. Het woord muku is het equivalent
van mukti en de werkwoordstam da betekent schenken of verlenen.
Mukunda betekent dus degene, die bevrijding schenkt. Het betekent

ook iemand, wiens gelaat straalt als de kunda-bloem.

Narada — een grote wijze onder de devas; hij is daarom

bekend als Devarsi. Hij werd geboren uit het verstand

van Brahma. Hij is een bevrijde metgezel van Sri Krsna,
die door de materi€le en spirituele universa reist om Zijn glorie te ver-
spreiden. In Caitanya /73 verschijnt hij als Srivasa Pandit.

Narayana — nara betekent 'mensheid’, gyana betekent de 'toevlucht bij' of
'‘bescherming van'. Narayana betekent dus de toevlucht voor de
mensheid. Een expansie van Krsna; de rijke Godheid van Vaikuntha.

Nlambara Cakravartl — de vader van SrT Sact Mata en grootvader van
moeders ziide van Si Caitanya Mahaprabhu; een groot astroloog.
Volgens Gaura-ganoddesa-dipika (104-05) was hij Garga Muni en

Sumukha gopa in Arsna-fia.
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Nimai Pandita — Sriman Mahaprabhu's kindernaam was Nimai, omdat Hij
onder een neem-boom werd geboren. In Zijn jeugd werd Hij een groot
geleerde en werd daarom Nimai Pandita genoemd.

Nimbaditya — ook bekend als Nimbarkacarya; de hoofd-acarya van de
Kumara Sampradaya. Hij vestigde de filosofische doctrine van
dvaifaavaita-vada, die zowel de eenheid als verscheidenheid van alle
dingen met Bhagavan vestigt. Hij voerde zijn bhgjana uit in Dhruva-
ksetra vlakbij Govardhana. Hij schreef een commentaar op de
Vedanta-sudfra genaamd Vedanta-saurabha, en ook Vedania-
kamadhenu-dasa-sloka, Krsna-stavargja, Guruparampara, Vedanta-
tattva-bodha, Vedanta-siddhanta-pradipa, Svadhar-madhva-bodha,
Aitihya-tattva-siddhanta, Radhastaka en een commentaar op de Bha-
gavad-gita.

Nistarini — een naam van Durga-Devi, die betekent zij, die je over het ma-
teriéle bestaan brengt; zij die moksa toekent.

Nitai — een bijnaam voor Nityananda Prabhu.

Nityananda — een manifestatie van St Krsna, die St Balarama is in krsna-
/3. Hij verscheen samen met Sriman Maha-prabhu en was leidend
assistent van Caitanya bij het verspreiden van harinama-sarikirtana
onder de gevallen jivas van Kali-yuga. Hij werd in Ekacakra geboren
in 1473 op de dag van suk/a-trayodasiin de maand magha (janua-
riffebruari). Zijn vader was Hadai Pandita en Zijn moeder was
Padmavatl. Volgens sommigen was Hij de discipel van Sri
Madhavendra Puri en volgens anderen de discipel van Laksmipati, de
guruvan Madhavendra Purl.

Nrga — een groot-koning en de zoon van Maharaja |ksvaku. Hij was uiter-
mate vrijgevig. Hij gaf eens uit liefdadige overwegingen een ontelbaar
aantal uitzonderlijke koeien aan een brahmapa. Een van die koeien

ontsnapte en liep terug naar de kudde van de Koning. Zonder het te
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weten, gaf Nrga dezelfde koe weg aan een andere brahmana. On-
derweg herkende de eerste brahmana zijn koe en was behoorlijk
boos. De twee brahmanas gingen naar Nrga om de zaak te regelen.
Hoewel de Koning ieder van de brahmanas honderdduizend koeien
aanbood in ruil voor die ene koe, liepen ze beiden ontevreden weg.
Kort daarna stierf de Koning. Toen hij voor Yamaraja werd gevoerd,
werd hem de keus gegeven om eerst de resultaten van zijn goede
daden te genieten of eerst de reacties van zijn wandaden te onder-
gaan. Hij koos ervoor om eerst de reacties van zijn wandaden te on-
dergaan. Onmiddellijk kreeg hij het lichaam van een hagedis en werd
naar de Aarde gestuurd, waar hij in een opgedroogde put moest le-
ven.
Op een dag in Dvapara-yuga werd Nrga door een paar jongens van
de Yadu-dynastie gevonden. De jongens gingen naar Krsna en ver-
telden Hem wat ze hadden gevonden. Krsna ging naar de put en
haalde de hagedis er met Zijn linker hand uit. Door de aanraking van
Sr Krsna's lotushand werd Nrga bevrijd van het hagedissenlichaam.
Hij is een voorbeeld van iemand, die Krsna's genade kreeg in de staat
van sarikucita-cetana, samengetrokken bewustzijn.

Nrsimhadeva — de half-mens half-leeuw avafara van Krsna. Hij verscheen
in een woeste bui om Zijn geliefde bhakia, Prahlada Maharaja te be-
schermen, toen Prahlada zwaar werd onderdrukt door zijn demoni-

sche vader, Hiranyakasipu.
Padmanabha - iemand wiens navel de vorm heeft van

een lotus; een naam voor Krsna of Visnu.

Pandava's — de vijf zonen van Pandu: Yudhisthira,
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Bhima, Arjuna, Nakula en Sahadeva. Ze waren grote toegewijden van
Sri Krsna. Ze zijn de helden van de Mahabharata en vormden de
overwinnende partij in de slag om Kuruksetra.

Pariksit Maharaja — de zoon van Abhimanyu en Uttara, en de kleinzoon
van Arjuna. Hij verscheen op het eind van Dvapara-yuga. Na de slag
om Kuruksetra was hij de enig overlevende nakomeling van de
Pandava's en Kaurava's. Toen hij nog in zijn moeders baarmoeder
zat, beschermde Krsna hem tegen het dodelijke brahmastra-wapen
van Asvatthama. Toen Pariksit volwassen was, installeerden de
Pandava's hem als keizer en trokken zich terug in de Himalaya's. Hij
was een dermate krachtig vorst, dat hij in staat was het tijdperk van
Kali te zien aankomen. Later, onder invioed van Bhagavans innerlijke
vermogen, beging hij een overtreding tegen de wijze, Samika Rsi, en
werd vervloekt door de vijfjarige zoon van de wijze, Srigi, waardoor hij
binnen zeven dagen zou sterven aan een slangenbeet. Parksit aan-
vaarde de vloek op een kalme wijze als de zegen van St Krsna. Hij
droeg het keizerrijk over aan zijn zoon, Janamejaya, en ging naar de
oever van de Ganga. Grote heiligen uit de hele wereld kwamen daar
onmiddellijk naartoe om getuige te zijn van zijn overlijden. Hij bracht
zijn laatste dagen door met het luisteren naar de vertelling van
Srimad-Bhagavatam uit de mond van de wijze, Sukadeva. Hij was
verzonken in de ambrozijnen beschrijvingen van S Krsna en Zijn
bhakias en gaf eten, drinken en slapen op alsmede de angst voor zijn
dreigend overlijden.

Patafjali — een groot maharsi en auteur van de yoga-stitra (zie yoga in de
Verklarende woordenlijst).

Patita-pavana — iemand die de gevallen zielen zuivert en bevrijdt; een

naam voor SrT Caitanya, Nityananda en $rf Guru.
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Prabodhananda Sarasvati — de oom van Sri Gopala Bhatta Gosvami. Hij
was een inwoner van Ranga-ksetra en een sannyasi van de S
Ramanuja sampradaya. Gopala Bhatta Gosvami ontving van hem
diksa. Prabodhananda was een vereerder van Laksmi-Narayana,
maar door de genade van SrT Gaurasundara ging hij over op de vere-
ring van S Radha-Govinda. Hij schreef vele boeken, zoals Sr7
Vrndavana-mahimamrta, Sri Radha-rasa-sudhanidhi, Sri Caitanya-
candramria, Sarigita-madhava,  Ascarya-rasa-prabandha, S
Vindavana-sataka, —Sri  Navadvipa-Sataka,  Sruti-stuti-vyakhya,
Kamabija-Kamagayatri-vyakhyana, Gita-Govinda-vyakhyana en Sri
Gaura-sudhakara-cifrastaka. Volgens Gaura-ganoddesa-dipika (163)
is Prabodhananda Sarasvatl in Arsnpa-fia Tungavidya, een van de
asta-sakhis van Srimati Radhika.

Pradyumna Brahmacari — een persoonlijke metgezel van Sri Caitanya
Mahaprabhu. Hij was een vereerder van Sri Nrsirhhadeva en daarom
gaf Sriman Mahaprabhu hem de bijnaam Nrsimhhananda. In Sr7 Caita-
nya-caritamrta heeft Srila Krsna Dasa Kavirdja verteld, dat hij in zijn
geestesoog zag hoe Nrsimhananda Brahmacari met kostbare juwelen
een weg aanlegde en hem omringde met allerlei soorten uitmuntende
bijkomstigheden (meren en tuinen, enzovoort), zodat ST Sacinandana
plezier zou hebben, als Hij naar St Vrndavana reisde.

Prahlada — een groot bhakta van St Krsna en de zoon van Hiranyakasipu.
Als klein kind van amper vijf jaar oud werd hij ernstig onderdrukt door
zijn vader, Hiranyakasipu, die een verbitterde tegenstander van Visnu
was, omdat Hij zijn broer, Hiranyaksa, had omgebracht. Ondanks vele
bedreigingen en pogingen tot doodslag, bewaarde Prahlada zijn kalm-
te en bleef verzonken in herinnering aan Sri Krsna. Hij werd in al der-
gelijke situaties beschermd en uiteindelijk verscheen Bhagavan als

Nrsimhadeva om zijn demonische vader te doden. De geschiedenis
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en lessen van Prahlada zijn vermaard in Srimad-Bhagavatam en an-

dere geschriften.

Radha — de eeuwige gezellin van Sri Krsna en de belicha-

ming van het Aladinvermogen. Ze staat bekend als

mahabhava-svardpini, de verpersoonlijking van de hoogste
extase van goddelijk liefde. Ze is de bron van alle gopis, de koningin-
nen van Dvaraka en de Laksmrs van Vaikuntha. Haar vader is
Vrsabhanu Maharaja en Haar moeder is Kirtida, Haar broer is
Sridama en Haar jongere zusje is Ananga Mafijari. Ze heeft een stra-
lend gouden gelaatskleur en Ze draagt blauwe kleding. Ze is getooid
met een oneindige hoeveelheid heilzame kwaliteiten en Ze is de
meest geliefde goprvan Sri Krsna.

Radha-Syama - het goddelijk paar, Sr1 Srf Radha-Krsna.

Raghunandana Bhattacarya — de zoon van Harihara Bhattacarya en tijd-
genoot van Srfiman Mahaprabhu. Hij was ook bekend onder de naam
Smarta Bhattacarya. Hij schreef een dik boek, Asfa-vimsati-tattva (28
principes), dat handelt over de schriftuurlijke gedragscodes voor
upanayana, het huwelijk, sraddha, en vele andere essenti€le, sociale
en morele functies. Behalve dit werk scheef hij diverse andere smrti-
sastras, zoals Rasayatra-padadhati, Sarikalpa-candrika,
Tripuskarasanti-tattva, Dvadasa-yatra-pramana-tattva en Hari-smrti-
sudhakara. Kalirama Vacaspati en Radha-Mohan Gosvami van
Santipura schreven commentaren op ziin Asta-vimsati-tattva.

Raghunatha dasa Gosvami — ook bekend als Dasa Gosvami; een ver-
trouwelijke metgezel van Sriman Mahaprabhu. Hij werd in 1494 gebo-
ren in het dorp Krsnapura in het district Hugall in West-Bengalen. Zijn
vader was Govardhana Majumadara en Zijn oom was Hiranya

Majumadara. Zijn diksa-guru was Sr1 Yadunandana Acarya. Op jonge
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leeftijd gaf hij een mooie vrouw en een rijkdom als die van Indra op
om zijn toeviucht te nemen tot de lotusvoeten van Sriman
Mahaprabhu in Jagannatha Puri. Mahaprabhu plaatste hem onder lei-
ding van Svariipa Damodara Gosvami. Na de verdwijning van Sri Cai-
tanya en Svarlipa Damodara ging hij naar Vrndavana en bleef onder
bescherming van Sri Riipa en SrT Sanatana Gosvamr's. Hij verbleef in
Radha-kunda, waar hij constant was verzonken in bhgjana. Hij
schreef drie boeken, Stavavall, Danakeli-cintamani en Mukia-carita. In
krsna-/ig is hij Rati Manjarf.

Rama - een fi3-avatara of spel-avatara van S Krsna; Hij is de beroemde
held van de Ramayana. Hij is ook bekend onder de namen
Ramacandra, Raghunatha, Dasarathi-Rama en Raghava-Rama. Zijn
vader was Maharaja Dasaratha, Zijn moeder was Kausalya en Zijn
vrouw was Sitd. Hij had drie broers, Laksmana, Bharata en
Satrughna. De gevierde mensaap Hanuman was Zijn dierbare dienaar
en toegewijde. Na het doden van de kwaadaardige demoon, Ravana,
en de redding van Sitarant met de inzet van het apenleger, keerde
Rama terug naar Ayodhya en werd tot koning gekroond.

Ramanuja — de gevierde vaisnava-acarya van de Sri Sampradaya, die de
vedantische school stichtte, die de doctrine van visistadvaitavada, ge-
kwalificeerd nondualisme, onderwees. Hij leefde in Kaficipuram en S
Rangam in Zuid-India in de 129¢ eeuw. Men denkt, dat hij een incarna-
tie is geweest van Sesa en is ook bekend onder de namen
Ramanujacarya en Yatiraja. Hij schreef commentaren op de Bhaga-
vad-gita, Srimad-Bhagavatam en Vedanta-sdtra.

Rasaraja — de keizer van rasa; iemand die een supreme smaak heeft voor
de zoete stemmingen van rasa, dit is een naam voor S Krsna, die
akhila-rasamrta-mdrti is, de belichaming van de essentie van alle ra-

sa.

1184



%&é varo pmfw/w/mﬂm

Rlpa Gosvami — een eeuwige metgezel van Srfiman Mah&-prabhu. Hij
wordt vereerd wegens het vestigen van het innerlijk verlangen van Sri
Caitanya Mahaprabhu in deze wereld. Hij begreep de vertrouwelijke
gevoelens van Sri Krsna en strooide ze rond in zijn vele boeken. Hij
werd persoonlijk geinstrueerd en bekrachtigd door Mahaprabhu in
Prayaga om boeken te schrijven, die de esoterische waarheden van
uttama-bhakti uiteenzetten. Zijn unieke bijdrage was de uitleg hoe
bhaktiin rasawordt getransformeerd en hoe rasa de ware basis is van
liefdevolle relaties met ST Krsna. Sommige van zijn belangrijkste boe-
ken zijn Bhakti-rasamria-sindhu, Ujjvala-nilamani, Vidagdha-madhava
en Lalita-madhava. Volgens de Gaura-ganoddesa-dipika (180) is hij
Sri Ripa Mafijar in Arsna-fila.

Sacinandana — de zoon van Moeder Sacl; een naam voor

Caitanya Mahaprabhu (zie Caitanya).

Sanatana Gosvami — een eeuwige metgezel van Stiman
Mahaprabhu en oudere broer van Rupa Gosvami. Hij kreeg persoon-
lijk instructies van Mahaprabhu, die hem opdroeg boeken te schrijven,
die de principes van bhakti uiteenzetten, en Hij vroeg hem de verloren
plaatsen van Arspa-fla in Vraja op te graven. Zijn Brhad-
bhagavatamrta wordt als zijn vroegste geschrift en als inspiratiebron
voor vele andere werken beschouwd. Hij schreef een beroemd com-
mentaar op het Tiende Canto van Srimad-Bhagavatam, dat oorspron-
kelijk was getiteld Vaispava-fosani en dat later bekend werd als
Brhad-Vaispava-tosani, nadat Srila Jiva Gosvami een commentaar op
het Tiende Canto schreef getiteld Laghu-Vaispnava-fosani. Hij zette
ook de basisprincipes van bhakti uiteen in zijn boek Hari-bhakti-vilasa.
Volgens Gaura-ganoddesa-dipika (181) is hij Lavanga Mafdjart in

krsna-fia.
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Sanda — een van de zonen van Sukracarya en een leraar van Prahlada
Maharaja. Het woord sanda betekent stier. Sanda belichaamt de na-
tuur van iemand, die traag is met betrekking tot spirituele realisatie.

Sankara — een andere naam voor Siva (zie Siva). Soms wordt Sankara
gebruikt als verkorte naam voor Sankaracarya.

Sankaracarya — een gevierd leraar van de vedantadilosofie en degene, die
het Brahmanisme nieuw leven heeft ingeblazen. Hij wordt gezien als
een incarnatie van Sri Siva. Hij werd geboren in 788 en stierf in 880
op tweeénnegentigjarige leeftijd. Volgens sommige biografische ge-
gevens werd hij circa 200 voor Christus geboren. Hij werd geboren in
een brahmaanse Nambudaripada-familie in het dorp Kalapi, of
Kasala, in de provincie Kerala. Zijn vaders naam was Sivaguru en zijn
moeder was Subhadra. Het echtpaar vereerde Sri Siva gedurende
een lange tijd om een zoon te krijgen en toen hun zoon eindelijk werd
geboren, kreeg hij de naam Sankara. Zijn vader stierf, toen Sankara
nog maar drie jaar oud was. Op zesjarige leeftijd was hij een geleerde
en aanvaardde de wereldverzakende levensorde op achtjarige leeftijd.
Hij reisde heel India door om de boeddhistische doctrine terug te drin-
gen en het gezag van de vedische dharma te verlevendigen.
Sankaracarya schreef een beroemd commentaar op de Vedanta-
sdtra, dat Sérfraka—bhésya, Studie naar de aard van de belichaamde
geest, heet. Hoewel hij een onschatbare bijdrage leverde door het op-
nieuw verlevendigen van het brahmanisme en het gezag van de
Veda's, hetgeen enig grondwerk vormde voor de leer van Sri Caita-
nya, staan de principes, die hij vestigde, haaks op die van de vedi-
sche conclusie en de Vaisnava-acaryas. Hij verklaarde, dat het Aller-
hoogste brahma geen vorm, eigenschappen, vermogens en kwalitei-
ten heeft. Hij stelde, dat hoewel brahma vol kennis is, het geen be-

wust, alwetend wezen is. Hoewel brahma de aard heeft van transcen-
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dentale zegen, kent het geen subjectieve ervaring van die zegen.
Brahma is niet de schepper van de wereld. Wanneer dat ongedifferen-
tieerd brahma in contact komt met m3ya echter, neemt het materiéle
kwaliteiten aan. Deze ideeén worden door alle Vaisnava-acaryas
krachtig ontkend.

Sapta-tala — de zeven fa/a (palmbomen). In Treta-yuga bemachtigde de
apenleider, Vali, eens zeven sappige fa/a-vruchten. Hij legde ze apart
om te gaan baden en dacht, dat hij er later van zou genieten. Toen hij
terugkwam, ontdekte hij, dat een giftige slang ze reeds had gerui-
neerd. Vali werd woedend en vervloekte de slang om het lichaam van
een boom aan te nemen. Door de kracht van zijn vloek manifesteerde
de slang onmiddellijk zeven Palmyra-bomen (sgpfa-tala). De vader
van de slang raakte acuut overstuur en op zijn beurt vervioekte hij
Vali, dat diegene, die ooit alle zeven fala met een enkele pijl kon
doorboren, de oorzaak van Vali's dood zou worden. Later vervulde Sri
Ramacandra deze daad om Sugriva van Zijn bekwaamheid te over-
tuigen om Vali te kunnen doden. In Kali-yuga, toen Srf Caitanya
Mahaprabhu naar Zuid-India reisde om de jivas daar te bevrijden,
kwam Hij langs de sapta-tala. Toen Hij ze zag, werd Hij overweldigd
door prema en rende naar ze toe om ze te omhelsen. Op het moment,
dat Hij dat deed, verdwenen de zeven bomen. Door de aanraking van
Sriman Mahaprabhu werden ze uit hun staat van acchadita-cetana,
bedekt bewustzijn, bevrijd. De lokale bestuurders, die getuigen waren
van deze verbijsterende gebeurtenis, begrepen, dat Sriman
Mahaprabhu rechtstreeks Srf Ramacandra was.

Sarvabhauma Bhattacarya — een metgezel van Sriman Mahaprabhu; ook
bekend als S Vasudeva Sarvabhauma. Volgens de Gaura-
ganoddesa-dipika (119) was hij voorheen Brhaspati, de voorganger

van de devas. Aanvankelijk was zijn woonplaats in Navadvipa, maar
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hij kwam naar Puri-dhama op uitnodiging van Koning Prataparudra en
werd de hoofd-pandita aan het hof van de koning. Hij was een van de
belangrijkste geleerden van zijn tijld. Toen Mahaprabhu naar Puri-
dhama kwam, gaf Sarvabhauma Hem een week lang les in de onper-
soonlijke conceptie van de Vedanta. Hierna legde Mahaprabhu hem
de ware betekenis van de Vedanta uit en gaf Sarvabhauma Zijn ze-
gen op een manier, dat de Bhattacirya de ware identiteit van Sri
Krsna kon begrijpen. Op dat moment gaf Sarvabhauma zich aan Zijn
lotusvoeten over.

Saunaka en de rsis — Saunaka en andere rsis organiseerden eens yajias
voor duidzend jaar in de heilige plaats Naimisaranya in de hoop de al-
lerhoogste zegen te krijgen. Na enige tijd verloren ze alle hoop op het
bereiken van hun gewenste doel op deze manier, maar ze kregen hun
verlangde perfectie door de antwoorden, die Sri Suta Gosvami (de
discipel van Sri Krsna-dvaipayana Vedavyasa) op hun vragen gaf. De
zes vragen, die ze hem stelden, waren, (1) Wat is de allerhoogste ze-
gening voor de jivas? (2) Welk onderwerp kunnen we horen, dat het
leven van alle zielen plezier doet, Paramatma SrT Hari? (3) Welke wa-
ren de doelstellingen, die Vasudeva Sri Krsna wilde vervullen, toen Hij
verscheen uit de baarmoeder van Devaki? (4) Welk spel voerde
Bhagavan Vasudeva uit in Zijn verschillende avataras? (5) Beschrijft u
alstublieft de kwaliteiten en de glorie van SiT Hari. (6) Waar nam
dharma zijn toevlucht, toen SiT Krsna terugkeerde naar Zijn eigen ver-
blijfplaats?

Al deze rsis namen hun toevlucht tot SrT Suta Gosvam als guru, hoe-
wel zij uit hoge families van kastenbrahmanen kwamen en hij uit een
lagere kaste afkomstig was. Toen zij hun nieuwsgierigheid aan Sri Su-
ta Gosvami met een eenvoudige gemoedsgesteldheid kenbaar maak-

ten, antwoordde deze geliefde discipel van ST Vedavyasa al hun vra-
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gen met vriendelijke genegenheid. Toen zij zijn antwoorden hoorden,
kregen ze allemaal de allerhoogste perfectie. Dit is een voorbeeld van
nieuwsgierige (Jfjfiasu) toegewijden.

Siromani, Raghunatha — ook bekend als Kanail Siromani of Kanabhatta;
een tijdgenoot van SrT Caitanya Mahaprabhu en auteur van Dighiti
het beroemde nydya-commentaar op de Taftva-cintaman/ van
Gangesopadhyaya. Hij was een student van Sri Vasudeva
Sarvabhauma Bhattacarya in Navadvipa. Nadat hij zijn studie had af-
gerond ging hij enige tijd naar Mithila en keerde weer naar Navadvipa
terug om zijn eigen school voor nygya te openen. Op dat moment
werd Vasudeva Sarvabhauma door Koning Prataparudra uitgenodigd
naar Orissa te komen om hoofd-pandita aan zijn hof te worden. Het
resultaat was, dat Siromani werd onderscheiden als de beste geleer-
de van nydyain Navadvipa van zijn tijd. Volgens de Advaita-prakasa,
wilde Siromani, dat zijn Didhiti het bekendste commentaar op 7attva-
cintamani zou worden. Sri Caitanya Mahaprabhu echter had een
commentaar geschreven op T7aftva-cintamani, dat het werk van
Siromani overtrof. Toen hij dit zag, werd Siromani verdrietig. Om de
wens van Siromani in vervulling te laten gaan gooide Mahaprabhu Zijn
eigen commentaar in de Ganga. Daarna werd het commentaar van
Siromani beroemd als het voornaamste commentaar op T7aftva-
cinfamarni.

Siva — een kwalitatieve expansie van ST Krsna, die over de materiéle
geaardheid van onwetendheid presideert en die de materiéle kosmos
teniet doet; een van de vijf godheden, die worden vereerd door de
paricopasakas. Zijn naam betekent letterlijk 'heilzaam'. In de Brahma-
samhita (5.45) staat, dat SrT Krsna de vorm van Sri Siva aanneemt

met de bedoeling de materiéle creatie uit te voeren. In Srimacd-
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Bhagavatam (12.13.16) staat Siva beschreven als de beste van alle
Vaisnava’s, vaispnavanam yatha sambhu.

Simantini-devi — een naam voor Parvati, die op aanraden van haar ge-
maal, SiT Siva, verlangde om darsana van Gauranga Mahaprabhu te
hebben. Dus ze ging naar Hem toe. Nadat ze door Hem werd geze-
gend, nam ze het stof van Zijn voeten en plaatste het op haar simanta
(scheiding van het haar). Die plek werd vervolgens bekend als
Simanta-dvipa. Onwetende lieden noemen het Simuliya.

Sriman Mahaprabhu — een naam voor Sri Caitanya Mahaprabhu (zie Cai-
tanya).

Sukadeva — de zoon van Badarayana Vyasadeva en spreker van Srimad-
Bhagavatam voor Maharaja Pariksit. In Goloka-dhama, de eeuwige
verblijfplaats van Krsna in de spirituele wereld, is hij de papagaai van
Srimati Radhika.

Sugriva — het apenopperhoofd in de Rsya-mika Berg, die Rama en
Laksmana ontving, toen ze naar Sita aan het zoeken waren. Hij was
de broer van Vali, die wegens een misverstand uitermate vijandig je-
gens hem gezind was (zie sgpfa-tala). Nadat hij met de hulp van
Rama zijn broer had gedood, gaf hij opdracht aan het apenleger om
Rama bij te staan in het overwinnen van Ravana en het opsporen van
Sita. Na de dood van Ravana vergezelde Sugriva Rama en Laksmana
op hun zegetocht naar Ayodhya.

Surabhi — een koe van goddelijke oorsprong. Nadat Indra een grove over-
treding had gemaakt tegen SrT Krsna door Gokula met stortregens
onder water te zetten, werd hij vreselijk angstig en benaderde Surabhi
als toevluchtsoord, omdat hij wist, dat koeien bijzonder geliefd zijn bij
Krsna. Beiden gingen naar Navadvipa-dhama in de wetenschap, dat
Krsna daar in Kali-yuga als S Gauranga zou verschijnen. Door

Gauranga's naam te chanten vulden hun ogen zich met tranen en
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kregen ze snel darsana van Gauranga. Bhagavan verzekerde hen,
dat ze Zijn dienst zouden krijgen, zodra Hij daar verscheen. Nadat Hij
verdween bleef Surabhi daar bij een banyan-boom voortdurend de lo-
tusvoeten van Gauranga dienen door zich bezig te houden met ere-
dienst en bhajana.

Sirya — de zonnegod; een van de vijf godheden, die worden vereerd door
de parcopasakas.

Svarupa Damodara — een van de meest vertrouwelijke metgezellen van
Sriman Mahaprabhu (Caitanya-caritamrta, Antya-fia 2.105-1086). Zijn
voorgaande naam was Purusottama Acarya. Nadat hij sannyasa aan-
vaardde, kreeg hij de naam Svarupa Damodara. Hij vergezelde
Mahaprabhu naar Puri en diende Hem onafgebroken met het recite-
ren van geschikte s/okas om Zijn meest intieme gevoelens te voeden.
Hij hield de activiteiten van Srfiman Mahaprabhu bij in de vorm van
Sankriete Slokas, die later de basis werden voor Caitanya-caritamrta
en andere biografische werken over het leven van Sri Caitanya. In
krsnpa-li is hij Lalita Sakhr.

Syama — (1) een naam voor Srimati Radhika; iemand, die is geabsorbeerd
in Syama (St Krsna); (2) een naam voor de Yamuna Rivier; (3) een
korte naam voor Syamala, een sakhrvriendin van Sri Radha; (4) een

vorm van Durga vereerd door fantrikas.

Tala - zie Sapta-tala.

Uddharana Datta — een vertrouwelike metgezel van
Nityananda Prabhu. Hij werd geboren in een rijke familie

van goudhandelaren in 1481 in de stad Saptagrama. Zijn
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vader en moeder waren Srikara Datta en Bhadravati. Zijn vrouw was
Mahamaya en zijn zoon was Srinivisa Datta Thakura. Uddharana
Datta's vrouw stierf toen ze nog maar zesentwintig jaar was. Na haar
dood liet hij zijn rijkdom en familie achter en zwierf rond als een die-
naar van Nityananda Prabhu. In Arsna-/ila was hij de koeherder,
Subahu, een van de dvadasa-gopalas van Vraja, de twaalf intieme
koederdersvrienden van Krsna en Baladeva, die met Nityananda
Prabhu neerdaalden (Gaura-ganoddesa-dipika 129).

Vams$i-vadanananda - de zoon van Chakauri
Cattopadhyaya. Bij ziin geboorte werd Srila Varsi-
vadanananda Thakura de naam Vamsi of Vamsi dasa
gegeven. Hij was ook bekend als Vadana en Vadanananda. Hij werd
geboren in 1494 of, volgens anderen, in 1505, en werd gezien als een
incarnatie van Krsna's fluit. Dit werd later bevestigd in Sri Gaura-
ganoddesa-dipika (179) — geschreven circa 1576 — het boek van Srila
Kavi Karnapura, dat de identiteiten van de metgezellen van
Mahaprabhu in Arspa-fild onthult. De naam Vamsi-vadana verwijst
naar Sri Krsna, de fluitspeler. lemand, die dnanda (vreugde) geeft aan
Krsna door Hem in staat te stellen op de fluit te spelen en daarmee de
geliefde gopis naar Zich toe te trekken, heet Vamsi-vadanananda.
Hoewel dus zijn geboortenaam eenvoudig Vams$i dasa was, werd hij
later bekend als Vamsi-vadanananda Prabhu of Thakura. De namen
Prabhu en Thakura zijn respectvolle titels voor grote persoonlijkhe-
den.
Vasudeva — de inwonende Godheid van alle wezens, Sri Krsna, die overal

in alle dingen huist. Dit woord is afkomstig van de werkwoordstam

1192



%&é varo pmfw/w/mﬂm

vas, 'gevestigd zijn'. In een andere zin betekent het de zoon van
Vasudeva, een betekenis, die afkomstig is van de Sanskriete werk-
woordstam v/s 'doordringen’, hetgeen betekent de alomtegenwoordige
of almachtige ene.

Vier Kumara's — zie Kumara.

Visnu — de Allerhoogste Persoonlijkheid Gods van de kosmos, die over de
materiéle geaardheid goedheid presideert; de allerhoogste onder de
vijf godheden, die worden vereerd door de paricopasakas.

Visnupriya — de tweede vrouw van Srfiman Mahaprabhu. Bhagavan heeft
drie vermogens, die bekend zijn als sri, bhd en nila. Sr Visnupriya
Devi belichaamt het bAd-vermogen. In Arspa-filia is ze Satyabhama
(Gaura-ganoddesa-dipika 47-48). Haar vader was Sanatana Misra,
die Koning Satrajita was in Arspa-fila. Nadat Mahaprabhu sannyasa
had aanvaard, hield Visnupriya zich voortdurend bezig met het chan-
ten van hari-nama. Ze legde één rijstkorrel apart voor iedere ronde
hari-nama, die ze chantte. 's Avonds kookte ze die rijst en offerde het
aan haar Godsbeeld van St Gauranga. Daarvan gaf ze de helft aan
Saci Mata en zelf at ze de rest.

Visnusvami — de hoofd-acarya van de Rudra sampradaya. Hij vestigde de
doctrine van suddhadvaitavada, gezuiverd nondualisme, in tegenstel-
ling tot de onzuivere doctrine van kevaladvaitavada, de onpersoonlijke
interpretatie van monisme. De beroemde Vaisnava-dcarya, Sri Val-
labha, vestigde zijn conclusies op basis van de filosofische principes
neergelegd door Visnusvami. Van Vallabhacarya wordt gezegd, dat hij
een incarnatie is van Visnusvami.

Visvambhara — een naam voor Caitanya Mahaprabhu, welke betekent

iemand, die het totale universum in stand houdt en voedt (zie Caita-

nya).
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Vrnda Devi — een vertrouwelijke dienares van Sri Sri Radha-Krsna. Ze is
een expert in het maken van allerlei arrangementen voor Radha-
Krsna's amoureuze spel en vermaak in de kurijas van Vrndavana. Ze
is de heersende godin van de bossen van Vrndavana en haar deelex-
pansie is Tulasi-devi.

Vyasadeva — een groot wijze en bekrachtigde incarnatie van Bhagavan.
Hij was ook bekend als Badarayana Dvaipayana en Veda-Vyasa. Zijn
vader was Parasara en zijn moeder was Satyavati. Hij was de stief-
broer van Vicitravirya en Bhisma. Wegens de vroegtijdige dood van
Vicitravirya, vroeg Satyavati aan Vyasa de echtgenoot te worden van
de twee kinderloze weduwen van Vicitravirya. Uit de baarmoeder van
Ambika werd Dhrtarastra geboren en uit de baarmoeder van Ambalika
werd Pandu geboren. Hij was ook de vader van Vidura bij een
dienstmeisje. Verder was Vyasadeva bij zijn vrouw Arani de vader van
de grote wijze, Sri Sukadeva, die de Bhagavata Purdna sprak voor
Maharaja Pariksit. Vyasadeva compileerde en stelde de Veda's op, de
Vedanta-sdfra, de puranas, de Mahabharata en Srﬁnad—Bhégavafam

en hij vestigde het systeem van de uftara-mimamsa-ilosofie.

Yadunandana - een naam voor Sri Krsna, die betekent ie-

mand, die in de Yadu-dynastie verscheen.

Yamalarjuna — de tweeling Arjuna-bomen. Ze waren voor-
heen Nalakuvara en Manigriva, de zonen van Kuvera, de schatbe-
waarder van de devas op de hemelse planeten. Nalakuvara en
Manigriva werden eens bedwelmd door sensuele verlangens en wa-
ren — vergezeld door vele jongedames — naakt aan het sporten in de
Mandakint Rivier. Op dat moment kwam de wijze, Narada Muni, langs.

Vol schaamte bedekten de dames zich onmiddellijk en vielen aan de
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voeten van Narada om zijn vergeving te vragen. Nalakuvara en
Manigriva echter waren zo door het dolle heen, dat ze Narada hele-
maal niet hadden opgemerkt. Toen Narada hen zo zag, terwijl ze van
al hun verstand waren beroofd, zegende hij hen door hen te vervioe-
ken en een geboorte als bomen te laten nemen. Daardoor werden ze
geboren als de tweeling Arjuna-bomen in Gokula. Toen Bhagavan Sri
Krsna in Dvapara-yuga verscheen, bevrijdde Hij hen van de staat van
bedekt bewustzijn door hen met Zijn lotusvoeten aan te raken.
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Lijst van plaatsnamen

Agradvipa — een plaats ongeveer tien km ten zuiden van
Katoya (Katwa). Het ligt aan de westelijke zijde van de
Ganga ongeveer 42 km ten noordwesten van Mayapura
in het district Barddhaman. Sri Govinda, Sri Madhava en Sri Vasudeva
Ghosa woonden daar. De samaadhi van Sri Govinda Ghosa staat in
Agradvipa. Govinda Ghosa Thakura installeerde het Godsbeeld van
Sr1 Gopinatha op de oostelijke oever van de Ganga vlakbij Agradvipa.
Alakananda — een van de vier grote zijarmen van de Ganga (de andere
zijn de Bhagirathi, Mandakint en Bhogavati). Waar de Alakananda in
het noorden van Uttara Pradesh de Bhagirathr instroomt, krijgt de ri-
vier de naam Ganga. In Bengalen splitst zij weer. Een zijarm van de
Ganga in Bengalen, die nu droogt ligt, heette Alakananda. Deze Alak-
ananda stroomde vroeger naar het zuiden door Navadvipa-mandala.
De rivierbedding ligt direct over de Ganga heen vanaf de huidige
plaats Navadvipa, waar zij 3 km oostwaarts loopt en dan naar het zui-
den afbuigt. Vanaf dat punt gaat zij tussen Godrumadvipa en

Madhyadvipa door.
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Ambika-Kalna — een plaats ongeveer 30 km ten zuiden van de huidige
plaats Navadvipa. Hier woonden Sri Gauridasa Pandita, Sii Hrdaya
Caitanya, Srfi Paramananda Gupta en Sri Siryadasa Pandita. De
plaats ligt op de westelijke oever van de Ganga direct tegenover
Santipura, waar Sri Advaita Acarya woonde. Sriman Mahaprabhu ging
regelmatig naar het huis van Gauridasa Pandita in Kalna.

Amraghata - een dorp in Godrumadvipa, dat ook bekend is als Amghata.
Het ligt aan de oostelijke zijde van de Ganga ongeveer halverwege
tussen Svariipa-gafija en Devapalll. Toen Sriman Mahaprabhu eens
met Zijn metgezellen sarikirtana uitvoerde, kwam Hij door deze plaats
heen. Na verscheidene uren sarikirtana te hebben uitgevoerd, kregen
de toegewijden honger en dorst. Sfi Mahaprabhu plantte een mango-
zaad in de grond, waaruit onmiddellijk een boom tevoorschijn kwam
vol rijpe mango's zonder pit en schil. De mango's geurden heerlijk en
hun smaak was zoeter dan nectar. Sriman Mahaprabu en Sr Nitya-
nanda Prabhu genoten van de vruchten samen met Hun metgezellen.
Deze plaats wordt dus Amghata genoemd, de plaats van de mango's.

Antardvipa — een van de negen eilanden van Navadvipa. Deze plaats
belichaamt de devotionele daad van afma-nivedanam, zelfovergave
aan S Krsna. Antardvipa ligt in de antar (hart of midden) van de
achtbladige lotus van Navadvipa. In het centrum van Antardvipa ligt
S Mayapura en middenin Mayapura is Yogapitha, de plaats, waar Sri
Caitanya Mahaprabhu verscheen.

Sr Brahma voelde zich ellendig, nadat hij het spel van Krsna in Vraja
had verstoord door Zijn koeien en koeherdersvrienden te stelen. Hij
voerde boetedoening uit in Antardvipa, omdat hij wist, dat Gauranga
daar in Kali-yuga zou neerdalen. Gauranga manifesteerde Zich voor
Brahma en gaf hem de zegening, dat Brahma zou verschijnen als de

grote bhakta, Haridasa Thakura. Omdat hij werd geboren in een fami-
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lie van yavanas, zou hij geen last krijgen van trots. Aangezien
Mahaprabhu Zijn innerlijke (antar) gevoelens aan Brahma op deze
plaats bekend maakte, wordt het eiland Antardvipa genoemd.

Baragachi — ook bekend als Bahiragachi. Het ligt 3 km

verwijderd van het station Muragacha ongeveer 20 km ten

noorden van Krsna-nagara aan de westelijke zijde van de
Ganga. Volgens Caitanya-Bhagavata (Antya 5.710-11) is deze plaats
beroemd om zijn verbinding met Sri Nityananda Prabhu, visese sukrti
ati  badagachi-grama  nifyananda-svardpera viharera sthana,
badagachi gramera janeka bhagyodaya taha kabhu kahite na pari
samuccaya — "Het dorp Baragachi is vooral deugdzaam, omdat
Nityananda Prabhu er dikwijls Zijn spel uitvoerde. Het is eenvoudig
onmogelijk het grote fortuin van dit dorp te beschrijven."

Bhagirathi — een nadere naam voor de Ganga. De Ganga is een hemelse
rivier. Deze rivier werd naar de Aarde gebracht door de soberheid en
gebeden van Koning Bhagiratha en ze wordt ook Bhagirathi genoemd.
Waar de Ganga ontspringt, vlakbij Gangotri, heet ze Bhagirathi. Waar
de Bhagiratht de Alakdnanda instroomt wordt ze Ganga genoemd. In
West-Bengalen splitst de Ganga zich in de Padma en de Bhagiratht
rivieren. De Bhagirathi stroomt zuidwaarts door Navadvipa en verder
naar de Baai van Bengalen. Op enige afstand ten zuiden van
Santipura wordt de Bhagiratht de Hugli genoemd.

Bharata-varsa — een van de negen continenten, die de verdeling van
Jambidvipa vormen. Genoemd naar Koning Bharata, de zoon van
Rsabhadeva. India heet nu Bharata, hoewel deze aanduiding in de
Oudheid betrekking had op de hele planeet Aarde.

Bhuh - (Bhuloka) de planeet Aarde.

Bhah-mandala — het planetaire stelsel in het midden van het universum.
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Bhivah - (Bhivarloka) het tweede van zeven planetenstelsels: Bhih,
Bhuvah, Svarga, Maharloka, Janaloka, Tapoloka en Satyaloka. Deze
planeet (Bhivah) ligt tussen de Aarde en de Zon in en wordt bereikt
door siddhas en munis.

Bilva-puskarini — ook bekend als Bael-pukura. Sri Nilambara Cakravarti, de
grootvader van moeders zijde van Sriman Mahaprabhu, woonde in
deze plaats. Hij ligt dichtbij de noordelijke grens van Simantadvipa en
vormt een deel van het gebied Simuliya.

Brahmaloka — de planeet van Sri Brahma gelegen boven Tapoloka aan de
uiterste grens van het universum. Deze planeet heet ook Satyaloka.

Brahmana-puskarini — tegenwoordig bekend als Bamana-pukura. Volgens
Parikrama-paddhati van Sri Narahari dasa werd de plaats, die nu
Bamana-pukura heet, vroeger Brahmana-puskara genoemd, bamana-
pukure punya-grama, brahmana-puskara e vidita pdrva nama. Vol-
gens een boek getiteld Citre Navadvipa ligt een deel van Bamana-
pukura in Antardvipa en een deel in Simantadvipa. Bamana-pukura
ligt op dit moment ten noorden van de Yogapitha en oostelijk van de
Bhagiratht. Uit de beschrijving aan het begin van Hoofdstuk 12 blijkt,
dat Brahmana-puskarini even ten zuiden lag van Bilva-puskarini en
dat deze twee gebieden samen het district Simuliya vormden. Dit
moet het geval zijn geweest, ofwel toen dit boek werd geschreven
(1896) of ten tijde, waarin het verhaal zich afspeelde (circa 1600). Op
de kaart van Sridhama Navadvipa uit 1916 zien we echter, dat er een
aanzienlijke afstand is tussen Bael-pukura en Bamana-pukura, waar-
bij Bamana-pukura ten zuiden ligt van de Bhagirathi. Deze soort land-
verschuivingen en modificaties van plaatsnamen is in het gebied van
Navadvipa een veelvoorkomend verschijnsel, dat voornamelijk ont-
staat door de voortdurende koerswijzigingen van de Ganga en haar

zijarmen, die door Nava-dvipa-mandala stromen.
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Campahatta — een plaats in het zuidwestelijk deel van
Rtudvipa, die ook bekend is als Campahatl. Vroeger heette
hijj Campakahatta, omdat er een bloemenmarkt (markt is
hatta) was, waar bloemen werden verkocht van campaka-bomen, die
in die streek in overvloed aanwezig zijn. Dit deel wordt niet-
verschillend beschouwd van het Khadiravana-bos van Vrndavana. De
grote dichter Jayadeva Gosvami schreef de Giia-govinda, toen hij in

Campahatta woonde.

Devapalli — een stadje, dat vijf kilometer ten zuidwesten ligt
van Krsna-nagara in Godrumadvipa, waar alle devas waren
gevestigd. In Satya-yuga nam Nrsimhadeva rust in
Devapalli, nadat Hij Hiranyakasipu had gedood. Deze plaats is daar-
om ook bekend als Nrsimhapalli. Er staat daar een antiek Godsbeeld

van Nrsimhadeva, dat zou dateren uit Satya-yuga.

Gadigacha — wordt dikwijls gelijkgesteld met de hele streek
van Godruma-dvipa. In het boek Citre Nava-dvipa van Sri
yukta Saradindu Narayana Raya staat, dat Godruma in de taal
Apabhramsa Gadigacha wordt genoemd. In Hoofdstuk 10 van dit
boek wordt naar Gadigacha verwezen als een klein gebied binnen
Godruma-dvipa, waar de Vaisnava’s van Pradyumna-kuija woonden.
Op de kaart van Sridhama Navadvipa uit 1916 wordt Gadigacha ook
voorgesteld als een kleine landstreek van Godrumadvipa.
Ganga - het woord is afkomstig van de werkwoordstam gam (gaan), wat
betekent "Ga! Ga!" of "snelle gaander". De heilige Ganga rivier, die
ten zuidoosten van de bergen van de Himalaya's naar de Baai van

Bengalen stroomt; ook bekend onder de namen Ganges, Jahnavi,
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Bhagiratht en Alakananda (zie voor de namen in de lijst van plaats-
namen).

Gauda-bhiimi — het land van Gauda. Volgens de Sakti-sarigama Tantra
correspondeert dit met West-Bengalen, waartoe ook een aantal delen
van het huidige Bangladesh en Orissa (tot aan Bhuvanesvara) beho-
ren. In de Oudheid heetten de bewoners van dit deel van het Subcon-
tinent Gaudiya's. Na de verschijning van SrT Gauranga werd de term
Gaudiya in het bijzonder gebruikt voor de toegewijden van Gauranga,
want praktisch iedereen in dit land was Zijn bhakia geworden.

Godruma - een van de negen eilanden van Navadvipa gelegen ten oosten
van de Bhagirathrt en ten zuiden van de Jalangi. De streek wordt aan
de noordelijke zijde begrensd door Simantadvipa en aan de westelijke
zijde door Madhyadvipa. Deze plaats is zo genoemd, omdat Surabhi,
een koe (go) van goddelijke oorsprong hier Sri Gauranga vereerde in
de schaduw van een grote banyan-boom (druma). leder van de negen
afdelingen van Navadvipa belichaamt een van de negen primaire oe-
feningen van bhakti; zoals horen over, chanten en het herinneren van
de namen, vorm, kwaliteiten en het spel van Sri Krsna. Godrumadvipa
verpersoonlijkt de beoefening van kirtanam, het chanten.

Goloka Vrndavana — het hoogste gebied van de spirituele wereld. Dit is de
verblijfplaats van SrT Krsna, waar Hij manifest is in Zijn oorspronkelijke
en hoogste vorm als koeherdersjongen omringd door Zijn intieme en
liefhebbende dienaren, de gopas en gopis van Vraja.

Gora-hrada — een vijver dichtbij het gebied van Gadigacha, waar S1f Gora
(Go-Govinda, Ra-Radha) Hun sportieve spel speelden.

Govardhana — een heilige berg gelegen in het middel van Vraja-mandala
ongeveer 26 km ten noordwesten van Mathura. Deze berg is ook be-
kend als SrT Giriraja (Koning der Bergen). Hij is identiek met ST Krsna

en heet daarom ook hariddsa-varya, de beste toegewijde van Sri Hari,

1202



;g'jaé vare plaalsnamen

want hij faciliteert het spel en vermaak van S Krsna met Zijn intieme
vrienden en vooral de meest sacrale avonturen met de gopis. Heuvel
Govardhana ligt in de vorm van een pauw, waarvan de ogen Radha-

kunda en Syama-kunda zijn.

Indraloka — de planeet van Indra binnen het stelsel van he-
melse planeten (Svarga); een plaats van grote weelde en

hemels plezier.

Indrapurt — de hoofdstad van Indra in Svarga, de hemelse planeten.

Jahnavi — een naam voor de Ganga, die haar relatie onthult
met Jahnu Rsi. Jahnu Rsi zat bij de Ganga zijn gayatri-
mantra te chanten, toen zijn acamana-kopje in de rivier viel
en met de stroom wegspoelde. Uit woede opende Jahnu Rsi zijn
mond en dronk al het water in één slok op. Koning Bhagiratha, die
met grote moeite de Ganga naar de Aarde had weten te brengen om
zijn zieke verwanten te bevrijden, werd overweldigd door bezorgdheid
en vereerde de wijze gedurende een aantal dagen. Jahnu Rsi liet toen
de Ganga weer vrij uit zijn lichaam. Vanwege dit incident heet de

Ganga ook Jahnavi, de dochter van Jahnu.

Jahnudvipa — een van de negen eilanden van Navadvipa. Deze plaats

belichaamt de devotionele oefening van vandanam, het opzenden van
gebeden en eerbetuigingen. Deze streek is niet-verschillend van Bha-
dravana in Vraja. Jahnu Rsi voerde hier boetedoening en meditatie uit
en kreeg darsana van S Gaurdnga (zie ook Jahnavi en Jahnu-

nagara in de lijst plaatsnamen).

Jahnu-nagara - de plaats waar de wijze, Jahnu Rsi, zijn meditatie uitvoer-

de en de Rivier Ganga opdronk. Dit gebied is ook bekend als

Jahnudvipa en Jan-nagara.
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Jambudvipa — het binnenste van zeven concentrische eilanden, die de
verdeling vormen van Bhi-mandala (het middelste planetenstelsel in
dit universum). Jambudvipa wordt zelf weer onderverdeel in negen
varsas, of continenten, waarvan het beroemdste Bharata-varsa (India)
is. Volgens sommigen correspondeert het globaal met Azié (Gaudiya-
Vaisnava-Abhidhana).

Janaloka — een planeet gelegen boven Maharloka. Deze wordt bereikt
door de naisthika brahmacaris, die een levenslange gelofte van het
celibaat afleggen (in tegenstelling tot de upakurvana brahmacaris, die
na de voltooiing van hun studie de grhastha-asrama binnengaan). Op
het moment van de gedeeltelijke verwoesting van het universum, dat
op het eind van Brahma's dag plaats heeft, worden de drie werelden,
Bhu, Bhuva en Svarga, door vuur verzengd. Hoewel Maharloka, de
planeet direct boven Svarga, niet wordt vernietigd, ondergaan de in-
woners van Maharloka wel de hitte van het vuur, dat onder hen woedt,
zodat ze verhuizen naar Janaloka. De inwoners van Janaloka hebben
geen last van de vuurzee, die de lagere planetenstelsels verwoest op
het moment van gedeeltelijke vernietiging, maar toch ervaren ze enig
ongemak, omdat ze de verwoesting gadeslaan, die plaats grijpt op de
planeten beneden hen.

Kalna - zie Ambika-Kalna.
Kafncana-palll — ook bekend als Kancra-para. Dit is de
plaats waar Sr Vasudeva datta Thakura en Kavi
Karnapira (de zoon van Sivananda Sena) woonden. De ouders van
Sivananda Sena's vrouw kwamen ook uit dit dorp. Het ligt aan de oos-
telijke zijde van de Ganga ongeveer ter hoogte van Saptagrama.
Kasr — 'de lichtstad'; een andere naam voor Varanasi (Benares). Deze

oudst bewoonde stad ter wereld ligt aan de oever van de Ganga tus-
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sen Delhi (710 km) en Calcutta (680 km). Kasi ligt 125 km stroomaf-
waarts van Allahabad. Het is een beroemde pelgrimsplaats, vooral
voor de toegewijden van Sri Siva. Kasi is beroemd als universiteits-
stad en is een centrum voor Sanskritisten en in het bijzonder van ad-
vaita-vedanta en mayavaaa-filosofie.

Khola-bhanga-danga — de plaats, waar de mannen van de Chand Kazi
een mrdariga kapot sloegen en de uitvoering van sarikirtana verbo-
den.

Koladvipa — een van de negen eilanden van Navadvipa. Het grootste deel
van Koladvipa ligt op de westelijke oever van de Ganga, maar ook
een klein gedeelte ligt op de oostelijke oever. Deze plaats belichaamt
de devotionele oefening van pada-sevanam, het dienen van
Bhagavans lotusvoeten. De streek heet ook Kuliya Paharpura.
Koladvipa wordt zo genoemd, omdat Krsna's beerincarnatie, Sri
Varahadeva (ook bekend als Koladeva), Zich hier manifesteerde aan
een brahmana, die Hem vereerde.

Kuliya — ook bekend als Kuliya-grama en Kuliya Paharpura. Het ligt in
Koladvipa op de westelijke oever van de Bhagirathi. De huidige stad
Navadvipa heette vroeger Kuliyd-grama. S Madhava dasa
Cattopadhyaya (Chakauri Cattopadhyaya) woonde in dit dorp. Hij was
de vader van Srila Vamsi-vadanananda Thakura. Deze plaats wordt
ook aparadha-bhafjana-pata genoemd, de plaats, waar overtredingen
teniet worden gedaan. Toen Sriman Mahaprabhu op zijn tocht van
Puri naar Vrndavana door Kuliya kwam, logeerde Hij zeven dagen in
het huis van Madhava dasa. In die tussentijd bevrijdde Hij twee grote
zondaren, Gopala Cakravarti en Devananda Pandita en vele anderen,

die Hem een bezoek brachten.
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Madhyadvipa — een van de negen eilanden van

Navadvipa gelegen op de oostelijke zijde van

Bhagirathi. Dit gedeelte wordt begrensd door Koladvipa
aan de westelijke zijde en door Godruma-dvipa aan de noordelijke en
oostelijke zijden. Dit was de plaats, waar in Satya-yuga de zeven rsis
(Bhrgu, Marici, Atri, Pulastya, Pulaha, Kratu en Vasistha) Gauranga
vereerden met boetedoening, soberheid en gebeden in opdracht van
hun vader, Brahma. Omdat Hij met hun gebeden tevreden was, ver-
scheen Sri Gauranga voor de rsis in de middag (madhyahna). Daarom
wordt deze plaats Madhyadvipa genoemd. Madhyadvipa belichaamt
de devotionele beoefening van smaranam, het herinneren van sri-
hari-nama, Zijn vorm, kwaliteiten, en spel.

Maharloka — een planeet gelegen boven Svargaloka. Deze plaats wordt
bereikt door upakurvana brahmacaris, studenten van de Veda's, die
hun leraar met een geschenk eren, nadat ze hun studie hebben afge-
rond en voordat ze grhasthas worden. De maharsis (grote wijzen), de
voorvaderen van het universum, wonen op deze planeet. Deze pla-
neet kan men binnengaan door het uitvoeren van offers, het onder-
gaan van de yoga-discipline en soortgelijke oefeningen, die ver ver-
heven zijn boven de vrome activiteiten, waarmee men geschikt wordt
geacht voor Svargaloka. Wanneer de gedeeltelijke verwoesting van
het universum plaats heeft op het eind van Brahma's dag, worden de
drie werelden, Bha, Bhuva en Svarga, vernietigd, maar de hogere
stelsels vanaf Maharloka blijven ongeschonden.

Mayapura-dhama — de verschijningsplaats van SrT Caitanya Mahaprabhu
gelegen in Antardvipa binnen de grootste regio van Navadvipa.
Mayapura ligt op de oostelijke oever van de Ganga. Navadvipa vormt
een achtbladige lotusbloem. In het hart van deze lotus ligt Antardvipa,

waarvan in het centrum Mayapura ligt. De eigenlijke verschijnings-
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plaats van Sri Caitanya ligt in Mayapura en heet Yogapitha, de zetel
van Bhagavans eeuwige, transcendentale spel en vermaak.

Mithila — de antieke staat, die werd geregeerd door Koning Janaka, de
vader van Sita. Deze staat strekt zich uit van Camparanya tot de
Gandaki Rivier. Dit is nu deels het gebied van Nepal, waar de huidige
stad Janakapura ligt, de geboorteplaats van Sita. Janakapura zou de
plaats zijn, waar Sri Rama en Sita in het huwelijk zijn getreden.

Modadrumadvipa - een van de negen eilanden van Navadvipa.
Modadrumadvipa ligt op de westelijke zijde van de Bhagirathi ten
noorden van Jahnudvipa. Deze plaats is ook bekend als Mamgachr en
Mahapata. Narayani (de moeder van Sii Vrndavana dasa Thakura),
811 Vasudeva datta en Sri Saranga Murari woonden daar. Sri
Vrndavana dasa Thakura, de auteur van Caitanya-Bhagavata, werd
geboren in Modadrumadvipa.

In Satya-yuga kwam Sri Rama met Sita en Laksmana hier tijdens Hun
verbanning. Srfi Ramacandra bouwde er een hut onder een grote ba-
nyan-boom, waar Ze een gelukkige tijd hadden. Deze plaats heet
daarom Modadrumadvipa, de plaats waar SrT Rdma met groot genoe-
gen onder een banyanboom woonde (moda betekent geluk of ge-
noegen en adruma betekent boom). Sfi Rama onhulde aan Sita, dat Hij
in Kali-yuga in Navadvipa met een gouden gelaatskleur zou verschij-
nen als de zoon van Saci Mata en dat zjj als Zijn vrouw, SrT Visnupriya
zou verschijnen. Deze plaats belichaamt de devotionele beoefening

van dasyam, een dienaar worden van Bhagavan.

Nadiya — een groot district, dat de negen eilanden van
Navadvipa omsluit.
Nandagrama - het dorp van Nanda Maharaja, de vader

van 311 Krsna. Het ligt ongeveer zestig kilometer ten noordwesten van
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Mathura. Nanda Maharaja en zijn gemeenschap woonden daar, voor-
dat Krsna verscheen. Kort voor Krsna's verschijning verhuisden ze
naar Gokula. Toen Krsna zeven jaar was, trok de familie naar deze
plaats terug en bouwde haar huis bovenop een grote heuvel, die
Nandi$vara-parvata heet (S Sivaji, de Heer van Nandi, in de vorm
van deze heuvel). Krsna woonde daar vanaf zijn zevende tot Zijn tien-
de jaar.

Nandana-kanana — de hemelse tuin van het paradijs van Indra.

Navadvipa — het dorp (of de stad) Navadvipa. Dit is een dorp binnen het
grotere gebied van Navadvipa-mandala (zie hieronder). In dit boek
wordt zowel naar het dorp Navadvipa als Navadvipa-mandala verwe-
zen als eenvoudig Nava-dvipa. De lezer dient aan de hand van de
context zelf onderscheid te maken om te begrijpen, of de auteur ver-
wijst naar het dorp of naar het gebied van Navadvipa. In Hoofdstuk 11
wordt het dorp Navadvipa Pracina (Oud) Navadvipa genoemd. Daar
wordt gezegd, dat Pracina Navadvipa aan de overzijde van de Ganga
ligt gezien vanuit het dorp Kuliya. Op dezelfde manier wordt in Hoofd-
stuk 7 gezegd, dat Kuliya-grama aan de overzijde van de Ganga ligt
gezien vanuit Navadvipa. In Hoofdstuk 11 wordt gezegd, dat Kuliya op
de westelijke oever van de Bhagirathr ligt in het district Koladvipa van
Navadvipa-mandala. Uit deze beschrijvingen wordt duidelijk, dat
Pracina Navadvipa op de oostelijke oever van de Ganga lag en daar-
om overeenkomt met de huidige plaats, SrT Mayapura. Kuliya-grama,
dat op de westelijke oever van de Ganga ligt, komt overeen met de
huidige stad Navadvipa (zie Kuliya voor verdere bevestiging van dit
punt). Dus waar in dit boek wordt verwezen naar het dorp Navadvipa,
wordt Pracina Navadvipa bedoeld en niet de huidige stad Navadvipa.

Navadvipa-mandala — de heilige streek bestaande uit negen eilanden, die

ongeveer 130 km ten noorden van Calcutta ligt, waar het vroege spel
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van Sr Caitanya Mahaprabhu manifest was. Navadvipa bestaat uit
negen eilanden, die op een achtbladige lotusbloem lijken. Antardvipa
ligt in het centrum van deze lotus. Elk van de negen afdelingen van
Navadvipa vertegenwoordigt een van de negen primaire arigas (gele-
dingen) van bhakti. Deze afdelingen en hun corresponderende arigas
zijn alsvolgt: (1) Antardvipa (&tma-nivedanam, zelfovergave); (2)
Simantadvipa (sravanam, horen); (3) Godrumadvipa (kirtanam, chan-
ten); (4) Madhyadvipa (smarapam, denken aan Sri Krsna's transcen-
dentale namen, vorm, kwaliteiten en spel); (5) Koladvipa (pada-
sevanam, het dienen van Sri Krsna's voeten); (6) Rtudvipa (arcanam,
eredienst); (7) Jahnudvipa (vandanam, het opzenden van gebeden en
eerbetuigingen); (8) Moda-drumadvipa (dasyam, een dienaar/es wor-

den) en (9) Rudradvipa (sakhyam, een vriend/in worden).

Nrsimhapalli — zie Devapallr.

Pracina Navadvipa — het oude dorp van Navadvipa gele-
gen op de oostelijke oever van de Ganga. Dit correspon-
deert met de huidige lokatie van S Mayapura (zie

Navadvipa voor verheldering).

Pdrvasthall — dit is een plaats in het westelijk gedeelte van Rudradvipa.

Radha-kunda — "de vijver van Sri Radha", gelegen 26 km
ten noordwesten van Mathura. Dit wordt als het meest
heilige pelgrimsoord voor alle Gaudiya Vaisnava’'s be-
schouwd. Radha-kunda is de directe belichaming van Srimat
Radhika. Daar heeft het meest vertrouwelijke spel van Radha en

Krsna plaats.

Rtudvipa — een van de negen eilanden van Navadvipa. Rtu-dvipa ligt wes-

telijk van zowel de Ganga als Koladvipa en zuidelijk van Jahnudvipa.
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Deze plaats belichaamt de devotionele oefening van arcanam, het
vereren van Sri Krsna. Het woord rfu betekent 'seizoen'. De zes sei-
zoenen onder leiding van de lente manifesteren zich hier in verper-
soonlijkte vorm en onder het voorwendsel van onderlinge conversatie
vereren ze Sri Gauranga teneinde Zijn transcendentale spel rond te
zingen. Rtudvipa correspondeert met Sri Radha-kunda in Vrndavana.
Als Radha en Krsna dagelijks naar Radha-kunda gaan om Hun mid-
dagspel uit te voeren, komen Sri Gauranga en Zijn metgezellen dage-
lijks naar Rtudvipa om hun middagspel uit te voeren.

Rudradvipa — een van de negen eilanden van Navadvipa. Volgens de
kaart van Sridhdma Navadvipa uit 1916 wordt Rudradvipa bij de
Bhagiratht in drieén verdeeld. Deze plaats belichaamt het devotionele
gevoel van sakhya, vriendschap met Sri Krsna. Dit eiland wordt zo
genoemd, omdat de elf Rudra's (expansies van St Siva) hier zijn ge-
vestigd. SrT Visnusvami, de dcdrya van de Rudra Sampradaya, be-
zocht deze plaats en zowel St7 Siva als Sri Gauranga verschenen voor
hem. SrT Siva gaf Visnusvami de zegening, dat hij (Visnusvami) de
zuivere sampradaya zou propageren, die naar hem zou worden ge-
noemd. Mahaprabhu gaf hem de zegening, dat Visnusvami ten tijde
van Zijn eigen verschijning als ST Gauranga een geboorte zou krijgen
als Sr7 Vallabhacarya.

Samudragarh — een plaats in het zuidwestelijke gedeelte van Rtudvipa.
Het ligt op de meest zuidelijke grens van Navadvipa-dhama. Daar zijn
Dvaraka-puri en Ganga-sagara rechtstreeks aanwezig. De groot-
koning en bhakta van Krsna, Samudra Sena, had hier zijn hoofdstad.
Toen Bhima in naam van zijn broer, Yudhisthira, door het oosten van
India reisde om bijdragen te collecteren voor het Rajastya-offer, stond
Samudra Sena tegen hem op, omdat hij wist, dat Krsna hem zou ko-

men redden, als hij Bhima in moeilijkheden bracht. Krsna verscheen
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inderdaad, niet aan Bhima, maar voor de Koning op het stijdtoneel,
eerst in Zijn oorspronkelijke vorm en daarna als Stf Gauranga. Ook de
oceaan (samuadra) trok via de Ganga naar deze plaats om darsana
van St Gauranga te krijgen.

Santipura — de stad waar Advaita Acarya, Sii Harsa en Gopalacarya
woonden. De stad ligt op de oostelijke zijde van de Ganga ongeveer
20 kilometer ten zuiden van Krsna-nagara, dat ongeveer 12 km recht
naar het oosten ligt van de huidige stad Navadvipa. Recht tegenover
Santipura over de Ganga ligt Kalna. Nadat Hij sannyasa had geno-
men ging Sfiman Mahaprabhu naar het huis van Advaita Acarya in
Santipura, nadat hij door Nityananda Prabhu om de tuin was geleid en
dacht, dat Hij in Vrndavana was gearriveerd.

Saptagrama - een antieke koopliedenstad, die ongeveer 50 km ten noor-
den van Calcutta ligt op hetgeen nu de bedding is van de Sarasvati ri-
vier. Saptagrama ligt ten westen van de Ganga en ten zuiden van
Ambika-Kalna. Zoals de naam suggereert omsluit deze stad zeven
nederzettingen: Saptagrama (of volgens sommigen Sabdakara),
Varnhsavati, Sivapura, Vasudevapura, Krsnapura (of volgens sommi-
gen Candapura), Nityanandapura, en Sankha-nagara (of
Baladaghatl). Het dorp Trivenl behoort ook tot Saptagrama. Sri
Uddharana Datta Thakura woonde daar. Zijn vader St kara Datta,
was een rijke goudhandelaar. Raghunatha dasa Gosvami woonde in
Krsnapura, Kalidasa woonde in Sankha-nagara en Balarama Acarya
en Yadunandana Ac arya woonden in Candapura.

Sarasvati — een heilige rivier met verscheidene zijarmen. Men zegt, dat ze
zich bij Prayaga vermengt met de Ganga en de Yamuna. Vroeger
stroomde Sarasvati door het gebied van Saptagrama naar het zuiden
van de huidige stad Navadvipa, maar deze bedding ligt nu droog

(Gaudiya-Vaisnava-Abhidhana).
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Simantadvipa — een van de negen eilanden van Navadvipa. Deze plaats is
ook bekend als Simuliya. Dit eiland ligt oostelijk van de Bhagirathi en
noordelijk van de Jalangi en ligt aan de noordelijke grens van
Navadvipa. Deze plaats belichaamt de devotionele beoefening van
Sravanam, het horen van de glorie van Sri Krsna's hamen, vormen,
kwaliteiten en spel. In Satya-yuga vereerde Parvati SrT Gauranga hier
op aanraden van haar gemaal, St Siva. Toen Gauranga voor haar
verscheen, nam ze het stof van Zijn voeten en plaatste het op de
scheiding van haar haar (simants). Daarom heet deze plaats
Simantadvipa.

Simuliya — een andere naam voor Simantadvipa, of een gedeelte van
Simantadvipa, dat zich uitstrekt van Brahmana-puskarini tot Bilva-
puskarini. Deze streek ligt ten noorden van Navadvipa-nandala aan
de oostelijke zijde van de Bhagirathr.

Srivasa-angana — het binnenhof van Srivasa Thakura, dat in Mayapura ligt
precies naast de geboorteplaats van St Caitanya Mahaprabhu. Nadat
Mahaprabhu diksa van Srila évara Purf in Gaya had ontvangen, ging
Hij terug naar Navadvipa en begon de sarikirtana-beweging. In die tijd
voerde Hij iedere nacht extatische kirfana uit met Zijn intieme metge-
zellen in Srivasa-angana. Srivasa-angana van navadvipa-id is niet-
verschillend van de rasa-sthalivan vrndavana-lia.

Sva - (Svarga-loka) de hemelse planeten (zie Svarga-loka).

Svarga-loka — de hemelse planeten, die worden gekenmerkt door materié-
le rijkdom, plezier en een levensduur, die vele malen groter is dan die
op Aarde. Svarga wordt bereikt door de vrome activiteiten, die worden
aanbevolen in de karma-kanda sectie van de Veda's, strikt uit te voe-
ren.

Syama-kunda — "de vijver van Sri Syamasundara". Deze ligt vlak naast Sri

Radha-kunda. Deze vijver is de rechtstreekse belichaming van S
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Krsna. Deze plek wordt ook Arista-kunda genoemd, omdat het de vij-
ver was, die Krsna aanlegde op aandringen van de gopis, nadat Hij de
Arista (stier) asura (demoon) had vermoord. De gopis beschuldigden
Krsna ervan onzuiver te zijn, omdat Hij een stier had gedood. Eerst
schoffelde Sr Krsna een klein holletie met Zijn hiel en riep alle heilige
rivieren van het hele universum aan, die onmiddellijk verschenen en
deze vijver vormden. Nadien baden de verpersoonlijkte godheden van
die rivieren om ook in Radha's kunda te worden toegelaten. Radha-
kunda en Syama-kunda worden beschouwd als de ogen van Govard-
hana, die in de vorm van een pauw door het land ligt. Samen zijn ze
de plaats van de allerhoogste avonturen van Radha en Krsna en vor-
men de overtreffende trap van alle heilige plaatsen.

Tapoloka — een planeet gelegen boven Janaloka. De aller-
hoogste wijzen, zoals de Vier Kumara's, zijn woonachtig op

deze planeet, die wordt bereikt door naisthika-brahmacaris.

Vaikuntha — de spirituele wereld. Het majesteitelijke gebied
van de spirituele wereld, dat door St Narayana of Zijn
diverse expansies wordt geregeerd. Alle inwoners van
Vaikuntha hebben eeuwige, spirituele lichamen. Ze hebben vier ar-
men en een donkere gelaatskleur als die van Bhagavan en zijn in zui-
vere, toegewijde liefde volledig in Zijn dienst betrokken. Hun gevoel
van intimiteit met ST Bhagavan wordt echter door hun aisvarya-bhava
enigszins belemmerd. Hoger dan dit gebied is Goloka Vrndavana, de
allerhoogste planeet van Sr Krsna, die wordt gekenmerkt door

madhurya en intimiteit.

1213



JAIVA-DHARMA

Vairagi-danga — een plaats gelegen in Sridhama Mayapura dichtbij Khola-
bhanga-danga. Omdat zoveel wereldverzakende Vaisnava’'s in die
plaats woonden, werd het Vairagi-danga genoemd.

Varanasi — zie Kasl.

Vikramapura — een beroemde plaats in Bangladesh in het district Dhaka.
Daar woonden Canda Raya en Kedara Raya, twee van de twaalf feo-
dale prinsen, die Bengalen regeerden tijdens het moslimregime. Aan-
vankelijk waren ze sakias (aanbidders van Durga), maar later werden
ze leerlingen van Srila Narottama dasa Thakura.

Vraja-dhama - het gebied van 269 vierkante kilometer (circa 16 km lang
en breed), waar Sri Krsna Zijn aardse spel uitvoerde.

Vrndavana — "het bos van Vrnda"; de beroemde plaats, waar S Krsna
zoveel bekoorlijk /g uitvoerde. Vrndavana ligt ongeveer 12 km ten
noordoosten van Mathura aan de westelijke oever van de Yamuna ri-
vier. Het bestaat uit een van de twaalf bossen van Vraja, dat is ver-
deeld in twaalf kleinere bossen: Atalavana (bergbos), Korarivana
(roofvogelbos), Viharavana (speelbos van plezier), Gocaranavana
(koeiengraasbos), Kallya-damanavana (Kaliya-onderwerpingsbos),
Gopalavana (koeherdersbos), Nikufijavana (loofhuttenbos), Nidhuva-
na (juwelenbos), Radhabaga (Radha's tuin), Jhulavana (schommel-
speelbos), Gahvaravana (geheim bos) en Papadavana (ruwebergen-
bos).

Yamuna - een heilige rivier, die door Vraja-mandala stroomt.
Ze wordt beschouwd als de heiligste rivier, omdat Krsna zo-
veel sublieme /74 met de gopis en de gopas in haar wateren
uitvoert. Ze verschijnt in deze wereld in Yamunottari in de Himalaya's.
Yamuna wordt beschreven als een expansie van Visakha Devi,
visakhoras/ ya visnpor yasyam vispur jalatmani nityam nimajati pritya

tam saurim yamunarm stumah - "Sii Visnu dompelt Zich dagelijks on-
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der en speelt met groot plezier en genegenheid in het water van
Yamuna, de viloeibare vorm van Visakha Devi. Dus bied ik Yamuna
Devi, de dochter van Surya, gebeden aan."
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