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Voorwoord

(geschreven voor de derde Hindi uitgave)

door SRI SRIMAD
BHAKTIVEDANTA NARAYANA GOSVAMI MAHARAJA

K BEN VERHEUGD, DAT DE GAUdIYA VEDANTA SAMI

ti's derde Hindi uitgave van Jaiva-dharma nu aan het

publiek wordt aangeboden. Deze uitgave heeft mijn
wens vervuld, want ik vond het zorgwekkend, dat dit boek niet
beschikbaar was in de nationale taal, het Hindi.

De oorspronkelijke, Bengaalse Jaliva-dharma is voor alle Ben-
gaals sprekende Vaisnava’'s een ornament van onschatbare waar-
de. De auteur, Srila Bhaktivinoda Thakura, is een vertrouwelijke
metgezel van Sri Caitanya Mahaprabhu en wordt ook wel de Ze-
vende Gosvami genoemd. Hij heeft in de moderne
vaisnavagemeenschap een nieuwe, krachtige vloedgolf van de
heilige Ganges van onvermengde bhakti geinitieerd, die Svayam

Bhagavan Sri Caitanya Mahaprabhu openbaarde. Thakura Bhakti-
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vinoda schreef meer dan honderd boeken over bhaki{i in diverse
talen en Jaiva-dharma heeft in de wereld van filosofie en religie
een nieuw tijdperk ingeluid.

Deze uitgave in Hndi werd tot stand gebracht onder leiding van
mijn eerwaarde heilige meester, Sri Gurupada-padma Om
Visnupada 108 Sri Sri mad Bhakti Prajidna Ke$ava Gosvami
Maharaja. Hij is de hoeder van de Sri Brahma-Madhva-Gaudiya
Sampradaya en heeft de diepste wens vervuld van Srila Bhaktivi-
noda Thakura, Srila Gaura-kisora dasa Babaji Maharaja, en Srila
Bhakti-siddhanta Sarasvati Thakura. Hij is een gcaryain de lijn van
de geestelijke opvolging afkomstig van Sri Caitanya Mahaprabhu
en is de Stichter-Acarya van de Sri Gaudiya Vedanta Samiti met al
zijn afdelingen, die zich door heel India verspreiden. Hoewel ik
geheel onbekwaam ben en in alle opzichten incompetent, was ik
door zijn grondeloze, oneindige genade, inspiratie en directe lei-
ding in staat dit boek te vertalen, dat vol staat met exacte filosofie
en diepgaande en vertrouwelijke waarheden met betrekking tot de
verering van Bhagavan.

In deze vertaling heb ik getracht zoveel mogelijk de lovenswaar-
dige filosofie en uiterst ingewikkelde en subtiele stemmingen met
betrekking tot de analyse van rasa in tact te laten. Ik heb mijn ui-
terste best gedaan om deze zaken in heldere en gemakkelijk te
begrijpen taal uit te drukken. De lezers mogen beoordelen in hoe-
verre ik in deze poging ben geslaagd. Welke waarde er in deze
onderneming ook zijn moge, het is uitsluitend te danken aan de

lotusvoeten van Sri Guru.
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De Hindi vertaling van Jaiva-dharma werd eerst gepubliceerd in
het maandblad Sri Bhagavat-patrika in een reeks artikelen ver-
spreid over zes jaar. De trouwe lezers waardeerden dit zeer en
verzochten me herhaaldelijk het als een boek uit te geven. Onze
tweede uitgave van Jaiva-dharma verscheen in boekvorm voor het
trouwe Hindi sprekende publiek en voor het plezier van de zuivere
toegewijden. Deze oplage was erg snel uitgeput, zodat er een der-
de druk werd aangeboden om aan de enorme belangstelling en
vraag van de lezers te voldoen.

Mijn meest geéerde, heilige meester, Sri Acaryadeva, heeft in
zijn redactionele voorwoord een uitgebreide inleiding over de unie-
ke eigenschappen van het boek, zijn auteur en andere belangrijke
onderwerpen gegeven. |k kan echter mijn enthousiasme niet be-
dwingen om zelf een paar woorden over dit onderwerp toe te voe-
gen. Ik smeek de lezers om zijn inleiding met ernstige belangstel-
ling te bestuderen alvorens dit boek te lezen en ik heb er vast ver-
trouwen in dat, door dit te doen, zij heldere begeleiding ontvangen
voor de wijze, waarop ze de waarheid van de allerhoogste realiteit
moeten binnengaan.

Het woord jaiva-dharma verwijst naar de dharma van de jiva, of
de grondrechtelijke functie van het levende wezen. Uiterlijk schij-
nen mensen verschillende religies te hebben volgens de classifica-
ties van hun land, kaste, ras, enzovoort. De wezenlijke geaardhe-
den van mensen, zoogdieren, vogels, wormen, insecten en andere
levende wezens lijken ook gevarieerd te zijn. Maar in werkelijkheid

hebben alle levende wezens in het hele universum slechts een
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enkel, eeuwig, onveranderliik dharma. Jaiva-dharma geeft een
fascinerende en diepgaande beschrijving van deze dharma, die
eeuwig en overal van toepassing is in alle tijdperken en voor alle
levende wezens geldt. Dit boek staat vol met een uiterst beknopte
vorm van de essentie van de uitermate diepe en vertrouwelijke
onderwerpen uit de Veda's, Vedanta, Upanisaden, Sri mad-
Bhagavatam, Purana's, Brahma-sufra, Mahabharata, [tihasa’s,
Paficardtra, Sat-sandarbha's, Sri Caitanya-caritamrta, Bhakti-
rasamria-sindhu, Ujjvala-nilamani en andere voorbeeldige sastras.
Het is bovendien geschreven in de vorm van een smaakvol, on-
derhoudend en gemakkelijk te volgen roman.

Jaiva-dharma geeft een ongekend scherpe analyse van een
aantal vitale onderwerpen, zoals bhagavata-tattva (de waarheid
met betrekking tot Sri Bhagavan); jiva-tattva (de waarheid met
betrekking tot de jivas); sakti-tattva (de waarheid met betrekking tot
Bhagavans vermogens); de geconditioneerde en bevrijde staat van
de jivas; een vergelijkende studie van de aard van karma, jfiana en
bhakti, een samenvattende en betekenisvolle discussie over de
onderscheiden eigenschappen van gereguleerde en spontane
toegewijde dienst (vaidhi en raganuga-bhakt); en de opperste
uitzonderlijkheid van Sri-nama-bhajana. Al deze onderwerpen
worden besproken in termen van sambhandha, abhidheya en
prayojana.

Voorafgaand aan de Bengaalse uitgave van Jaiva-dharma ge-
publiceerd door de Gaudiya Vedanta Samiti, werden alle edities

van Jaiva-dharma uitgegeven door Srila Bhaktivinoda Thakura,
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Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada en de daarop volgen-
de Gaudiya Vaisnava acaryas in hun lijn, voorzien van het derde
deel over rasa-vicara. Wegens bijzondere redenen echter heeft
onze meest eerbiedwaardige heilige meester, Srila Gurupada-
padma, een uitgave gepubliceerd, die alleen de eerste twee delen
van het boek bevatten over nitya-naimittika-dharma en sambhand-
ha, abhidheya en prayojana. Hij publiceerde niet het derde deel
van het boek, dat handelt over rasa-vicara (een gedetaileerde be-
schouwing van de vertrouwelijke, transendentale, zoete smaken
van bhakti).

Later echter, toen de Sri Kesava Gaudiya Matha zich midden in
het proces van publicatie van de Hindi uitgave uit Mathura bevond,
heeft Srila Gurupada-padma het hele boek persoonlijk herzien. In
zijn inleiding bij deze uitgave gaf hij de lezers zeer duidelijke in-
structies mee om eerst na te gaan, of zij eigenlijk bekwaam ge-
noeg zijn voor dit werk, of niet, om pas daarna zorgvuldig met hun
studie van het derde deel over rasa-vicara aan te vangen. |k zou
het niet noodzakelijk hebben geacht om enige nadere verduidelij-
king te geven, als alle drie delen van het boek reeds tegelijk bij de
tweede druk waren gepubliceerd.

Toen Sri Krsna-dasa Kaviraja Gosvami Sri Caitanya-carit-amrta
schreef, twijfelde hij in zijn hart over de vraag of hij de discussie
over rasa-vicara zou presenteren. Hij vroeg zich af, of hij dit on-
derwerp in het boek moest opnemen, zodat onbekwame lieden het

in hun nadeel konden lezen. Uiteindelijk besloot hij rasa-vicara er
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wel bij te voegen en drukte dit in zijn eigen woorden uit in Caifa-

nya-caritamrta, Adi-liia (4.231-235):

Vi

e saba siddhanta gddha, kahite na yuyaya
na kahile, keha ihara anta nahi paya

De esotherische en vertrouwelijke conclusies met betrekking tot het
amoureuze spel van Rasardja Sri Krsna en de gopis, die de
mahabhava belichamen, zijn niet geschikt te worden onthuld aan de

gewone man.

ataeva kahi kichu karifia nigddha
bujhibe rasika bhakta, na bujhibe miadha

Maar als ze niet worden geopenbaard, kan niemand van dit onder-
werp op de hoogte komen. Ik zal deze onderwerpen versleutelen,
zodat alleen rasika-bhakias in staat zijn ze te begrijpen, terwijl onbe-

kwame dwazen ze aan hun neus voorbij zien gaan.

hrdaye dharaye ye caitanya-nityananda
e saba siddhante sei paibe ananda

ledereen, die ST Caitanya Mahaprabhu en Sri Nityananda Prabhu in
hun hart hebben gesloten, zullen bij het horen van deze conclusies

bovenzinnelijke zegen ontvangen.

e saba siddhanta haya amrera pallava

bhakia-gana kokilera sarvada vallabha

Deze hele leer is zo zoet als pas ontsproten mangoscheuten, die al-
leen kunnen worden geapprecieerd door de toegewijden, die worden

vergeleken met koekoeksvogels.
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abhakta-ustrera ithe na haya pravesa
tabe citfe haya more ananda visesa

De niet-toegewijden, die op kamelen lijken, kunnen onmogelijk toe-
gang krijgen tot deze onderwerpen. Vooral daarom ben ik in mijn
hart verguld.

Het is altijd ongepast om vertrouwelijke onderwerpen over vrgja-
rasa aan het gewone publiek te onthullen. Er bestaat echter een
mogelijkheid, dat dit heilige mysterie zal verdwijnen, indien het niet
grondig wordt uitgelegd. Hoewel er neem- en mangobomen in
dezelfde tuin voorkomen, gaat een kraai in een neem-boom zitten
en proeft de bittere vruchten, terwijl de koekoek met zijn onder-
scheidingsvermogen in de mangoboom plaats neemt en zich de
zoete loten en bloesems laat smaken. Kortom, het is juist om rasa-
vicara te presenteren.

Tot op heden ontbrak het de wereld van de Hindi literatuur aan
een uitzonderlijk verfijnd en omvattend boek, dat de lezer met be-
hulp van vergelijkende anayses bekend maakt met de hoogste
filosofische conlusies en met de meest voortreffelijke devotionele
methoden van vaispnava-dharma. Jaiva-dharma heeft in deze be-
hoefte voorzien. Het kondigt een nieuw tijdperk aan in de wereld
van filosofie en religie en in het bijzonder in de wereld van het
Vaisnavisme.

Sr1 Kesavajl Gaudiya Matha, Mathura, U.P. 1989

Een aspirant voor een sprankje genade van Sri-Stf Guru en Vaisnava’s,
Tridandi Bhiksu SrT Bhaktivedanta Narayana

Vi
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Inleiding

(geschreven voor de tweede Hindi uitgave)

door SRT SRIMAD BHAKTI PRAJNANA

KESAVA GOSVAMI MAHARAJA

RAKTISCH ALLE RELIGIEUZE TRADITIES IN DE WE-

reld hebben diverse methoden gebruikt om hun be-

treffende idealen te propageren. Met dit idee in het
hoofd publiceren ze hun literatuur in verschillende talen. Het
spreekt vanzelf, dat het seculiere onderwijs is onderverdeeld in
lager, middelbaar en hoger en in eenvoudiger en complexer ken-
nisgebieden. Zo is het ook vanzelfsprekend — en degenen, die
belezen zijn en grondige kennis hebben van de vergelijkende
godsdienstwetenschappen, geven dat unaniem toe — dat er grada-
ties van kennisontwikkeling bestaan in de metafysische leringen
van de verschillende religieuze tradities. Van al deze religieuze
ideologieén vormen de instructies van Sri Caitanya Mahaprabhu
voor de religie van prema (zuivere liefde) in alle opzichten de

hoogste openbaring. Als 's werelds onafhankelijke denkers een-
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maal met deze sublieme kennis op de hoogte komen, zullen ze dit
feit unaniem aanvaarden.

ledereen wil worden geinspireerd door het hoogste ideaal en de
hoogste lering, maar hoe kan dit gunstige verlangen vrucht gaan
dragen? Met deze gedachte vestigde de grote, bevrijde geest en
het kroonjuweel van de ontwikkelde elite, Srila Thakura Bhaktivi-
noda, het hoogste ideaal van het spirituele leven door zijn persoon-
lijke voorbeeld te geven en door vele boeken in verschillende talen
over vaisnava-dharma te schrijven. In deze boeken treft men een
diepgaande beschrijving in eenvoudige taal aan van de instructies
van Sri Caitanya Maha-prabhu. Van alle boeken van de auteur
wordt deze Jaiva-dharma door 's werelds religieuze denkers als de
kern beschouwd.

In deze wereld zijn de Veda's de oudste geschriften. Werken,
die er direct uit zijn voortgekomen, zoals de Upanisaden en andere
literatuur, die door Sri Vedavyasa zijn samengesteld (bijvoorbeeld
de Vedanta-sdtra, Maha-bharata en Sri mad-Bhagavatam), zijin
allemaal volmaakte literaire werken. Door de tijd heen is een varié-
teit aan boeken verschenen, die allemaal zijn geinspireerd op de
idealen, die in dat literaire corpus worden uitgesproken. Ze hebben
in ruime mate gecirculeerd en hebben een brede belangstelling
geoogst. In deze boeken treffen we niet alleen gradaties in het
denken aan, zich onderscheidende kenmerken en tegenoverge-
stelde gezichtpunten, maar we nemen ook wederzijdse exclusivi-

teit, polarisatie van doctrines en speculatieve filosofie waar. Het
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gevolg was, dat zich in het religieuze domein tot vandaag de dag

ophef en calamiteiten voordoen.

Onder zulke penibele omstandigheden verscheen de oorspron-
kelijke Allerhoogste Persoonlijkheid, Svayarn Bhagavan, die de
Absolute Waarheid is, ongeveer vijfhonderd jaar geleden in de
belangrijkste van de zeven heilige plaatsen, Sri dhama-Mayapura,
Navadvipa-Dhama, om de geconditioneerde levende wezens vrij te
maken. In die tijd bekrachtigde de Heer in het bijzonder enkele van
Zijn geliefde metgezellen om omvangrijke boeken samen te stel-
len, die de ware betekenis en essentie van alle sasfras bevatten.
Via deze literatuur wilde de Heer bhakti, dat de wortel is van divya-
JhAana (transcendentale kennis), in het hart van de mensen vesti-
gen. Met uitzondering van drie of vier waren al deze boeken in het
Sanskriet geschreven.

Sri Ripa en Sanatana Gosvamr's bevonden zich onder de
meest verheven en vertrouwelijke metgezellen van Sri Caitanya
Mahaprabhu. Srila Jiva Gosvami was Sri Ripa en Sanatana zo
dierbaar, dat hij praktisch hun identieke manifestatie was. Srila Jiva
Gosvami onttrok de essentie aan alle sgsfras en componeerde de
Sat-sandarbhas en andere Sanskriete boeken. Door deze poging
manifesteerde Svayarn Bhagavan Zijn vertrouwelijke verlangen om
Zijn /il van het bevrijden van jivas uit te voeren.

Sommige mensen, die niet in staat zijn om de ware betekenis
van de sasfras vast te stellen, worden gedwongen ze volgens hun
relatieve begripsvermogen te interpreteren. In sommige gevallen

begrijpen zulke mensen slechts een deel van de sasifra; in andere

Xi
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gevallen benevelen hun interpretaties de ware betekenis, en in
weer andere gevallen verlaten ze zich op een gezichtspunt, dat
volledig is tegengesteld aan de oorspronkelijke bedoeling. Srila
Jiva Gosvami behoort niet tot deze categorieén. De instructies, die
uit zijn pen vloeiden, zijn de absolute en beslissende instructies
van Srfiman Mahaprabhu. Het zijn de instructies van de Veda's, de
Upanisaden, de Mahabharata en Sri mad-Bhagavatam. Gesteund
door de foutloze en volledige betekenis van deze instructies is
Jaiva-dharma in een verbijsterende vorm gecomponeerd. Om de
lezers het gebruik en het belang van dit boek te laten inzien, geven
we nu een analyse van de titel.

De auteur heeft dit boek Jaiva-dharma genoemd. Aangezien we
allemaal een bepaald begrip van dharma (wezenlijke of grondrech-
telijke taak of religie) hanteren, is het niet noodzakelijk hierover
verder uit te weiden, ook al gezien de beperkte ruimte. Als in het
Sanskriet het tweede achtervoegsel an aan het woord jiva (levend
wezen) wordt toegevoegd, wordt de middelste klinker versterkt,
waardoor de 77 in het achtervoegsel wordt weggelaten en we het
woord ja/va overhouden. Het woord jaiva betekent "van of gerela-
teerd aan de jiva'. Dus Jaiva-dharma betekent de dharma van de
Jiva, of de kenmerkende functie, die aan de jiva is gerelateerd.
Maar wat wordt met het woord jiva in deze context bedoeld? De
auteur van dit boek beantwoordt deze vraag uitputtend, maar toch
denk ik, dat het essentieel is om in het kort één of twee punten

voor te leggen.

Xii
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Het woord jivana (leven) komt van het woord jiva, dat betekent

"iemand die het leven heeft". Met andere woorden, alle levende
wezens heten jivas. De auteur heeft dus de term "jaiva-dharma”
gebruikt om aan te geven, wat de grondrechtelijke functie van de
Jiva is. St Caitanya Mahaprabhu heeft de jivas via Zijn uitermate
toegewijde volgelingen, de Zes GosvamT's — voorgegaan door St
RUpa, Sanatana en Jiva Gosvami — instructies gegeven met be-
trekking tot het soort dharma, dat ze dienen te aanvaarden en te
volgen. Ongeveer vierhonderd jaar later verscheen de auteur van
dit boek, Srila Thakura Bhaktivinoda, die bekend staat als de Ze-
vende Gosvami, niet ver van Sri dhdama-Mayapura, de geboorte-
plaats van Sri Gauranga. Omdat hij een zeer zachtmoedig persoon
was en meevoelde met de last van de jivas, schreef hij Jaiva-
dharma in het Bengaals.

Omdat Bhagavan het wil, vatte Sri Krsna dasa Kaviraja
Gosvami, een geliefd metgezel van Sri Gauranga, de essentie van
Bhagavan Sri Gauracandra's instructies in Sri Caitanya-caritamrta
samen. Dit wordt in de volgende s/oka uitgedrukt:

Jivera svardpa haya krsnera nitya dasa

krsnera tatastha-sakti bhedabheda prakasa

De natuurlijke hoedanigheid van de jiva is een dienaar van Krsna te
zijn. De jiva vormt het marginale vermogen van Krsna en is een ma-
nifestatie, die zowel overeenkomt met Krsna als verschillend is van
Hem. (Sr7 Caitanya-caritamrta, Madhya 20.108)

De auteur heeft Jaiva-dharma op deze Sloka gebaseerd, de bija-

mantra (basisvers) van alle instructies voor Gaudiya Vaisnava’s.
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Daarom is dit boek heilzaam en aanvaardbaar voor alle mensen
ongeacht onderscheid van ras, klasse, levensfase, tijd, plaats, of
persoon. Maar dit is niet alles. Het is zelfs heilzaam voor jivas, die
in andere levensvormen worden geboren, zoals stenen, zoogdie-
ren, vogels, insecten, waterwezens en andere bewegende en niet-
bewegende entiteiten.

Er zijn veel voorbeelden van niet-menselijke wezens, die jaiva-
dharma hebben aanvaard en die verdienen te worden vermeld.
Ahalya is een voorbeeld in het lichaam van een steen; de tweeling
Yamalarjuna's en de zeven {&/as in de belichaming van bomen;
Koning Nrga in het lichaam van een hagedis; Bharata Maharaja in
het lichaam van een hert; Surabhi in het lichaam van een koe;
Gajendra in een olifantenlichaam; Jamavanta in een berenlichaam;
en Angada en Sugriva in het lichaam van een aap. De regelgever
van het totale universum, Brahma, bad tot Svayam Bhagavan Sri
Krsna om de liefdedienst aan Zijn lotusvoeten, zelfs als dat zou
betekenen, dat hij geboren moest worden onder de grassoorten,
de struiken, de zoogdieren of de vogels. Het volgende staat in Sri
mad-Bhagavatam (10.14.30):

tad astu me natha sa bhdri-bhago
bhave ‘tra vanyatra tu va tirascam
yenaham eko pi bhavaj jananam

bhdtva niseve tava pada-pallavam

Lieve Heer, ik bid U dat U mij zegent met het grootste fortuin om als
één van Uw bhaktas te worden beschouwd en me volledig te wijden

aan de liefdevolle toegewijde dienst aan Uw lotusvoeten, hetzij in dit
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leven als Brahma, hetzij in het volgende, al zou ik een geboorte in

het dierenrijk moeten aanvaarden.

Prahlada Maharaja, de keizer der bhaktas, drukte de aspiratie om
Jjaiva-dharma in de vorm van toewijding aan Bhagavan te verkrij-
gen nog helderder uit, zelfs al zou het betekenen als een dier te
worden geboren, of in de vorm van duizenden andere soorten:

natha yoni-sahasresu yesu vrajamy aham
fesu tesv acala bhaktir acyutastu sada tvayi

O Acyuta, in welke van de duizenden levenssoorten ik kan worden
gedwongen te leven, alsjeblieft, laat me altijd onverstoord aan Jou

zijn toegewijd.

De auteur, Srila Bhaktivinoda Thakura, heeft op overeenkomstige
wijze in zijn boek Saranagatigebeden:

kita janma hau yatha tuya dasa
bahir-mukha bahma-janme nahi asa

Laat me desnoods als een insect worden geboren, waar Uw bhakias
zich ook mogen bevinden. Ik wil niet worden geboren als Brahma,

die onverschillig is jegens U. (Saranadgati Atma-nivedana Lied 3)

De instructies van Jaiva-dharma zijn dus voor alle jivas aanbeve-
lenswaardig en aanvaardbaar. Door deze instructies ter harte te
nemen kunnen alle levende wezens blijvende verlossing van de
onoverwinnelijke ketenen der illusie bereiken en van de begooche-
lingen van onbeduidend en onecht plezier. Zulke zielen zullen wor-

den ondergedompeld in de zegen van Bhagavans liefdedienst en
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geschikt worden gemaakt om de allerhoogste vrede en het ultieme,
bovenzinnelijke plezier te ervaren.

Vroeger werd aangegeven, dat er hogere en lagere standaarden
van instructie op het gebied van seculiere kennis bestaan. Zo
wordt ook aanvaard, dat er hogere en lagere standaarden van
instructie bestaan op het gebied van religieuze waarheid. Alleen
hoger gekwalificeerde mensen kunnen het ideaal aanvaarden, dat
in gevorderde leringen besloten ligt. Dit impliceert, dat mensen
superieur zijn aan alle andere levenssoorten. Behalve de mens
bestaan er vele verschillende levenssoorten. Het woord prani (dat
wat ademt, dat wat leeft) of jiva, wijst op een bewuste entiteit. We
houden ons hier niet bezig met onbewuste objecten of inerte mate-
rie. De natuurlijke levenstaak van een bewuste entiteit wordt dhar-
ma genoemd, hetgeen de functie van bewustzijn impliceert, of de
geaardheid, welke voortkomt uit de eigen, ware identiteit. Het be-
grip dharma is onafscheidelijk van cefana (bewustzijn).

In het Zestiende Hoofdstuk van dit boek staat een nauwgezette
analyse van de systematische ontwikkeling van bewustzijn, die
consistent is met de moderne wetenschappen. Bewuste wezens,
die door illusie zijn geconditioneerd, worden in vijf condities aange-
troffen: (1) acchadita-cetana (bedekt bewustzijn); (2) sarikucita-
cetana (belemmerd bewustzijn); (3) mukulita-cetana (ontluikend
bewustzijn); (4) vakasita-cetana (bloeiend bewustzijn); (5) pdrna-
vikasita-cetana (volledig tot bloei gekomen gewustzijn). Zulke be-
wuste wezens heten jivas, of prani. Deze vijf stadia van levende

wezens worden ondergebracht in twee categorieén: niet-
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bewegende entiteiten (sthavara); en bewegende entiteiten

(yarigama).

Bomen, struiken, klimplanten, stenen en andere immobiele we-
zens hebben, naar men zegt, een bedekt bewustzijn (acchadita-
cetana). De andere vier soorten bewuste wezens kunnen zich be-
wegen, echter deze niet, omdat hun bewustzijn volledig is bedekt.
Zoogdieren, vogels, insecten en waterdieren hebben een belem-
merd bewustzijn (sarikucita-cetana). Jivas, die in andere dan men-
selijke levensvormen worden geboren, leven in belemmerde staten
van bewustzijn. Jivas van de menselijke soort treffen we met de
ontluikende, bloeiende en volledig tot bloei gekomen bewustzijns-
staten aan. Hoewel cognitieve wezens in deze drie laatste staten
van gewaarwording allemaal volgens hun fysieke verschijning
mens zijn, worden ze gekwalificeerd volgens hun bewustzijn. Met
deze gradatie in gedachten wordt het menselijk bewustzijn be-
schouwd als te zijn ontwikkeld in een beginstadium, in een mid-
denstadium en in een gevorderd ontwikkelingsstadium. Niettemin
zijn bomen, struiken, klimplanten, zoogdieren, vogels en mensen
allemaal jivas en hun enige dharma is Bhagavan te eren. Toch zijn
menselijke wezens superieur aan alle andere vanwege hun ont-
wikkelde bewustzijn, en hun speciale dharma wordt jaiva-dharma
genoemd, dat bestaat uit de verering van Bhagavan.

De functie van het bewustzijn is gelaagd naarmate kennis of
gewaarwording bedekt is. Het lijdt geen twijfel, dat mensen superi-
eur zijn aan alle andere aardse levensvormen, maar het is essenti-

eel te begrijpen, waaraan die superieuriteit wordt ontleend. We
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kunnen niet volhouden, dat de mens superieur is aan bomen, klim-
planten, insecten, zoogdieren, vogels en waterdieren wat betreft
vorm en verschijning, kracht en moed, schoonheid en charme.
Mensen zijn in alle opzichten echter superieur aan alle andere
soorten wat betreft hun cerebrale capaciteit, de ontwikkeling van
het intellect en hun bewustzijnsverruiming. Dit bijzondere dharma
nu wordt in Jaiva-dharma geanalyseerd. Hoewel in algemene zin
Jjaiva-dharma van alle levende wezens is, dient het te worden be-
schouwd als de specifieke dharma van de menselijke soort, want
de speciale kwalificatie voor de hoogste dharma wordt alleen on-
der jivas met een hoog ontwikkelde gewaarwording aangetroffen.

De vraag kan worden gesteld, waarom dit boek Jaiva-dharma
heet en niet Manava-Dharma of Manusya-Dharma (de religie van
mensen). Als we ernaar zoeken, komen we erachter, dat de ware
functie van een mens alleen in dharma wordt aangetroffen; dharma
of religie wordt niet aangetroffen in andere levenssoorten. Dit is
over het algemeen de regel. Bomen, klimplanten, stenen, wormen,
insecten, vissen, schildpadden, zoogdieren, vogels, slangen en
andere levende wezens worden onder de jivas gerekend, maar zij
vertonen geen religieuze neiging, die wordt gekenmerkt door de
aspiratie om moksa (bevrijding) of verering van Bhagavan te berei-
ken.

Sommige filosofen zijn van mening, dat levende wezens, die al-
leen dierlijke attributen hebben, zoals dwaasheid en genadeloos-
heid, in wezen dieren zijn. We zien dat sommige jivas uit deze

dierlijke klasse een aangeboren, natuurlijke intuitie hebben. Tot op
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zekere hoogte lijkt deze natuurlijke intuitie op de menselijke aard.

In werkelijkheid echter, is dit geen menselijke aard, want de men-
selijke kwaliteit wordt alleen zichtbaar wanneer dierlijkheid wordt
gecombineerd met kennis of rationaliteit. Degenen, die deze men-
selijke kwaliteit hebben, heten mensen.

Onze Aryan heiligen hebben de dierlijke levenshouding be-
schreven in vier dwingende neigingen: ahara (eten), nidra (slapen),
bhaya (vrezen) en maithuna (paren). De menselijke levenshouding
wordt alleen manifest, als men deze dierlijke neigingen teboven
komt en rationaliteit (dharma-vrtt) ontwikkelt. Westerse filosofen
hebben ook gezegd, dat mensen rationele wezens zijn. Het is ech-
ter belangrijk om te weten, dat de betekenis van rationaliteit in de
westerse filosofie aanzienlijk beperkt is.

In de Aryan filosofie is het woord dharma uitermate veelomvat-
tend. Binnen slechts een enkel aspect van zijn betekenis omvat
dharma het westers filosofische concept van rationaliteit en strekt
zich ver daarbuiten uit en omvat de tendens om God te vereren.
Dharma is het ware, identificerende kenmerk van de menselijk
aard; de levende wezens, die van dharma in gebreke gaan, wor-
den als dieren aangeduid. In de Hifopasesa (25) wordt gezegd:

ahara-nidra-bhaya-maithunari ca
samanyam elat pasubhir naranam
dharmo hi tesam adhiko veseso

dharmena hinah pasubhih samanah
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Menselijke wezens zijn gelijk aan dieren wat betreft hun bezigheden
rond eten, slapen, vrezen en paren. Toch is religie uniek voor men-

selijke wezens. Zonder religie, zijn ze niet beter dan dieren.

De betekenis van deze s/oka is, dat de natuurlijke aanleg van le-
vende wezens bestaat uit het bevredigen van hun zintuigen door
middel van activiteiten als eten, slapen, seks en vechten. Deze
neigingen worden in gelijke mate aangetroffen in menselijke we-
zens en in alle andere soorten; daarover is geen andere mening
mogelijk. Menselijke wezens echter kunnen alleen dan werkelijk
aan hun menselijke status voldoen, wanneer in hen de neiging om
religieus te zijn wordt aangetroffen. De woorden dharmo hi tesam
adhiko visesah betekenen, dat dharma de speciale kwaliteit is, die
de mens onderscheidt van dieren en andere levenssoorten. Dege-
nen, in wie dharma volkomen afwezig is, kunnen niet met recht
mensen worden genoemd. De woorden dharmena hinah pasubhih
samanah betekenen, dat mensen, die in gebreke gaan van dhar-
ma, zijn als dieren. Dat is de reden waarom in ons land mensen,
die in gebreke gaan van dharma, nara-pasu (dierlijke mensen)
worden genoemd.

Het is opmerkelijk, dat de mensen tegenwoordig hun dharma
hebben opgegeven en geheel in beslag worden genomen door
eten en verscheidene andere vormen van lustbevrediging. Deze
lustbevrediging is de neiging van dieren, of van soorten, die anders
zijn dan menselijke wezens. Onder invloed van Kali-yuga raakt de
mensheid geleidelijk in verval en keert terug naar haar dierlijkheid.

Volgens de sastra kunnen op dit moment slechts weinig mensen
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als mens worden geclassificeerd. Als de auteur dit boek Manusya-

Dharma (de religie van de mens) had genoemd, dan waren de
meesten volgens de schriftuurlijke definitie van de mensheid voor
deze beoefening gediskwalificeerd geweest. Dit is de reden, waar-
om Srila Bhaktivinoda Thakura, die het welzijn van iedereen wens-
te, dit boek de brede titel van Jaiva-dharma heeft gegeven en op
die manier de conventies van sasfra geheel in tact heeft gelaten.
Dharma, of de verering van Sri Bhagavan, wordt alleen in mensen
aangetroffen en niet in zoogdieren, vogels en andere soorten.
Mensen, de meest gevorderde soort, zijn speciaal gekwalificeerd
voor de hoogste leerstellingen, of dharma. Jaiva-dharma is vooral
bedoeld om door hen te worden bestudeerd.

Sri Caitanya Mahaprabhu's unieke kwaliteit is, dat Hij zelfs ge-
nadig is voor de meest gevallen mensen en hen geschikt maakt
voor Zijn hoogste leerstellingen. Die genade werd door geen ande-
re avatara ooit gegeven. Srila Ripa Gosvami heeft Sriman
Mahaprabhu dan ook in zeer betekenisvolle bewoordigen in zijn
toneelwerk, Vidagdha-madhava (1.2) verheerlijkt:

anarpita-carim cirat karunayavatirnah kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bhakti-sriyam

harih purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitah

sada hradaya-kandare sphuratu vah saci-nandanah

Mag ST Sacinandana Gaurahari, die een uitstraling heeft, die glori-
euzer is dan goud, altijd aanwezig zijn in het diepst van ons hart. Uit
Zijn grondeloze genade is Hij in het tijdperk van Kali verschenen om
de wereld de rijkdom van Zijn eigen bhaktite geven, de allerhoogste,

stralende beminnelijkheid, ujvala-rasa, de meest vertrouwelijke ge-
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moedstoestand van liefdedienst aan Radha en Krsna in Hun amou-
reuze relatie. Dit zeldzame geschenk is zeer lange tijd niet meer ge-
geven. De mensen, die dit geschenk ontvangen, kunnen heel ge-
makkelijk voor altijd vrij worden van de gebondenheid aan m3ya en

in groot geluk Arsna-prema ontvangen.

De auteur van deze $loka heeft de specialiteit van Sriman
Mahaprabhu heel effectief weten te omvatten.

In het Elfde Hoofdstuk van Jaiva-dharma heeft de auteur door
middel van de conversatie tussen Mullah Sahib en de Vaisnava’'s
vastgesteld, dat alle mensen geschikt zijn voor vaisnava-dharma.
Deze conclusie heeft hij met logische analyses en met sterk bewijs
uit de sasifra onderbouwd. Degenen, die Urdu, Farsi, Engels of een
andere taal spreken, kunnen Vaisnava’s worden; het is niet be-
perkt tot alleen diegenen, die Sanskriet spreken. We kunnen in
feite zien, dat veel mensen, die Hindi, Bengaals, Oriya, Assamees,
Tamil, Telegu en andere Indiase talen spreken, reeds de verheven
status van Vaisnava hebben bereikt. Mensen van praktisch alle
sociale en religieuze achtergronden zijn hiervoor geschikt. Diversi-
teit van talen is volstrekt geen diskwalificatie.

Srila Bhaktivinoda Thakura heeft de bovenzinnelijke instructies
van Sriman Mahaprabhu in diverse talen verspreid en heeft zich
niets aangetrokken van de mening van diegenen, die misschien
vooroordelen over de taal koesteren. Hij heeft ongeveer honderd
boeken geschreven in Sanskriet, Bengaals, Oriya, Hindi, Urdu en
Engels. De namen van sommige van de meer belangrijke werken

staan hieronder vermeld met de datum van publicatie:

XXii



= © © N o g ko b=

12.
13.
14.
15.
16.
17.
18.
19.
20.
21.
22.
23.
24.
25.

Hari-katha: Verhalen over Sri Hari, 1850
Sumbha-Ni$umbha-yuddha, 1851
Poriade, 1857-58

Kloostertempels van Orissa, 1860
Vijana-grama, 1863

Sannyasi, 1863

Onze noden, 1863

Valide Rejistri, 1866

Lezing over Gautama, 1866

De Bhagavat: Zijn filosofie, Zijn ethiek en Zijn theologie,
1869

Garbha-stotra-vyakhya, 1870
Reflecties, 1871

Thakura Haridasa, 1871

De tempel van Jagannatha in Puri, 1871
De kloosters van Puri, 1871

De Persoonlijkheid Gods, 1871

Een baken van licht, 1871

Saragrahi Vaisnava, 1871

God liefhebben, 1871

De Atibadi's van Orissa, 1871

Het Bengaalse huwelijk, 1871
Vedantadhikarana-mala, 1872
Datta-kaustubham, 1874
Datta-vamsa-mala, 1876

Bauddha-vijaya-kavyam, 1878
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26. Sri Krsna-samhita, 1880

27. Sri Sajjana-tosant, (maandblad) 1881

28. Kalyana-kalpataru, 1881

29. Bezinning op Nitya-ripa-samsthapanam, 1883

30. Visva-Vaisnava-Kalpatari, 1885

31. Dasopanisad-curnika, 1886

32. Bhavavali (commentaar), 1886

33. Rasika-Rafjana, (commentaar op Bhagavad Gita), 1886
34. Sri Caitanya Siksamrta, 1886

35. Prema-pradipa, 1886

36. Uitgegeven Sri Visnu-sahasra-nama, 1886

37. Manah-Siksa (vertaling en commentaar), 1886

38. Sri Caitanya-Upanisad (commentaar), 1887

39. Sri Krsna-vijaya (uitgegeven), 1887

40. Vaisnava-siddhanta-mala, 1888

41. Sri Amnaya-sitram, 1890

42. Siddhanta-darpanam (Bengaalse vertaling), 1890

43. Sri Navadvipa-dhama-mahatmya, 1890

44, Sri Godruma Kalpatari (artikelen over nama-hatta), 1891
45, Vidvad-ranjana (commentaar op Bhagavad Gita), 1891
46.  SriHarinama, 1892

47.  SriNama, 1892

48. Sri Nama-tatva-$iksastaka, 1892

49.  SriNama-mahima, 1892

50. Sri Nama-pracara, 1892

51. Sriman Mahaprabhura Siksa, 1892
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52.
53.
54.
55.
56.
57.
58.
59.
60.

61.

62.
63.
64.
65.
66.
67.

68.
69.
70.
71.
72.
73.
74.

Tattva-vikekah of Sri Saccidanandanubhtih, 1893
Saranagati, 1893

Gitavali, 1893

Gitamala, 1893

Soka-$atana, 1893

Nama Bhajana, 1893

Tattva-sutram, 1894

Vedarka-didhiti (commentaar op Sri [éopanisad), 1894
Tattva-muktavall of Mayavada-$atadusani (vertaald en
gepubliceerd), 1894

Amrta-pravaha-bhasya (commentaar op Caitanya
caritamrta), 1895

Sri Gauranga-lla-smarana-mangala-stotram, 1896

Sri Ramanuja Upades$a, 1896

Jaiva-Dharma, 1896

Sri Caitanya Mahaprabhu, Zijn leven en principes, 1896
Brahma-samhita (commentaar), 1897

Sri Goloka-mahatmya (Bengaalse vertaling van Brhad
Bhagavatamrta), 1898

Sri Krsna-karnamrtam (vertaling), 1898
Piyusa-varsini-vrtti (commentaar op Upadesamrta), 1898
St Bhajanamrtam (vertaling en commentaar), 1899
Sri Navadvipa-bhava-taranga, 1899

De Hindoeidolen, 1899

St Harinama-cintamani, 1900

S Bhagavata Arka-marici-mala, 1901
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75. Sri Sankalpa-kalpadruma (Bengaalse vertaling), 1901
76. Sri Bhajana-rahasya, 1902

77. Sri Prema-vivarta (gepubliceerd), 1906

78. Svaniyama-dvadasakam, 1907

Degene die deze lijst ziet begrijpt, dat de auteur breed onderlegd
was in diverse talen. Ik geloof, dat het nu noodzakelijk is om wat
licht te werpen op een speciaal kenmerk van het leven van de au-
teur. Ofschoon hij een vooraanstaand geleerde was van het wes-
terse denken, was hij volkomen vrij van westerse invloeden. De
westerse onderwijzers zeggen, "Volg mij niet, maar mijn woorden".
Anders gezegd, "Doe niet wat ik doe; maar doe wat ik zeg". Het
leven van Srila Bhaktivinoda Thakura weerlegt dit principe, want
alle instructies van zijn boek demonstreerde hij en paste ze in zijn
eigen leven toe. Daarom heten zijn instructies en wijze van bhaja-
na "Bhaktivinoda dhard' ("het bhaktivinodamodel"). Er is geen en-
kele instructie in zijn boeken, die hij niet persoonlik voorleefde. Er
is dus geen onderscheid tussen zijn schrijven en zijn leven, tussen
zijn woorden en daden. Ze zijn in alle opzichten één.

Het spreekt vanzelf, dat lezers nieuwsgierig zijn naar een grote
persoonlijkheid met zulk een uitzonderlijk karakter. Moderne lezers
vooral, die meer willen weten over een of ander onderwerp, heb-
ben geen vertrouwen in een auteur, als ze hem niet kennen. Daar-
om voeg ik hier een paar woorden toe over Srila Bhaktivinoda
Thakura.

Als we spreken over het leven van maha-purusas (grote, zelfge-

realiseerde persoonlijkheden, die zijn ontstegen aan het sterfelijke
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bestaan), zou het verkeerd zijn om hun geboorte, leven en dood te

beschouwen als die van gewone sterfelingen, want maha-purusas
zijn geboorte en dood voorbij. Zij bevinden zich in een eeuwig be-
staan en hun komen en gaan op deze wereld is volstrekt een
kwestie van hun eigen wens tot verschijnen en verdwijnen.

Srila Bhaktivinoda Thakura verscheen op zondag, 2 september
1848, en verlichtte de hemel van het Gaudiya Vaishavisme. Hij
nam een geboorte in een familie uit een hoge klasse in een dorp
genaamd Vira-nagara (ook bekend als Ulagrama of Ula), dat ligt in
het district Nadiya in West-Bengalen, niet ver van Sri dhama-
Mayapura, de verschijningsplaats van Sri Gauranga. In Calcutta
verdween hij uit deze wereld op 23 juni 1914. Op dat uur ging hij
het middagspel binnen van Sri Sri Gandharvika-Giridhari, de meest
vererenswaardige objecten voor de Gaudiya Vaisnava's.

In zijn korte levensduur van zesenzeventig jaar heeft hij de we-
reld instructies gegeven door de plichten van de vier asramas (sta-
dia van het spirituele leven) na te volgen: brahmacarya (celibatair
studentenleven), grhastha (religieus huishoudelijk leven),
vanaprastha (terugtrekking uit wereldse plichten), en sannyasa
(formele onthechting). Hij onderging eerst brahmacarya en kreeg
verscheidene verheven instructies. Daarna ging hij het leven van
grhastha binnen en gaf een ideaal voorbeeld door familieleden met
eerlijke middelen te onderhouden. Alle huisvaders zouden dit
voorbeeld dienen te volgen.

Tijdens zijn grhasthaleven reisde Srila Bhaktivinoda door heel

India als een hooggeplaatste overheidsofficier van het Paleis van
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Justitie van de Britse regering. Door zijn vlijmscherpe onderschei-
dingsvermogen en zijn bestuurlijke deskundigheid kreeg deze gro-
te persoonlijkheid het voor elkaar orde te brengen in staten, die
berucht waren om hun wetteloosheid. Temidden van zijn familie-
verplichtingen verbaasde hij al zijn tijdgenoten met het religieuze
ideaal, dat hij voorleefde. Ofschoon hij betrokken was bij dwingen-
de verantwoordelijkheden, schreef hij vele boeken in verschillende
talen. We hebben de data van de composities in onze boekenlijst
opgenomen. Als de lezer deze data bestudeert, kan hij daaruit
Bhaktivinoda's onstuitbaar creatief vermogen afleiden.

Toen hij met pensioen ging, ging Srila Bhaktivinoda de levensfa-
se van vanaprastha binnen en intensiveerde zijn spirituele beoefe-
ning. In die periode stichtte hij een &srama in Surabhi-kufja,
Godrumadvipa, één van de negen districten van Nava-dvipa. Srila
Bhaktivinoda Thakura bleef daar en voerde gedurende een aan-
zienlijke tijd zijn bhajana uit.

Daarna aanvaardde hij het leven van de asceet en verbleef in
Svananda-sukhada-kuiija, dat er in de buurt lag. Daar vestigde hij
de verschijningsplaats van Sri Caitanyadeva en vele andere plaat-
sen van gaura-fia. Hierin volgde hij de Zes Gosva-mr's, die de
geboorteplaats en andere lokaties van het spel en vermaak van S
Krsna hadden blootgelegd. Als Srila Thakura Bhaktivinoda niet in
deze wereld was verschenen, waren de plaatsen van Krsna's spel
en de instructies van Sri Gauranga Mahaprabhu van de aardbo-
dem verdwenen. De hele wereld van Gaudiya Vaisnava's zal hem

daarom voor altijd verschuldigd blijven. Dit is de reden waarom
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hem in de vaisnava-gemeenschap de hoogste eer wordt toege-

kend door hem de Zevende Gosvami te noemen.

Deze maha-purusa instrueerde de wereld zowel met het ideale
voorbeeld van zijn persoonlijke leven als door boeken in vele ver-
schillende talen te schrijven. Er is bovendien nog een ander uniek
geschenk, dat hij gaf, en ik zou me van mijn kant ondankbaar to-
nen door het niet te noemen. Srila Thakura Bhaktivinoda bracht
een grote persoonlijkheid ter wereld, de hoofdcommandant van het
propageren van de dharma, zoals deze was geopenbaard door Sri
Caitanya Mahaprabhu. Deze grote persoonlijkheid is mijn geliefde
Gurudeva en hij wordt in de hele wereld geéerd als Jagad-guru
Om Visnupada Parama-hamsa-kula-cadamani Astottara-sata St
Sri mad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Thakura. Het was een
onvergelijkbare en ongekende voltooiing van de zijde van Sri mad
Bhaktivinoda Thakura om deze maha-purusa naar de wereld te
halen. De vaisnavagemeenschap eert Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Thakura met de kortere titel Srila Prabhupada en hierna
zal ook ik refereren aan deze bevriide maha-purusa als Srila
Prabhu-pada.

Srila Prabhupada verscheen als Srila Bhaktivinoda Thakura’s
zoon en geestelijk opvolger. In de hele wereld heeft hij de schitte-
rende banier geheven van Sii Madhva Gaudiya Vaisnava dharma,
dat door Sriman Mahaprabhu, Sri Caitanyadeva, werd beoefend en
gepropageerd. Door dit te doen bracht hij een enorme welvaart en
verheffing in het religieuze domein. Zelfs westerse landen, zoals

Amerika, Engeland, Duitsland, Frankrijk, Zweden, Zwitserland en

XXiX



JAIVA-DHARMA

landen uit het Verre-Oosten en Birma ontbreekt het niet aan Zijn
genade. Hij vestigde vierenzestig Gaudiya Matha predikcentra in
India en de rest van de wereld, van waaruit hij de lessen van Sri
Caitanya propageerde. Hij liet ook alle boeken van Srila Bhaktivi-
noda Thakura circuleren en vestigde op die wijze zijn ongeéve-
naarde roem in de wereld.

Onder invioed van de tijd en de aanslagen van het Kali-tijdperk
waren diverse soorten corruptie en valse doctrines in de Gaudiya
Vaisnava dharma binnengeslopen. Het gevolg hiervan was, dat er
dertien splintergroeperingen (gpasampradayas) ontstonden, die in
de volgende s/oka worden opgesomd:

dola baola barttabhaja neda arves sar
sahajiya sakhi-bheki smartta jati-gosai
atibadr cadadhari gaurariga-nagari

fola kahe e teraha sariga nahi kari

Tota zegt, dat Hij niet associeert met de dertien gpasam-pradayas.

dola, baola, karttabhaja, neda, darvesa, sai, sahajiya, sakhi-bheki,

smartta, jati-gosai, atibadi, ciddadharien gaurariga-nagari.
Srila Prabhupada heeft de schadelike activiteiten van deze
apasamprad3yas door zijn predikwerk en door de boeken van Srila
Bhaktivinoda Thakura te publiceren aanzienlijk ingeperkt. Ondanks
alles echter, lijken onder invloed van Kali eten, vrije tijd en materié-
le zekerheid bovenaan de ranglijst van willekeurige religieuze sec-
ten te staan. In werkelijkheid zijn al deze zaken slechts andere
namen voor dierlijke neigingen, of uitbreiding van dierlijke onder-

nemingen. Hierover hebben we eerder gesproken.

XXX



nledng

Jaiva-dharma bevat een diepgaande discussie over de aard van

dharma, onze relatie met dharma, het resultaat van het volgen van
dharma, de juiste betekenis van dharma, het feit, dat zogenaamde
religies, die worden gedreven door Kali, niets met dharma te ma-
ken hebben en over vele andere onderwerpen meer. Men kan de
betekenis van alle sasfrasin een beknopte vorm leren kennen door
eenvoudig dit compacte boek te bestuderen, dat een vergelijkende
analyse bevat van alle religies van de wereld in de vorm van vraag
en antwoord. In het kort kan ik zeggen, dat dit kleine boek als een
oceaan in een aarden pot is gevuld met de essentie van alle
sastras van India. Ik overdrijf niet, als ik zeg, dat er zeker een ge-
brek aan filosofische kennis met betrekking tot spirituele waarheid
in het leven zal zijn, tenzij religieus geinteresseerden dit boek le-
zen.

Ik nodig de lezers uit voor de reeks belangrijke onderwerpen de
inhoudsopgave in te zien. De auteur heeft de Sastra-maryada
(schriftuurlijke conventie) gehanteerd door de waarheid in relatie
tot drie onderdelen uit te leggen: sambandha, abhidheya en prayo-
jana. Geestelijke onderwerpen moeten altijd worden gespresen-
teerd in deze volgorde beginnend met sambandha (het vestigen
van kennis over de relatie met Sri Krsna), dan abhidheya (activitei-
ten om liefde voor Sri Krsna te wekken) en tenslotte prayojana (het
bereiken van het doel van de liefde voor Sri Krsna). Sommige on-
ervaren schrijvers overtreden deze regel en bespreken prayojana-
tattva eerst gevolgd door sambandha-tattva en abhidheya-tattva.

Dit is volkomen tegengesteld aan de conclusies van de Veda’s,
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Upanisaden, Purana’s, Mahabharata en vooral Sri maad-
Bhagavatam, het kroonjuweel van alle spirituele kennis.

In het eerste deel van het boek is een analyse van nitya-
dharma, eeuwigdurende religieuze plichten in relatie tot de ware
natuur van de ziel, en naimittika-dharma, gelegenheids- of tijdelijke
religieuze plichten gerelateerd aan de morele verplichtingen van
deze wereld. In het tweede deel wordt een diepgaande beschrij-
ving gegeven van sambandha, abhidheya en prayojana, die stevig
gevestigd zijn op bewijsmateriaal uit de sastra.

Volgens de gedachtenlijn van Srila Prabhupada zou men geen
kennis moeten nemen van rasa-vicara (een beschouwing van de
vertrouwelijke, bovenzinnelijke, zoete smaken van bhakt), totdat
men een hogere kwalificatie heeft bereikt. Een ongekwalificeerde
sadhaka kan zijn vooruitgang hinderen in plaats van stimuleren, als
hij een onbevoegde poging doet om rasa-vicara binnen te gaan.
Srila Prabhupada heeft hierop duidelijk gewezen in talloze artike-
len, zoals Bhar Sahajiya (Mijn broer, die de heiligheid van het spiri-
tuele leven ontwijdt door zijn materiéle instincten met spirituele
emoties overeen te laten komen) en Prakria-rasa-sata-disani
(Honderd weerstanden tegen geperverteerde materiéle genoe-
gens). Dat is de reden waarom men met betrekking tot deze mate-
rie voorzichtigheid dient te betrachten.

De oorspronkelijke Jaiva-dharma is in het Bengaals geschreven.
Het boek echter maakt extensief gebruik van Sanskriet, want het
bevat veel citaten uit sastra. Er zijn reeds in zeer korte tijd tenmin-

ste twaalf grote oplagen van dit boek in het Bengaals gepubliceerd,
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waaruit blijkt hoe populair het is. De huidige Hindi uitgave van Jai-

va-dharma is gedrukt volgens het systeem, dat wordt gebruikt voor
de meest recente Bengaalse editie van Jaiva-dharma, en wordt
door de Gaudiya Vedanta Samiti dan ook in een nieuw formaat
gepubliceerd. Tridandi Svami Sri Sri mad Bhaktivedanta Narayana
Maharaja, de uiterst competente redacteur van het spirituele Hindi
maandblad Sr7 Bhagavata Patrika, spaarde kosten noch moeite om
dit boek in het Hindi te vertalen en publiceerde het in een reeks
artikelen over een periode van zes jaar. Op verzoek van vele ge-
trouwe lezers heeft hij deze artikelen nu voor het religieuze deel
van de Hindi sprekende bevolking in boekvorm uitgegeven.

In dit verband voel ik me genoopt op te merken, dat Hindi de
moedertaal is van onze uiterst gedistingeerde vertaler en dat hij
Bengaals heeft geleerd om dit boek te kunnen bestuderen. Toen
hij zowel de taal als het onderwerp grondig beheerste, heeft hij de
moeilijkheidsgraad en het aanzienlijke werk aanvaard om het in
Hindi te vertalen. Innerlijk ben ik er zeer mee ingenomen, dat hij de
strenge filosofie, de diepgaande analyse van rasa en de edele en
subtiele gemoedsstemmingen van het oorspronkelijke boek op
deskundige wijze heeft bewaard. De Hindi sprekende wereld zal
hem voor dit monumentale werk verschuldigd blijven. Vooral Srila
Prabhupada en Bhaktivinoda Thakura zullen hem ongetwijfeld voor
zijn onvermoeibare dienst zeer genadig zijn.

Ik moet bovendien zeggen, dat de sadhakas, die betrokken wa-
ren bij de productie van dit boek, mij enig respect geven, waardoor

mijn naam in verband met de redactie van dit boek is gebruikt. In
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werkelijkheid echter, is het de vertaler en uitgever, Tridandi Svami
Sri Sri mad Bhaktivedanta Narayana Mahar3ja, die al het redactio-
nele werk heeft verzet en mijn speciale genegenheid en zegen
verdient.

Ik heb er vol vertrouwen in, dat door dit boek te bestuderen zo-
wel het trouwe publiek als de geleerden van dit land kennis zullen
nemen van de fundamentele waarheden van sambandha, abhid-
heya en prayojana, die werden gepraktiseerd en uitgedragen door
Sri Caitanya Mahaprabhu. Hierdoor zullen zij bekwaam worden om
de prema-dharma van Sri S Radha-Krsna en Sri Caitanya
Mahaprabhu binnen te gaan. Tenslotte bid ik, dat de lezers ons
hun overvloedige zegeningen zullen geven door dit boek zeer

zorgvuldig te lezen.
Sri Kesavaji Gaudiya Matha, Mathura, U.P., 1966

Srila Prabhupada Kinkara Tridandi-bhiksu

Sri Bhakti Prajfiana Kesava
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Hoofdstuk 1

De eeuwige en tijdelijke

Dharmas van de Jiva

N DIT UNIVERSUM IS HET EILAND JAMBUDVIPA HET

meest voortreffelijk. In Jambudvipa is het land Bharata-

varsa het meest vooraanstaand en in Bharata-varsa is
de allerhoogste plaats Gauda-bhimi. In Gauda-bhimi zijn de ne-
gen eilanden van Sri Navadvipa-mandala van het grootste belang
en in één deel van Sri Navadvipa-mandala op de oostelijke oever
van de Rivier Bhagirathi ligt eeuwigdurend een prachtig plaatsje
gesitueerd, Srf Godruma.

In de Oudheid leefden vele trouwe beoefenaars van bhajana in
de omgeving van Srfi Godruma. Daar heeft ook Sri Surabhi, een
koe van goddelijke oorsprong, geleefd, die de Allerhoogste Heer,
Bhagavan Sri Gauracandra, vereerde in haar eigen kurja, een

lommerrijk paviljoen met de geur van bloeiende klimplanten. Op
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enige afstand van deze kurija ligt Pradyumna-kuija. Hier nu leefde
Sri Premadasa Paramahamsa Babaji, een siks4 (leerling) van Pra-
dyumna Brahmacari, de beste metgezel van Sri Gauracandra, in
een kutira (hut) onder een dicht bladerdak van wingerds. Hij bracht
zijn tijd door in constante overgave aan de goddelijke vervoering
van bhajana.

Sri Premadasa Babaji was een onderscheiden geleerde, die vol-
ledig op de hoogte was met alle conclusies van de s3astras. Met
een éénpuntige overtuiging had hij zijn toevlucht genomen in het
bos van Sri Godruma, omdat hij wist, dat deze plaats in essentie
niet verschillend was van Sri Nandagrama. Babaji Maharaja zong
tweehonderdduizend heilige namen als dagelijkse routine en
maakte honderden buigingen voor alle Vaisnava’s. Hij hield zich in
leven door aalmoezen van herdersgezinnen te accepteren. Zodra
hij een ogenblik van deze bezigheden vrij was, besteedde hij zijn
tijd niet aan loze kletspraat, maar las het boek Prema-vivarta ge-
schreven door Sri Jagad-dnanda, een vertrouwelijke metgezel van
Sri Gaurasundara [Gauracandral.

Op die momenten verzamelden naburige Vaisnava’s zich met
grote toewijding rondom Babaji, die met betraande ogen voorlas.
En waarom zouden ze niet komen luisteren? Deze goddelijke ver-
handeling, Prema-vivarta, staat vol met conclusies over rasa, de
gecondenseerde, vloeibare essentie van geintegreerde, transcen-
dentale emoties. Bovendien werden de Vaisnava’s ondergedom-

peld in de golven van Babajrs liefdevolle, diepe stem, die het
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boosaardige vuur van zinnelijkheid in hun hart als een fontein van
nectar doofde.

Op een namiddag, nadat hij het chanten van Sri-hari-nama had
volbracht, zat Babaji Mahasaya overschaduwd door wingerds van
madhavi en jasmijn in zijn boshut en raakte verzonken in een oce-
aan van bovenzinnelijke emoties. Op dat moment kwam een be-
delmonnik in de wereldverzakende levensorde naderbij, viel aan
zijn voeten en bleef geruime tijd in het stof geknield. Aanvankelijk
bleef Babaji Mahasaya in de zegen van zijn transcendentale exta-
se geabsorbeerd, maar even later, toen hij terugkeerde naar zijn
externe gewaarwording, zag hij de sannyasi mahatma uitgestrekt
voor hem liggen. Babaji, die zichzelf waardelozer en onbetekenen-
der dan een grasspriet beschouwde, viel voor de sannyasineer en
begon te wenen, terwijl hij uitriep, “O Caitanya! O Nityananda!
Weest u deze gevallen ellendeling alstublieft genadig.” De
sannyasi zei toen, “Prabhu, ik ben uitermate weerzinwekkend en
behoeftig. Waarom bespot u mij op deze manier?”

De sannyasi kwam naar voren om het stof van Babaji
Mahasaya’s voeten naar zijn hoofd te brengen en ging daarna voor
hem zitten. Babaji Mahasaya bood hem een zitplaats van bana-
nenschors aan en ging naast hem zitten. Hij sprak met een door
liefde gebroken stem, “Prabhu, wat kan deze waardeloze figuur
voor u doen?”

De sannyasi zette zijn bedelnap naast zich neer en begon met
gevouwen handen te spreken. “O Meester, ik ben heel onfortuinlijk.

Ik heb mijn tijd in Kasi en andere heilige plaatsen doorgebracht om
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over de analytische conclusies van de religieuze teksten te debat-
teren, zoals sarikhya, patafijala, nyaya, vaisesika, pdrva-mimamsa
en uttara-mimamsa — en om de Upanisaden en andere Vedanta-
sastras uitputtelijk te bestuderen. Ongeveer twaalf jaar geleden
heb ik de wereldverzakende levensorde van Sri Saccidananda
Sarasvatl aanvaard. Toen ik de staf van de wereldverzakende
levensorde had aanvaard ben ik naar alle heilige plaatsen gereisd
en waar ik ook in India ging, ik hield mij altijd op met sannyasis, die
de doctrine van Sri Sankara aanhingen. Na verloop van tijd pas-
seerde ik de eerste drie stadia van de wereldverzakende levensor-
de — kuticaka, bahidaka en hamsa— en bereikte de hoogste status
van paramahamsa, waarin ik enige tijd heb verkeerd. In Varanasi
[Benares] legde ik mezelf de zwijgplicht op en hield me aan de
stellingen, die SrT Sankaracarya als de maha-vakya (belangrijkste
axiomata) van de Veda’'s uitriep: aham brahmasmi, prajianam
brahma en tat tvam asi. Maar het geluk en de spirituele genoeg-
doening, die ik dacht te vinden, bleven uit.

“Op zekere dag kwam ik een Vaisnava sadhu tegen, die hardop
liep te zingen over het spel van Sri Hari. Ik keek eens goed naar
hem en zag, dat hij baadde in een tranenvioed en dat het haar op
zijn lichaam in zijn extatische vervoering recht overeind stond. Met
een gebroken stem chantte hij de namen “Sri Krsna Caitanya,
Prabhu Nityananda!” en als hij danste gleden zijn voeten weg,
waardoor hij telkens weer op de grond viel. Toen ik hem zo zag en
ik zijn gezang hoorde, vulde mijn hart zich met een onbeschrijflijke

extase. Hoewel die mystieke ervaring zo overweldigend was, sprak
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ik de sadhu niet aan, want ik wilde mijn status als paramahamsa
geen geweld aandoen. Ach! Wat heb ik aan mijn positie en status!
Mijn vervloekte noodlot! Ik weet niet waarom, maar sinds die dag
wordt mijn hart aangetrokken door de lotusvoeten van Sri Krsna
Caitanya.

“Korte tijd later raakte ik geobsedeerd door het verlangen om die
Vaisnava sadhu te gaan zoeken, maar ik kon hem nergen meer
vinden. Nooit eerder had ik zo iets als een onbevlekte zegen erva-
ren, die ik voelde, toen ik deze sddhu zag en de heilige naam uit
zijn mond hoorde komen. Na ampele overwegingen besloot ik, dat
het mijn hoogste goed was om mijn toevlucht te nemen tot de lo-
tusvoeten van de Vaisnava’s.

“Ik verliet KasT en vertrok naar het prachtige, heilige land van Sri
Vrndavana-dhama. Daar zag ik veel Vaisnava’'s, die de namen
zongen van Sri Ripa, Sanatana en Jiva Gosvamrs in een zeer
droevige stemming. Ze waren verzonken in meditatie op het spel
van Srf Radha-Krsna en ze rolden over de grond, terwijl ze de
naam van Sri Navadvipa zongen. Toen ik dit zag en hoorde, kwam
een enorm verlangen in me op om de prachtige, heilige dhama van
Navadvipa te zien. Ik liep de honderdachtenzestig vierkante mijl
van Sri Vraja-dhama rond en kwam enkele dagen geleden in Sri
Mayapura aan. In de stad Mayapura hoorde ik over uw roem en
vandaag kom ik mijn toevlucht nemen aan uw lotusvoeten. Vervult
u alstublieft de aspiratie van mijn leven door deze dienaar tot het

object van uw genade te maken.”
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Paramaharmsa Babaji Mahasaya nam een grasspriet tussen zijn
tanden en wenend zei hij, “O Sannyasi Thakura, ik ben volstrekt
waardeloos. |k heb mijn leven eindeloos gesleten met het vullen
van mijn maag, met slapen en met zinloze kletspraat. Het is waar,
dat ik mijn residentie heb genomen in deze heilige plaats, waar Sri
Krsna Caitanya Zijn spel speelde, maar naarmate de dagen ver-
vliegen, zie ik, dat ik niet in staat ben datgene te proeven, dat
krsna-prema wordt genoemd. Jij bent gelukkig, want jij hebt die
heilige liefde geproefd door een ogenblik een Vaisnava te zien. Je
hebt de genade van Krsna Caitanyadeva gekregen. |k zal je heel
dankbaar zijn, als je zo goed bent je deze gevallen ellendeling te
herinneren, wanneer je die prema proeft, want dan zal mijn leven
een succes worden.”

Toen hij dit zei, omarmde Babaji de sannyasi en doordrenkte
hem met zijn tranen. Toen Sannyasi Maharaja vervolgens de le-
dematen van de Vaisnava aanraakte, ervoer hij in zijn hart een
ongekende zegen. Hij begon te dansen en te wenen en al dansend
zong hij:

(jaya) Sri krsna-caitanya Sri prabhu nityananda
(Jaya) premadasa guru jaya bhajanananda
Alle eer aan Sri Krsna Caitanya en Prabhu Nityananda. Alle eer aan

mijn heilige meester Premadasa en aan de zegen van bhajana.

Premadasa Babaji en Sannyasi Maharaja dansten en voerden
lange tijd kirfana uit. Toen zij ophielden spraken ze samen over

vele onderwerpen. Uiteindelijk zei Premadasa Babaji uiterst nede-
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rig, “O Mahatma, blijf alsjeblieft een paar dagen hier in Pradyumna-
kufija om me te zuiveren.”

De sannyasrzei, “Ilk heb mijn lichaam aan uw lotusvoeten over-
gegeven. Waarom spreekt u slechts van enkele dagen? Ik bid
hardgrondig dat ik u mag blijven dienen, totdat ik dit lichaam voor-
goed opgeef.”

Sannyasi Thakura was een academisch geleerde van alle
sastras. Hij wist heel goed, dat men in het huis van de guru op
natuurlijke wijze instructies van hem ontvangt, dus hij vestigde zich
met groot genoegen in dat lommerrijke paviljoen.

Na enkele dagen zei Paramahamsa Babaji tegen de verheven
sannyasi; “O Mahatma, Sri Pradyumna Brahmacari heeft me op
genadige wijze een toevlucht aan zijn lotusvoeten geboden. Hij
woont op het ogenblik in het dorp Sri Devapalli aan de rand van St
Navadvipa-mandala, waar hij in de verering van Sri Nrsihhadeva
is verzonken. Laten we vandaag, nadat we aalmoezen hebben
gecollecteerd, daar naartoe gaan en darsana van zijn lotusvoeten
nemen.”

Sannyasi Thakura antwoordde, “Ik volg alle instructies op, die u
me geeft.”

Na twee uur lopen staken ze de Rivier Alakananda over en
kwamen aan in Sri Devapalli. Daarna staken ze de Rivier Siryatila
over en namen darsana van de lotusvoeten van Sri Caitanya
Mahaprabhu’s metgezel, Sri Pradyumna Brahmacari, in de tempel
van sri Nrsimhadeva. Reeds op grote afstand viel Paramahamsa

Babaji gestrekt ter aarde en bood aan zijn guru zijn eerbetuigingen.
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Pradyumna Brahmacari kwam juist uit de tempel met een hart, dat
smolt van genegenheid voor zijn leerling. Terwijl hij Paramahamsa
Babaji met beide handen optilde en hem liefdevol omarmde, infor-
meerde hij naar zijn welbevinden. Nadat ze enige tijd hadden ge-
sproken over onderwerpen met betrekking tot bhajana, stelde
Paramahamsa Babaji Sannyasi Thakura voor aan zijn guru.
Brahmacari Thakura zei met grote eerbied, “Mijn beste broeder,
je hebt een zeer gekwalificeerde guru gekregen. Je moet het boek

Prema-vivarta onder leiding van Premadasa bestuderen.

kiba vipra kiba nyasr sadra kene naya

Jeil krsna-tattva-vetta sei guru haya
Of men nu een brahmana, een sannyasi, of een sddra is, als men
volledig op de hoogte is met alle waarheden over de transcendentale
kennis van Sri Krsna, kan men een guru ziin (Caitanya-caritamrta,
Madhya 8.128).

Sannyasi Thakura bood zijn nederige eerbetuigingen aan de lotus-
voeten van zijn parama-guru en zei, “Prabhu, u bent een metgezel
van S Caitanyadeva en u kunt honderden arrogante sannyasis,
zoals ik, zuiveren door eenvoudig uw genadige blik op hen te wer-
pen. Geeft u mij alstublieft uw zegen.”

Sannyasi Thakura had geen ervaring met het uitwisselen van
omgangsvormen tussen Vaisnava’s. Hij accepteerde eenvoudig de
wederzijdse onderhandelingen, die hij had gezien tussen zijn guru
en parama-guru als de sad-acara (juiste etiquetten), die hijzelf
moest volgen. Vanaf die dag gedroeg hij zich jegens zijn eigen

guru zonder een spoor van dubbelzinnigheid. Toen de avond-arafi
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was beéindigd, keerden de guru en de Sisya terug naar Srfi Go-
druma.

Na enkele dagen verblijf in de kurija werd Sannyasi Thakura be-
nieuwd naar de spirituele waarheden van Paramahamsa Babaj.
Tegen die tijd had de sannyasr alle gebruiken van de Vaisnava’'s
overgenomen, behalve zijn kledij. In zijn voorgaande training had
Sannyasi Thakura volledige controle over zijn zintuigen bereikt en
was sterk overtuigd van het non-dualisme, het allesdoordringende
Absolute (brahma-nistha). Daarbij had hij nu een vast vertrouwen
bereikt in het bovenzinnelike spel van Parabrahma Sri Krsna en
was uitermate nederig geworden.

Op een ochtend na de offeringen bij het aanbreken van de dag
zat Paramahamsa Babaji in het paviljoen van madhavi-ranken hari-
nama op zijn tulasi-mala te chanten. Op dat moment manifesteer-
de nisanta-fiia (S Sri Radha-Krsna Yugala’s spel kort voor de
dageraad) zich geleidelijk in zijn hart. Omdat dit het moment was,
dat Sri Sr Radha en Krsna elkaars gezelschap in de kurja verlaten
en naar Hun respectievelike huis terugkeren, ervoer
Paramahamsa Babaji de grote pijn van afgescheidenheid, waarbij
voortdurend tranen van liefde over zijn wangen stroomden. Terwijl
hij was verzonken in meditatie op dit spel, verrichtte hij in zijn vol-
maakte, spirituele vorm de innerlijke liefdedienst, welke voor die
periode van de dag was bedoeld; hij had dus alle gewaarwording
van zijn fysieke lichaam verloren. Sannyasi Thakura was geboeid
door Babajrs gemoedstoestand en zat naast hem te kijken naar

zijn sattvika-bhavas, de bovenzinnelijke symptomen van extase.
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Plotseling zei Paramahamsa Babaji tegen hem, “O sak#hi, breng
Kakkhati (Srimati Radhika’s aap) onmiddellijk tot zwijgen, anders
wekt ze Radha-Govinda uit Hun goddelijke slaap van plezier; dan
raakt Lalita-sakhi van streek en geeft ze mij een standje. Kijk daar!
Ananga Manjari gebaart, dat jij dit moet doen. Jij bent Ramana
Maiijart en dit is jouw aangewezen dienstverlening. Wees, wat dit
betreft, oplettend.”

Nadat hij deze woorden had gesproken raakte Parama-hamsa
Babaji bewusteloos. Vanaf dat moment was Sannyasi Maharaja
bekend met zijn spirituele identiteit en liefdedienst en hield zich er
overeenkomstig mee bezig. Toen brak de dag aan en het ochtend-
licht spreidde zijn glans in het oosten uit. In iedere richting begon-
nen vogels melodieus te fluiten en er stond een zachte bries. De
uitzonderlijike schoonheid van het madhavrFpaviljoen van Prad-
hyumna-kufja, dat werd verlicht door de karmozijnrode stralen van
de opkomende zon, was werkelijk onbeschriflijk.

Paramahamsa Babaji zat op een kussen van bananenschors.
Naarmate hij zijn externe bewustzijn terugkreeg, begon hij sri-
nama op zijn kralen te chanten. Toen bood Sannyasi Thakura
languit zijn eerbetuigingen aan de voeten van Babaji, ging naast
hem ziten en sprak in diepe nederigheid met gevouwen handen,
“Prabhu, O Meester, deze wanhopige ziel zou u een vraag willen
stellen. Wilt u zo goed zijn antwoord te geven en de pijn in zijn hart
te kalmeren? Moge u er genoegen in scheppen mijn hart, dat is

verschroeid door het vuur van brahma-jiiana (kennis gericht op het
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onpersoonlijk Absolute zonder vorm, kwaliteiten en activiteiten),
met vraja-rasate bezielen.”

Babaji antwoordde, “Jij bent een geschikte candidaat. Welke
vraag je ook stelt, ik zal hem — voor zover ik daartoe in staat ben —
beantwoorden.”

Sannyasi Thakura zei, “Prabhu! Ik heb lange tijd over de voor-
treffelijkheid van de dharma gehoord. Bij talrijke gelegenheden heb
ik zoveel mensen de vraag gesteld, ‘Wat is dharma?’ Ik ben er niet
op gerust, dat de antwoorden van die mensen elkaar tegenspre-
ken. Wilt u me alstublieft vertellen, welke de ware, grondrechtelijke
dharma van de jivas is? En waarom zoveel leraren de aard van
dharma op zoveel verschillende manieren uitleggen? Als dharma
één is, waarom cultiveren alle geleerde onderwijzers dan niet die
ene, universele dharma, die zonder gelijke is?”

Paramahamsa Babaji mediteerde op de Ilotusvoeten van
Bhagavan Sri Krsna Caitanya en begon te spreken: “O meest for-
tuinlijke, ik zal je de principes van dharma uiteenzetten voor zover
mijn kennis me toestaat. Een willekeurig object wordt een vasfu
genoemd en zijn eeuwige natuur heet nitya-dharma. Die aard of
natuur komt voort uit de elementaire structuur van een object
(ghatana). Als een object vorm krijgt, wordt, omdat Krsna het wil,
een bepaalde natuur als een eeuwige, bijkomende factor in de
structuur inherent. Deze natuur is de nifya-dharma van het object.

“De natuur van een bepaald object verandert, of wordt ver-
stoord, wanneer er een wijziging plaats vindt, zowel onder invloed

van omstandigheid als wegens contact met andere objecten. Na
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verloop van tijd wordt deze verstoorde natuur in het object vastge-
legd en krijgt de schijn permament te zijn, alsof het de eeuwige
natuur van het object betrof. Deze verstoorde natuur is niet de
svabhava (ware natuur); het wordt nisarga genoemd, de natuur
welke wordt verkregen door langdurig contact. Deze nisarga neemt
de plaats in van de eigenlijke natuur en wordt geidentificeerd als
de svabhava.

“Water bijvoorbeeld is een object en zijn svabhava is vloeibaar-
heid. Wanneer water wegens bepaalde omstandigheden vaste
vorm aanneemt en in ijs verandert, neemt de aangenomen aard
van soliditeit (vastheid) de plaats in van de inherente natuur (vloei-
baarheid). In werkelijkheid is deze verkregen natuur niet eeuwig;
het is eerder incidenteel of tijdelijk. Zij ontstaat door een of andere
oorzaak en, zodra die oorzaak niet langer effectief is, verdwijnt de
verkregen natuur automatisch. Echter, de svabhava is eeuwig.
Deze kan verstoord raken, maar blijft toch onafscheidelijk verbon-
den aan zijn object. De oorspronkelijke natuur wordt op het juiste
tijdstip en onder de juiste omstandigheden stellig weer zichtbaar.

“De svabhava van een object is de nitya-dharma (eeuwige func-
tie), terwijl de verkregen natuur de naitmittika-dharma (incidentele
functie) is. Degenen met de juiste kennis van objecten (vasfu-
JjAana) kennen ook het verschil tussen een eeuwige en een inci-
dentele functie, terwijl degenen, die deze kennis niet hebben, de
verkregen natuur als de ware natuur beschouwen, waardoor ze

ook de tijdelijke dharma aanzien voor de eeuwige dharma.”
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“Wat is datgene, dat vasfu wordt genoemd, en wat is de beteke-
nis van svabhava?” vroeg Sannyasi Thakura.

Paramahamsa Babaji zei, “Het woord vastu is afkomstig van het
Sanskriete stamwoord vas, dat ‘bestaan’ of ‘verblijven’ betekent.
Het stamwoord wordt een zelfstandig naamwoord door het achter-
voegsel fu. Dus vastu betekent ‘dat wat bestaat of vanzelfsprekend
is’. Er zijn twee soorten vastu. vastava en avastava. De term ‘waar-
lijk blijvende substantie’, vastava-vastu, verwijst naar datgene, dat
is gevestigd in transcendentie. Tijdelijke objecten, avastava-vastu,
zijn dravya (vaste objecten), guna (kwaliteiten of geaardheden),
enzovoorts. Echte objecten bezitten een eeuwig bestaan. Onechte
objecten hebben slecths een schijn van bestaan, dat soms werke-
lijk is en soms onwerkelijk.

“In de Sri mad-Bhagavatam (1.1.2) wordt gezegd,
vedyam vastavam afra vastu sivadam

Alleen een waarlijk duurzame substantie, die is gerelateerd aan de
Allerhoogste Absolute Waarheid, en die uiterst gunstig is, is het

waard om te worden gekend.

“Uit deze verklaring blijkt duidelijk, dat de enig ware substantie
datgene is, dat is gerelateerd aan de Allerhoogste Transcendentie.
Sri Bhagavan is de enig ware Entiteit (vdstava-vastu). Het levend
wezen (jiva) is een onderscheiden of individueel deel van die Enti-
teit, terwijl maya — het vermogen dat verwarring sticht — de energie
is van die Entiteit. Vandaar dus, dat het woord vastu verwijst naar

drie fundamentele principes: Bhagavan, de jiva, en maya. De ken-
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nis over de wederzijdse relatie tussen deze drie principes heet
zuivere kennis (Suddha-jfiana). Er bestaan ontelbaar veel schijnba-
re representaties van deze drie principes en ze worden allemaal
als avastava-vastu, onwerkelijke substantie, aangemerkt. De clas-
sificatie van verschijnselen in verscheidene categorieén, zoals
dravya (objecten) en guna (kwaliteiten), die door de vaisesika
filosofie wordt opgesteld, is louter een beschouwing over de aard
van avas-tava-vastu, vergankelijke objecten.

“De bijzondere eigenschap (visesa-guna) van iedere, waarlijk
duurzame substantie is haar feitelijke natuur. De jiva is een echte
entiteit en zijn eeuwige karakteristiecke eigenschap is zijn ware
natuur.”

Sannyasi Maharaja zei, “Prabhu, ik wil dit onderwerp heel goed
onder de knie krijgen.”

Babaji Mahasaya antwoordde, “Srila Krsnadasa Kaviraja
Gosvami, die een brandpunt was van de genade van S
Nityananda Prabhu, liet me een manuscript van zijn eigen hand
zien. Sfiman Mahaprabhu heeft ons over dit onderwerp instructies
gegeven in het boek Sri Caitanya-caritamrta (Madhya 20.108):

Jivera svardpa haya krsnera nitya-dasa

krsnera tatastha-sakti bhedabheda-prakasa

De wezenlijke natuur van de jiva is eeuwig dienaar van Sri Krsna te
zijn. Hij is het marginale vermogen van Krsna en is een manifestatie,

die gelijktijdig €én en verschillend van Hem is.

krsna bhdli sei jiva anadi-bahirmukha

alaeva m3ya lare deya samsara-duhkha
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De jiva, die Krsna is vergeten, heeft zich sinds onheuglijke tijden met
de externe energie beziggehouden. De consequentie is, dat Krsna’s
begoochelende energie (maya) hem ellende bezorgt in de vorm van
het materiéle bestaan.

“Krsna is de volkomen transcendentale substantie (cid-vastu). Hij
wordt dikwijls vergeleken met de zon in het spirituele veld en de
Jivas worden vergeleken met de atomisch kleine lichtdeeltjes van
die zon. Er zijn ontelbaar veel jivas. Als wordt gezegd, dat ze indi-
viduele deeltjes van Krsna zijn, betekent dat niet, dat ze lijken op
de stukjes steen, die een berg vormen. Hoewel er ontelbaar veel
Jiva-deelties uit Sr Krsna voortkomen, verliest Hij hierdoor geen
enkele kracht. Om deze reden hebben de Veda’s de jivas in één
opzicht vergeleken met de vonken, die een vuur uitspringen. Maar
eigenlijk kan er geen adequate vergelijking worden gemaakt. Geen
enkele vergelijking — of het nu vonken zijn van een laaiend vuur,
atomische deeltjes in de zonnestralen, of goud gemaakt van krach-
tige, mystieke edelstenen - is volledig toereikend. De ware natuur
van de jiva wordt gemakkelijk in het hart geopenbaard, mits het
wereldse idee van vergelijkingen wordt opgegeven.

“Krsna is oneindige, spirituele substantie (brhat-cid-vastu), terwijl
de jivas oneindig kleine, spirituele substanties (anu-cid-vastu) zijn.
De eenheid van Krsna en de jivas ligt in hun spirituele natuur (cid-
dharma), maar ze zijn ongetwijfeld ook verschillend, want hun na-
turen zijn respectievelijk volkomen en onvolkomen. Krsna is de
eeuwige Heer van de jivas en de jivas zijn Krsna’'s eeuwige diena-

ren. Deze onderlinge relatie is natuurlijk. Krsna is degene, die aan-
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trekt, en de jivas zijn degenen, die worden aangetrokken. Krsna is
de allerhoogste bestuurder en de jivas worden bestuurd. Krsna is
de waarnemer en de jivas worden waargenomen. Krsna is het
totale geheel en de jivas zijn armzalig en onbeduidend. Krsna be-
schikt over alle vermogens en de jivas gaan in gebreke van ieder
vermogen. Dus de eeuwige svabhava of dharma van de jiva is
krspa-dasya, eeuwig dienaarschap en gehoorzaamheid aan Krsna.

“Krsna beschikt over onbegrensde vermogens. Zijn volkomen
vermogen (pdrna-sakt) wordt waargenomen in de manifestatie van
de spirituele wereld, cif-jagat. Op dezelfde manier wordt Zijn
tatastha-sakti, of marginale vermogen, geobserveerd in de mani-
festatie van de jivas. Een speciaal vermogen verbindt de oneindige
wereld (apdrna-jagat); dat vermogen heet fatastha-sakti. De mar-
ginale energie creéert een wezen (vasfu), dat tussen de bewegen-
de objecten (cid-vastu) en niet-bewegende objecten (acid-vastu)
leeft en dat een relatie kan onderhouden met de spirituele en de
materi€le werelden. Zuiver transcendentale entiteiten zijn van natu-
re het tegenovergestelde van onbeweeglijke objecten en hebben
daarom geen enkele verbinding met hen. Hoewel de jiva een be-
weeglijk spiritueel deeltje is, is hij in staat een relatie te hebben met
onbeweeglijke materie door de invloed van aisi-sakti; een goddelijk
vermogen, dat fafastha-sakti heet.

“Het grensgebied tussen het land en het water van een rivier
heet fafa of oever. Deze fata kan zowel worden beschouwd als
land en als water; met andere woorden, hij ligt tussen beide in. De

goddelijke aisi-sakti; die in het grensgebied is gesitueerd, is voor-
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Zien van de eigenschappen van zowel land als water, als het ware,
in één bestaande entiteit. De aard van de jiva is spiritueel, maar
zijn samenstelling is zodanig, dat hij door jada-dharma, de inerte
(niet-spirituele) natuur, kan worden beheerst. Daarom is de bad-
dha+jiva (geconditioneerde of gebonden ziel) niet vrij van alle ver-
bindingen met de materie, evenals de jivas in het spirituele do-
mein. Niettemin is hij anders dan dode materie wegens zijn be-
weeglijke, spirituele natuur. Omdat de jiva van nature verschillend
is van zowel de zuiver spirituele wezens als de dode materie,
wordt hij als een afzonderlijk principe geclassificeerd. Daarom
moet het eeuwige onderscheid tussen Bhagavan en de jiva worden
aanvaard.

“Bhagavan is de allerhoogste bestuurder van maya (Zijn externe
vermogen, dat verwarring creéert), die geheel onder Zijn controle
staat. De jiva daarentegen kan onder bepaalde omstandigheden
door maya worden beheerst, want hij is onderhevig aan haar in-
vloed. Deze drie principes — Bhagavan, de jiva en maya — zijn
waarlijk echt (paramarthika satya) en eeuwig. Van deze drie is
Bhagavan het allerhoogste, eeuwige principe en het fundament
van alle andere principes. De volgende uitspraak in Sri Katha
Upanisad (2.2.13) bevestigt dit.

nityo nityanam cetanas cetananam

Hij is het allerhoogste, eeuwige wezen onder alle eeuwige wezens

(en het fundamentele wetende wezen onder alle wetende wezens).
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“De jiva is van nature zowel een eeuwige dienaar van Krsna als
een vertegenwoordiger van Zijn marginale energie. Dit toont aan,
dat de jiva verschillend is van Bhagavan en tegelijkertijd toch niet
van Hem is afgescheiden. Hij is daarom een manifestatie, die zo-
wel verschillend als niet-verschillend is (bhedabheda-prakasa). De
Jivais onderhevig aan de overheersing van maya, terwijl Bhagavan
maya onder controle heeft. Hierin ligt een eeuwig onderscheid
tussen de jiva en Bhagavan. Aan de ene kant is de jiva volgens
zijn essentiéle natuur een bovenzinnelijk wezen, cid-vastu, en
Bhagavan is ook van nature cid-vastu. Bovendien vormt de jiva
een bijzonder vermogen van Bhagavan. Waar eeuwig onderscheid
en eenheid op hetzelfde ogenblik worden aangetroffen, neemt het
onderscheid de overhand.

“De nitya-dharma van de jiva staat in dienst van Krsna. Als hij dit
vergeet, is hij vanaf dat moment van Krsna afgeleid en komt hij
onder de tirannie van maya te staan. De val van de jiva heeft niet
plaats in de context van de materiéle tijd. Dienovereenkomstig
worden de woorden anadi-bahirmukha gebruikt, welke betekenen,
dat de jiva reeds sinds een tijd zonder aanvang is ontspoord. Van-
af het moment van zijn ontsporing en de jivas toetreding tot maya
raakt zijn nitya-dharma geperverteerd. Door de associatie met
may4 ontwikkelt de jiva nisarga, een toegevoegde natuur, die de
uitvoering van zijn tijdelijke functie en natuur begeleidt, de zoge-
naamde naimitfika-dharma. De nitya-dharma (eeuwige functie) is
één, ondeelbaar en onfeilbaar in alle verschillende situaties, maar

de naimittika-dharma (tijdelijke functie) neemt in verschillende om-
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standigheden veel verschillende vormen aan en wordt verscheiden
door de uiteenlopende manieren van schrijven door mensen met
uiteenlopende meningen.”

Toen hij aldus had gesproken, stopte Paramahamsa Babaji en
begon Sri-hari-ndma-japa te chanten. Nadat Sannyasi Thakura de
uiteenzetting van spirituele waarheden had gehoord, bood hij lang-
uit zijn eerbetuigingen aan en zei, “Prabhu, ik zal vandaag over al
deze onderwerpen nadenken. Morgen leg ik eventuele vragen, die

zich kunnen voordoen, voor aan uw lotusvoeten.”

ALDUS EINDIGT HET EERSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD
"DE EEUWIGE EN TIJDELIJKE DHARMAS VAN DE JIVA”
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Hoofdstuk 2

De Nitya-dharma van de Jiva

IS zuiver en eeuwig

E VOLGENDE OCHTEND KREEG SANNYAST MAHASAYA

geen gelegenheid om iets aan Premadasa Babaji te

vragen, want deze was innerlijk verzonken in vrgja-

bhava, de zoete smaken van liefdedienst in de stemming van de

inwoners van Vraja. Rond het middaguur, nadat ze aalmoezen van

de dorpsbewoners hadden geaccepteerd, zaten ze samen onder

het lommerrijke afdak, Sri-madhavi-malati man-dapa. Toen begon

Paramahamsa Babaji Mahasaya vol mededogen te spreken, “O

beste onder de bhakias, welke conclusies heb je getrokken na de
discussie van gisteren over het onderwerp dharma?”

Sannyasi Thakura werd zich de allerhoogste zegen

(paramananda) gewaar en vroeg, “Prabhu, als de jiva oneindig

klein is, hoe kan zijn eeuwige dharma dan volmaakt en zuiver zijn?
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En als de natuurlijke functie van de jiva pas wordt gevormd op het
moment, dat hij wordt samengesteld, hoe kan zijn functie dan
eeuwig zijn?”

Toen Paramahamsa Babaji deze twee vragen hoorde, medi-
teerde hij op de lotusvoeten van Sri Sacinandana en zei glimla-
chend, “Geachte heer, hoewel de jiva oneindig klein is, is zijn
dharma volmaakt en nitya (eeuwig). Zijn nietigheid is slechts een
kenmerk, waarmee hij wordt geidentificeerd. Parabrahma Sri
Krsnacandra is de ene en enige oneindige substantie (brhad-
vastu) en de jivas zijn Zijn ontelbaar vele atomische deeltjes. Als
vonken, die ontspringen uit een onverdeeld vuur, komen de jivas
voort uit Krsna, die de belichaming is van onveranderlijk bewust-
zijn. Zoals iedere vonk over het kwalitatieve vermogen van het hele
vuur beschikt, zo is ook iedere jiva in staat om de complete functie
van het totale bewustzijn te vertonen. Als een enkele vonk vol-
doende brandstof heeft, kan het een laaiend vuur aanwakkeren,
dat de hele wereld aansteekt. Zo kan zelfs een enkele jiva een
grote golf van liefde teweeg brengen door Sri Krsnacandra te be-
reiken, die het enige ware object van liefde is. Zolang de jiva er
niet in slaagt contact te leggen met het ware object van zijn spiritu-
ele taak (dharma-visaya), is de oneindig kleine, bewuste jiva niet in
staat om de natuurlijke ontwikkeling van die functie tentoon te
spreiden. In werkelijkheid komt alleen de identiteit van zijn dharma
aan het licht, wanneer de jiva met zijn object in verbinding staat.

“Wat is de nitya-dharma, of eeuwige, wezenlijke functie van de

Jiva? Over deze vraag moet je zorgvuldig nadenken. Transcenden-
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tale, bovenzinnelijke liefde voor Krsna (prema) is de nitya-dharma
van iedere jiva. De jiva is een substantie, die transcendentaal is
aan wereldse zaken en bewustzijn is hetgeen, waaruit hij bestaat.
Zijn eeuwige functie is goddelijke liefde en de aard van die zuivere
prema staat in dienst van Krsna. Dus de constitutionele functie van
de jiva is de liefdedienst aan Krsna, hetgeen de aard en de natuur
is van prema.

“De Jivas existeren in twee condities: als suddha-avastha, in de
zuivere bevrijde staat; of als baddha-avastha, in de geconditio-
neerde staat. In de bevrijde staat is de jiva volkomen spiritueel
(cinmaya) en heeft geen verbinding met wereldse zaken. Maar
zelfs in de bevrijde staat is de jiva een oneindig kleine entiteit.

“De jiva kan een wijziging in zijn conditie ondergaan, want hij
heeft de kwaliteit van nietigheid. Krsna daarentegen ondergaat
nooit een wijziging in Zijn conditie, want volgens Zijn hele natuur is
Hij het wezen van de onbegrensde gewaarwording. Door Zijn we-
zenlijke constitutie als een vastu (een feitelijk bestaande entiteit) is
Hij supreem, de allerhoogste, volkomen zuiver en eeuwig, terwijl
de jiva door zijn wezenlijke constitutie als vasfu nietig is, een on-
derdeeltje, onderhevig aan besmetting en aan herhaalde mutaties.
Echter, bij de gratie van de jivas dharma, of onvervalste spirituele
functie, is hij groot, onverdeeld, zuiver en eeuwig. Zolang de jiva
zuiver is, vertoont zijn dharma een smetteloos karakter. Wanneer
hij echter wordt vervuild door betrokken te zijn in de wereld van
maya, raakt zijn ware natuur geperverteerd en wordt hij onzuiver,

gaat hij in gebreke van een toevluchtsoord en wordt geteisterd
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door aards geluk en verdriet. De koers van het materiéle bestaan
van de jiva wordt pas effectief, zodra hij zijn dienstverlenende hou-
ding aan Krsna uit het oog verliest.

“Zolang de jiva zuiver blijft, houdt hij zijn identiteit en zijn zelf-
beeld in overeenstemming met zijn onvervalste spirituele functie
(sva-dharma) in stand. Zijn oorspronkelijke, aangeboren egoisme
is daarom geworteld in de idee, dat hij een dienaar is van Krsna.
Dat zuivere egoisme echter wordt gereduceerd en neemt vele
verschillende vormen aan, zodra hij door associatie met maya
wordt verontreinigd. De grofstoffelijke en subtiele lichamen bedek-
ken zijn zuivere wezensaard en als gevolg daarvan ontstaat in het
subtiele lichaam (/iriga-sarira) een ander soort egoisme. Wanneer
dit egoisme een combinatie aangaat met de identificatie van de
ziel met het grofstoffelijk lichaam (sthdla-sarira), ontwaakt een
derde vorm van egoisme. In zijn zuiver spirituele vorm is de jiva
uitsluitend een dienaar van Krsna. Wanneer de jiva zich identifi-
ceert met het subtiele lichaam (intelligentie, verstand, vals-ego),
wordt zijn oorspronkelijke, zuivere egoisme als dienaar van Krsna
afgedekt en denkt hij, dat hij zich de vruchten van zijn onderne-
mingen kan laten welgevallen. Op dat moment krijgt hij een grof-
stoffelijk lichaam en denkt, ‘Ik ben een brahmana;, ik ben een ko-
ning; ik ben arm; ik ben ellendig; ik word overweldigd door onge-
mak en treurnis; ik ben een vrouw; ik ben heer en meester over
deze persoon en die persoon’. Op die manier identificeert hij zich
met een grote hoeveelheid verschillende typen grofstoffelijke figu-

raties.
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“Als de jiva betrokken raakt bij deze verschillende soorten vals
egoisme wordt zijn wezenlijke functie misbruikt. De intrinsieke,
grondrechtelijke functie (sva-dharma) van de jiva is onvermengde,
onbaatzuchtige prema. Op een geperverteerde wijze manifesteert
deze prema zich in het subtiele lichaam van weten, denken en
voelen in de vorm van geluk en verdriet, voorkeur en afkeer, enzo-
voorts. Deze mentale corrumpering wordt in hogere concentraties
in het grofstoffelijk lichaam aangetroffen als de genoegens van
eten, drinken en contacten met zintuigobjecten. Je moet goed ont-
houden, dat de eeuwige functie van de jiva, nitya-dharma geheten,
zich alleen manifesteert in zijn zuivere staat. De dharma, die zich
in de geconditioneerde staat voordoet, heet naimittika, incidenteel.
Nitya-dharma is van nature compleet, zuiver en eeuwig. Bij een
volgende gelegenheid zal ik naimittika-dharma grondig uitleggen.

“De onvermengde vaisnava-dharma, die in Sri mad-Bhagavatam
wordt beschreven, is eeuwige religie (nitya-dharma). De uiteenlo-
pende soorten dharma, die in de wereld worden gepropageerd,
kunnen in drie categorieén worden onderverdeeld: nitya-dharma
(permanente religie), naimittika-dharma (incidentele religie) en
anitya-dharma (onbestendige religie). Anitya-dharma is religie, die
zich niet uitspreekt over het bestaan van I$vara en de eeuwigheid
van de ziel. Naimittika-dharma bevestigt het bestaan van I$vara en
de eeuwigheid van de ziel wel, maar doet pogingen om de zegen
van Iévara te krijgen door middel van voorlopige methoden. Nitya-
dharma streeft ernaar de liefdedienst van Bhagavan te verkrijgen

door middel van onvermengde prema.
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“Nitya-dharma doet zich voor onder verschillende namen in
overeenstemming met verschillende landen, rassen en talen. Ni-
tya-dharma is echter één en is het gunstigste van alles. Het ideale
voorbeeld van nitya-dharma is vaisnava-dharma, die de voorkeur
heeft in India. De ongeschonden staat van vaisnava-dharma is die
dharma, welke Bhagavan Sacihandana, de Heer van ons hart, aan
de wereld heeft onderwezen. Dit is de reden, dat grote persoonlijk-
heden, die zijn verzonken in de zegen van goddelijke liefde, deze
leringen hebben aanvaard en de hulp van deze leringen hebben
ingeroepen.”

Op dat moment zei Sannyasi Thakura met gevouwen handen,
“Prabhu, ik ben voortdurend getuige van de superuitzonderlijkheid
van de smetteloze vaisnava-dharma, die Sri Sacinandana heeft
geopenbaard en ik heb de weerzinwekkende aard van
Sankaracarya’s monistische doctrine gerealiseerd. Toch komt er
iets in mijn verstand naar boven, wat ik volgens mij aan u moet
vragen; ik wil dit niet verhullen. Ik begrijp, dat mahabhava, die door
Sri Caitanya werd vertoond, de hoogste staat van geconcentreerde
prema is. Is deze anders dan het bereiken van de perfectie van
absolute eenheid (advaita-siddhi)?”

Toen Paramaharmsa Babaji de naam van Sri Sankaracarya
hoorde, bood hij languit zijn eerbetuigingen aan de 4carya aan en
zei, “Geachte heer, Sarikarah Sarikarah saksat ‘Sankaracarya is
niemand minder dan Mahadeva-Sankara, of Sivajr. Dit moet je
altijd goed onthouden. Sarnkara is de guru voor de Vaisnava’s en

om deze reden heeft Mahaprabhu naar hem verwezen als gcarya
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(geestelijk stichter). Sri Sankara was in zichzelf een volmaakte
Vaisnava.

“Toen Sri Sankara in India verscheen was er een grote behoefte
aan een guna-avatara zoals hij, een incarnatie, die over de ge-
aardheden van de materiéle natuur (goedheid, hartstocht, onwe-
tendheid) heerst. De studie van de Vedische sastra en de beoefe-
ning van varnasrama-dharma was in India onder invioed van
sunyavada (leegteleer), de nihilistische filosofie van de boeddhis-
ten, praktisch verdwenen. Sidnyavada is volslagen tegengesteld
aan het concept van de persoonlijke Bhagavan. Hoewel deze leer
het principe van het levende wezen met de identiteit van een be-
wuste, spirituele ziel (jivaima) gedeeltelijk heeft aanvaard, is het
voidisme een extreem voorbeeld van anitya-dharma (onbestendige
religie). De brahmanas van die tijd hadden de Vedische dharma
achterwege gelaten en waren als gevolg daarvan allemaal boed-
dhist geworden. Op dat moment verscheen Sankaracarya als een
uitermate krachtige incarnatie van Mahadeva. Hij herstelde het
gezag van de Vedische literatuur en leidde de sdnyavada-doctrine
van de leegte om naar de brahmavada-doctrine van nirvisesa (on-
gedifferentieerd) brahma. Dit was een buitengewoon staaltje van
deskundigheid en India zal Sri Sankaracarya voor zijn enorme
bijdrage altijd dank verschuldigd blijven.

“Alle activiteiten in deze wereld vallen in één van beide catego-
rieén: sommige zijn gerelateerd aan een bepaalde periode en
sommige zijn altijd van toepassing. Het werk van Sankar-acarya

was gerelateerd aan een bepaalde periode en heeft grote vruchten
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afgeworpen. Sankaracarya heeft het fundament gelegd, waarop
grote dcaryas, zoals Sri Ramanujacarya, het gebouw van zuivere
valsnava-dharma hebben opgericht. Het gevolg was, dat
Sankaravatara een grote vriend en hoeder was, die de weg heeft
gebaand voor vaisnava-dharma.

“Vaisnava’s oogsten nu de vruchten van de filosofische grond-
beginselen van Sankaracarya. Onder de jivas, die door materie zijn
gebonden, bestaat een grote behoefte aan sanbhandha-jiana,
kennis over de betrokkenheid van de ziel in de materiéle natuur en
over de relatie met Bhagavan. Zowel Sankaricarya als de
Vaisnava’'s aanvaarden, dat de cognitief levende wezens in dit
materi€le universum volkomen anders zijn en afgescheiden van
hun grofstoffelijke en subtiele lichamen; dat de jivas een spiritueel
bestaan hebben; en dat bevrijding (mukt) betekent, dat men alle
contacten met deze materiéle wereld verbreekt. Hierdoor bestaat
er een grote overeenkomst tussen de doctrine van Sankara en de
Vaisnava-acaryas tot het punt van bevrijding. Sankara heeft zelfs
geleerd, dat de verering van Sri Hari de methode is, waarmee men
het hart kan zuiveren en bevrijding kan bereiken. Hij heeft zich
alleen niet uigesproken over de extrasuperspeciale bestemming
van de jiva na zijn bevrijding.

“Sankara wist heel goed dat, indien de jivas konden worden
aangemoedigd naar bevrijdig te streven door de verering van Hari,
zij geleidelijk gehecht zouden raken aan de vreugde van bhajana
en op die manier suddha-bhaktas, zuivere toegewijden, konden

worden. Daarom stippelde hij eenvoudig het pad uit en liet zich
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verder niet uit over vertrouwelijke informatie van vaisnava-dharma.
Degenen, die de commentaren van Sankara grondig hebben be-
studeerd, kunnen zijn intentie doorschouwen, maar degenen, die
zich alleen richten op de uiterlijke aspecten van zijn leringen, blij-
ven verre van slechts het begin van vaisnava-dharma.

“In één bepaald opzicht lijkt de perfecte staat van absolute een-
heid (advaita-siddhi) identiek aan prema. Echter, de povere inter-
pretatie van absolute eenheid verschilt enorm van de betekenis
van prema. Wat is prema? Je moet goed begrijpen, dat prema de
onvervalste functie is, waarbij twee bovenzinnelijke wezens spon-
taan tot elkaar worden aangetrokken. Prema kan zich niet voor-
doen zonder de afzonderlijke existenties van twee transcendentale
wezens. Krsna-premais de dharma, waarmee alle transcendentale
wezens eeuwigdurend door de allerhoogste, transcendentale Enti-
teit, ST Krsnacandra, worden aangetrokken. De ideologie van
prema is gebaseerd op de duurzaam gevestigde feiten, dat
Krsnacandra Zijn eigen, eeuwige, afzonderlijke bestaan heeft en
dat de jivas ook hun eigen, eeuwige, afzonderlijke bestaan hebben
en Zijn leiderschap volgen (anugatya); en dat deze prema-tattva
een eeuwig, volmaakt feit (nitya-siddha-tattva) is. De gescheiden
aanwezigheid van drie afzonderlijke ingrediénten — de genieter, het
genoten object en de daad van het genieten — is een feit. Als de
proever van prema en het object één en dezelfde zijn, kan prema
geen eeuwige realiteit zijn.

“We kunnen zeggen, dat absolute eenheid, of advaita-siddhi,

hetzelfde is als prema, indien we advaita-siddhi definiéren als de
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zuivere, bovenzintuiglijke staat van een transcendentaal wezen,
die geen relatie heeft met onbewuste materie. Dit begrip van advar-
ta-siddhi impliceert eenheid in die zin, dat alle spirituele wezens in
hun spirituele natuur en functie (cid-dharma) één zijn geworden.
Moderne wetenschappers echter, die de doctrine van Sankara
hebben aangenomen, zijn met dit concept niet erg tevreden en
hebben getracht te bevestigen, dat spirituele wezens, cid-vastu,
zelf onafscheidelijk, één en dezelfde zijn geworden. Hiermee heb-
ben zij het zuiver Vedische begrip van non-dualisme veronacht-
zaamd en hebben een vervalste versie in de plaats gezet.
Vaisnava’'s hebben verklaard, dat deze filosofie is tegengesteld
aan de Veda’s, omdat zij de eeuwigheid van prema ontkent.

“Sankaracarya beschreef de staat van ‘niet-verschillend’ een-
voudig als de onvervalste hoedanigheid van spirituele substantie.
Echter zijn huidige volgelingen konden zijn innerlijke motieven niet
begrijpen en hebben vervolgens hun guru’s reputatie in discrediet
gebracht door een zwaar vervalste doctrine genaamd Mayavada te
onderwijzen, die de achtereenvolgende stadia van prema naar het
rijk der fabelen verwijst.

“Mayavadr's ontkennen vanaf het begin, dat er iets bestaat be-
halve de ene spirituele substantie (brahma) en ze ontkennen ook,
dat de functie van prema binnen die spirituele substantie bestaat.
Ze eigenen zich toe, dat brahma buiten de invloed van maya exis-
teert, zolang het in een staat van eenheid verblijft en dat brahma
wordt overweldigd door maya, wanneer het in verscheidene ge-

daanten belichaamd raakt en de vorm van jivas aanneemt. Het
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resultaat is, dat ze geloven, dat de vorm van Bhagavan een mani-
festatie van de illusie is. In werkelijkheid echter is Zijn vorm eeu-
wigdurend zuiver, die bestaat uit geconcentreerd bewustzijn. Om
deze reden hebben de mayavadis besloten, dat prema en zijn ver-
scheidene manifestaties bedrog zijn en dat de kennis van non-
dualisme (advaita-jiana) zich buiten de invloedsfeer van maya
bevindt. Hun foutieve begrip van advaita-siddhi, of eenheid, kan
nimmer met prema worden vergeleken.

“Sr1 Caitanyadeva leerde de wereld het proeven van prema en
Hij onderwees het persoonlijk door Zijn bovenzinnelijk gedrag en
activiteiten voor de leven. Deze prema is volslagen ontstegen aan
de jurisdictie van maya en is de hoogste trede van ontwikkeling in
de onvermengde staat van volmaakte eenheid (advaita-siddhi). De
staat van mahabhava is een bijzondere transformatie van deze
prema, waarin premananda buitengewoon sterk is. Hierdoor wor-
den zowel de afgescheidenheid als de intieme relatie van de ge-
liefde en de liefhebbende naar een ongekende staat getranspor-
teerd. De inconsequente theorie van Mayavada is zinloos om zich
enig begrip te vormen van de materie van prema in €én van zijn
stadia.”

Sannyasi Thakura zei met groot respect, “O Prabhu, mijn hart
wordt diep doorboord met de realisatie, dat de mayavadadoctrine
geen enkele betekenis heeft. U hebt vandaag al mijn twijfels op
genadevolle wijze opgelost. Ik heb een sterk verlangen om dit ge-

waad van mayavaada-sannyasa op te geven.”
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Babaji Mahasaya zei, “O Mahatma, ik geef nooit advies omtrent
uiterlijke verschijning. Zodra de dharma of de spirituele functie van
het hart wordt gezuiverd, komt de uiterlijke verschijningsvorm
moeiteloos en op natuurlijke wijze tot stand. Daar waar teveel be-
langstelling is voor uiterlijk vertoon, is geen aandacht voor de in-
nerlijke taak van de ziel. Zodra jouw hart zuiver wordt, ontwikkel je
automatisch een smaak voor het uiterlijke gedrag van Vaisnava’'s
en dan schuilt er geen kwaad in om ook je uiterlijk aan te passen.
Absorbeer je hart volkomen in de poging om de leringen van Sri
Krsna Caitanya te volgen. Later kun je de externe attributen van
vaisnava-dharma overnemen, waartoe je dan automatisch bent
geneigd. Je moet altijd de volgende instructie van Sriman

Mahaprabhu onthouden ( Caitanya-caritamrta, Madhya, 16.238-9):

markata-vairagya na kara loka dekharia
yathayogya visaya bhurija’ anasakta harfia
antare nistha kara, bahye loka-vyavahara

acirat krsna tomaya karibe uddhara

Voer nooit markata-vairagya (uiterlijke, aapachtige onthechting) uit
om alleen het gewone publiek te imponeren. Je moet zonder ge-
hecht te zijn alle zintuigobjecten, die zinvol zijn voor de instandhou-
ding van je toegewijde bezigheden, en alle materié€le verlangens in je
hart opgeven. Ontwikkel innerlijk een vast vertrouwen in SiT Krsna en
voer uiterlijk je wereldse plichten op een dusdanige manier uit, dat
niemand je inwendige gevoel kan ontdekken. Als je zo handelt, zal

Sri Krsna je heel snel uit je materiéle bestaan bevrijden.
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Sannyasi Thakura begreep de diepe betekenis van dit gesprek en
deed verder geen nadere suggesties omtrent het wijzigen van zijn
uiterlijk. Hij vouwde zijn handen en zei, “Prabhu, omdat ik nu uw
leerling ben en ik mijn toevlucht heb genomen aan uw lotusvoeten,
zal ik alle instructies, die u geeft, zonder argumenteren ter harte
nemen. |k heb uit uw lessen begrepen, dat onvervalste Arsna-
prema de enige vaisnava-dharma is. Deze liefde voor Krsna is de
nitya-dharma van de jivas en is compleet, zuiver en natuurlijk.
Maar hoe moet ik de uiteenlopende dharmas begrijpen, die de
voorkeur in verschillende landen genieten — hoe moet ik deze ver-
schillende religies beschouwen?”

Babaji Mahasaya zei, “O Mahatma, dharmais één — niet twee of
meer. De jivas hebben slechts één dharma en dat heet vaisnava-
dharma. Verschillen in taal, land of ras kunnen geen verschil in
dharma veroorzaken. Jaiva-dharma is de wezensfunctie van de
Jjiva. Mensen kunnen het verschillende namen geven, maar ze
kunnen geen andere wezensfunctie creéren. Jaiva-dharma is de
ongecorrumpeerde spirituele liefde, die het oneindig kleine wezen
koestert voor de Oneindige Entiteit. Het lijkt uiteen te vallen in ver-
scheidene aardse vormen, omdat de jivas verschillende materiéle
naturen hebben. Daarom is de naam vaispava-dharma gebruikt
voor het identificeren van de zuivere vorm van jaiva-dharma. De
mate van vaisnava-dharma, of dharma, in elke religie is de maat-
staf voor haar zuiverheid.

“Enige tijd geleden heb ik aan de lotusvoeten van de vertrouwe-

lijke metgezel van Sriman Mahaprabhu, Sri Sanatana Gosvami, in
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Sri Vraja-dhama gezeten en heb hem een vraag voorgelegd. Ik
vroeg of het woord /shgh in de Islamitisch religieuze traditie onver-
valste liefde betekent, of iets anders. Sanatana Gosvami was een
geleerde van alle sastra en zijn kennis van de Arabische talen en
Farsi in het bijzonder kende zijn weerga niet. Sri Riipa Gosvam,
Sri Jiva Gosvami en andere verheven spirituele voorgangers wa-
ren in dat gezelschap aanwezig. Sri Sanatana Gosvami beant-
woordde mijn vraag alsvolgt.

‘Ja, het woord /ishgh betekent liefde. Aanhangers van de islam
gebruiken het woord /shgh in relatie tot de verering van 1$vara,
maar het woord betekent over het algemeen liefde in de gewone
betekenis van het woord. De islamitisch religieuze voorgangers zijn
niet in staat geweest om de ware betekenis van de zuiver spirituele
entiteit, of suddha-cid-vastu, te begrijpen. Dit wordt duidelijk in het
poétisch geschrift over de toegewijde geliefden Laila en Majnun en
in de literaire beschrijvingen van ishgh door de grote dichter Hafiz.
Zij hebben naar ishgh verwezen als fysieke liefde, die betrekking
heeft op het grofstoffelijke lichaam, of als emotionele liefde in rela-
tie tot het subtiele lichaam (intelligentie, verstand, vals-ego). Ze
kunnen dus geen ervaring hebben gehad met onvervalste, godde-
lijke liefde of prema voor Bhagavan. Ik heb deze soort prema in de
religieuze teksten van de moslimleraren nog nooit aangetroffen; ik
heb het alleen gezien in de Vaisnava sastra. Hetzelfde geldt voor
het Arabische woord ragh, dat ziel of spirit betekent. Het lijkt er niet
op, dat islamitische leraren het woord rih hebben gebruikt in de

betekenis van suddha-jiva (de bevrijde ziel); ze hebben het woord
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rah juist gebruikt in de betekenis van baddha-jiva, de door materie
geconditioneerde ziel.

‘Ik heb geen onvervalste liefde voor Krsna onderwezen gezien in
andere religies, terwijl beschrijvingen van Arsna-prema schering en
inslag zijn in de geschriften over vaispava-dharma. In de tweede
Sloka van Sri mad-Bhagavatam wordt krsna-prema helder be-
schreven in de uitspraak, projhita-kaitava-dharma. “Deze Sri mad-
Bhagavatam omvat de hoogste waarheid, waar alle pretentieuze
religiositeit is geweerd”. Niettemin ben ik vol vertrouwen, dat Sri
Krsna Caitanya de eerste was, die volledige instructies gaf over de
religie van onvermengde Arsna-prema. Als je mij op mijn woord
gelooft, kun je deze conclusie overnemen.’ Toen ik deze instructies
had gehoord, bood ik keer op keer languit mijn eerbetuigingen aan
Sanatana Gosvami aan.”

Toen Sannyasi Thakura deze uitleg van Babaji Maharaja hoor-
de, bood hij onmiddellijk zijn dandavat-pranama aan. Daarna zei
Paramahamsa Babaji, “O beste van alle bhaktas, nu zal ik jouw
tweede vraag beantwoorden. Luister alsjeblieft aandachtig. De
woorden ‘creatie’ en ‘formatie’ worden, indien ze worden toegepast
op de jiva, altijd in een materiéle context gebruikt. De spraak van
deze wereld functionert nu eenmaal door voorbeelden te halen uit
ervaringen met materiéle verschijningsvormen. De tijd, die we ge-
waar worden, is verdeeld in drie fasen van verleden, heden en
toekomst. Dit is materié€le tijd (jadlya-kala), die verbonden is met de
materiéle energie, maya. In het spirituele domein bestaat spirituele

tijd, cit-kala, die eeuwigdurend in het heden afspeelt zonder de

35



JAIVA-DHARMA

onderverdelingen van verleden en toekomst. De jivas en Krsna
existeren in die spirituele tijd, dus de jiva is eeuwig en bestaat al-
tijd.

“De functies van creatie, formatie en verval hebben plaats onder
invloed van de materiéle tijd en ze worden gebruikt om de jiva te
beschrijven, nadat hij in deze materiéle wereld gebonden is ge-
raakt. Zelfs al is de jiva oneindig klein, hij is een eeuwig, spiritueel
wezen en zijn fundamentele wezensstaat bestond al, voordat hij dit
materiéle universum binnenging. Aangezien verleden en toekomst
in de spirituele wereld niet bestaan, speelt al datgene, dat binnen
dat geestelijke tildraam plaatsvindt, eeuwigdurend in het heden af.
In werkelijkheid zijn de jiva en zijn wezensstaat beiden altijd zowel
actueel als permanent.

“Ik heb dit allemaal in woorden aan je uitgelegd, maar je kunt de
ware betekenis alleen begrijpen, naarmate je het onvermengde,
geestelijke veld hebt ervaren en gerealiseerd. Ik heb je een glimp
gegeven; je moet nu proberen de betekenis van wat ik heb gezegd
door cit-samadhi, spirituele meditatie, te realiseren. Je zal niet in
staat zijn deze onderwerpen met wereldse logica of argumenten te
bevatten. Hoe meer je het denken kunt losmaken van je ervaringen
binnen de materiéle conditioneringen, hoe meer je in staat zal zijn
het spirituele domein te ervaren.

“Eerst moet je de realisatie van jouw zuivere, geestelijke identi-
teit en het zuiver chanten van Sri-krsnpa-nama cultiveren, voordat je
geestelijke taak, jaiva-dharma, op heldere wijze zal worden geo-

penbaard. Geestelijke realisatie en ervaring kunnen niet volledig
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worden gezuiverd met behulp van het achtvoudige pad van yoga,
dat we kennen als astariga-yoga of brahma-jfiana, dat kennis culti-
veert van het allesdoordringende vormloze brahma.

“Je moet het chanten van hari-nama voortdurend en met groot
enthousiasme beoefenen. Deze discipline is de ware geestelijke
cultuur. Door regelmatig hari-nama te chanten ontwikkel je in korte
tijid een ongekende gehechtheid aan Srikrspa-nama en krijg je
directe waarnemingen uit het geestelijke veld. Het chanten van Sri-
hari-nama is het belangrijkste onderdeel van alle takken van bhakti
en levert het snelst resultaat op. Dit wordt door Sfi Mahaprabhu’s
instructies in Sri Krsnadasa Kavirdja’s grote werk, Sri Caitanya-
caritamria (Antya 4.70-1) bevestigd:

bhajanera madhye srestha nava-vidha bhakti
krsna-prema’, ‘krspa’ dite dhare maha-sakti
tara madhye sarva-srestha nama-sarikirtana

niraparadhe nama laile pdya prema-dhana

Van alle verschillende typen geestelijke disciplines zijn de negen
vormen van bhakti (sravanam, kirtanam, enzovoort) de beste, want
ze hebben een enorme kracht om Krsna en Arspa-prema te genere-
ren. Van deze negen vormen is nama-sarikirtana de allerbeste. Door
Sri-krsna-nama zonder overtredingen te chanten kriigt men prema

van onschatbare waarde.

“Mahatma, als je me vraagt hoe je een Vaisnava herkent, kan ik je
zeggen, dat een Vaisnava iemand is, die alle overtredingen heeft
opgegeven en die met grote liefde Sri-krspa-nama chant. Er zijn

drie categorieén Vaisnava’s: de kanistha (neofiet, beginneling), de
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madhyama (gevorderde) en de wuffama (meest verheven). Een
kanistha Vaisnava chant de naam van Krsna bij gelegenheid; een
madhyama Vaisnava chant de naam van Krsna voortdurend; en
een uffama Vaisnava veroorzaakt door zijn aanwezigheid, dat an-
deren Sri-nama chanten. Volgens Mahaprabhu’s instructies hebben
we geen andere criteria nodig om te ontdekken wie een Vaisnava
is.”

Sannyasi Thakura was diep in de nectar van Babaji Maharaja’s
instructies ondergedompeld en begon te dansen toen hij Sri-krsna-
nama chantte: ‘Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare /
Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare’. Die dag ervoer
hij ruci, een natuurlijke smaak voor hari-nama. Terwijl hij languit
eerbetuigingen aan zijn guru bracht, bad hij, “Prabhu! O vriend van

de behoeftigen! Laat uw genade op deze arme ziel neerdalen”.

ALDUS EINDIGT HET TWEEDE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD
"DE NITYA-DHARMA VAN DE JIVA IS ZUIVER EN EEUWIG”
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Hoofdstuk 3

Naimittika-dharma

dient te worden opgegeven

P EEN AVOND KORT NA TIEN UUR ZAT SANNYASI

@/ Maharaja op een aarden verhoginkje in een afzonderlijk

gedeelte onder zijn bladerdak in Sfi Godruma hari-nama

te chanten. Hij staarde naar het Noorden en zag, dat de maan juist

opkwam en een ongewone gloed over Sri Navadvipa-mandala

verspreidde. Plotseling werd voor zijn ogen een goddelijke mani-
festatie van het nabijgelegen Sri Mayapura zichtbaar.

Sannyasi Maharaja riep uit, “Oh! Wat een buitengewoon gezicht!

Ik zie een uitermate verbluffende en vreugdevolle heilige plaats!

Torenhoge paleizen van juwelen, tempels en gebeeldhouwde tri-

omfbogen verlichten de oever van de Jahnavi Rivier met hun glin-

sterende gloed. Het tumult van hari-nama-sarikirtana rijst uit boven

vele plaatsen, alsof het dwars door de hemel heen gaat. Honder-
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den Vaisnava’s, zoals Narada met zijn vina, chanten sri-nama en
dansen daarbij.

“‘Aan één kant staat de lichtgekleurde Mahadeva met zijn
damard (kleine drum) in zijn hand. Hij roept, ‘O Visvambhara, geef
me Uw genade!’ Als hij dit zegt, danst hij op een wilde manier de
tandava-nrtya en valt bewusteloos op de grond. Aan de andere
zijde zit Brahma met vier gezichten in een gezelschap van rsis, die
goed op de hoogte zijn met de Vedische traditie. Hij reciteert de
volgende vedische manira en verklaart de betekenis op heldere
wijze:

mahan prabhur vai purusah sattvasyaisah pravartrakah
sunirmalam imam praptim isano jyotir avyayah

Svetasvatara Upanisad (3.12)

"Die Persoonlijkheid is ongetwijfeld mahan, de Allerhoogste, en Hij is
prabhu, meester. Hij geeft de aanzet tot intelligentie en door Zijn ge-
nade kan een persoon de allerzuiverste en transcendentale vrede
bereiken. De persoon Mahaprabhu Sii Caitanya is purusa, de Aller-
hoogste Persoon. Hij is isana, de Allerhoogste Bestuurder. Hij is jyo-
ti-svardpa, uit Zichzelf gemanifesteerd en beschikt over een luister-
rijke gloed van de gouden uitstraling van Zijn ledematen. Hij is avy-

aya, de onvergankelijke Heer."

“Ergens anders staan Indra en andere devas te springen van exta-
se en roepen, ‘Jaya Prabhu Gauracandra! Jaya Nityanan-da!" De
vogels op de takken van de bomen roepen, ‘Gaural Nitail’ Grote
zwarte bijen zoemen overal in de bloementuinen rond en ze zijn

dronken van het drinken van gaura-nama-rasa, de vloeibare es-
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sentie van de hielige naam van Gaura. Prakrti-devi (de geluksgo-
din) is gek van gaura-rasa en spreidt haar gigantische fluidum
overal in de rondte uit. Dit is wonderbaarlijk! Ik heb Sri Mayapura
diverse keren bij het volle daglicht gezien, maar zoiets als dit heb
ik nog nooit eerder aanschouwd. Wat zie ik toch?”

Sannyasi Maharaja herinnerde zich zijn Gurudeva en zei, “O
Prabhu, nu begrijp ik waarom u me vandaag uw genade hebt ge-
toond door me een visioen te geven van het transcendentale
(aprakrta) aspect van Mayapura. Vanaf vandaag noem ik mezelf
een volgeling van Sri Gauracandra. |k zag, dat iedereen in dit heili-
ge land van Navadvipa een halssnoer van fu/asrkralen draagt met
tilaka (een teken van rivierklei) op het voorhoofd en de letters van
sri-nama op het lichaam gestempeld. Ik ga hetzelfde doen.”

Toen hij dit zei, viel Sannyasi Maharaja in een staat van bewus-
teloosheid. Na korte tijd kwam hij weer in zijn externe bewustzijn
terug en begon te wenen, “Ik ben inderdaad buitengewoon fortuin-
liik, want door de genade van mijn guru heb ik een kort visioen
gehad van het heilige land van Sri Navadvipa.”

De volgende ochtend wierp hij zijn ekadanga-staf in de rivier.
Daarna versierde hij zijn hals met een snoer van drie strengen
tulasrkralen en zijn voorhoofd met het drddhva-pundra-tilaka-
teken, terwijl hij "Hari! Hari!" zong en begon te dansen.

Toen de Vaisnava’'s van Godruma Sannyasi Maharaja’s uitzon-
derlijke gemoedstoestand en zijn nieuwe verschijning zagen, bo-
den zij hem languit hun eerbetuigingen aan en zeiden, “Je bent

gezegend! Je bent gezegend!” Hierdoor raakte hij in verlegenheid
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en zei, “Oh, ik heb deze Vaisnava-outfit aanvaard om de genade
van de Vaisnava’s te krijgen, maar nu loop ik tegen een nieuw
probleem aan. Ik heb uit Gurudeva’s mond diverse keren de vol-

gende uitspraak gehoord:

{rnad api sunicena taror api sahispuna
amanina manadena Kirtaniyah sada harih

Sr7 Siksastaka 3

Terwijl men zichzelf onbeduidender acht dan een grasspriet en men
toleranter is dan een boom, terwijl men vrij is van al het verlangen
naar persoonlijke prestige en aan anderen zijn respect betoont, dient

men onafgebroken te zijn verzonken in hari-kirtana.

“Dezelfde Vaisnava’s, die ik als mijn guru beschouw, bieden mij nu
hun eerbetoon aan. Wat moet er van mij terecht komen?” Hierover
liep hij na te denken, toen hij Paramahamsa Babaji naderde en
hem languit zijn eerbetuigingen aanbood, waarna hij met gebogen
hoofd opstond.

Babaji Mahasaya zat in het madhavrpavilioen hari-nama te
chanten. Toen hij de totale transformatie van zijn uiterlijk zag en
zijn ontwakende bhava voor sri-nama, omarmde hij hem, baadde
hem in tranen van liefde en zei, “O Vaisnava dasa, door jouw heil-
zame lichaam aan te raken ben ik vandaag succesvol.”

Met die uitspraak werd de voorgaande naam van Sannyasi
Maharaja gepasseerd. Hij liet dus zijn Mayavada-sannyasa outfit
en zijn prestigieuze sannyasa-naam en de verheven ideeén, die hij

over zichzelf had, achterwege.
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Die namiddag kwamen vele Vaisnava’s uit Sfi Godruma en Sri
Madhyadvipa naar Sri Pradyumna-kufija om Paramaharnsa Babaji
een bezoek te brengen.

Ze zaten allemaal om hem heen en chantten hari-nama met de
tulasi-mala in hun hand. Ze riepen uit, “Ha Gauranga Nityananda!
Ha Sttanatha! Jaya Sacinandana!” en hun ogen vulden zich met
tranen. De Vaisnava’s bespraken de vertrouwelijke liefdedienst van
hun ista-deva (meest eerwaardige Godheid) en boden elkaar na
het omcirkelen van Tulasi-devi hun eerbiedige eerbetuigingen aan.
Ook Vaisnava dasa liep enkele keren om Sri Vrnda-devi heen en
rolde in het stof van de lotusvoeten van de Vaisnava'’s.

Sommigen van de Vaisnava'’s fluisterden tegen de ander, “Is dat
niet Sannyasi Maharaja? Wat heeft hij vandaag een bijzondere
uitstraling!”

Vaisnava dasa rolde voor de Vaisnava’s over de grond en zei,
“Vandaag is mijn leven geslaagd, want ik heb het stof van de lo-
tusvoeten van de Vaisnava’s gekregen. Het stof van de voeten van
de Vaisnava’s, het badwater van hun voeten en de nectar, die van
hun lippen stroomt — deze drie dingen zijn het medicijn en de le-
venswijze voor de patiént, die is verziekt door het materiéle be-
staan. Ze vormen de remedie tegen het totale materiéle complex
van de natuur en zijn tevens de bron van bovenzinnelijk plezier
voor de gezonde ziel, die reeds geheel vrij is van deze aandoe-
ning.

“O Vaisnava’s, denken jullie alsjeblieft niet, dat ik met mijn studie

sta te pronken. Nu is mijn hart vrij geworden van al dat egoisme. |k

43



JAIVA-DHARMA

nam een geboorte in een vooraanstaande brah-mana-familie, be-
studeerde alle sastras en ging de sannyasa asrama binnen, het
vierde platform van de maatschappelijke orde. Het gevolg was, dat
ik van verwaandheid naast mijn schoenen liep. Maar toen ik werd
aagetrokken door de vaisnavaprincipes, werd er een zaad van
bescheidenheid in mijn hart geplaatst. Door de genade van al jullie
Vaisnava’s ben ik in staat geweest om de valse trots van mijn no-
bele geboorte geleidelijk van mij af te gooien, de trots van mijn
intellectualisme en de arrogantie van mijn maatschappelijk aan-
Zien.

“Nu weet ik, dat ik een behoeftige en onbetekenende jiva ben. |k
werd geruineerd door mijn vals-ego van brahmana, door mijn we-
tenschappelijke kennis en mijn positie als sannyasi. Dit alles leg ik
in alle eenvoud aan uw lotusvoeten. U kunt met deze dienaar doen
wat u goeddunkt.”

Toen de Vaisnava's de nederige woorden van Vaisnava dasa
hadden aangehoord, zeiden velen van hen, “O beste van alle
bhagavatas! Wij zijn erg begerig naar het stof van de voeten van
Vaisnava's zoals jij. Schenk ons alsjeblieft de genade van jouw
lotusvoeten. Je bent de speerpunt van Paramahamsa Babajrs
zegen. Zuiver ons door ons je metgezellen te maken. De sastra
zegt, dat bhaktiwordt verkregen door associatie met bhakias zoals
jij:

bhaktis tu bhagavad-bhakia-sarigena parijdyate
sat-sarigah prapyate pumbhih sukrtaih pdrva-saricitaih
Brhan-Naradiya-Purana (4.33)
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Bhakti wordt gewekt wanneer men met bhaktas van Sri Bhagavan
associeert. Associatie met suddha-bhakias kan alleen worden ver-
kregen door de accumulatie van bovenzinnelijke, vrome activiteiten,

die in vele levens ten uitvoer zijn gebracht.

“Wij hadden een flinke voorraad vrome activiteiten aangelegd, die
bhakti (bhakti-posaka-sukrti) in zich bergen en zo hebben we jouw
gezelschap bereikt. Door de kracht van die associatie hebben we
nu de aspiratie voor hari-bhakti”

Toen de Vaisnava’'s wederzijds respect en nederigheid hadden
uitgewisseld, ging Vaisnava dasa aan de zijkant van het gezel-
schap zitten en behield daarmee zijn waardigheid. De hari-nama-
malgin de hand stond hem schitterend.

Die dag zat er een fortuinlijke heer in het gezelschap van de
Vaisnava’s. Hij was geboren in een aristocratische brahmana-
familie en was tevens zamindar (grootgrondbezitter). Hij had vanaf
zijn jeugd Arabisch en Farsi gestudeerd en had in het land een
aanzienlijk reputatie opgebouwd, want hij was aan diverse hoven
van islamitische vorsten geweest en was bedreven in groepsdy-
namica en politieke diplomatie. Hoewel hij jarenlang van zijn posi-
tie en weelde had genoten, hadden ze hem geen geluk gebracht.
Ten einde raad had hij de discipline van hari-nama sarikirtana op-
gepakt.

In zijn kinderjaren was deze heer in de Indiase klassieke muziek
opgeleid door de meest prestigieuze muziekleraren van Delhi.
Vanwege zijn opleiding was hij sterk genoeg om zich tijdens uit-

voeringen van hari-nama sarikirtana als voorzanger in het daglicht
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te plaatsen. De Vaisnava’s hielden niet van zijn gepolijste, klassie-
ke zangstijl; tijdens sarikirtana stal hij de show met zijn muzikale
artisticiteit en keek telkens vol verwachting om zich heen om er-
kenning te krijgen. Hij bleef een aantal dagen de kirtanas leiden en
begon langzaam maar zeker wat plezier in sarikirtana te krijgen.

Na enige tijd kwam hij naar Sfi Godruma om de kirtana-
programma’s van de Navadvipa Vaisnava’s te volgen en vestigde
zich in de asrama van een Vaisnava, die daar woonde. Deze spe-
ciale dag was hij vergezeld van die Vaisnava, was naar Pradyum-
na-kuija gekomen en zat in het malati-madhavrpaviljoen (kurija).
Toen hij de nederige houding van de Vaisnava’s onderling zag en
hij de woorden van Vaisnava dasa hoorde, begon hij sterk te twijfe-
len. Als een deskundig redenaar legde hij brutaalweg de volgende
vraag aan het gezelschap van Vaisnava’s voor: “De Manu-smrti en
andere dharma-sastras stellen, dat de brahmaanse kaste de hoog-
ste is. Volgens deze sasfras worden religieuze riten, zoals
sandhya-vandana (het chanten van vedische maniras, zoals
brahma-gayatri bij zonsopgang, middaguur en zonsondergang)
beschouwd als nitya-karma (permanente plichten) voor de
brahmanas. Als deze activiteiten verplicht zijn, waarom is het ge-
drag van Vaisnava'’s hieraan dan tegengesteld?”

Vaisnava’'s hebben geen smaak voor geschoolde argumenten
en academisch debat. Als de vraag was gesteld door een twistzie-
ke brahmana, hadden ze geen antwoord gegeven uit vrees bij een
woordenslag betrokken te raken. Maar omdat ze zagen, dat deze

ondervrager regelmatig hari-nama kwam zingen, zeiden ze alle-
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maal, “We zouden het zeer op prijs stellen, als Paramahamsa
Babaji Mahasaya uw vragen zou beantwoorden.”

Toen Paramahamsa Babaji Mahasaya het verzoek van de
Vaisnava’'s hoorde, bood hij zijn eerbetuigingen aan en zei, “O
grote ziel, zoals je wilt zal de gerespecteerde bhakta, Sri Vaisnava
dasa, deze vraag in zijn geheel beantwoorden.” Alle Vaisnava's
stemden in met dit voorstel.

Toen Vaisnava dasa de woorden van zijn Gurudeva hoorde, be-
schouwde hij zichzelf zeer gelukkig en zei nederig, “Ik ben ellendig
en zonder betekenis. Het is voor mij volkomen opgepast om iets te
zeggen in zulk geleerd gezelschap als dit. Niettemin dien ik altijd
de verzoeken van mijn Gurudeva op mijn hoofd te dragen. Ik heb
de nectar gedronken van de spirituele instructies, die uit de lotus-
mond van mijn guru stromen. Ik zal ze trachten te herinneren en
uitspreken voor zover mijn vermogen reikt.” Nadat hij zijn hele li-
chaam met het stof van de lotusvoeten van Paramahamsa Babaji
had ingesmeerd, stond hij op en begon te spreken.

“Sri Krsna Caitanya is de bron van alle verschillende typen ex-
pansies en avalaras. Hij is direct Bhagavan Zelf, vol bovenzinnelij-
ke vreugde. Het allesdoordringend, ongedifferentieerd nirvisesa-
brahma is de uitstraling van Zijn ledematen en Paramatma, die in
het hart van alle jivas verblijft, is Zijn gedeeltelijke expansie. Laat
Hij er genoegen in scheppen ons van binnenuit te verlichten.

“Manu-samhita en andere dharma-sastras worden in de hele
wereld gerespecteerd, omdat zij de gedragscodes en restricties

bevestigen, die de lijn volgen van de vedische sruti-sastras. De
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menselijke natuur kent twee tendensen met betrekking tot de reli-
gieuze speurtocht; de eerste heet vaidhi, de natuur, die ons dwingt
om de regels van sastra te volgen; en de tweede is raganuga, de
natuur, die ons aanzet om de spontane aantrekkingskracht tot
Krsna te volgen. Zolang onze intelligentie onder controle is van
maya, dient de menselijke natuur te worden gereguleerd door re-
gulerende principes. In deze hoedanigheid zal dus de vaidhFnatuur
zeker effectief zijn. Zodra de intelligentie is bevrijd van de conditio-
neringen van maya echter, hoeft de menselijke natuur niet langer
te worden begeleid door regulerende principes; zij wordt immers
eerder aangezet door spontane liefde. In deze hoedanigheid blijft
de vaidhrtendens niet langer gehandhaafd en wordt de raganuga-
neiging manifest. Deze spontane raganuga-neiging is de onver-
mengde natuur van de jiva. Het is de geperfectioneerde staat van
het zelf (svabhava-siddha), transcendentaal (cinmaya) en vrij van
gebondenheid aan dode materie (jada-mukia).

“De zuiver spirituele relatie van de jiva met de materiéle wereld
is volledig beéindigd, als Sri Krsna het wil. Tot die tijd kan de rela-
tie van de jiva met de materiéle natuur slechts neigen naar uitein-
delijke beéindiging (ksayonmukha). In het ksayon-mukha-stadium
wordt de intelligentie van de jiva vrij van materie tot het punt van
svardpatah jada-mukfi, maar niet tot het punt van vasfufah jada-
mukti.

“Als men het stadium van vastutah jagda-mukti bereikt, ontwaakt
in de zuivere jiva de ragatmika-vrtti of het gevoel van de

ragatmikas, zowel in termen van zijn innerlijke, spirituele identiteit
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(svardpa) als in termen van zijn constitutionele wezensstaat
(vastu). Deze ragatmika-prakrii is de natuur van de eeuwige resi-
denten van Vraja. De jiva, die in zijn ksayonmukha-stadium het
spoor van de ragatmikanatuur volgt, wordt raganuga genoemd,
iemand die het pad van rgga (hartstocht) volgt. Deze conditie van
raganuga dient door de jivas hartstochtelijk te worden nagestreeft.

“Zolang deze conditie afwezig blijft, wordt de menselijke intelli-
gentie spontaan aangetrokken tot aardse objecten. Vanwege zijn
nisarga, zijn onrechtmatig verkregen natuur, beschouwt de ver-
warde jiva zijn gehechtheid aan aardse zaken als zijn natuurlijke,
spirituele gehechtheid (svabhavika-anuraga). Op dat moment is
zijn natuurlijke, zuivere gehechtheid aan geestelijke objecten afwe-
zZig.

“De objectiveringen ‘ik’ en ‘mijn’ zijn twee soorten egoisme,
waarvan de invloed in de aardse sfeer erg prominent zijn en die
ons laten denken, ‘Ik ben dit lichaam’ en ‘Alle zaken in relatie tot dit
lichaam zijn van mij’. Door deze waandenkbeelden voelt men zich
natuurlijkerwijs aangetrokken door mensen en dingen, die het ma-
teriéle lichaam plezier geven en men voelt een afkeer van mensen
en dingen, die het materiéle, zintuiglijke plezier ondermijnen. Zodra
de verwarde jiva ten prooi valt aan dergelijke gehechtheid en af-
keer, beschouwt hij ook anderen als vrienden en vijanden en ver-
toont liefde en haat op drie manieren: saririka, in relatie tot het
materiéle lichaam en zijn attributen; samajika, in relatie tot de sa-

menleving en sociale ideeén; naitika, in relatie tot moraal en ethiek.
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Met andere woorden, hij neemt deel aan de strijd om het materiéle
bestaan.

“De valse voorkeur voor kanaka, goud, en de dingen, die met
geld te koop zijn, en kamini, degenen, die onze geperverteerde
lustgevoelens bevredigen, brengen ons in de ban van vergankelijk
geluk en verdriet. Dit heet samsara, een staat, waarin men kriskras
door het materiéle universum zwerft en alleen geboorte, dood, de
vruchten van karma en uiteenlopende levensstandaarden aantreft
— sommige hoger, andere lager.

“‘De jivas, die op deze manier zijn gebonden, hebben grote
moeite met het begrijpen van een spirituele voorkeur (cid-anuraga)
en kunnen ook geen realisatie of ervaring van iets dergelijks heb-
ben. In werkelijkheid is deze spirituele gehechtheid de ware functie
(sva-dharma) van de jiva en zijn eeuwige natuur. Maar hij vergeet
dit echter en raakt verzonken in de verlokking van de materie,
hoewel hij eigenlijk een deeltje louter bewustzijn is. Zodoende lijdt
hij aan verval. Hoewel dit een miserabele conditie is, zijn er nauwe-
liiks jivas te vinden, die in samsara zijn verstrengeld en er zo over
denken.

“De jivas, die door m3ya zijn geconditioneerd, zijn volledig on-
bekend met de riaganuganatuur, om niet te spreken van
ragatmika. De raganuga-natuur kan in het hart van de jivas reeds
ontwaakt zijn en incidenteel alleen door de genade van sadhus.
Het gevolg is, dat deze raganuga-natuur zeldzaam te vinden is en
moeilijk is te verkrijgen en degenen, die over hun oren in samsara

verstrengeld zitten, worden door maya om de tuin geleid.
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“‘Bhagavan echter is alwetend en genadevol. Hij zag, dat de
Jivas, die door maya worden geboeid, in hun spirituele neigingen
voor de gek worden gehouden. Hoe willen zij een fortuin oogsten?
Op welke manier kan de herinnering aan Krsna in het hart van de
Jivas worden opgewekt, als ze zodanig door maya worden ge-
boeid? Alleen door de omgang met sadhus zijn jivas in staat te
begrijpen, dat ze dienaren van Krsna zijn. Maar aangezien er geen
voorschrift bekend is, dat men moet associéren met sadhus, kan
men zich afvragen, of er nog hoop is, dat sadhu-sariga, het gezel-
schap van heilige toegewijden, over het algemeen wel mogelijk is
of gemakkelijk toegankelijk is voor iedereen. Het spreekt vanzelf,
dat er geen gunstige tekenen zijn voor de mensen in het alge-
meen, die niet het pad van regels en principes (vidhi-marga) vol-
gen.

“De $astras rezen op in de harten van de Aryan rsis (zieners) uit
de Oudheid en gaven opheldering omtrent alle regels en principes,
die door de bevolking dienen te worden nageleefd.

“In het begin was er de Veda-sastra. Eén deel van de Veda-
sastraleert vrome activiteiten gericht op het bereiken van materiéle
baten (karma); een ander deel leert kennis gericht op bevrijding
(yjAana); en een derde deel leert devotie met liefde en genegenheid
voor Bhagavan (bhakti). De jivas, die zijn geinfecteerd met een
smaak voor maya worden in veel verschillende hoedanigheden
aangetroffen. Sommigen zijn compleet stupide, anderen hebben
een klein beetje kennis en weer anderen zijn op de hoogte met

velerlei onderwerpen. De sastra voorziet in verschillende soorten
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instructies, die consistent zijn met de verschillende mentale
hoedanigheden van de jivas. Deze differentiatie heet adhikara,
bekwaambheid of geschiktheid.

“Er zijn ontelbaar veel individuele jivas en ze hebben een onein-
dig aantal adhikaras, die met betrekking tot hun voornaamste
kenmerken in drie grote groepen zijn onderverdeeld: karma-
adhikara, de bekwaamheid voor vrome actitiviteiten, welke leiden
tot materieel gewin; jAana-adhikara, de bekwaamheid voor kennis,
die leidt tot bevrijding; en prema-adhikara, de bekwaamheid voor
onvermengde liefdedienst aan Bhagavan. De Veda-sastra specifi-
ceert deze drie typen bekwaamheid en bevestigt de juiste gedrags-
regels voor degenen in ieder van de drie groepen. De dharma, die
de Veda’'s op deze manier hebben voorgeschreven, heet vaidhi-
dharma.

“De neiging, waardoor een persoon zich geroepen voelt om de-
ze vaidhi-dharma over te nemen, heet vaidhi-pravrtfi, de aandrang
om de religieuze codes van sasfra te volgen. Degenen, die in ge-
breke gaan van de neiging om de regels van sastra te volgen, zijn
diepgaand avaidha, in verzet tegen de dringende verzoeken van
de sastra. Zij houden zich bezig met zondige activiteiten en heb-
ben hun leven overgegeven aan avaidha-karma, activiteiten, die de
regulerende principes van de sastra tarten. Zulke mensen worden
uitgesloten van de jurisdictie van de Veda’s en heten mleccha’s,
mensen, die behoren tot een onbeschaafd, niet-Aryan (niet-nobel)

mensentype.
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“De plichten van de leden in de drie groepen van bekwaamheid
van de Veda’'s worden nog uitgebreider besproken in de samhita-
sastras van de rsis, die talrijke sasfras componeerden, die de
strekking van de Veda’s volgen. De plichten van degenen, die be-
kwaam zijn voor karma, worden in twintig dharma-sastras be-
schreven, die zijn samengesteld door Manu en andere panditas
(schriftgeleerden); degenen, die belezen waren in de verschillende
filosofische systemen, beschreven de functies van degenen, die
geschikt zijn voor jiana in sastras handelend over logica en filoso-
fie; tenslotte de instructies voor mensen, die bekwaam zijn voor
bhakti, werden vastgesteld door degenen, die de puranas en de
zuivere tanfras kenden. Al deze literatuur wordt vedisch be-
schouwd, omdat ze de grondbeginselen van de Veda volgt.

“Moderne pseudofilosofen van deze sastras, die geen enkel in-
zicht hebben in de onderliggende betekenis van alle sastras, heb-
ben getracht de superieuriteit van één enkele sastra te vestigen.
Dit heeft ontelbaar veel mensen in de val van argumentatie en
twijfel gestort. Bhagavad-gita, de ongeévenaarde beschouwing op
al deze sasfras, zegt duidelijk, dat karma, dat niet is gericht op
Jjnana, atheistisch is en dient te worden afgewezen. Karma-yoga
en jAana-yoga, die niet zijn gericht op bhakfi, zijn ook vormen van
bedrog; in werkelijkheid vormen karma-yoga, jidna-yoga en bhak-
ti-yoga één enkel yoga-systeem. Dit is de vedische Vaisnava-
siddhanta (conclusie).

“De jiva, die door maya wordt begoocheld, wordt eerst gedwon-

gen het pad van karma te volgen; dan moet hij karma-yoga aan-
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vaarden gevolgd door jiana-yoga en tenslotte bhakti-yoga. Als
hem echter niet wordt uitgelegd, dat al deze vormen van yoga ver-
schillende treden op dezelfde ladder zijn, kan de geconditioneerde
Jiva niet opstijgen tot de tempel van bhakti.

“Wat betekent het om het pad van karma in te slaan? Karma be-
staat uit de activiteiten, die men in de loop van zijn leven met het
lichaam of het verstand uitvoert. Er zijn twee soorten karma. gun-
stig (subha) en ongunstig (asubha). De resultaten, die de jiva krijgt
door het uitvoeren van subha-karma, zijn gunstig, terwijl datgene,
dat hij krijgt door asubha-karma, ongunstig is. Asubha-karma wordt
ook wel zonde (pgpa) genoemd, of verboden activiteiten (vikarma).
Het niet uitvoeren van subha-karma heet akarma. Zowel vikarma
als akarma zijn slecht, terwijl subha-karma goed is.

“Er zijn drie soorten subha-karma. dagelijks verplichte riten (n/-
tya-karma); incidentele plichten (naimittika-karma); en ceremonies,
welke worden uitgevoerd met een verlangen voor persoonlijk ge-
win (kdmya-karma). Kamya-karma is volkomen zelfzuchtig en dient
te worden afgewezen. De sastras leiden ons naar nifya-karma en
naimittika-karma. De sasfras hebben in overweging genomen wat
geschikt is om te volgen en wat beter is om achterwege te laten en
hebben nitya-karma, naimittika-karma en kamya-karma als karma
geclassificeerd, terwijl akarma en kukarma (ongunstige activiteiten)
niet in deze categorie worden ondergebracht. Hoewel kamya-
karma als karma geldt, is het onwenselijk en dient het te worden
opgegeven; dus alleen nitya-karma en naimittika-karma gelden

werkelijk als karma.
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“Nitya-karma is karma dat gunstig is voor het lichaam, de geest
en de samenleving en het resulteert na de dood in de promotie
naar andere planeten. ledereen is verplicht om nitya-karma uit te
voeren, zoals het chanten van de brahma-gayatri-mantra op de
drie hoogtepunten van de dag (sandhya-vandana), het opzenden
van gebeden, eerlijke middelen gebruiken om zichzelf en de sa-
menleving in stand te houden, zich waarheidsgetrouw te gedragen
en te zorgen voor familieleden en ondergeschikten. Naimittika-
karma is karma, dat men onder bepaalde omstandigheden uitvoert,
of bij bepaalde gelegenheden, bijvoorbeeld het uitvoeren van de
riten voor de ziel van overleden ouders, het zuiveren van zonden,
enzovoort.

“De auteurs van de sasfras hebben eerst de aard van menselij-
ke wezens en hun natuurlijke aanleg bestudeerd en hebben daar-
op varnasrama-dharma gevestigd, de plichten voor de sociale
klassen en de geestelijke orden. Hun bedoeling was een systeem
te beschrijven, waarin nitya-karma en naimittika-karma in deze
wereld op een excellente wijze konden worden uitgevoerd. De
essentie van de ordening is, dat er natuurlijkerwijs vier typen men-
sen bestaan, die worden geclassificeerd volgens het werk, waar-
voor ze geschikt zijn: brahmanas, leraren en priesters; ksatriyas,
bureaucraten en krijgers; vaisyas, agrariérs en kooplieden; sdadras,
kunstenaars, ambachtslieden en arbeiders. De mensen gaan ook
door vier levensstadia, asramas, heen: brahmacari, celibatair stu-
dentenleven; grhastha, gezinsleven; vanagprastha, teruggetrokken

leven uit de economie en uit de verantwoordelikheden van het
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gezinsleven; en sannyasa, het onthechte leven van de asceet.
Degenen, die zich graag overgeven aan akarma en vikarma, heten
antyaja (out-caste) en zijn in geen enkele dsrama gevestigd.

“De verschillende varnas worden bepaald volgens de natuur, de
geboorte, de activiteiten en de eigenschappen van de mens. Als
varna louter was gebaseerd op geboorte, was de oorspronkelijke
betekenis van varnasrama verloren gegaan. De &srama wordt
vastgesteld door de verschillende levensfasen; of men is getrouwd,
of niet, of men het gezelschap van de andere sekse heeft verban-
nen. Het getrouwde leven heet grhastha asrama en het ongehuw-
de leven heet brahmacari asrama. Het verlaten van gezin en klein-
kinderen is kenmerkend voor de vanagprastha en sannyasa
asramas. Sannyasa is de hoogste van alle &asramas en de
brahmanas zijn de hoogsten van alle varnas (beroepsgroepen).

“Deze conclusie wordt bevestigd door het kroonjuweel van alle
$astras, Sri mad-Bhagavatam (11.17.15-21):

varnanam asramanarn ca janma-bhamy-anusarinih
asan prakrtayo nrnam nicair nicottamotfamah
De varpas en asramas van de mensheid hebben hogere en lagere

naturen in overeenstemming met de hogere en lagere plaatsen op

het universele lichaam van ST Bhagavan, waaruit zij voortkwamen.

samo damas tapah saucam santosah ksantir arjavam

mad-bhaktis ca daya satyam brahma-prakrtayas tvimah

De natuurlijke kwaliteiten van de brahmanas zijn beheersing van de

geest, beheersing van de zintuigen, soberheid, reinheid, tevreden-
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heid, grootmoedigheid, eenvoud, devotie voor $ri Bhagavan, mede-
dogen voor het lijden van anderen en waarheidslievendheid.

tejo balam dhrtih Sauryam titiksaudaryam udyamah

sthairyam brahmanyam aisvaryam ksatra-prakrtayas tv imah

De natuurlijke eigenschappen van de ksatriyas zijn dapperheid, li-
chaamskracht, vastberadenheid, heldhaftigheid, tolerantie, vriende-
lijkheid, groot doorzettingsvermogen, standvastigheid, toewijding aan

de brahmanas en soevereiniteit.

astik yam dana-nistha ca adambho brahma-sevanam

atustir arthopacayair vaisya-prakrtayas tv imah

De natuurlijke aanleg van de vaisyas is theisme, zich wijden aan
liefdadigheid, vrijheid van trots, dienstverlening aan de brahmanas

en een onverzadigbare hunkering naar rijkdom.

susrdsanam dvija-gavam devanan capy amayaya
tatra labdhena santosah sddra-prakrtayas tv imah

De natuurlijke eigenschappen van de sddras zijn oprechte dienstver-
lening aan de devas (halfgoden), brahmanas en koeien, en tevre-
denheid met de mate van rijkdom, die deze dienstverlening oplevert.

asaucam anrtam steyam nastik yam suska-vigrahah

kamah krodhas ca tarsas ca sa bhavo ‘ntyavasayinam

De natuurlijke kenmerken van degenen in de laagste klassen en van
degenen, die zijn vervreemd van het vamasrama-stelsel, zijn: vervui-
ling, oneerlijkheid, diefstal, wantrouwen jegens de vedische dharma
en jegens het bestaan van een volgend leven, zinloos geruzie, lust,

woede en hebzucht naar materiéle objecten.
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ahimsa satyam asteyam akama-krodha-lobhata

bhdta-priya-hiteha ca dharmo ‘yam sarva-varnikah

De plichten van de leden van alle vamas zijn: geweldloosheid, eer-
lijkheid, afzien van diefstal, vrijheid van lust, woede en hebzucht, en

zich inzetten voor het plezier en het welzijn van alle levende wezens.

“ledereen in dit erudite gezelschap kent de betekenis van het
Sanskriete woord s/okas, dus ik zal dit niet allemaal vertalen. Ik wil
alleen zeggen, dat het systeem van varna en asrama de basis
vormt van vaidha-jivana, het leven, dat in overeenstemming wordt
gebracht met religieuze principes. De mate van vroomheid van een
land wordt afgemeten aan de mate, waarin het varnasrama
systeem aanwezig is.

“Laten we nu eens kijken in hoeverre de woorden nitya (eeuwig)
en naimittika (incidenteel) in relatie tot het woord karma zijn ge-
bruikt. Als we de diepere betekenis van de sasfras in ogenschouw
nemen, zien we, dat deze twee woorden niet zijn gebruikt om te
verwijzen naar karma in de zin van param-arthika, dat betrekking
heeft op de allerhoogste spirituele waarheid. Ze zijn daarentegen
wel gebruikt op een routinematige (vyavaharika) manier, of in fi-
guurlijke (aupacarika) zin.

“Eigenlijk zou je moeten zeggen, dat de woorden nitya-dharma,
nitya-karma en nitya-tattva alleen kunnen worden gebruikt om de
zuiver spirituele conditie van de jiva te beschrijven. Daarom wordt
bij algemeen gebruik van het woord nitya-karma het woord nitya
toegepast op het woord karma in figuurlijke of bijvoeglijke zin, want

karma is in deze wereld een middel tot een doel en wijst slechts
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met grote afstand naar de eeuwige waarheid. Karma is eigenlijk
nooit eeuwig. Karma en jiana mogen slechts indirect als nitya
worden beschouwd, indien karma is gericht op jAana met behulp
van karma-yoga en indien jiana is gericht op bhakti Het chanten
door de brahmanas van de brahma-gayatri-mantra, of sandhya-
vandana, wordt soms beschreven als nitya-karma. Dit is geldig in
die zin, dat disciplines, die zich met grote afstand richten op bhakti
door middel van fysieke activiteiten, nifya mogen worden ge-
noemd, maar alleen, omdat ze zich richten op nitya-dharma. In
werkelijkheid zijn ze niet nitya. Dit heet een uitdrukking in figuurlijke
zin (upacara).

“In feite is krsna-prema voor de jivas het enige ware nitya-
karma. In ontologische termen wordt naar dit ware nitya-karma
verwezen als onvermengde spirituele cultivering (visuddha-ciad-
anusilana), of activiteiten gericht op het herinstalleren van zijn zui-
vere, transcendentale bewustzijn. De fysieke activiteiten, die van
nature moeten worden uitgevoerd om deze cid-anusilana te ver-
krijgen, ondersteunen nitya-karma, dus het is rechtmatig om ze
nitya-karma te noemen. Vanuit het absolute perspectief echter zou
het beter zijn om naar zulke activiteiten te verwijzen als naimittika,
in plaats van nifya. De verdeling van karma in nitya en naimittika
wordt alleen gezien vanuit een relatief gezichtspunt en niet vanuit
het absolute, spirituele perspectief.

“Gezien de essentiéle wezensaard der dingen is de nilya-
dharma van de jivas een onvermengde spirituele discipline; alle

andere soorten dharma zijn naimittika. Dit geldt voor varnasrama
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dharma (voorgeschreven plichten voor de klassen en levensorden
van de menselijke civilisatie); astariga-yoga (het achtvoudige yoga-
systeem); sarikhya-jiana (kennis met betrekking tot analytisch
onderzoek naar de aard van geest en materie); en fgpasya (asce-
tisme).

“Dit is allemaal naimittika-dharma, omdat de jiva deze dharmas
niet nodig zou hebben, indien hij niet gebonden was geweest. De
geconditioneerde staat onder betovering van maya is een inciden-
teel verschijnsel op zich en de functie of taak, die door een gele-
genheidsoorzaak wordt gestimuleerd, heet naimittika-dharma.
Daarom zijn ze — gezien vanuit het absolute, spirituele perspectief
— allemaal naimittika-dharma.

“Naimittika-dharma sluit de superieuriteit van de brahmanas,
hun sandhya-vandana en hun aanvaarding van sannyasa na te zijn
onthecht, van alle karma uit. Al deze activiteiten worden in de
dharma-sastras sterk aanbevolen en ze zijn heilzaam, doordat ze
onderscheid maken tussen verschillende maten van bekwaamheid
zonder enige statuur te hebben in relatie tot nitya-karma.

viprad dvi-sad-guna-yutad aravinda-nabha-
padaravinaa-vimukhat svapacam varistham
manye tad-arpita-mano-vacanehitartha-

pranam punati sa kulam na tu bhdrimanah
Sri mad-Bhagavatam (7.9.10)

Naar mijn inschatting is een bhakia, die is geboren in een familie van
hondenvleeseters, maar die zijn verstand, woord, activiteiten en rijk-

dom wijdt aan de lotusvoeten van SiT Krsna, verhevener dan een
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brahmana, die over alle twaalf brahmaanse kwaliteiten beschikt,
maar afwijkt van de lotusvoeten van Sri Padmanabha. Zulk een bha-
ka, kan — hoewel hij laag is geboren — zichzelf en zijn hele familie

zuiveren, terwijl de trotse brahmana niet eens zichzelf kan zuiveren.

“De twaalf eigenschappen van brahmanas zijn: eerlijkheid, beheer-
sing van de zintuigen, soberheid, vrij zijn van wrok, bescheiden-
heid, tolerantie, vrij zijn van afgunst, het brengen van offers, liefda-
digheid, standvastigheid, studie van de Veda’s en het doen van
geloften. Brahmanas, die over deze twaalf kwaliteiten beschikken,
zijn in deze wereld zeker eerbiedwaardig. Maar als een candala
een bhakta wordt, is hij verhevener dan de brahmanas, die al deze
eigenschappen wel bezitten zonder over Arsna-bhakti te beschik-
ken. Het betekent, dat een geboren candala, die is gezuiverd door
de samskara (indrukken) opgedaan in sadhu-sariga en in de jiva's
nitya-dharma van zuiver spirituele cultivering, verhevener is dan
een brahmana, die is gevestigd in naimittika-dharma, maar afziet
van de nitya-dharma van onvermengde spirituele discipline.

“Er zijn twee soorten mensen in deze wereld: degenen, die
geestelijk ontwaakt zijn (udifa-viveka) en degenen, die geestelijk
onbewust zijn (anudifa-viveka). De meeste mensen op deze aarde
zijn geestelijk onbewust; degenen, die geestelijk zijn ontwaakt zijn
schaars. Van al degenen, die geestelijk onbewust zijn, zijn
brahmanas de besten en de brahmanas’' nitya-karma, zoals
sandhy&-vandana, is de beste van alle plichten, die voor verschil-

lende varnas worden voorgeschreven.

61



JAIVA-DHARMA

“Een andere naam voor degenen, die geestelijk zijn ontwaakt, is
‘Vaisnava’; hun gedrag is noodzakelijkerwijs anders dan het ge-
drag van degenen, die geestelijk onbewust zijn. Het gedrag van de
Vaisnava’s is niet in strijd met het doel van de smrttprincipes, die
zijn opgesteld om die mensen te reguleren, die geestelijk onbewust
zijn. Het uiteindelijke doel van alle sastras is altijd één.

“Degenen, die spiritueel onbewust zijn, worden genoodzaakt om
zich te houden aan een bepaald gedeelte van de rigide en rudi-
mentaire regelgeving van sastra, terwijl degenen, die geestelijk zijn
ontwaakt de onderliggende essentie van sastra als een boezem-
vriend ontvangen. Deze twee groepen mensen voeren verschillen-
de activiteiten uit, maar hun doel is hetzelfde. Onbekwame mensen
kunnen denken, dat het gedrag van degenen, die geestelijk ont-
waakt zijn, is tegengesteld aan het gedrag van mensen in het al-
gemeen, maar in werkelijkheid is het fundamentele doel van deze
verschillende gedragspatronen eender.

“Gezien vanuit het gezichtspunt van degenen, die spiritueel zijn
ontwaakt, zijn in principe alle mensen bekwaam voor de instructies
van naimittika-dharma. Naimittika-dharma is echter in wezen
asampdrna (incompleet), misra (gecorrumpeerd), acirasthayi (im-
permanent) en heya (geschikt om op te geven).

“Naimittika-dharma is niet direct een geestelijke discipline; het
bestaat eerder uit tijdelijke, materiéle activiteiten, die worden uitge-
voerd om zuiver spirituele disciplines te verkrijgen. Het is dan ook
louter een middel tot een doel. Het middel is nimmer compleet,

want de taak wordt beéindigd, zodra het doel is bereikt. Het is
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daarom eenvoudig een fase op het pad naar het uiteindelijke doel.
Per consequentie is naimitfika-dharma nimmer volmaakt
(sampdrna).

“Bijvoorbeeld, het chanten van sandhya-vandana (vedische
mantras, zoals ggyatri-mantra) evenals diverse andere brahmaan-
se plichten, is een tijdelijke discipline en is onderhevig aan bepaal-
de regels. Deze activiteiten zijn niet afkomstig van een natuurlijke,
spirituele aanleg. Nadat deze voorgeschreven plichten langdurig
zijn uitgevoerd, komt men in het gezelschap van suddha-bhaktas
(sadhu-sariga) en ontwikkelt men een smaak voor hari-nama. Op
dat moment is sandhya-vandana niet langer een tijdelijk voorge-
schreven plicht gericht op materiéle doeleinden (karma). Hari-
nama is een complete, spirituele discipline, terwijl sandhya-
vandana en andere zulke gebruiken slechts middelen zijn om dit
principiéle doel te bereiken en ze kunnen nooit de volkomen reali-
teit omvatten.

“Naimittika-dharma is aanbevelenswaardig, omdat het is gericht
op de waarheid, maar het is uiteindelijk bedoeld te worden verge-
ten (heya), bovendien is het vermengd met onwenselijke resultaten
(misra); alleen spirituele realiteit is waarlijk heilzaam. Ofschoon de
Jiva de materie en alles, dat ermee samenhangt, juist achter zich
zou moeten laten, is in naimittika-dharma het materialisme promi-
nent. Naimittika-dharma produceert een dermate overvioed aan
irrelevante resultaten, dat de jiva er onherroepelijk in verstrengeld

raakt.
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“Bijvoorbeeld, de verering van I$vara is heilzaam, maar de
brahmana kan gemakkelijk gaan denken, ‘Ik ben een brahmana en
anderen zijn ondergeschikt aan mij’. Het gevolg van dergelijk vals
egoisme is, dat zijn verering vergankelijke resultaten oplevert. Een
ander voorbeeld is de discipline van het achtvoudige pad van yo-
ga, waarvan de bijverschijnselen mystieke krachten zijn, die voor
de jivas zeer ongunstig uitpakken. De twee onvermijdelijke gezel-
schapsvrienden van naimittika-dharma zijn muk{i (bevrijding) en
bhukti (materieel plezier), maar de jiva moet zich verre houden van
de trekpleisters van mukti en bhukti, indien hij zijn ware doel wil
bereiken, de cultuur van zuiver spirituele realiteit (cid-anusilana).
Naimittika-dharma behelst dus veel, dat voor de jivas van geringe-
re waarde is.

“Naimittika-dharma is niet permanent (acirasthayi), want het kan
niet onder alle omstandigheden worden toegepast. De geestelijke
plichten van de brahmanas bijvoorbeeld, de bestuurlijke of militaire
plichten van de ksatriyas en meer van dergelijke incidentele bezig-
heden, worden om een bepaalde reden veroorzaakt en worden
beéindigd, zodra de oorzaak ophoudt te bestaan. Als een
brahmana in zijn volgende leven wordt geboren als een candala,
zijn de brahmaans maatschappelijke verplichtingen niet langer zijn
sva-dharma. Hier gebruik ik het woord sva-dharma (eigen plicht) in
figuurlijke zin. De naimittika-dharma van de jiva wijzigt zich bij iede-
re geboorte, maar zijn nitya-dharma verandert nooit. De ware sva-
dharma van de jivais nitya-dharma, terwijl naimittika-dharma tijde-

lijk is.
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“Men kan zich afvragen, ‘Wat is vaisnava-dharma? Het ant-
woord is, ‘Vaisnava-dharma is de nitya-dharma van de jiva. Wan-
neer de Vaisnava — de jiva — bevrijd is van de materie, voedt hij
krsna-prema in zijn zuiver spirituele vorm. Alvorens dit stadium is
bereikt, wanneer de Vaisnava nog aan de materie is gebonden,
maar wel geestelijk is ontwaakt, aanvaardt hij alleen objecten en
associatie, die gunstig zijn voor zijn spirituele discipline en wijst
datgene af, wat ongunstig is. Hij is dus nooit een blinde volgeling
van de geboden en verboden van de sasfras. Hij aanvaardt de
instructies en voorschriften van de sastras met gratie, maar alleen
als ze gunstig zijn voor de beoefening van hari-bhajana. Als ze niet
gunstig zijn, wijst hij ze af.

“Een Vaisnava is de enige ware vriend van de wereld en hij ver-
spreidt goedheid voor alle jivas. Tot zover heb ik in alle nederig-
heid doorgegeven, wat ik vandaag wilde zeggen in deze bijeen-
komst van Vaisnava’'s. Wilt u mijn fouten en overtredingen verge-
ven?”

Nadat hij had gesproken bood Vaisnava dasa sastariga-
pranama aan het gezelschap van Vaisnava’s aan en trok zich aan
één zijde van de groep terug. Op dat moment vulden de ogen van
de Vaisnava'’s zich met tranen en in koor riepen ze uit, “Goed ge-
daan! Goed gedaan! Je bent gezegend!” De bossen van Godruma
gaven deze woorden in een echo als antwoord terug.

De brahmana-zanger, die de vraag had gesteld, kon de diepe
waarheid inzien van de vele onderwerpen, die in de uiteenzetting

werden aangeroerd. Op sommige punten was twijfel bij hem gere-
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zen, maar het zaad van vertrouwen in valisnava-dharma was in zijn
hart overvloedig gevoed. Hij vouwde zijn handen en zei, “O grote
zZielen, ik ben geen Vaisnava, maar ik word een Vaisnava door
voortdurend naar hari-nama te luisteren. Als u zo goed bent mij
instructies te geven, kan ik al mijn twijfels teniet doen.”

St Premadasa Paramaharnsa Babaji Mahasaya zei vriendelijk,
“Je kunt van tijd tot tijd Sriman Vaisnava dasa gezelschap houden.
Hij is een wetenschapper, die alle sastras kent. Hij heeft vroeger in
Varanasi gewoond, waar hij sannyasa aanvaardde, nadat hij de
Vedanta-sastras diepgaand had bestudeerd. Sri Krsna Caitanya,
de meest geliefde Heer van ons hart, heeft zijn oneindige genade
betoond en trok hem hier tot Sri Navadvipa aan. Nu is hij geheel op
de hoogte met alle waarheden van de vaisnavafilosofie en heeft
tevens een diepe liefde voor hari-nama ontwikkeld.”

De man, die de vraag had gesteld heette Sri Kalidasa Lahir.
Toen hij de woorden van Babaji Mahasaya hoorde, accepteerde hij
Vaisnava dasa in zijn hart als zijn guru. Hij dacht, “Vaisnava dasa
werd in een brahmaanse familie geboren en aanvaardde de
sannyasa-asrama, dus hij is geschikt om een brahmana instructies
te geven. Bovendien ben ik getuige geweest van zijn buitengewo-
ne kennis van de waarheden van de Vaisnava’s. Van hem kan ik
veel leren over vaisnava-dharma.” Terwijl hij zo dacht, bood hij aan
Vaisnava dasa’s lotusvoeten zijn dandavat-pranama en zei, “O
grote ziel, geef me alstublieft uw zegen.” Vaisnava dasa bood hem
op zijn beurt ook zijn eerbetuigingen aan en antwoordde, “Als u mij

uw genade geeft, zal ik volkomen succesvol zijn.”
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Toen de schemering inviel keerde iedereen terug naar zijn res-
pectievelijke verblijfplaats.

Lahiri Mahasaya’s huis stond onder een bladerdak in een afge-
legen deel van het dorp. In het midden van de kurija stond een
natuurlijke bossage van madhavrklimranken bij een verhoogd
platform voor Tulasi-devi. Er waren twee kamers aan iedere kant
van de kurija. De binnenplaats werd omringd door een afrastering
van cita-planten en zijn schoonheid werd verhoogd door verschil-
lende bomen, zoals bael, nima en andere bomen, die vruchten en
bloemen droegen. De eigenaar van dat hof was Madhava dasa
Babaji.

Aanvankelijk was Madhava dasa Babaji een man van onberispe-
lik gedrag geweest, maar de immorele associatie met een vrouw
had zijn vaisnava-karakter bezoedeld en beknotte zijn beoefening
van bhajana. Hij was nogal verarmd en dekte met moeite zijn on-
kosten door op diverse plaatsen te bedelen en een kamer aan
Lahirr Mahasaya te verhuren.

Dezelfde nacht werd Lahiri Mahasaya rond middernacht in zijn
rust gestoord. Hij lag te denken over de essentiéle betekenis van
hetgeen Vaisnava dasa Babaji uiteen had gezet, toen hij buiten
een geluid hoorde. Hij ging zijn kamer uit en zag Madhava dasa
Babaji op de binnenplaats met een vrouw staan praten. Toen de
vrouw Lahirt Mahasaya zag, verdween ze meteen, terwijl Madhava
dasa onthutst en bewegingsloos voor hem stond.

“Babaji, wat is er aan de hand?” vroeg Lahirt Mahasaya.
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“Dit is mijn kwade noodlot”, antwoordde Madhava dasa met tra-
nen in zijn ogen. “Wat kan ik nog zeggen? Ach, en dan te beden-
ken, wat ik in het verleden was en wat er nu van me is geworden!
Paramahamsa Babaji Mahasaya had zoveel vertrouwen in me. Nu
voel ik me beschaamd om hem te ontmoeten.”

“Vertel me dan wat er is, zodat ik het kan begrijpen,” vroeg Lahir
Mahasaya.

Madhava dasa antwoordde, “De vrouw, die je zojuist zag was
mijn echtgenote, toen ik een huishouden had. Kort nadat ik de
wereldverzakende levensorde van babgi had aanvaard, ging ze
naar Sri pat Santipura, waar ze een hut bouwde en op de oever
van de Ganga ging wonen. Na geruime tijd kwam ik toevallig in Sri
pat Santipura en trof haar daar aan. Ik vroeg haar, ‘Waarom heb je
je huishouden in de steek gelaten?’ en ze vertelde, ‘Het gezinsle-
ven trekt me niet langer aan, sinds ik de dienst aan je voeten moet
ontberen. Ik ben op deze firtha (heilige plaats) gaan wonen en
houd mezelf met aalmoezen in leven.’

“Ik keerde naar Godruma terug zonder een woord tegen haar te
zeggen. Na enige tijd kwam ze ook naar Godruma en ging in het
huis van een koeherder wonen. Ik kwam haar iedere dag overal
tegen en hoe meer ik haar probeerde te ontwijken, hoe dichterbij
ze kwam. Nu woont ze in een asrama, die ze zelf heeft gebouwd
en probeert me te ruineren door hier midden in de nacht langs te
komen. Mijn slechte reputatie is overal bekend en mijn bhajana is
door mijn associatie met haar vreselijk achteruit gegaan. lk ben bij

de familie van de dienaren van Sri Krsna Caitanya in discrediet
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gebracht. Sinds Chota Haridasa werd bestraft, ben ik de volgende,
die straf verdient. Door hun mededogen hebben de b4b&jis van Sri
Godruma me nog niet op het matje geroepen, maar ze hebben
geen enkel vertrouwen meer in me.”

Toen Lahirmr Mahasaya dit hoorde zei hij, “Madhava dasa Babajl,
wees alsjeblieft voorzichtig” en ging terug naar zijn kamer. Babaji
ging naar zijn zitplaats.

Lahirm Mahasaya kon niet slapen. Telkens weer dacht hij,
“Madhava dasa Babaji is gevallen door weer naar het huishoudelij-
ke leven terug te gaan, nadat hij het formeel had afgezworen. |k
kan hier niet langer blijven. Al zal het me niet direct in slecht gezel-
schap storten, deze plek zal zeker mijn reputatie schaden, zodat
de zuivere Vaisnava’s me niet langer in vertrouwen nemen.”

De volgende ochtend vroeg ging hij naar Pradyumna-kuija,
groette S Vaisnava dasa met gepast respect en vroeg naar een
andere woning in de Aurja. Toen Vaisnava dasa dit nieuws aan
Paramahamsa babaji Mahasaya vertelde, gaf hij de instructie hem
een plaats te geven in een kutfira langs de zijkant van de Aurja.
Vanaf die tijd woonde Lahiri Mahasaya in die Autira en had met
een brahmana-gezin, dat vlakbij woonde, een regeling getroffen

om hem van prasada te voorzien.

ALDUS EINDIGT HET DERDE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD

"NAIMITTIKA-DHARMA DIENT TE WORDEN OPGEGEVEN”"
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Hoofdstuk 4

Vaisnava-dharma is Nitya-dharma

AHIRT MAHASAYA'S KUTIRA STOND VLAK NAAST DIE

van Vaisnava dasa. Er stonden ook een paar mango- en

jackfruitbomen en het hele terrein was omzoomd met klei-
ne betelnootplantjes. Op de binnenplaats was een groot rond plat-
form, dat er al stond sinds de tijd van Pradyumna Brahmacari.
Sindsdien noemden de Vaisnava’s het ‘t Surabhiterras. Ze liepen
er omheen en boden het vol vertrouwen hun dandavat-pranama
aan.

De schemering was juist in duisternis overgegaan. Sri Vaisnava
dasa zat in zijn hut op een mat van bladeren en chantte hari-nama.
Er was geen maan te zien en de avond viel in met totale duisternis.
Er brandde een lamp in Lahiri Mahasaya’s kufira en door het viak-
kerende licht zag hij bij de deuropening opeens iets bewegen, dat
op een slang leek. Hij zette snel de lamp hoger en pakte een stok

om de slang te doden, maar de slang was al verdwenen.
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“Pas op!” zei hij tegen Vaisnava dasa. “Misschien is er juist een
slang jouw Aufira binnengeslopen.”

“Lahirm Mahasaya, waarom wind je je zo op over een slang?”
antwoordde Vaisnava dasa. “Kom in mijn Autira zitten en wees niet
bang.”

Lahiri Mahasaya kwam de kufira van Vaisnava dasa binnen en
ging op een mat van bladeren zitten, maar hij was nog steeds be-
zorgd om de slang.

“O grote ziel” zei hij, “ons Santipura is wat dat betreft een goede
plek, want we hoeven hier niet bang te zijn voor slangen, schorpi-
oenen en dat soort dieren. In Nadiya loop je altijd het gevaar slan-
gen tegen te komen. Voor een heer van stand is het bijzonder
moeilijk om in een bosrijke omgeving als Godruma te wonen.”

Sri Vaisnava dasa Babaji legde uit, “Lahiri Mahasaya, het is zin-
loos om je hoofd met zulke zaken lastig te vallen. Je hebt vast wel
gehoord van het verhaal over Mahardja Pariksit in Sri maad-
Bhagavatam. Hij gaf alle angst op voor zijn imminente dood door
een slangebeet en dronk met een onbevreesd hart de netar van
hari-katha uit de mond van Sri Sukadeva. Hij onderging de aller-
hoogste transcendentale zegen. Een slang kan nooit de ciffa-deha
bijten; de enige slang, die het spirituele lichaam kan verwonden, is
de slang van afgescheidenheid van de verhalen over Sri Hari.

“Het materiéle lichaam is niet eeuwig en iedereen zal het op ze-
kere dag moeten opgeven. Wat betreft het lichaam, zouden we
gewoon het karma moeten uitvoeren, dat noodzakelijk is om het in

stand te houden, meer niet. Wanneer het lichaam door de wil van
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Krsna bezwijkt, kan het met geen enkele remedie worden gered.
Echter, totdat de aangewezen tijd voor een overlijden daar is, kan
ook geen enkele slang de persoon vellen, zelfs al slaapt hij oor aan
oor met hem. Daarom mag niemand zich een Vaisnava noemen,
die niet zijn angst voor slangen en dergelijke heeft opgegeven. Als
je hoofd door zulke vrees opgewonden raakt, hoe kun je het dan
gericht houden op de lotusvoeten van Sri Hari? Dus je moet zeker
ophouden bang te zijn voor slangen en ophouden ze uit angst te
willen doden.”

Lahirm Mahasaya zei met enig vertrouwen, “Als gevolg van je
woorden, die een sadhu passen, is mijn hart vrij van alle vormen
van angst. Ik heb begrepen, dat je alleen het hoogste goed kunt
bereiken, als het hart wordt verheven. Vele grote zielen, die zich
bezighouden met de verering van Bhagavan, leven in berggrotten
en zijn nooit bang voor groot wild, dat daar rondloopt. Maar uit
angst voor materialistische associatie hebben ze het gezelschap
van menselike wezens opgegeven en leven in plaats daarvan
liever met de wilde dieren.”

Babaji Mahasaya zei, “Als Bhakti-devi, de godin van devotie, in
het hart van een persoon verschijnt, wordt dat hart automatisch
verheven. Die persoon wordt dierbaar voor alle jivas. ledereen,
toegewijden en niet-toegewijden, voelt genegenheid voor de
Vaisnava’s en daarom zou ieder mens een Vaisnava moeten wor-
den.”

Zodra Lahirmr Mahasaya dit hoorde, zei hij, “U hebt mijn vertrou-

wen in nitya-dharma gewekt. Het schijnt mij toe, dat er een hechte
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relatie is tussen nitya-dharma en vaisnava-dharma, maar tot nu toe
was ik niet in staat om te begrijpen hoe identiek ze zijn.”

Vaisnava dasa Babaji antwoordde, “In deze wereld zijn er twee
verschillende dharmas, die vaisnava-dharma heten. De eerste is
suddha (zuiver) vaispava-dharma, de tweede is viddha (vervuilde)
valisnava-dharma. Hoewel suddha-vaisnava-dharma in principe
één is, heeft het vier takken in overeenstemming met rasa, of de
smaak voor de dienst aan Bhagavan in een bepaalde emotie:
dasya (dienstbaarheid), sakhya (vriendschap), vatsalya (ouderlijke
en broederliefde), en madhurya (amoureuze liefde). Eigenlijk is
suddha-vaisnava-dharma één zonder tweede en heet nitya-
dharma (eeuwige dharma) of para-dharma (de allerhoogste dhar-
ma).

“In de sruti-sastra, Mundaka Upanisad (1.1.3), treffen we de vol-

gende uitspraak aan:
yad vijniate sarvam idam vijiatam bhavati
Als men die allerhoogste waarheid kent, weet men alles.

“Deze uitspraak heeft betrekking op suddha-vaispava-dharma. De
volledige betekenis hiervan zal je geleidelijk worden uitgelegd.

“Er zijn twee soorten vervuilde vaispava-dharma. één is vervuild
met karma (karma-viddha) en de andere met jAiana (jiana-viddha).
Alle praktijken, die de orthodoxe brahmanas (smartas) als
valisnava-dharma uitvoeren, zijn eigenlijk vaisnava-dharma vervuild
met karma. Deze soort vaisnava-dharma vereist initiatie in een

valisnava mantra, maar Visnu, de alomtegenwoordige Heer van het
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universum, wordt behandeld als een onderdeel van het proces van
karma. Visnu is in feite de bestuurder van alle devatas, maar in dit
smarta-systeem wordt Hij aangezien als slechts een aspect van
karma, dat aan karmische wetten onderhevig is. Met andere woor-
den, de idee is, dat karma niet ondergeschikt is aan de wil van
Visnu, maar dat Visnu ondergeschikt is aan de wil van karma.

“Volgens deze theorie zijn alle vormen van verering en spirituele
beoefening, zoals upasana, bhajana en sadhana louter onderdelen
van karma, want er is geen hogere waarheid dan karma. Deze
soort valispnava-dharma werd beoefend door de antieke
mimamsaka-filosofen en is zeer lang in gebruik geweest. Veel
mensen in India, die deze doctrine aanhangen, zijn er trots op
Vaisnava’s te zijn, maar zijn niet bereid om zuivere Vaisnava'’s als
Vaisnava’s te erkennen.

“Vaisnava-dharma vervuild met jAana is in India ook wijd ver-
spreid. Volgens deze school van het denken is de allerhoogste
waarheid het onbevattelijke, allesdoordringende brahma; en om dit
allesdoordringende  nirvisesa (vormloze, ongedifferentieerde)
brahma te bereiken, dient men Siirya, Ganesa, Sakti, Siva en
Visnu te vereren, die allemaal over een vorm beschikken. Als de
kennis volwaardig wordt, kan men de verering van vormen opge-
ven en uiteindelijk de staat van nirvisesa-brahma bereiken. Veel
mensen aanvaarden deze doctrine en hebben geen respect voor
zuivere Vaisnava’s. De volgelingen van dit paficopasanasysteem

vereren Visnu, voeren diksa, pdja en alle andere zaken voor Visnu
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uit en ze kunnen zelfs Radha-Krsna vereren. Toch is dit geen
suddha-vaisnava-dharma.

“De Suddha-vaisnava-dharma, die pas komt, nadat je alle ver-
vuilde vormen hebt opgeruimd, is de ware vaisnava-dharma. On-
der invloed van het tijdperk van Kali kunnen de meeste mensen
niet begrijpen, wat zuivere vaisnava-dharma is en zijn daarom in
staat de uiteelopende, vervuilde vormen te aanvaarden als de wa-
re vaisnava-dharma.

“Volgens Sri mad-Bhagavatam vertonen mensen met betrekking
tot de Absolute Waarheid drie verschillende neigingen: toegene-
genheid tot het alomtegenwoordige brahma (brahma-pravrtti; toe-
genegenheid tot de Allerhoogste afma in het hart, Paramatma
(paramatma-pravriti); en toegenegenheid tot de Allerhoogste Per-
soon Bhagavan (bhagavata-pravrtf)). Door de brahma-pravrtti Krij-
gen sommige mensen een smaak voor het oneindige, vormloze
nirvisesa-brahma als het ultieme principe. De methode, die ze
gebruiken om deze tussenfase te bereiken heet paricopasana.

“‘Door de paramatma-pravrtti krijgen sommige mensen een
smaak voor het yoga-principe, dat contact legt met de subtiele
vorm van Paramatma. De methoden, die zij gebruiken om te trach-
ten in trance te raken van Paramatma (samadhi), heten karma-
yoga en asltariga-yoga. Deze doctrine vereist, dat karma betekent
inwijding in het chanten van visnu-mantras, verering van St Visnu,
meditatie en andere disciplines. In dit systeem is vaisnava-dharma

aanwezig, die is vervuild met karma.
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“Door bhagavata-pravrtti krijgen fortuinlijke jivas een smaak voor
het principe van bhakti, dat tracht dienstbaar te zijn aan de zuivere,
persoonlijke vorm van Bhagavan, savisesa-bhagavat-svardpa, die
over alle kwaliteiten en attributen beschikt. Hun bezigheden, zoals
de verering van Bhagavan, zijn geen onderdeel van karma of
JAana, maar van suddha-bhakti (zuivere bhakt). De vaispava-
dharma volgens deze doctrine heet suddha-vaispava-dharma. In

Sri mad-Bhagavatam (1.2.11) staat:

vadanti tat tattva-vidas tattvam yaj-jnanam advayam

brahmeti paramatmeti bhagavan iti sabdyate

Degenen, die de Absolute Realiteit kennen, beschrijven die ultieme,
nondualistische substantie als de Allerhoogste Waarheid. Sommigen
kennen dezelfde advaya-jfiana-tativa onder de naam brahma, ande-
ren onder de naam Paramatma en weer anderen onder de naam
Bhagavan.

“Bhagavat-tattvais de allerhoogste faftva (waarheid) en is de basis
van zowel brahma als Paramatma. Deze persoonlijke begripsvor-
ming van de waarheid (bhagavat-tattva) is het zuivere begrip van
Sri Visnu. De jivas, die dit principe volgen, zijn zuivere jivas en hun
neiging heet bhakti. Toewijding aan Sri Hari (hari-bhakt)) is gevierd
onder de namen suddha-vaispava-dharma, nitya-dharma, jaiva-
dharma (de wezenlijke functie van de jivas), bhagavata-dharma
(de religie van verering van de Allerhoogste Persoon), paramartha-
dharma (de religie, die streeft naar het allerhoogste goed) en para-

dharma (de allerhoogste functie).
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“‘Alle soorten dharma, die ontstaan uit de toegenegenheid tot
brahma en Paramatma zijn naimittika en niet nifya. De cultivering
van nirvisesa-brahma (ongedifferentieerd brafima) wordt gemoti-
veerd door een materieel doel (nimitta) en is daarom naimittika,
niet nitya (eeuwig). Zodra een jiva zich zorgen maakt om het berei-
ken van bevrijding uit zijn gebondenheid aan de materie, wordt zijn
gevangenschap de nimiffa (oorzaak), die hem ertoe aanzet de
naimittika-dharma aan te nemen, welke streeft naar de staat, waar-
in alle materiéle kwaliteiten zijn uitgebannen. Dit streven wordt
naimittika (incidenteel) genoemd, omdat het wordt gemotiveerd
door een nimitta (materiéle oorzaak), namelijk de tijdelijke staat
van materi€le gebondenheid. Daarom is de dharma van het stre-
ven naar brahma niet eeuwig.

“De jivas, die de dharma van het zoeken naar Paramatma aan-
nemen met een verlangen naar het geluk van samadhi, nemen hun
toevlucht tot naimittika-dharma, dat wordt gemotiveerd door de
impuls naar subtiel materieel plezier. Daarom is Paramatma-
dharma ook niet eeuwig. Alleen onvermengde bhagavata-dharma
is eeuwig.”

Toen Lahiri Mahasaya dit hoorde, zei hij, “O Mahasaya, geeft u
me alstublieft instructies voor suddha-vaispava-dharma. lk neem
op mijn oude dag mijn toevlucht tot uw lotusvoeten. Accepteert u
me alstublieft. Ik heb gehoord, dat iemand, die diksg en siksa van
een ongekwalificeerde guru heeft gekregen, opnieuw moet initié-
ren, zodra hij een echte guru ontmoet. Ik heb uw zuivere adviezen

gedurende een aantal dagen gehoord en mijn vertrouwen in
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vaisnava-dharma is gewekt. Wilt u me eerst adviseren over
valisnava-dharma en me dan zegenen door initiatie te geven?”

Babaji Mahasaya voelde zich enigszins ongemakkelijk worden
en antwoordde, “O Mahasaya, voor zover ik daartoe in staat ben,
wil ik je zeker wel adviseren, maar ik ben niet geschikt als diksa-
guru. Niettemin kun je nu je licht opsteken voor suddha-vaisnava-
dharma.

“Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu, de oorspronkelijke guru van
de totale schepping, heeft uitgelegd, dat er drie fundamentele prin-
cipes in vaispava-dharma zijn: sambandha-tattva, kennis over de
relatie met Bhagavan; abhidheya-taftva, de methode, waarmee het
hoogste doel wordt bereikt; en prayocjana-tattva, het hoogste doel
van krsna-prema. Een suddha-vaisnava of suddha-bhakta is ie-
mand, die deze drie principes kent en ermee in overeenstemming
handelt.

“Het eerste principe, sambandha-tattva, omvat drie aparte seg-
menten. Het eerste is de materiéle wereld (jada-jagal), of de fun-
damentele waarheid van het vermogen, dat verwarring sticht
(mayika-tattva); het tweede is de levende wezens (jivas), of de
fundamentele waarheid van alle gedomineerde entiteiten (adhina-
tattva); en het derde is Bhagavan, of de fundamentele waarheid
over de ene dominante entiteit (prabhu-tattva).

“Bhagavan is één zonder een tweede en beschikt over alle ver-
mogens. Hij is alaantrekkelijk, de meest exclusieve bron van
enorme rijkdom en lieftalligheid en is de enige toevlucht voor de

Jivas. En toch is Hij onverschillig en onafhankelijk en existeert in
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Zijn eigen, meest supreme, onafhankelijke gedaante, die oneindig
mooi is. De lichtgevende uitstraling van Zijn ledematen strekt zich
uit over grote afstand en manifesteert nirvisesa-brahma (ongediffe-
rentieerd brahma). Door middel van Zijn goddelijke vermogen, aisi-
sakti, manifesteert Hij de jivas en de materiéle universa en gaat die
werelden binnen als Paramatma, Zijn gedeeltelijke expansie. Dit is
de fundamentele waarheid omtrent I$vara, de allerhoogste be-
stuurder, of Paramatma, de inwonende Superziel.

“In het gebied van Vaikuntha in de spirituele universa voorbij dit
materi€le universum manifesteert Hij zich als Narayana, Zijn ge-
daante van majesteit in maximale rijkdom. In Goloka Vrndavana,
dat voorbij Vaikuntha ligt, manifesteert Hij Zich als Gopijana-
vallabha Sri Krsnacandra in Zijn verschijning van zoete lieftallig-
heid. Zijn verscheidene soorten expansies, zoals identieke mani-
festaties (prakasa) en spelvormen (vilasa), zijn eeuwig en onbe-
perkt. Niets en niemand is aan Hem gelijk, laat staan superieur aan
Hem.

“Zijn identieke manifestaties en spelvormen, prakasa en vilasa,
worden door Zijn superieure vermogen, para-sakti gemanifes-
teerd. Zijn para-saktitoont Zijn grootheid (vikrama) op velerlei ma-
nieren, waarvan alleen drie bekend zijn aan de jivas. De eerste is
het innerlijke vermogen, cid-vikrama, dat het bovenzinnelijke spel
en vermaak van Sri Hari en alles, wat erop betrekking heeft, uit-
voert. Het tweede is het marginale vermogen, jiva- of fafastha-
vikrama, dat ontelbaar veel jivas manifesteert en onderhoudt. Het

derde is het vermogen, dat verwarring, maya-vikrama, sticht en dat
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de materiéle tijd, materi€éle activiteiten en alle niet substantiéle
objecten van deze wereld creéert.

“Sambandha-tattva behelst de relatie van Tévara met de jivas;
de relatie van de jivas met de materie en T$vara; en de relatie van
I$vara en de jivas met de materie. lemand, die deze sambandha-
tattva volledig kent, bevindt zich in sambandha-jiiana, en iemand,
die niet beschikt over sambandha-jfiana, kan op geen enkele wijze
een zuivere Vaisnava worden.”

Lahirr Mahasaya zei, “Ik heb van een paar Vaisnava’'s gehoord,
dat men pas een echte Vaisnava is, als men het pad van toewij-
ding door bhava (emoties) ervaart; er is dus helemaal geen be-
hoefte aan kennis. Hoeveel waarheid bevat deze uitspraak? Tot nu
toe heb ik eenvoudig geen enkele moeite gedaan om sambandha-
Jhana te begrijpen.”

Babaji zei, “Het hoogste resultaat voor de Vaisnava’s is de ont-
wikkeling van bhava, de eerste spruit van prema en de basis voor
alle bovenzinnelijke emoties. Die staat van bhava moet echter
zuiver zijn. Degenen, die denken, dat het hoogste doel is hun iden-
titeit te laten samenvallen met ongedifferentieerd brahma, beoefe-
nen het opwekken van emoties, terwijl ze met een geestelijke dis-
cipline bezig zijn om hetzelfde doel te bereiken. Hun emoties en
pogingen zijn geen suddha-bhava; ze zijn louter imitatie. Zelfs een
enkele druppel suddha-bhava kan de hoogste aspiratie van de jiva
vervullen, maar het vertoon van emoties door diegenen, die zijn
vervuild met de jAana gericht op het bereiken van nirvisesa-

brahma, betekent een grote calamiteit voor de jivas. De devotione-
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le sentimenten van mensen, die voelen, dat ze één zijn met brah-
ma, zijn louter bedriegers. Daarom is voor zuivere toegewijden
sambandha-jfiana absoluut essentieel.”

Lahiri Mahasaya vroeg toen vol vertrouwen, “Is er een waarheid,
die hoger is dan brahma? Als Bhagavan de oorsprong is van
brahma, waarom geven de jAanis hun speurtocht naar brahma dan
niet op en waarom gaan ze niet over op de verering van
Bhagavan?”

Met een milde glimlach om zijn mond zei Babaji Mahasaya,
“Brahma, de vier Kumara’s, Suka, Narada en Mahadeva, de mees-
ter van de celestijnse wezens (halfgoden), hebben uiteindelijk al-
lemaal hun toevlucht genomen aan de lotusvoeten van Bhagavan.”

Lahirt Mahasaya bracht een twijfel te berde, “Bhagavan heeft
een vorm. Aangezien vorm wordt beperkt door ruimtelijke overwe-
gingen, vraag ik me af, hoe Bhagavan de rustplaats kan zijn van
het onbeperkte en alomtegenwoordige brahma.”

Babaji Maharaja loste zijn twijfel op door te zeggen, “In de mate-
riéle wereld is het luchtruim ook onbegrensd; waarom zou brahma
belangrijker zijn, louter omdat het onbegrensd is? Bhagavan is ook
onbegrensd door het gemanifesteerde vermogen van de uitstraling
van Zijn ledematen. Tegelijkertijd bezit Hij ook Zijn eigen transcen-
dentale gedaante. Is er een andere entiteit, die dit ook kan? Van-
wege deze ongeévenaarde natuur is Bhagavan superieur aan het
principe van brahma.

“Zijn transcendentale vorm is uiterst aantrekkelijk en diezelfde

vorm is geheel en al doordringend, alwetend, almachtig, oneindig
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genadevol en uiterst vreugdevol. Wat is superieur — een vorm zo-
als deze, die van alle eigenschappen is voorzien, of een obscuur,
allesdoordringende existentie, die leeg is door afwezigheid van
kwaliteiten en vermogens? In werkelijkheid is brahma slechts een
gedeeltelijke, onpersoonlijke manifestatie van Bhagavan. De on-
persoonlijke en persoonlijke verschijningsvormen bestaan tegelij-
kertijd in volmaakte harmonie in Bhagavan.

“Brahma is slechts een aspect van Bhagavan. Degenen met een
beperkte spirituele intelligentie worden aangetrokken tot de ge-
daante van de Allerhoogste, die geen kwaliteiten heeft, geen vorm
heeft, onveranderlijk is, onkenbaar en onmeetbaar is. Maar dege-
nen, die wel alles zien (sarva-darsi), voelen zich nergens toe aan-
getrokken behalve tot de complete Absolute Waarheid. Vaisnava’s
hebben geen vertrouwen van betekenis in de vormloze, onper-
soonlijke natuur van Sri Hari, want die is tegengesteld aan hun
eeuwige functie van onvermengde prema. Bhagavan S
Krsnacandra is de basis van zowel de persoonlijke als de onper-
soonlijke gedaante. Hij is een oceaan van de allerhoogste, trans-
cendentale zegen en Hij trekt alle zuivere jivas aan.”

Lahiri: Hoe kan S Krsna’s vorm eeuwig zijn, als Hij wordt gebo-
ren, allerlei dingen doet en Zijn lichaam weer opgeeft?

Babaiji: Sri Krsna’s vorm is sac-cid-ananda — eeuwigdurend, vol
kennis en volkomen vreugdevol en zegenrijk. Zijn geboorte, activi-
teiten en het verlaten van Zijn lichaam hebben niets te maken met

de materiéle natuur.
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Lahiri: Waarom staan zulke beschrijvingen dan in Mahabharata
en andere sasfras?

Babaji: De eeuwige waarheid verslaat de beschrijving, want de-
ze bevindt zich voorbij het woord. De zuivere ziel ziet de transcen-
dentale vorm en het bovenzinnelijke tijdverdrijf van St Krsna in
hun spirituele aspecten, maar als hij die allerhoogste realiteit in
woorden beschrijft, doet het denken aan een werelds verhaal. De-
genen, die in staat zijn de essentie uit de Sasfras, zoals de
Mahabharata, te halen ervaren Krsna’s spel, zoals het is. Maar als
mensen met een gemiddelde, wereldse intelligentie deze beschrij-
vingen horen, begrijpen ze die op allerlei verschillende manieren.

Lahiri: Als je op de vorm van Sri Krsna mediteert, wordt het
beeld, dat in het hart naar voren komt, beperkt door tijd en ruimte.
Hoe kun je zulke beperkingen overstijgen en op Krsna’s eigenlijke
vorm mediteren?

Babaji: Meditatie is een activiteit van het verstand en zolang dat
niet volledig is gespiritualiseerd, kan de meditatie niet transcenden-
taal (cinmaya) zijn. Bhakti zuivert de geest, zodat deze geleidelijk
vergeestelijkt en als je mediteert met een verstand, dat op die ma-
nier is gezuiverd, wordt zulke meditatie zeker cinmaya. Als
bhajananandi-vaisnavas Krsna’s naam chanten, kan de materiéle
wereld hen niet aanraken, want ze zijn cinmaya. Innerlijk bevinden
ze zich in de geestelijke wereld, als ze op Krsna’s dagelijkse tijd-
verdrijff mediteren, en amuseren zich in de zegen van hun vertrou-

welijke liefdedienst.
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Lahiri: Weest u alstublieft genadig en geeft u me een dergelijke
spirituele realisatie (cid-anubhava).

Babaji: Als je alle materiéle twijfels en wereldse logica achter-
wege laat en jezelf ononderbroken overgeeft aan sri-nama, zal de
spirituele realisatie snel in jezelf naar boven komen. Hoe meer je je
verlaat op wereldse logica, hoe meer je je verstand en geest on-
dergeschikt maakt aan materi€le gebondenheid. Hoe meer je
streeft naar het opgangbrengen van de overvlioed van nama-rasa,
hoe meer je van je materiéle ketenen verlost raakt. De spirituele
dimensie zal zich dan in je hart manifesteren.

Lahir: Weest u alstublieft genadig en leg mij uit, wat die spiritue-
le ervaring is.

Babaji: Het verstand wordt tot stilstand gebracht, als het die
waarheid in woorden probeert te begrijpen. De waarheid kan alleen
worden gerealiseerd door de cultuur van spirituele vreugde (cid-
ananda). Geef alle argumentatie op en chant gewoon een aantal
dagen sri-nama. Dan neemt de kracht van nama automatisch al je
twijfels weg en je hoeft hierover bij niemand meer te informeren.

Lahiri Mahasaya: Ik heb begrepen, dat men de allerhoogste
geestelijke zegen krijgt door de vioeibare rasa van Sri-krspa-nama
met groot vertrouwen te drinken. Dus ik ga sri-nama chanten, als ik
de sambandha-jfiana goed heb begrepen.

Babaji: Dat is de beste manier. Je moet een grondig begrip heb-
ben van sambandha-jfiana.

Lahiri: Bhagavat-taftva (de fundamentele waarheid omtrent

Bhagavan) is nu duidelijk geworden. Bhagavan is de ene Aller-
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hoogste Absolute Waarheid en brahma en Paramatma zijn onder-
geschikt aan Hem. Hoewel Hij overal doordringt, woont Sri
Bhagavan in de geestelijke wereld in Zijn unieke transcendentale
vorm, die over alle vermogens beschikt en die de allerhoogste
persoon is van geconcentreerd bestaan, kennis en vreugde. Hoe-
wel Hij de meester is van alle vermogens, blijft hij altijd volkomen in
vervoering van de uitbundige associatie met Zijn pleziervermogen
(hladini-sakt). Wilt u me alstublieft nu alles over jiva-tattva vertel-
len?

Babaji: De fatastha-sakti of de marginale energie, is één van St
Krsna's ontelbaar vele vermogens. Uit dit marginale vermogen
komen wezens voort, die tussen de cit-jagat en jada-jagat in staan
en die het vermogen hebben met beide te associéren. Deze we-
zens heten jiva-tattva. De jivas zijn cit-paramanu van ontwerp,
hetgeen betekent, dat ze atomisch kleine entiteiten van zuiver be-
wustzijn zijn. Deze jivas kunnen in de materiéle wereld worden
gebonden, omdat ze zeer klein zijn, echter omdat ze bestaan uit
zuiver bewustzijn, kunnen ze — als ze eenvoudig een beetje gees-
telijke kracht krijgen — ook eeuwige bewoners van de spirituele
universa worden en paramananda (het allerhoogste bovenzinnelij-
ke plezier) verkrijgen.

Er zijn twee typen jivas: mukta (bevrijd) en baddha (gebonden).
De jivas, die in de geestelijke wereld resideren zijn mukta, terwijl
degenen, die door may4 worden geketend en aan deze materiéle
wereld hechten, baddha zijn. Er zijn twee typen baddha-jivas. de-

genen, die spiritueel ontwaakt zijn (anudita-viveka), zijn de eersten.
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Vogels, zoogdieren en mensen, die niet hun hoogste geestelijke
welzijn zoeken, zijn geestelijk dood, terwijl mensen, die het pad
van het Vaisnavisme zijn ingeslagen, geestelijk wakker zijn, want
niemand behalve de Vaisnava’s doen ware pogingen om het aller-
hoogste spirituele doel te bereiken. Daarom hebben de sasfras
verklaard, dat het dienen van Vaisnava’s en het associéren met
hen de beste van alle bezigheden zijn.

Degenen, die geestelijk zijn ontwaakt, ontwikkelen een smaak
voor het beoefenen van Arsna-nama op basis van hun vertrouwen
in sasfra en van daaruit ontwikkelen zij gemakkelijk een affectie
met het dienen van Vaisnava’s en het associéren met hen. Dege-
nen echter, die geestelijk onbewust zijn, kunnen hun vertrouwen in
sastra niet opwekken en nemen dus de beoefening van Arsna-
nama niet aan. Ze vereren het Godsbeeld van Krsna alleen uit
sociale of traditionele gewoonte. De smaak voor de associatie met
en het dienen van Vaisnava'’s is dan ook niet in hun hart ontwaakt.

Lahir: Ik heb Arsna-tattva en jiva-tattva begrepen. Wilt u nu als-
tublieft maya-tattva uitleggen?

Babaji: Maya is de materiéle functie en is een vermogen van
Krsna. Dit vermogen staat bekend als de inferieure eigenschap
(apara-sakti), of het externe vermogen (bahirariga-sakt). Maya
blijft ver uit de buurt van Krsna en Arspa-bhakti; zoals een schaduw
uit de buurt blijft van licht. Maya manifesteert de elementen aarde,
water, vuur, lucht, ruimte, verstand en intelligentie; de veertien
planetaire stelsels; en het egoisme, waarmee men zich met het

materiéle lichaam identificeert. Zowel de grofstoffelijke als de sub-
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tiele lichamen van de baddha-jiva zijn producten van maya. Als de
Jiva is bevrijd, is zijn geestelijke lichaam onbesmet door materie.
Hoe meer hij verwikkeld raakt in de ketenen van maya, hoe meer
hij van Krsna wordt weggetrokken; hoe onverschilliger hij is jegens
maya, hoe meer hij naar Krsna wordt toegetrokken. Het materiéle
universum is gemaakt door de wil van Krsna om het materiéle ple-
zier van de baddha-jivas mogelijk te maken; het is slechts een
gevangenis en niet de eeuwige verblijffplaats van de jivas.

Lahirt: Meester, vertelt u me nu alstublieft over de eeuwigduren-
de relatie, die bestaat tussen m3ya, de jivas en Krsna.

Babaji: De jiva is een atomisch deeltje bewustzijn (anu-cif) en
Krsna is het complete bewustzijn (pdrna-cif); daarom staat de jiva
Krsna eeuwigdurend ten dienste. Deze materiéle wereld is voor de
Jivas een gevangenis. Door de kracht van de associatie met de
heiligen in deze wereld, beoefent men regelmatig het chanten van
sri-nama. Na verloop van tijd krijgt men Krsna’'s genade en wan-
neer men wordt gesitueerd in de eigen geperfectioneerde, spiritue-
le gedaante (cif-svardpa) in de geestelijke wereld, drinkt men de
rasa (vloeibare nectar) van Sri Krsna’s dienstverlening. Dit is de
vertrouwelijke relatie tussen de drie fundamentele realiteiten (faft-
vas). Hoe kun je bhajana uitvoeren zonder deze te kennen?

Lahir: Als kennis wordt verkregen door academische studie,
moet men dan een geleerde zijn om een Vaisnava te worden?

Babaji: Er is specifieke opleiding noch bepaalde taal nodig om
een Vaisnava te worden. Om de illusie van maya te doorbreken

moet de jiva zijn toevlucht nemen tot de voeten van een ware guru,
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die een echte Vaisnava is. De vaispava-guru kan sambandha-
JAana geven via zijn woorden en zijn gedrag. Dit heet diksa en
Siksa.

Lahir: Wat moet je doen, nadat je diksa en siksa hebt ontvan-
gen?

Babaji: Je dient je deugdelijke gedrag te handhaven en 4rsna-
bhajana uit te voeren. Dit heet abhidheya-tattva, het middel om het
hoogste doel van Arsna-prema te bereiken. Deze faffva wordt na-
drukkelijk in de Veda's en alle $dstras beschreven. Sriman
Mahaprabhu heeft aan deze fundamentele waarheid gerefereerd
als abhidheya-tattva.

Lahirt Mahasaya had tranen in zijn ogen en zei, “O goddelijke
Meester, ik neem mijn toevlucht tot uw lotusvoeten. Nu ik uw am-
brozijnen woorden heb gehoord, begrijp ik sambandha-jriana en tot
mijn grote verbazing zijn tegelijkertijd alle samskaras, of diep ge-
wortelde mentale indrukken gerelateerd aan mijn kastenbewust-
zijn, opleiding en training, door uw genade opgelost. Weest u nu
alstublieft zo genadig en leert u me alles over abhidheya-tattva.

Babaji: Je hoeft niet ongerust te zijn. De nederigheid, die je ont-
wikkelt, is een teken, dat Sri Caitanyadeva Zijn genade aan jou
toont. Sadhu-sariga is voor de jivas de enige manier om uit deze
wereld te worden bevrijd. De sadhus en guru geven genadevolle
instructies hoe men bhajana dient uit te voeren en door de kracht
van bhajana bereikt men het doel (prayojana) geleidelijk. Sadhana-

bhakti (toegewijde dienst) wordt abhidheya genoemd.
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Lahiri: Vertelt u me alstublieft hoe je bhagavad-bhajana moet
doen.

Babaji: Hari-bhajana betekent bhakti. Er zijn drie stadia in bhakti
het stadium van beoefening (sadhana); het eerste ontluiken van
goddelijke liefde (bhava); en het rijpe stadium van goddelijke liefde
(prema).

Lahiri: Geeft u me alstublieft instructies. Welke zijn de verschil-
lende soorten sadhana en hoe worden ze uitgevoerd?

Babaji Mahasaya: Sri Rilpa Gosvami heeft dit thema heel uit-
voerig in zijn boek Sr7 Bhakti-rasamrta-sindhu behandeld. Ik zal het

je in het kort vertellen. Er zijn negen typen sadhana:

sravanam kirtanam visnoh smaranam pada-sevanam

arcanam vandanam dasyam sakhyam atma-nivedanam

De negen primaire activiteiten van toewijding zijn luisteren, chanten
en herinneren; Zijn lotusvoeten dienen; Hem met diverse attributen
vereren; gebeden opzenden; Hem dienen in de relatie van een bij-
zondere dienaar; Hem dienen in de relatie van een intieme vriend;

en jezelf aan Hem overgeven.

Deze negen typen saahana-bhaktiworden in Sri mad-Bhagavatam
(7.5.23) beschreven. Sri Riipa Gosvami heeft deze negen items
weergegeven in termen van hun verschillende delen en onderde-
len en heeft een uitgebreide beschrijving gegeven van vierenzestig
typen sadhana-bhakii.

Er is één bijzonder kenmerk — sadhana-bhakti bestaat in twee
soorten: vaidhris sadhana opgewekt door de regulerende principes

van sastra en raganuga is sadhana opgewekt door spontane lief-
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de. De negen typen bhakfi wijzen op vaidhi-sadhana-bhakti.
R3ganuga-sadhana-bhakti bestaat uit innerlijke liefdedienst aan
Krsna in de gemoedsgesteldheid van de eeuwige bewoners van
Vraja, waarbij men uitsluitend vasthoudt aan hun leiding. De
sadhaka moet het type sadhana-bhakti beoefenen, waarvoor hij
bekwaam is.

Lahir: Hoe wordt adhikara (bekwaamheid) vastgesteld met be-
trekking tot sadhana-bhaktl?

Babaji: Als de geestelijk leraar vindt, dat een trouwe sadhaka
geschikt is om zich aan de regulerende principes van sasira te
houden, geeft hij hem eerst instructies in vaidhi-sadhana-bhakti.
Als hij denkt, dat een sadhaka geschikt is voor raganuga-bhaki,
vertelt hij hem hoe hij bhajana moet uitvoeren volgens de raga-
marga.

Lahirt: Hoe wordt adhikara herkend?

Babaji: lemand is geschikt voor vaidhi-bhakti, als hij Bhagavan
wil vereren volgens de regels en voorschriften van de sastra en als
hij het principe van spontane hartstocht (raga) nog niet in zijn atma
(ziel) heeft ervaren. lemand is bekwaam voor raganuga-bhakti, als
een spontane behoefte aan hari-bhajana in zijn afma is ontwaakt
en hij in zijn verering van Sri Hari niet ondergeschikt wil zijn aan de
voorschriften van sastra.

Lahirt: Prabhu, wilt u mijn adhikara vaststellen, zodat ik de prin-
cipes van bekwaamheid kan begrijpen? |k ben nog niet in staat
geweest om uw analyse van vaidhi en raganuga-bhakti te begrij-

pen.
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Babaji: Als je in je hart kijkt, jun je je eigen bekwaamheid zien.
Denk je, dat bhajana onuitvoerbaar is zonder je aan de richtlijnen
van van s3stra vast te houden?

Lahirt: Ik denk, dat het op zichzelf heel heilzaam zou zijn om
zich met sadhana en bhajana volgens de richtlijnen van de sastra
bezig te houden. Maar de laatste tijd is tot me doorgedrongen, dat
hari-bhajana een oceaan van rasa is. Door de kracht van bhgjana
zal ik geleidelijk in staat zijn die rasate ervaren.

Babaji: Nu begrijp je, dat de voorschriften van sastra de voor-
keur in je hart hebben. Daarom kun jij het beste vaidhi-bhakti beoe-
fenen. In de loop van de tijd zal het principe van rgga in je hart
ontwaken.

Toen hij dit hoorde, raakte Lahirr Mahasaya de voeten van
Babaji Maharaja aan. Met tranen in zijn ogen zei hij, “Weest u als-
tublieft genadig en geeft u me instructies voor hetgeen, waarvoor ik
bekwaam ben. |k wil niet datgene bespreken of beschouwen,
waarvoor ik niet ben gekwalificeerd.”

Babaji Mahasaya omarmde hem en zei hem te gaan zitten.

Lahiri zei toen nederig, “Zegt u me alstublieft duidelijk welk soort
bhajana ik moet uitvoeren.”

“Je moet hari-nama uitvoeren,” antwoordde Babaji Maharaja ge-
decideerd. “Sri-nama-bhajana is sterker dan alle andere vormen
van bhajana. Er is geen verschil tussen nama, de heilige naam, en
nami; Bhagavan, die de eigenaar is van de heilige naam. Als je
nama zonder overtreding chant, bereik je heel snel perfectie. Alle

negen vormen van bhajana worden automatisch uitgevoerd, wan-
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neer je nama-bhajana uitoefent. lemand, die sri-nama uitspreekt,
doet twee dingen tegelijk, horen en chanten. Als je chant, herinner
je het spel en vermaak van Hari en zo dien je Zijn lotusvoeten in je
hoofd, je vereert Hem, je biedt Hem gebeden aan, je dient Hem in
de relatie van dienaar, je dient Hem in de relatie van vriend en je
geeft jezelf aan Hem over.”

Lahir: Mijn hart heeft opeens een groot verlangen gekregen. O
Meester, stelt u alstublieft uw genade niet uit.

Babaji zei tegen hem, “Je moet deze namen altijd zonder over-
treding chanten: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare
/ Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.” Toen hij deze
namen herhaalde, legde Babaji een fulasi mala in de hand van
Lahirr Mahasaya.

Lahirr Mahasaya weende, toen hij de namen uitsprak en streelde
de kralen van de mala met meditatieve aandacht. “Prabhu,” zei hij,
“ik kan het geluk van vandaag niet beschrijven.” Terwijl hij dit zei,
viel hij door de intense vreugde bewusteloos aan de voeten van
Babaji Mahasaya, maar Babaji ving hem voorzichtig op. Na een
lange tijd kwam Lahiri Mahasaya weer bij en zei, “Ik voel me van-
daag gezegend. Ik heb nog nooit zo een geluk gehad.”

Babaji Mahasaya zei, “O grote ziel, je bent inderdaad gezegend,
want je hebt Sri-hari-nama vol vertrouwen geaccepteerd. Je hebt
mij ook gelukkig gemaakt.”

Vanaf die dag was Lahirt Mahasaya in staat om in zijn kufira te
blijven zitten en begon sri-nama op zijn mala te chanten. Zo gingen

er een aantal dagen voorbij. Nu bracht hij filaka aan op de twaalf
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delen van het bovenlichaam en at niets meer, dat niet aan Sri
Krsna was geofferd. Hij chantte dagelijks twee /akhas (tweehon-
derdduizend) namen op zijn japa-mala. Als hij een zuivere
Vaisnava tegenkwam, bood hij onmiddellijk zijn dandavat-pranama
aan. Voordat hij andere plichten nakwam, bood hij iedere dag zijn
dandavat-pranama aan Paramahamsa Babaji aan. Hij diende zijn
Gurudeva zonder onderbreking en had geen smaak meer voor
wereldse gesprekken, noch voor het vertonen van zijn zangkunst.
Hij was niet dezelfde Lahiri Mahasaya als voorheen; hij was
Vaisnava geworden.

Op een dag, nadat hij Vaisnava dasa zijn dandavat-pranama
had aangeboden, vroeg Babaji Lahiri, “Prabhu, wat is prayojana-
lattva?”

Babaji antwoordde, “Het hoogste doel van de jiva, prayojana-
tattva, is krsna-prema. Als je constant bezig bent met sadhana,
manifesteert zich uiteindelijk bhava en wanneer bhava volledig is
ontwikkeld en compleet is, wordt het prema genoemd. Prema is de
eeuwige functie van de jiva, zijn eeuwige rijkdom en zijn eeuwige
doel. Alleen in afwezigheid van prema ondergaat de jiva allerlei
lijden in materiéle verwikkelingen. Niets is groter dan prema, want
Krsna wordt alleen door prema beheerst. Prema is de complete,
spirituele faffva. Als ananda, spirituele extase, uiterst dik en ge-
condenseerd wordt, heet het prema.”

Lahiri: (weenend) Ben ik een geschikte candidaat om prema te

ontvangen?
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Babaji omarmde Lahirt Mahasaya en zei, “In slechts enkele da-
gen heb je je sadhana-bhakti getransformeerd in bhava-bhakti en
heel snel zal Krsna jou Zijn genade geven.”

Toen Lahirmt Mahasaya dit hoorde, brak zijn stem van vreugde en
rolde hij voor de voeten van Babaji Mahasaya over de grond en
riep uit, “Ach! Er gaat niets boven een guru. O wee! Wat heb ik al
die tijd gedaan? Gurudeva! U hebt me genadevol gered uit de

duistere poel van lustbevrediging.”

ALDUS EINDIGT HET VIERDE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD

"VAISNAVA-DHARMA IS NITYA-DHARMA”
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Hoofdstuk 5

Vaidhi-bhakti is Nitya,

niet Naimittika-dharma

AHIRT MAHASAYA HAD EEN HUIS IN SANTIPURA. ZIJN
twee zonen waren alletwee hoog opgeleid. Zijn oudste
zoon, Candranatha, was vijfendertig, zamindar (groot-
grondbezitter) en regelde alle zaken in zijn huishouden. Hij was
medicus. Candranatha onderging nooit ontberingen omwille van
geestelijke vooruitgang, maar dwong de brahmaanse gemeen-
schap enorm veel respect af. Hij had dienaren, kamermeisjes,
deurwachters en andere werklieden in dienst. Kortom, hij had zijn
huishouden comfortabel en prestigieus ingericht.
Zijn jongste zoon, Devidasa, had vanaf zijn kindertijd de sastfras
over logica (nyaya-sastra) bestudeerd, die de codes van het religi-
euze ritueel (smrti-sastra) vertegenwoordigen. In dezelfde straat

tegenover zijn ouderlijk huis had hij een patha-sala geopend, een
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school gewijd aan de studie van de vier Veda’s en vier vakken:
Sanskriete grammatica, redenaarskunst, logica en filosofie. Daar
onderwees hij een groepje van tien tot vijftien studenten en had de
titel Vidyaratna (juwelen studiehoofd).

Op zekere dag deed in Santipura een gerucht de ronde, dat
Kalidasa Lahiri Mahasaya het kleed van de asceet had aangetrok-
ken en een Vaisnava was geworden. Het nieuws deed overal de
ronde — bij de ghatas (badplaatsen), op de markt en op straat.

De één zei, “Die oude man is dement geworden. Hij was altijd
een man van goud, maar nu is hij gek geworden.”

De ander zei, “Wat is dat voor een ziekte? Hij heeft in zijn huis al
het geluk van de wereld; hij is brahmana van geboorte en zijn zo-
nen en gezinsleden zijn hem gehoorzaam. Welk lijden kan zo ie-
mand ertoe drijven het leven van een bedelaar op zich te nemen?”

Weer iemand anders zei, “Dit is het kwade noodlot van dege-
nen, die overal rondzwerven en roepen, ‘Dit is dharma ! Dit is
dharma !

Een deugdzaam persoon zei, “Kalidasa Lahiri Mahasaya is een
hele vrome ziel. Hij is materieel welvarend en op zijn hoogtepunt
heeft hij de liefde voor hari-nama opgevat.”

Terwijl al die mensen roddelden en uiteenlopende geruchten
verspreidden, ging iemand naar Devidasa Vidyaratna om te vertel-
len, wat hij allemaal had gehoord.

Vidyaratna maakt zich ernstig zorgen en ging bij zijn oudere
broer te rade. “Broer,” zei hij, “het ziet ernaar uit, dat we grote

moeilijkheden met vader hebben. Hij zit in Godruma in Nadiya
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onder het voorwendsel van een medisch advies, maar hij is daar in
slecht gezelschap terecht gekomen. Het is niet langer mogelijk om
de geruchten in het dorp over het hoofd te zien.”

Candranatha zei, “Broertje, ik heb die geruchten ook gehoord.
Onze familie staat in hoog aanzien, maar nu kunnen we ons ge-
zicht niet meer laten zien vanwege de activiteiten van onze vader.
We hebben de nakomelingen van Advaita Prabhu altijd geklei-
neerd, maar wat is nu van ons eigen huis geworden? Kom, we
gaan naar binnen. We zullen deze zaak met moeder bespreken en
dan beslissen we, wat we moeten doen.”

Even daarna zaten Candranatha en Devidasa op de veranda
van de tweede verdieping aan hun maaltijd, die door een
brahmanrFweduwe werd geserveerd. Hun moeder zat bij hen.
Candranatha zei, “Moeder, hebt u iets van vader gehoord?”

Moeder zei, “Hoezo? Het gaat toch goed met hem, of niet? Hij
zit in Sri Navadvipa en is helemaal gek geworden van hari-nama.
Waarom halen jullie hem niet op?”

Devidasa zei, “Moeder, met vader gaat het goed, maar volgens
de berichten, die wij horen, kunnen we niet langer op hem vertrou-
wen. In tegendeel, als we hem hier naartoe halen, zouden wij ook
uit de gratie vallen.”

Moeder raakte enigszins in de war en vroeg, “Wat is er met hem
gebeurd? Ik ging laatst naar de oever van de Ganga en had een
lang gesprek met de vrouw van één van de leidende Gosvamr’s.
Ze vertelde, ‘Je man heeft het grootste geluk gevonden. Hij heeft

een enorm respect onder de Vaisnava’s verdiend.’
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Devidasa verhief zijn stem een beetje en zei, “Hij heeft zeker
respect verdiend, maar ten koste van ons! Dacht je, dat hij op zijn
oude dag was thuis gebleven en onze service had geaccepteerd?
Nee. Kijk nu eens! Hij is bezig om onze prestigieuze familie te
schaden door te leven van de restanten van bedelaars in lompen
uit verschillende kasten. O wee! Dit is het tragische gevolg van het
tijdperk van Kali. Hij was een ervaren man, maar wat is er met zijn
intelligentie gebeurd?”

Moeder zei, “Breng hem nu hier naartoe en houd hem schuil,
totdat je hem ervan hebt overtuigd zijn gedachten te veranderen.”

Candranatha zei, “Wat kunnen we anders doen? Devi, ga met
twee of drie anderen stiekem naar Godruma en breng vader hier
naartoe.”

Devidasa zei, “Jullie beiden weten heel goed, dat vader voor mij
geen enkel respect heeft, omdat hij me als een atheist beschouwt.
Ik ben bang, dat hij niet eens tegen me zal spreken, als ik naar
hem toe ga.”

Devidasa had een neef van moeders zijde, Sambhunatha, die bij
Lahiri Mahasaya heel geliefd was. Hij had lange tijd met hem sa-
mengewoond en had veel voor hem gedaan. Er werd besloten, dat
Devidasa en Sambhunatha samen naar Godruma gingen. Dezelf-
de dag nog werd een dienaar naar het huis van een brahmana in
Godruma vooruit gestuurd om hun verblijf daar te regelen.

Nadat Devididsa en Sambhunatha de volgende dag hun lunch
hadden gebruikt, vertrokken ze naar Godruma. Toen ze hun lo-

geerplaats hadden bereikt, stapten ze uit hun draagstoel en gaven
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de dragers toestemming om te gaan. Een brahmaanse kok en
twee dienaren waren al wat eerder aangekomen.

Tegen het vallen van de avond gingen Devidasa en Sambhu-
natha op weg naar Sri Pradyumna-kufija. Toen ze arriveerden
zagen ze Lahin Mahasaya met zijn ogen dicht op een mat van
bladeren op het Surabhiterras zitten. Hij chantte hari-nama op zijn
tulasi-mala en zijn lichaam was op twaalf plaatsen met filaka gede-
coreerd. Devidasa en Sambhunatha klommen langzaam het terras
op en gaven hun pranama aan zijn voeten.

Door de voetstappen, die hij hoorde, opende Lahiri Mahasaya
zijn ogen en was verbaasd de twee mannen te zien. “Sambhu!”
riep hij uit, “wat brengt je hier naartoe? Hoe gaat het met je?”

“Met uw zegen gaat het ons goed,” antwoordden ze beleefd.

“Blijven jullie vanavond eten?” vroeg Lahirt Mahasaya.

“We hebben al iets geregeld voor vandaag,” antwoordden ze. “U
hoeft zich om ons geen zorgen te maken.”

Op dat moment, was er uit de madhavi-malatrhut van Sri Pre-
madasa Babaji een luid chanten van Sri Hari’s naam te horen.
Vaisnava dasa Babaji kwam uit zijn kufira en vroeg aan Lahirt
Mahasaya, “Waarom kwam er zo een hard geluid van hari-nama
uit Paramahamsa Babajr's bladerhut?”

Lahiri Mahasaya en Vaisnava dasa Babaji gingen kijken en trof-
fen een grote groep Vaisnava’s aan, die om Babaji Mahasaya
heen liepen en de naam van Sri Hari zongen. Beiden gingen deel-
nemen aan het gezelschap. ledereen bood Paramahamsa Babaji

Maharaja zijn dandavat-pranama aan en ging op het terras om
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hem heen zitten. Devidasa en Sambhu-natha zaten er ook bij aan
één zijde van het terras als kraaien bij een groep zwanen.

Eén van de Vaisnava’s zei, “We zijn uit Kantaka-nagara (Kattwa)
gekomen. Ons enige doel is darsana van Sri Navadvipa-Mayapura
te nemen en het stof van de lotusvoeten van Paramahamsa Babaj
Maharaja te krijgen.”

Paramahamsa Babaji Maharaja voelde zich verlegen worden en
zei, “Ik ben een groot zondaar. Jullie zijn gekomen om juist mij te
zuiveren.”

Enige tijd later bleek, dat deze Vaisnava’s allemaal heel goed
bhajanas (devotionele liederen) konden zingen om Sri Hari te eren.
Er werden meteen mrdariga (drum) en karatalas (handcimbalen)
gebracht en een ouder lid van het gezelschap begon een bhajana
uit Prarthana te zingen.

“Srikrsna caitanya prabhu nityananda

godar advaita-candra gaura-bhakta-vrnda

O S1i Krsna Caitanyacandra! O Prabhu Nityananda! O Gadadharal!
O Advaitacandra! O Gaura’s bhaktas.

apara karuna-sindhu vaispava thakura

mo hena pamara daya karaha pracura

O Vaisnava Thakura, u bent een oneindige oceaan van genade.
Geeft u alstublieft uw overvloedige genade aan een zondig schepsel

zoals ik.

Jati-vidya-dhana-jana-made matta jane

uddhara kara he natha, krpa-vitarane
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O meester, weest u alstublieft genadig en bevrijdt u deze persoon,
die is vergiftigd met de trots van een hoge geboorte, opvoeding, rijk-
dom en gehechtheid aan vrouw, kinderen en familieleden.

kanaka-kamini-lobha, pratistha-vasana
chadaiya sodha more, e mora prarthana

Reinigt u me alstublieft van de lust voor vrouwen, rijkdom en het ver-

langen naar prestige. Dit is mijn gebed.

name ruci, jive daya, vaispave ullasa

daya kari’ deha more, ohe krsna-dasa
O dienaar van Sri Krsna, weest u genadig en geeft u me een smaak

voor sri-nama en mededogen voor alle jivas — en laat u me genoe-

gen scheppen in het gezelschap van de Vaisnava'’s.

fomara carana-chdya eka-matra asa
Jivane marane matra amara bharasa

De schaduw van uw lotusvoeten is mijn enige hoop, mijn enige toe-
vlucht in het leven en de dood.”

Toen deze bhajana was beéindigd, zongen de Vaisnava’s een
gebed gecomponeerd door Kalidasa Lahirt Mahasaya, dat betove-
rend was en vol poétische emotie.
miche maya-vase, samsara-sagare, padiya chilama ami
karuna kariy3, diya pada-chaya, amare (arila tumi
Ik viel in de oceaan van sarmsara en raakte verslaafd aan onbenulli-

ge bezigheden onder invloed van maya. U was genadig en bevrijdde

me door me de schaduw van uw lotusvoeten te schenken.
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suna suna vaisnava thakura

fomara carane, sampiyachi matha, mora duhkha kara ddra

O Vaisnava Thakura, hoort u me alstublieft. Ik heb mijn hoofd aan

uw voeten gelegd. Neemt u mijn ellende alstublieft weg.

Jalira gaurava, kevala raurava, vidya se avidya-kala

sodhiya amaya, nitai-carane, sampahe — jauka jvala

Trots zijn op afkomst is een vreselijke hel. Materiéle kennis is slechts
een aspect van onwetendheid. Zuivert u me alstublieft en leg me aan

de voeten van Nitai. Blust u alstublieft die ondraaglijke pijn.

fomara krpaya, amara jihvaya, sphuruka yugala-nama
kahe kalid3sa, amara hrdaye, jaguka Sri-radha-syama
Door uw genade mag de heilige naam van St Yugala op mijn tong

en Sr1 Radha-Syama in mijn hart verschijnen. Dit is het gebed van
Kalidasa.

Terwijl ze deze bhajana samen zongen, werden ze allemaal dol
van plezier. Op het eind herhaalden ze de regel, jaguka Sri-radha-
Syama. “Mogen Sri Radha-Syama in mijn hart verschijnen” zongen
ze keer op keer en begonnen uitbundig te dansen. Al dansend
vielen een paar bhavuka Vaisnava’'s flauw. Er ontstond een bui-
tengewone atmosfeer en terwijl Devidasa dit allemaal observeerde,
begon hij te denken, dat zijn vader diep was verzonken in het zoe-
ken naar de spirituele waarheid en dat het heel moeilijk zou zijn om
hem mee terug naar huis te nemen.

Toen de bijeenkomst ten einde liep was het rond middernacht.

ledereen wisselde dandavat-pranama met elkaar uit en keerde
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terug naar zijn respectievelijke verbliffplaats. Devidasa en
Sambhunatha vroegen hun vader toestemming om terug te gaan
naar hun logeeradres.

De volgende dag gingen Devi en Sambhu na de lunch naar de
kutira van Lahiri Mahasaya. Devidasa Vidyaratna bood Lahiri
Mahasaya pranama aan en zei, “Beste vader, ik wil u een verzoek
doen. Komt u alstublieft met ons mee om in Santipura te wonen.
leder van ons zal heel gelukkig zijn om u thuis te verzorgen. We
kunnen ook zorgen voor een vrijstaande Aufira voor u, als u ons
dat toestaat.”

Lahirm Mahasaya antwoordde, “Dat is een goed idee, maar in
Santipura kan ik niet het soort sadhu-sariga krijgen, die ik hier heb.
Devi, je kent de mensen in Santipura; ze zijn zo goddeloos en zo
dol op kwaadspreken over anderen, dat een fatsoenlijk mens daar
amper kan leven. Ik geef toe, dat er veel brahmanas wonen, maar
hun intelligentie is verkromd door hun associatie met oppervlakkig
denkende materialisten, zoals de wevers. Luxe kleding, prachtige
woorden en heiligschennis van Vaisnava’'s zijn de drie eigen-
schappen van de mensen in Santipura. De leerlingen van Advaita
Prabhu hebben daar zoveel problemen gehad, dat ze door zulke
negatieve associatie bijna vijandig gezind zijn geworden jegens
Mahaprabhu. Daarom moet je me toestaan, dat ik hier in Godruma
kan blijven. Dat is mijn vriendelijke verzoek.”

Devidasa zei, “Beste Vader, het is allemaal waar, wat u zegt.
Maar wat hebt u met de mensen van Santipura te maken? U bilijft

solitair in een kluis en kunt al uw dagen besteden aan het cultive-
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ren van uw religieuze discipline, zoals sandhya-vandana. Het da-
gelijks leven van de brahmana is ook zijn nitya-dharma en het is de
plicht van een grote ziel als u om zich op die manier te verdiepen.”

Lahirmr Mahasaya werd wat ernstiger en zei, “Mijn beste zoon, die
dagen zijn voorbij. Nu ik een paar maanden in het gezelschap van
sadhus heb geleefd en de instructies van Sri Gurudeva heb ge-
hoord, heeft mijn verstand zich dramatisch gewijzigd. Ik begrijp nu,
dat datgene, waaraan jij refereert als nitya-dharma, in werkelijkheid
naimittika-dharma is. De enige nitya-dharma is hari-bhakii.
Sandhya-vandana en andere gebruiken zijn in feite naimittika-
dharma.”

Devidasa zei, “Vader, ik heb die uitleg nog nooit in een sastra
zien staan. Is sandhya-vandana geen hari-bhajana? Als het hari-
bhajana is, is het ook nitya-dharma. |Is er een verschil tussen
sandhya-vandana en de discipline van vaidhi-bhakti, zoals sravana
(horen) en kirtana (chanten)?”

Lahirt Mahasaya zei, “De sandhya-vandana van karma-kanda is
aanzienlijk verschillend van vaidhi-bhakti. Sandhya-vandana en
dergelijke activiteiten worden in karma-kanda uitgevoerd om be-
vrijding te bereiken. Maar de activiteiten van hari-bhajana, zoals
sravana en kirtana, hebben geen bijbedoelingen. De sastras be-
schrijven weliswaar de resultaten van luisteren, chanten en de
andere takken van vaidhi-bhakti maar dat is om mensen te inte-
resseren, die anders niet met deze bezigheden in aanraking waren
gekomen. De verering van Sri Hari levert geen andere vruchten op

dan de liefdedienst aan Sri Hari. De belangrijkste vrucht van de
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beoefening van vaidhi-bhakti is het opwekken van prema in hari-
bhajana.”

Devidasa: Dan geeft u toe, dat de verdeling van hari-bhajana in
arigas secundaire resultaten oplevert.

Lahiri: Ja, maar de resultaten zijn afhankelijk van de verschillen-
de typen beoefenaars (sadhakas). De Vaisnava’s voeren sadhana-
bhakti alleen uit om tot de geperfectioneerde fase van toewijding te
komen, siddha-bhakti. Als niet-Vaisnava’s precies dezelfde onder-
delen of arigas van bhakti uitvoeren, hebben ze twee belangrijke
motieven: het verlangen naar materieel plezier (bhoga) en het ver-
langen naar bevrijding (moksa). Uiterlijk ziet men geen verschil
tussen de sadhana van de Vaisnava’s en van niet-Vaisnava’s,
maar er is een fundamenteel verschil in nistha (gehechtheid).

Als men Krsna vereert op het pad van karma, wordt de geest
gezuiverd en kan men materieel gewin boeken, vrijheid van onge-
mak, of bevrijding verkrijgen. Maar dezelfde verering van Krsna via
het pad van bhakti vormt alleen prema voor krsna-nama. Als
karmis, degenen die het pad van karma volgen, gaan vasten voor
Ekadasi, neemt dat hun zonden weg; maar als bhakias vasten
voor Ekadas$i, versterkt het hun hari-bhakti. Kijk eens, wat een
wereld van verschil dat is!

Het subtiele verschil tussen sadhana uitgevoerd als een aspect
van karma en sadhana uitgevoerd als een aspect van bhakti kan
alleen met de genade van Bhagavan worden gekend. De bhaktas
krijgen het primaire resultaat, terwijl de karmis verwikkeld raken in

de secundaire resultaten, die grofweg in twee categorieén kunnen
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worden verdeeld, namelijk bhukti (materiéle lustbevrediging) en
mukti (bevrijding).

Devidasa: Waarom verheerliiken de sasfras dan de deugden
van de secundaire resultaten?

Lahiri: Er zijn in deze wereld twee soorten mensen: degenen,
die geestelijk zijn ontwaakt en degenen, die geestelijk onbewust
zijn. De Sastras hebben de secundaire resultaten geprezen voor
het welzijn van degenen, die spiritueel onbewust zijn en die geen
enkele vrome activiteit uitvoeren, tenzij ze een beloning in het ver-
schiet hebben liggen. De sastras echter hebben niet de intentie om
zulke mensen tevreden te laten zijn met secundaire resultaten; hun
begerigheid naar secundaire resultaten zou hen eerder moeten
uitnodigen om grote daden te verrichten, hetgeen het contact met
sadhus versnelt. En door de genade van de sadhus komen ze de
primaire resultaten van hari-bhajana tegen en zal hun smaak voor
die resultaten in hen ontwaken.

Devidasa: Moeten we daaruit opmaken, dat Raghunandana en
de andere auteurs van de smrti-sastras spiritueel onbewust zijn?

Lahir: Nee, maar het systeem, dat ze hebben voorgeschreven,
is voor de spiritueel onbewusten. Zelf zoeken ze de primaire resul-
taten.

Devidasa: Sommige sasfras beschrijven alleen de secundaire
resultaten en maken helemaal geen melding van de primaire resul-
taten. Waarom is dat?

Lahiri: Er zijn drie typen sasira, die overeenkomen met de ver-

schillende adhikaras (bekwaamheden) van de mensen: saftvika,
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de geaardheid goedheid; rgjasika, de geaardheid hartstocht; en
tamasika, de geaardheid onwetendheid. De satvika-sastras zijn
bedoeld voor mensen, die worden aangetrokken door de geaard-
heid goedheid (saftva-guna); de rgjasika-sastras zijn voor dege-
nen, die worden gebonden door hartstocht (rgjo-guna); en de
tamasika-sastras zijn voor degenen, die worden overheerst door
onwetendheid (famo-guna).

Devidasa: Als dat waar is, hoe kun je dan weten in welke aan-
wijzingen van de sasfra je vertrouwen kunt hebben? En hoe kun-
nen degenen met een lagere adhikara een hogere bestemming
bereiken?

Lahiri: Mensen hebben verschillende geaardheden en hebben
vertrouwen volgens hun verschillende niveau’s van adhikara. Men-
sen, die voornamelijk worden voortgedreven door de geaardheid
onwetendheid hebben een natuurlijk vertrouwen in de famasika-
sastras. Degenen, die voornamelijk worden aangetrokken door de
geaardheid hartstocht hebben een natuurlijk vertrouwen in de
rajasika-sastras en degenen in de geaardheid goedheid hebben
een natuurlijk vertrouwen in de sattvika-sastras. Je geloof in een
bepaalde conclusie van de sasfra is natuurlijkerwijs in overeen-
stemming met je vertrouwen.

Naarmate men de plichten, waarvoor men de adhikara heetft,
trouw uitvoert, kan men in contact komen met sgdhus en door hun
associatie een hogere adhikara ontwikkelen. Zodra een hogere
adhikara is gewekt, wordt de geaardheid van de persoon verheven

naar een hoger niveau en zal het vertrouwen in een hoger ontwik-
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kelde sasfra vanzelf volgen. De auteurs van de sasfras hadden
onfeilbare wijsheid en componeerden de sastras op een dusdanige
wijze, dat men geleidelijk een hogere adhikara ontwikkelt door de
plichten uit te voeren, waarvoor men geschikt is en waarin men
natuurlijkerwijs vertrouwen heeft. Daarom zijn in verschillende
sastras verschillende aanwijzingen gegeven. Vertrouwen in de
$dstra is de basis van alle heil. Sri mad Bhagavad-Gita is de
mimamsa-sastra van alle sastras. Deze siddhanfa wordt hierin
duidelijk uiteengezet.

Devidasa: Ik heb sinds mijn jeugd vele sastras bestudeerd, maar
vandaag zie ik door uw genade hun betekenis in een heel ander
daglicht.

LahirT: Er staat in Srimad-Bhagavatam (11.8.10):

anubhyas ca mahadbhyas ca sastrebhyah kusalo narah
sarvatah saram adadyat puspebhya iva satpadah

Een intelligent persoon neemt van alle sasfras de essenties in zich
op, of ze groot zijn of klein, zoals een hommel honing verzamelt in

een bouquet verschillende bloemen.

Mijn beste zoon, ik heb je altijld een atheist genoemd. Nu bekriti-
seer ik niemand meer, want vertrouwen hangt samen met
adhikara. Wat dit betreft, heb ik geen kritiek. ledereen werkt vol-
gens zijn eigen adhikara en zal, als de tijd rijp is, geleidelijk voor-
uitgang maken. Jij bent een geleerde van de sastras handelend
over logica en baatzuchtig streven en aangezien jouw stellingen in

overeenstemming zijn met je adhikara, zie ik er geen kwaad in.
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Devidasa: Tot nu toe dacht ik altijd, dat er in de vaisnava-
sampradgaya geen geleerden waren. |k dacht, dat de Vaisnava’s
louter fanatici waren, die zich alleen met een deel van de sastra
bezighielden, maar wat u vandaag hebt uitgelegd, heeft mijn mis-
verstanden helemaal opgelost. Nu pas heb ik er vertrouwen in, dat
er Vaisnava'’s zijn, die echt hebben begrepen, wat de essentie van
de s3stra is. Bestudeert u de sastras tegenwoordig onder leiding
van een grote ziel?

Lahiri: Mijn zoon, je mag me nu een fanatieke Vaisnava noe-
men, of wat je ook wilt. Mijn Gurudeva voert bhajana uit in de kutira
naast de mijne. Hij heeft me ingelicht over de essentiéle conclusies
van alle sastras en ik heb jou zojuist hetzelfde verteld. Als je aan
zijn lotusvoeten instructies wilt ontvangen, mag je hem dat in een
devotionele gemoedsstemming vragen. Kom maar, ik zal je aan
hem voorstellen.

Lahirt Mahasaya nam Devidasa Vidyaratna mee naar de ufira
van Sri Vaisnava dasa Babaji Maharaja en stelde hem voor aan
zijn Gurudeva. Daarna liet hij Devidasa met Babaji Maharaja alleen
en ging terug naar zijn kufira om hari-namate chanten.

Vaisnava dasa: Mijn beste zoon, tot hoever reikt je kennis?

Devidasa: lk heb gestudeerd tot mukfipada en siddhanta-
kusumarnjaliin de nygya-sastra en verder alle boeken van de smyti-
sastra.

Vaisnava dasa: Dan heb je behoorlijk gewerkt tijdens je studie
van de sasfra. Geef me eens een voorbeeld van hetgeen je hebt

geleerd.
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atyanta-duhkha-nivrttir eva muktip

De beéindiging van alle materiéle ellende heet mukti.

Men dient altijd te streven naar mukti, dat in deze uitspraak van
Sarikhya-darsana (1.1, 6.5) wordt gedefinieerd. lk zoek naar be-
vrijding door vol vertrouwen vast te houden aan mijn voorgeschre-
ven plichten, sva-dharma.

Vaisnava dasa: Ja, evenals jijzelf heb ik ook eens aspiraties ge-
had voor mukti, nadat ik al die boeken had gelezen.

Devidasa: Hebt u nu het pad van muktiopgegeven?

Vaisnava dasa: Mijn lieve jongen, vertel me eens wat de bete-
kenis van muktiis.

Devidasa: Volgens de nyaya-sastra zijn de jiva en brahma eeu-
wig van elkaar onderscheiden, dus het is vanuit het gezichtspunt
van nyaya niet duidelijk, hoe de beéindiging van alle ellende kan
plaatsvinden. Volgens de Vedanta echter, verwijst mukti naar het
bereiken van ongedifferentieerd brahma, of in andere woorden, de
Jiva bereikt de staat van eenheid met brahma. Dit is in één opzicht
duidelijk.

Vaisnava dasa: Mijn beste zoon, ik heb vijftien jaar Sankara's
Vedanta-commentaren bestudeerd en ik bleef ook een aantal jaren
sannyasi. Ik deed verwoede pogingen om mukti te bereiken. |k
besteedde lange tijd aan meditatie op hetgeen Sankara als de vier
principi€le uitspraken van de sruti (maha-vakyas) beschouwde.
Uiteindelijk begreep ik, dat het religieuze systeem, dat Sankara

voorstond, opnieuw vorm was gegeven, dus ik gaf het op.
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Devidasa: Waarom beschouwt u het een recent en antagonis-
tisch gezichtspunt?

Vaisnava dasa: Een ervaren mens kan niet gemakkelijk op an-
deren overbrengen, wat hij door praktisch onderzoek heeft gereali-
seerd. Hoe kunnen degenen, die nog niets hebben meegemaakt,
er iets van begrijpen?

Devidasa kon zien, dat Vaisnava dasa een goede wetenschap-
per was, dat hij eerlijk was en diep was gerealiseerd. Devidasa had
de Vedanta niet bestudeerd en begon te denken, dat hij dat alsnog
kon doen, als Vaisnava dasa hem genadig was, dus hij vroeg,
"Ben ik geschikt om de Vedanta te bestuderen?"

Vaisnava dasa: Met de deskundigheid, die je door het Sanskriet
hebt gekregen, kun je de Vedanta gemakkelijk aan, mits je een
gekwalificeerde leraar vindt."

Devidasa: Als u mij les geeft, studeer ik onder leiding van u.

Vaisnava dasa: Het is een feit, dat ik een dienaar ben van de
Vaisnava’s; hierbuiten is niets anders voor mij. Paramahamsa
Babaji Maharaja heeft me op genadevolle wijze geleerd om voort-
durend hari-nama te chanten en ik doe precies wat hij zegt. Ik heb
zo weinig tijd. Afgezien daarvan, jagad-guru Sri Ripa Gosvami
heeft de Vaisnava’'s in het bijzonder verboden om Sarnkara's
Sariraka-bhasya-commentaar op de Vedanta te horen of te lezen,
dus ik lees het zelf niet meer en ik leer het ook niet meer aan an-
deren. Echter, Sri Sacinandana, de oorspronkelijke leraar van de
hele wereld, zette het ware commentaar op Vedanta-sutra uiteen

aan Sr7 Sarvabhauma. Veel Vaisnava's hebben nog handgeschre-
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ven kopieén van dat commentaar. Als je het wilt bestuderen, kun je
een kopie maken en kan ik je helpen het te begrijpen. Je kunt in
het huis van Sri mad Kavi Karnapira in het dorp Kaficana-palll
gaan vragen, of ze een kopie voor je willen maken.

Devidasa: Ik zal het proberen. U bent een groot geleerde van
Vedanta. Zegt u eens eerlijk, ben ik in staat de ware betekenis van
Vedanta te begrijpen door het vaisnava-commentaar te lezen?

Vaisnava dasa: Ik heb het commentaar van Sankara bestudeerd
en onderwezen en ik heb ook St Ramanuja's Sr7 Bhdsya en ande-
re commentaren bestudeerd. Ik heb echter geen explicatie van de
sutras gezien, die superieur is aan die van Mahaprabhu. Dit com-
mentaar werd vastgelegd door Gopinatha Acarya en is door de
Gaudiya Vaisnava's bestudeerd. Er kan geen doctrinair dispuut zijn
in Bhagavans eigen uitleg van de sdiras, want Zijn commentaar
vertegenwoordigt op accurate wijze de volledige strekking van de
Upanisaden. Als je deze explicatie van de sdfras in de juiste volg-
orde aanbiedt, zal deze uitleg in ieder gezelschap van geleerden
worden gerespecteerd.

Devidasa Vidyaratna was heel blij om dit te horen. Hij bood Sri
Vaisnava dasa Babaji vol overtuiging zijn dandavat-pranama aan
en liep terug naar de kufira van zijn vader, waar hij hem vertelde,
wat hij had gehoord.

Lahiri Mahasaya was opgelucht en antwoordde, "Devi, je hebt
een hele berg onderricht ontvangen, maar nu moet je proberen de
hoogste bestemming te bereiken, die voor alle levende wezens tot

het hoogste goed leidt."

114



Devidasa: Mijn enige bedoeling was eigenlijk om u naar huis te-
rug te brengen. Gaat u alstublieft nog één keer met ons mee naar
huis, zodat iedereen gelukkig is. Moeder is degene, die in het bij-
zonder uitkijkt naar nog een darsana van uw voeten.

Lahiri: 1k heb mijn toevlucht tot de Ilotusvoeten van de
Vaisnava's genomen en ik heb beloofd, dat ik geen huis meer bin-
nenga, waar geen bhakti heerst. Eerst moeten jullie Vaisnava’'s
worden, dan kunnen jullie me meenemen.

Devidasa: Vader! Hoe kunt u dat nu zeggen? ledere dag vere-
ren we thuis de Heer. We misprijzen het chanten van hari-nama
niet en we ontvangen gasten en Vaisnava’s hartelijk. Worden wij
niet als Vaisnava’s beschouwd?

Lahir: Jullie bezigheden lijken veel op die van Vaisnava’s, maar
jullie zijn in feite geen Vaisnava’s.

Devidasa: Hoe kun je dan een Vaisnava worden?

Lahirt: Je kunt een Vaisnava worden door je tijdelijke, naimittika-
taken op te geven en je eeuwige, spirituele dharma aan te nemen.

Devidasa: Nu heb ik één twijfel en ik wil u dringend vragen die
uitputtelijk op te lossen. De bezigheden van de Vaisnava’s bestaan
uit sravanam, kirtanam, smaranam, pada-sevanam, arcanam, van-
danam, dasyam, sakhyam en &atma-nivedanam en ze zijn nauw
verbonden met materie. Waarom worden ook zij niet incidenteel,
naimittika, genoemd? |k proef hierin iets van partijdigheid. Activitei-
ten, zoals de altaardienst voor het Godsbeeld, vasten en verering
met materiéle ingrediénten zijn allemaal verbonden met grove ma-

terie; hoe kunnen ze eeuwig zijn?
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Lahirt: Mijn zoon, het heeft bij mij ook lang geduurd, voordat ik
dit punt begreep. Probeer het te bevatten. Er zijn twee soorten
mensen: degenen, wier belangstelling is verbonden met deze ma-
teriéle wereld (aih/ka); en degenen, die streven naar superieure
doelen in de toekomst (paramarthika). Degenen in de eerste cate-
gorie streven alleen naar materieel geluk, reputatie en materiéle
voorspoed. Degenen in de tweede categorie bestaan uit drie typen:
degenen, die zijn toegewijd aan I$vara (i$dnugata); degenen, die
zijn gefixeerd op het streven naar monistische kennis gericht op
bevrijding (jiana-nistha); en degenen, die mystieke krachten (sid-
dhi-kami) begeren.

De siddhi-kamis zijn gehecht aan de resultaten van karma-
kanda en ze willen via hun karma bovennatuurlijke krachten berei-
ken. De methoden, die ze gebruiken om dergelike onaardse
krachten te verkrijgen, zijn yaga (offers), yajia (vuuroffers) en
astariga-yoga (het achtvoudige pad van yoga). Ze aanvaarden het
bestaan van I$vara, maar geloven, dat Hij ondergeschikt is aan de
wetten van karma. De materialistische (empiristische) weten-
schappers behoren ook tot deze categorie.

De jAana-nisthas trachten hun identiteit met brahma te verlichten
door het cultiveren van onpersoonlijke, monistische kennis. Ze
weten niet of Tévara bestaat en het kan hen niet schelen, of Hij
bestaat, maar ze fabriceren in ieder geval een denkbeeldige vorm
van lévara met het doel om sddhana uit te voeren. Het resultaat
van monistische kennis is het realiseren van de eigen identiteit als

brahma en de monisten trachten dit uiteindelijk te bereiken door
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zich voortdurend met de onderdelen van bhakti bezig te houden,
die hen gericht houden op hun denkbeeldige vorm van Iévara. Als
ze het resultaat van jidna hebben bereikt, hebben ze de Tévara,
die ze zich hebben voorgesteld om hun doel te bereiken, niet lan-
ger meer nodig. Zodra hun bhakti voor I$vara vrucht draagt, zetten
ze deze om in jAana. Volgens hun doctrine zijn Bhagavan, noch
bhaktiaan Bhagavan, eeuwig.

De isanugatas, degenen, die zijn toegewijd aan l$vara, zijn de
derde categorie van degenen, die hogere doelen in de toekomst
zoeken (paramarthikas). Ze zijn feitelijk de enigen, die streven naar
paramartha, het hoogste doel van het leven. Naar hun mening
bestaat er maar één l$vara, die zonder begin en eind is en die de
Jivas en de materiéle wereld door Zijn eigen vermogens manifes-
teert. De jivas zijn Zijn eeuwige dienaren en blijven dat, zelfs na
hun bevrijding. De eeuwige dharma van de jivais om eeuwig onder
leiding van Tévara te blijven, want de jiva kan niets op eigen kracht.
De jiva kan geen eeuwig heil vinden door het uitvoeren van karma;
maar als hij zijn toevlucht zoekt bij Sri Krsna, krijgt hij door Zijn
genade alle perfectie.

Degenen, die begerig zijn naar mystieke krachten (siddhi-kamis)
volgen karma-kanda en degenen, die monistische kennis cultive-
ren (jAana-nisthas) volgen jAana-kanda. De isanugatas zijn de
enige toegewijden van lévara. De jAana-kandis en karma-kandis
zijn er trots op in een hoger doel (paramarthika) geinteresseerd te

zijn, maar in feite zoeken ze niet het hoogste doel, maar ze zoeken
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tijdelijk materieel voordeel en alles, dat ze zeggen over dharma, is
naimittika.

De huidige vereerders van Siva, Durga, Ganeséa en Siirya wor-
den achtereenvolgens Saiva's, Sakta's, Ganapatya's en Saura's
genoemd en volgen allemaal jAana-kanda. Ze nemen de arigas
van bhakti over, zoals Sravana en kirtana, alleen om mukti en uit-
eindelijk het ongedifferentieerde, onpersoonlijke nirvisesa-brahma
te bereiken. Degenen, die zich bezighouden met sravana en
kirtana zonder verlangen naar bhukti (materieel plezier) of mukti
(materiéle bevrijding), zijn betrokken bij de dienst van Sri Visnu.
Van deze viif godheden is de Sri-mirti van Bhagavan Sri Visnu
eeuwig, transcendentaal en compleet met alle vermogens. Dege-
nen, die Bhagavan niet als object van verering aanvaarden, hou-
den zich louter bezig met vergankelijke objecten.

Mijn zoon, de dienst, die jullie thuis voor het Godsbeeld van
Bhagavan uitvoeren, is geen paramarthika, want jullie accepteren
de eeuwigheid van Bhagavan's vorm niet. Daarom kunnen jullie
niet onder de isanugatas worden gerekend. Ik hoop, dat je nu het
verschil hebt begrepen tussen nitya en naimittika upasana (vere-
ring).

Devidasa: Ja. Als ik de sri-vigraha (Godsbeeld) van Bhagavan
vereer, maar ik accepteer niet, dat de vigraha eeuwig is, is het
geen verering van een eeuwig object. Maar kan ik geen tijdelijke
methode gebruiken om de eeuwige waarheid te bereiken, die ui-

termate verschillend is van iedere vergankelijke vorm?
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Lahiri: Zelfs al zou dat het geval zijn, kan zulke verering geen
eeuwige dharma worden genoemd. De verering van de eeuwige
vigraha, zoals die wordt uitgevoerd in vaisnava-dharma, is nitya-
dharma.

Devidasa: Maar de Sri-vigraha, die wordt vereerd, is gestalte
gegeven door een menselijk wezen, hoe kan hij dan eeuwig zijn?

Lahiri: De vigraha van de Vaisnava’s is anders. Bhagavan is niet
vormloos, zoals brahma. In tegendeel, Hij is de almachtige, gecon-
centreerde belichaming van eeuwigheid, kennis en vreugde. Die
sac-cid-ananda-ghava-vigraha wordt door de Vaisnava’s vereerd.
Bhagavans bovenzinnelijke vorm van eeuwigheid, vreugde en
kennis wordt eerst in het zuivere bewustzijn van de jiva geopen-
baard en dan pas wordt Hij in de geest weerspiegeld. De uiterlijke
verschijning van het Godsbeeld wordt vormgegeven volgens deze
bovenzinnelijke gedaante, die in de geest wordt geopenbaard en
door de kracht van bhakti-yoga manifesteert de sac-cid-ananda-
vorm van Bhagavan Zich in het Godsbeeld. Als de toegewijde
darsana van het Godsbeeld neemt, verenigt dat Godsbeeld Zich
met de bovenzinnelijke vorm van Bhagavan, die de toegewijde in
zijn hart ziet.

Het Godsbeeld, dat de jAanis vereren is echter anders. De
Jnanis denken, dat het Godsbeeld een beeld is, dat is gemaakt van
materiéle elementen, maar dat de staat van brahma erin aanwezig
is, terwijl zij hun verering uitvoeren en dat het weer een gewoon
materieel object wordt, nadat zij hun verering hebben voltooid. Nu

moet je eens letten op het verschil tussen deze twee voorstellingen
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van het Godsbeeld en hun respectievelijke methoden van verering.
Als je met de genade van een ware guru vaisnava-diksa krijgt, ben
je in staat om dit verschil scherp te zien door de resultaten van
beide te vergelijken.

Devidasa: Ja, nu wordt het me duidelijker. Nu zie ik, dat de
Vaisnava's geen fanatici zijn, die door blind geloof worden gedre-
ven; ze hebben daarentegen een subtiel en onderscheidend in-
zicht. Er is een cardinaal verschil tussen de verering van de Sri-
mdrti en de tijdelijke verering van een denkbeeldige vorm van de
Heer, die is overgebracht op een materieel object. Er is geen ver-
schil in de externe procedures van verering, maar er bestaat een
groot verschil in het geloof van de twee vereerders. Ik zal hierover
een paar dagen nadenken. Vader, vandaag is mijn grootste twijfel
opgelost. Nu kan ik van harte zeggen, dat de verering van de
Jiidnis louter neerkomt op een poging Sri Bhagavan te bedriegen.
Ik zal deze kwestie op een later tijdstip nog eens aan uw voeten
voorleggen.

Nadat hij dit had gezegd, vertrokken Devi Vidyaratna en
Sambhu naar hun logeeradres. Laat in de namiddag keerden ze
terug naar de kufira van Lahirt Mahasaya, maar er was geen gele-
genheid meer om over deze onderwerpen door te praten, want op
dat tijdstip was iedereen verzonken in hari-nama-sarikirtana.

De volgende middag ging iedereen in de hut van Paramahamsa
Babaji zitten en Devi Vidyaratna en Sambhu zaten naast Lahiri
Mahasaya. Precies op dat moment kwam de Kazi van het dorp

Brahmana-Puskarini langs. Toen de Vais-nava’'s hem zagen, ston-
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den ze op om hem respect te betuigen en de Kaz groette de
Vaisnava’s ook met groot genoegen en ging tussen hen zitten.

Paramahamsa Babaji zei, "U bent gezegend, want u bent een
nakomeling van Chand Kazi, die een object voor de zegen van Sri
Mahaprabhu was. Verleent u ons alstublieft uw zegen."

De Kazi zei, "Door de genade van Sri Mahaprabhu krijgen we de
genade van de Vaisnava’s. Gauranga is de Heer van ons leven.
We doen niets zonder eerst Hem onze dandavat-pranama aan te
bieden."

Lahim Mahasaya had de taal Farsi gestudeerd, de dertig
sepharas van de Quran en vele boeken van de Sufi's. Hij vroeg de
Kaz, "Wat wordt volgens uw ideologie bedoeld met mukti ?"

De Kazi antwoordde, "Wat u verstaat onder jiva, individuele ziel,
noemen wij rgh. Deze rah wordt in twee hoedanigheden aangetrof-
fen: rah-mujarrad, de bewuste of bevrijde ziel, en rah-tarkibi, de
geconditioneerde ziel. Wat u verstaat onder spirit (cif) noemen wij
mujarrad en wat u onder materie (acif) verstaat, noemen wij jism.
Mujarrad ligt voorbij de begrenzingen van ruimte en tijd, terwijl jism
ondergeschikt is aan ruimte en tijd. De rah-tarkibi, of baddha-jiva,
heeft een materiéle geest en is volkomen onwetend (maiphuf) en
vol verlangens.

De rdh-mujarrad is zuiver en verre van al deze besmettingen en
leeft in de spirituele plaats genaamd &lam al-mashal.

De rdgh wordt zuiver door het geleidelijk ontwikkelen van ishgh of
prema. Er is geen invloed van jism of materie in dat veld, waar

Khoda (God) de profeet, Paigambar Sahib, naartoe bracht. Maar
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zelfs ook daar blijft de rdh dienaar (banda) en de Heer is meester.
Daarom is de relatie tussen de banda en Khoda eeuwig en muktiis
eigenlijk het bereiken van deze relatie in zijn zuiverste vorm. De
Quran en de literatuur van de Sufi's leggen deze conclusies uit,
maar niet iedereen kan ze begrijpen. Gauranga Mahaprabhu heeft
de Chand Kazi al deze punten genadevol onderwezen en sinds die
tijd zijn wij Zijn onvervalste bhakias geworden."

Lahirt: Wat is de eerste les van de Quréan?

Kazi: Volgens de Quran heet de persoonlijke verblijfplaats van
de Heer, die het hoogste doel is in de spirituele wereld, behesht. Er
is daar weliswaar geen formele verering, maar het leven zelf is
verering (/bada). De bewoners van die plaats zijn verzonken in
transcendentale zegen eenvoudig door de Heer te zien. Dit is pre-
cies dezelfde informatie, als Sri Gaurangadeva gaf.

Lahirt: Aanvaardt de Quran, dat de Heer een transcendentale
vorm heeft?

Kazi: De Quran zegt, dat God geen vorm heeft. Maar Sr
Gaurangadeva vertelde de Chand Kazi, dat zijn lering van de
Quran betekent, dat God geen materiéle vorm kan hebben. Dit
sluit het bestaan van Zijn zuiver spirituele vorm niet uit. Paigambar
Sahib zag de goddelijke, liefdevolle vorm van de Heer in overeen-
stemming met zijn niveau van bekwaamheid. De transcendentale
emoties, die kenmerkend zijn voor de andere rasas, bleven voor
hem verscholen.

Lahiri: Wat zeggen de Sufi's hierover?
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Kaz:: Zij houden zich aan de doctrine van ana al-haqq, wat be-
tekent 'lk ben Khoda'. De sufidoctrine (aswaph) van de islam is
precies hetzelfde, als de advaita-vada-doctrine.

Lahiri: Bent u een Sufi?

Kazi: Nee, we zijn onvermengde toegewijden. Gauranga is ons
leven.

De discussie ging nog lange tijd door en uiteindelijk bood de
Kazi Sahib de Vaisnava’s zijn respect aan en vertrok. Hari-nama-

sarikirtana volgde, waarna het gezelschap uit elkaar ging.

ALDUS EINDIGT HET VIJFDE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD

"VAIDHI-BHAKTI IS NITYA, NIET NAIMITTIKA DHARMA"
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Hoofdstuk 6

Nitya-dharma, ras en kaste

EVIDASA VIDYARATNA WAS EEN LERAAR, DIE
langetijd overtuigd was geweest, dat de brahmanas de
meest vooraanstaanden waren van alle varnas (klas-
sen). Hij dacht, dat niemand behalve brahmanas geschikt waren
om het hoogste levensdoel te bereiken en dat de jiva, tenzij hij in
een brahmaanse familie werd geboren, geen mukti kon bereiken.
Hij dacht ook, dat geboorte in zo'n familie de enige oorzaak kon
zijn om de typische eigenschappen van een brahmana te ontwik-
kelen. Toen hij de gesprekken hoorde tussen de Vaisnava’s en de
nakomelingen van de Chand Kazi, werd hij heel bedroefd. Hij kon
de stellingen van Kazi Sahib niet begrijpen, want ze waren vol
diepe, fundamentele waarheden.
Terwijl zijn hart oversloeg dacht Devidasa Vidyaratna, "Het mos-
limras is een vreemd verschijnsel en je kunt er nooit van opaan,

wat moslims zeggen. Vader heeft natuurlijk Farsi en Arabisch ge-
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leerd en heeft langetijd de religie bestudeerd, maar waarom geeft
hij zoveel respect aan de moslims? Een Hindu is verplicht een bad
te nemen om zichzelf te zuiveren van het aanraken van zoiets als
een moslim, dus wat kon Parama-hamsa Babaji Maharaja gedacht
hebben, toen hij een dergelijk persoon uitnodigde om bij het gezel-
schap te komen zitten en hem zoveel eerbied gaf?"

Diezelfde nacht zei Devidasa, "Sambhu! Ik kan hierover niet
langer zwijgen. Ik ga een vurig debat over logica provoceren en dit
ketterse gezichtpunt in de as leggen. Het was in Navadvipa, waar
geleerden, zoals Sarvabhauma en Siromani over de nydya-sastra
spraken en Raghunandana karnde de achtentwintig waarheden
van de smrti-sastra. Hoe komt het, dat de hindoe's en de moslims
zich nu in hetzelfde Navadvipa vermengen? Misschien hebben de
leraren van Navadvipa hiervan nog geen hoogte gekregen."
Vidyaratna wijdde zich een aantal dagen met heel zijn hart aan zijn
taak.

Bij de dageraad was een lichte motregen gevallen. Halverwege
de ochtend was de zon nog door de wolken bedekt en was niet in
staat geweest een enkele blik op aarde te werpen. Devi en
Sambhu hadden véér tien uur een maaltijd van khichri gegeten en
hadden het gevoel, dat ze nu de tijd mee hadden. In Srfi Godruma
hadden de Vaisnava’s vertraging in hun madhu-kari opgelopen.
Bijna iedereen echter had nu de prasada geéerd en zat in een
grote kufira aan één zijde van de madhavi-malati-bossage.

Paramahamsa Babaji, Vaisnava dasa, Pandita Ananta dasa uit

het dorp Sr Nrsimha-palli, Lahiri Mahasaya en Yadava dasa uit
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Kuliya begonnen hari-nama op hun fulasi-malate chanten en raak-
ten verzonken in paramananda (hoogste vreugde). Op dat moment
kwamen de bekende pandifa, Krsna Cudamani, samen met
Vidyaratna Mahasaya, Caturbhuja Padaratna uit Samudragarh,
Cintamani Nyayaratna uit Kasdi en Kalidasa Vacaspati uit Parva-
sthall aangelopen. De Vaisnava’'s boden de geleerde brahmanas
hun eerbiedige eerbetuigingen aan en gaven hen een zitplaats.

Paramahamsa Babaji zei, "Men zegt, dat een bewolkte dag on-
gunstig is, maar deze dag is voor ons uiterst gunstig geworden.
Vandaag hebben de brahmana-panditas van de dhama onze kutira
met het stof van hun voeten gezuiverd."

Vaisnava’'s beschouwen zichzelf natuurlijkerwijs onbeduidender
dan gras, dus allen boden pranama aan en zeiden, vipra-
caranebhyah namah, "Alle eer aan de voeten van de brahmanas."
De brahmana-panditas, die zichzelf respectabele geleerden be-
schouwden, beantwoordden de Vaisnava’s door hen hun zegen te
geven en gingen daarna zitten. De brahmanas, die Vidyaratna voor
een debat had voorbereid, boden hun eerbetuigingen aan LahirT
Mahasaya aan, want hij was de oudste onder hen. Lahir
Mahasaya, die inmiddels met de vertrouwelijke conclusies van de
sastras bekend was, gaf onmiddellijk zijn prapamas aan de
panditas.

Van alle panditas, was Krsna Cudamani het meest welsprekend.
Hij had over de betekenis van de sasfra met vele andere panditas
gedebatteerd in Kasi, Mithila en talrijke andere plaatsen en had al

zijn tegenstanders weten te pareren. Hij was klein van stuk met
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een glanzend donkere gelaatskleur en was ernstig en beheerst en
had ogen, die blonken als een paar sterren. Nu begon hij een dis-
cussie met de Vaisnava’'s.

Cudamani zei, "We zijn vandaag gekomen om darsana van de
Vaisnava's te nemen. Hoewel we niet al jullie doen en laten steu-
nen, hebben we grote bewondering voor jullie uitzonderlijke toewij-
ding. ST Bhagavan Zelf zegt in Bhagavad-Gita (9.30):

api cet su-duracaro bhajate mam ananya-bhak

sadhur eva sa mantavyah samyag — vyavasito hi sah

Zelfs als iemand een vreselijke zondaar is, maar uitsluitend Mij ver-
eert met toewijding, dient hij als een sadhu te worden beschouwd,

want zijn intelligentie is sterk verankerd in de juiste overtuiging.

"Deze uitspraak in de Bhagavad-Gita is ons bewijs en vanwege
deze conclusie zijn we vandaag gekomen om darsana van de
sadhus te nemen. Maar we hebben één probleem. Waarom asso-
cieert u met moslims onder het voorwendsel van bhakt? We willen
hierover met u spreken. Degene onder u, die het meest bedreven
is in het debatteren, mag naar voren komen."

De Vaisnava’'s waren van streek door de woorden van Krsna
Cudamani en Paramahamsa Babaji zei heel nederig, "Wij zijn een
stel gekken. Wat weten wij nu van het debat? Wij handelen een-
voudig in overeenstemming met het doen en laten, dat de voor-
gaande mah3janas vertoonden. U allen bent geleerden, dus u mag
de instructies van de sasira reciteren en wij zullen in stilte luiste-

ren."
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Ciadamani zei, "Hoe kunt u volgens die uitspraak handelen? U
staat onder gezag van de hindoemaatschappij en als u de discipli-
nes en leerstellingen volgt, die zijn tegengesteld aan de sastra, zal
de wereld in elkaar storten. 'Wij oefenen en prediken tegen sastra
en tegelijkertijld eisen wij op, dat we op het pad zijn van de
mahagjanas.! Wat is dit voor prietpraat? Wat is een mahajana? Men
is alleen een echte mahgjana, als zijn gedrag en leerstellingen in
overeenstemming zijn met sastra. Welk voordeel heeft de wereld
erbij, als we eenvoudig iedereen, die we aardig vinden, een
mahajana gaan noemen en vervolgens het citaat aanhalen,
mahajano yena gatah sa panthah, 'Men dient het pad van de
mahajanas te volgen'?"

De woorden van Cidamani werden voor de Vaisnava's on-
draaglijk, waardoor ze wegliepen en elkaar in een andere Aufiraom
raad gingen vragen. Ze besloten, dat ze, omdat de maha-janas
van fouten werden beschuldigd, werden gedwongen de aanklach-
ten, voor zover dat in hun macht lag, te weerleggen.
Paramahamsa Babaji koos ervoor om niet in het debat te participe-
ren. Pandita Ananta dasa Babaji was een geleerde van de ny3aya-
$astra, maar iedereen vroeg Sri Vaisnava dasa Babaji het debat te
leiden. De Vaisnava’s wisten onmiddellijk, dat Devidasa Vidyaratna
dit vuur had aangestoken. Lahirt Mahasaya was ook aanwezig en
hij voegde eraan toe, "Devi is uitermate trots. Zijn verstand raakte
in de war op de dag, dat hij getuige was van ons gedrag met de
Kazi Sahib en daarom heeft hij nu al deze brahmana-panditas

meegebracht."
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Vaisnava dasa nam het stof van Paramahamsa Babajr's voeten
op zijn hoofd en zei, "lk zal de orders van de Vaisnava’s op mijn
hoofd dragen. De kennis, die ik heb opgedaan, zal vandaag zeker
vrucht dragen."

Nu was de hemel opgeklaard. Er werd een grote zitplaats onder
de malati-madhaviFbossages uitgelegd en de brahmana-panditas
gingen aan één zijde zitten en de Vaisnava’s aan de andere zijde.
Alle brahmanas en panditas van Sri Godruma en Madhyadvipa
waren daar bijeen geroepen en ook een aantal studenten en
schriftgeleerden uit de buurt kwamen bij het gezelschap zitten; het
was dus in geen geval een kleine bijeenkomst. Ongeveer honderd
brahmana-panditas zaten aan de ene zijde en ongeveer tweehon-
derd Vaisnava’s aan de andere. Vaisnava dasa Babaji was kalm
en beheerst; hij zat op verzoek van de Vaisnava’s aan het hoofd
van het gezelschap. Op dat moment had een verbazingwekkend
incident plaats — een tros malatrbloesems viel op het hoofd van
Vaisnava dasa uit de klimranken boven hem. Dit gaf de Vaisnava’s
moed en het inspireerde hen om de naam van Hari hardop uit te
spreken. "Dit kan worden begrepen als de zegen van Sriman
Mahaprabhu," verklaarden ze.

Aan de andere zijde trok Krsna Cudamani een grimas en zei,
"Jullie kunnen dat wel denken, maar met bloemen kom je er niet.
De boom wordt herkend aan zijn vruchten."

Vaisnava dasa veranderde van onderwerp en begon, "Deze bij-
eenkomst, die vandaag in Navadvipa plaats heeft, lijkt op de ge-

zelschappen, die plaats hebben in Varanasi, hetgeen mij veel ple-
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zier doet. Hoewel ik een inwoner van Bengalen ben, heb ik vele
jaren besteed aan studie en doceren in Varanasi en andere plaat-
sen, dus ik ben niet gewend om Bengaals te spreken. Ik doe het
verzoek om voor de vragen en antwoorden in het gezelschap van
vandaag Sanskriet te spreken."

Cudamani had de sastra heel nauwgezet bestudeerd, maar kon
geen viloeiend Sanskriet spreken, afgezien van sommige s/okas,
die hij in de loop der tijd aan zijn geheugen had toevertrouwd. Hij
was door het voorstel van Vaisnava dasa enigszins ontdaan en
zei, "Waarom? We komen in Bengalen bij elkaar, dus het is het
beste om Bengaals te spreken. Ik spreek geen Sanskriet, zoals de
panditas van de westelijke provincies."

ledereen begreep, gezien ieders stemming, dat Cidamani be-
vreesd raakte om met Vaisnava dasa in debat te gaan. ledereen
vroeg Vaisnava dasa Bengaals te spreken en daar legde hij zich bij
neer.

Cudamani bracht het eerste verweer te berde door te vragen, "Is
jati, of kaste, nitya (onveranderlijk)? Zijn de hindoe's en moslims
geen verschillende kasten? Vallen de hindoe's niet van hun geloof
door met moslims te associéren?"

Vaisnava dasa Babaji antwoordde, "Volgens de nygya-sasira is
jati (een term, die verwijst naar ras, kaste en levenssoort) onver-
anderlijk. De term jafi-bheda (kastenonderscheid), die hier wordt
genoemd, verwijst niet naar het verschil van kaste onder mensen,

die in verschillende landen zijn geboren. Deze term verwijst naar
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het verschil van levenssoort, zoals die tussen koeien, geiten en
mensen."

Cudamani zei, "Ja, wat u zegt is heel waar. Maar betekent dat,
dat er geen jafi-bheda (kastenonderscheid) bestaat tussen hin-
doe's en moslims?"

Vaisnava dasa zei, "Ja, er is een verschil tussen de kasten,
maar dat type jafiis niet eeuwigdurend. Mensen hebben maar één
Jati, wat in dit geval betekent 'levenssoort’. Binnen de menselijke
levenssoort zijn heel veel verschillende jati, of kasten, uitgevonden,
die zijn gebaseerd op de verschillen van taal, land, kledingstijl en
huidskleur."

Cudamani: Is er geen verschil in termen van geboorte? Of be-
staat het verschil tussen hindoe's en moslims uit niets anders dan
het verschil in kledingstijl en dat soort dingen?

Vaisnava dasa: Vaisnava’'s zijn degenen, die zuivere bhakti
hebben en alle menselijke wezens zijn candidaten voor vais-nava-
dharma. Moslims zijn niet geschikt om de plichten uit te voeren, die
in het varnasrama-systeem voor de verschillende varnas worden
beschreven, want hun geboorte diskwalificeert hen. Niettemin heb-
ben ze ieder recht om te participeren in de beoefening van bhakii.
Niemand kan volhouden, dat hij de werkelijke betekenis van de
sastras kent, tenzij hij de subtiele verschillen tussen karma-kanda,
JjAana-kanda en bhakti-kangda nauwgezet heeft bestudeerd.

Cidamani: Goed dan, als iemand zijn voorgeschreven karma
uitvoert, wordt zijn hart geleidelijk gezuiverd, zodat hij geschikt

wordt voor jAana. Onder de jAanis zijn sommigen nirbheda-
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brahmavadis, die het ongedifferentieerde, onpersoonlijke brahma
aanprijzen, terwijl de anderen Vaisnava’s zijn, die de persoonlijke
vorm van Bhagavan met transcendentale attributen (savisesa-
vada) aanvaarden. Volgens deze gedachtengang kan niemand ooit
een Vaisnava worden zonder eerst zijn bekwaamheid voor karma
te voltooien. Moslims zijn zelfs niet geschikt om het voorgeschre-
ven karma van het varna-systeem uit te voeren, want ze zijn out-
castes (onaanraakbaren), dus hoe kunnen zij geschikt worden voor
bhaktl?

Vaisnava dasa: Onaanraakbaren hebben al het recht om bhakti
te beoefenen. Alle sasfras aanvaarden dit en Bhagavan Zelf heeft
in Srf mad Bhagavad-Gita (9.23) gezegd:

mam hi partha vyapasritya ye pi syuh papa-yonayah
striyo vaisyas tatha suadras te pi yanti param gatim

O Partha, vrouwen, vaisyas, sddras en degenen, die laag zijn gebo-

ren in zondige families, kunnen de allerhoogste bestemming berei-

ken door hun toevlucht te nemen tot Mij.

Hier verwijst het woord &srifya, zijn toevlucht nemen tot, naar bhak-
ti. Dit wordt onderbouwd in de Skanda Purana, Kasi-khanda
(21.63):
brahmanah ksatriyo vaisyah sddro va yadj vetarah
visnu-bjakti-samayukto jieyah sarvoftamas ca sah

in: Hari-bhakti-vilasa (10.106)

Of men nu een brahmana, ksatriya, vaisya, sddra, of een outcaste is,
als men zijn toevlucht heeft genomen tot visnu-bhakti wordt men

aan allen superieur beschouwd.
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In de Naradiya Purana wordt gezegd,
svapaco pi mahipala visnu-bhakto dvijadhikah
visnu-bhakti-vihino yo yatfs ca svapacadhikah
in: Hari-bhakti-vilasa (10.87)
O Koning, een toegewijde van Sri Visnu is beter dan een brahmana,
zelfs al is hij geboren in een familie van hondenvleeseters; terwijl

een sannyasi, die onkundig is van visnu-bhakti zelfs verachtelijker is
dan een candala.

Cudamani: U kunt wel zoveel citaten uit sgsfra als bewijs aanvoe-
ren; het gaat erom in te zien wat het onderliggende principe in
deze overweging is. Hoe kan het defect van een gedegradeerde
geboorte worden weggenomen? Kan een defect gerelateerd aan
geboorte worden weggenomen zonder een volgende geboorte te
nemen?

Vaisnava dasa: Het defect van een lage geboorte is het resul-
taat van prarabdha-karma, voorgaande activiteiten, die zijn begon-
nen pas in dit leven vrucht te dragen en dit prarabdha-karma kan
worden vernietigd door de naam van Bhagavan uit te spreken. Het

bewijs hiervoor staat in Sr7 mad-Bhagavatam (6.16.44):
yan-nama sakrc chravanat pukkaso pi vimucyate samsarat

Zelfs een laaggeboren hondenvleeseter kan uit zijn materiéle be-
staan worden bevrijd door eenvoudig Uw heilige naam eenmaal te

horen.

Er staat ook in S mad-Bhagavatam (6.2.46):
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natah param karma-nibandha-krtanam
mumuksatam tirtha-padanukirtanat
na yat punah karmasu sajjate mano

rajas-tamobhyam kalilam tato ‘nyatha

Degenen, die bevrijding uit de conditionering van het materiéle be-
staan wensen, hebben geen andere manier om hun zonden te ont-
wortelen, dan door het chanten van de heilige namen van Bhagavan,
die zelfs de heilige plaatsen zuivert door ze louter met Zijn lotusvoe-
ten aan te raken. De reden is, dat de geest geen aandacht meer
geeft aan karma, wanneer men nama-sarikirtana uitvoert, terwijl de
geest weer wordt gecontamineerd door de materiéle kwaliteiten van
hartstocht en onwetendheid, wanneer men andere methoden tot zui-
vering gebruikt, want de neigingen om zonden te begaan waren nog
niet tot aan de wortel uitgeroeid.

Weer staat in Sri mad-Bhagavatam (3.33.7):

aho vata svapaco ‘fo gariyan
yaj-jahvagre vartate nama tubhyam

tepus tapas te juhuvuh sasnur arya
brahmanucdr nama grnanti ye te

Oh! Wat kan nog meer worden gezegd over de grootsheid van de
persoon, die de heilige naam van ST Hari chant? Een persoon, die
Uw heilige naam uitspreekt is superieur aan iedereen, zelfs als hij is
geboren in een familie van hondenvleeseters. Zijn brahmaanse sta-
tus was al in zijn voorgaande geboorte gevestigd. Die fortuinlijke
Jivas, die Sri-hari-nama chanten hebben reeds boetedoening onder-
gaan, hebben vuuroffers gebracht, hebben in de heilige plaatsen ge-
baad, hebben de geciviliseerde gedragsregels gevolgd en hebben

de Veda's grondig bestudeerd.
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Cudamani: Waarom wordt dan een candala, die hari-nama chant,
wel uitgesloten van het uitvoeren van yajiias en andere brahmaan-
se activiteiten?

Vaisnava dasa: Om ygjfias en dergelijke activiteiten uit te voe-
ren, dient men te worden geboren in een brahmaanse familie en
zelfs iemand, die in een brahmaanse familie wordt geboren, moet
worden gezuiverd door de inwijdingsceremonie met de heilige
draad, voordat hij bevoegd is om de taken van een brahmana uit te
oefenen. Op dezelfde manier kan een candala worden gezuiverd
door hari-nama te gaan beoefenen, maar hij is nog niet bevoegd
om yajAas uit te voeren, totdat hij een seminale geboorte in een
brahmaanse familie krijgt. Maar hij kan wel de arigas (onderdelen)
van bhakiti uitvoeren, die oneindig groter zijn dan yajias.

Cudamani: Wat is dit nu voor een conclusie? Hoe kan iemand,
die wordt gediskwalificeerd voor een gewoon voorrecht, worden
gekwalificeerd voor iets dat veel hoger is? Bestaat hiervoor enig
samenvattend bewijs?

Vaisnava dasa: Er zijn twee soorten menselijke activiteiten: ma-
teriéle activiteiten, die betrekking hebben op het praktische be-
staan (vyavaharika) en spirituele activiteiten, die betrekking heb-
ben op de ultieme waarheid (paramarthika). lemand kan een spiri-
tuele kwalificatie hebben bereikt, maar dat kwalificeert hem niet
noodzakelijkerwijs voor bepaalde materiéle activiteiten. Bijvoor-
beeld, iemand die van geboorte moslim is, kan de geaardheid en
alle kwaliteiten van een brgdhmana hebben, zodat hij in spiritueel

opzicht een brahmana is, maar toch blijft hij onbevoegd voor be-
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paalde materiéle activiteiten, zoals de dochter van een brahmana
trouwen.

Cudamani: Waarom is dat? Wat maakt het uit, als hij het toch
doet?

Vaisnava dasa: Als men de sociale omgangsvormen overtreedt,
is men schuldig aan vyavaharika-dosa, seculiere ongepastheid. De
leden van de samenleving, die trots zijn op hun sociaal aanzien,
vergeven zulke activiteiten niet. Daarom mag men ze niet plegen,
zelfs al is men spiritueel gekwalificeerd.

Cudamani: Vertelt u me alstublieft eens, wat de oorzaak van de
bekwaamheid voor karma is en wat de oorzaak van de bekwaam-
heid voor bhaktiis.

Vaisnava dasa: 'Tat-tat-karma-yogya-svabhava-janma' — aard,
geboorte en dergelijke, vyavaharika, of praktische oorzaken, die
iemand geschikt maken voor een bepaald type werk, zijn de bron-
nen van bekwaamheid voor karma. De bron van bekwaamheid
voor bhaklti is tattvika-sraddha, vertrouwen, dat is verankerd in de
Absolute Waarheid.

Cudamani: Probeert u me niet te intimideren met de taal van
Vedanta. Legt u duidelijk uit, wat u bedoelt met ‘Yaf-ftaf-karma-
yogya-svabhava'

Vaisnava dasa: De kwaliteiten, die langs natuurlijke weg in een
brahmana worden aangetroffen zijn: sama (beheersing over de
zintuigen), dama (beheersing over de geest), fapah (soberheid),
sauca (reinheid), sanfosa (tevredenheid), ksama (vergevingsge-

zindheid), saralata (eenvoud), IiSa-bhakti (toewijding aan

137



JAIVA-DHARMA

Bhagavan), daya (genade) en satya (waarheidslievendheid). De
natuurlijke kwaliteiten van een ksatriya zijn teja (uitstraling), bala
(lichaamskracht), dhrti (doortastendheid), sSaurya (heldhaftigheid),
titiksa (tolerantie), wdarata (grootmoedigheid), wdyama (doorzet-
tingsvermogen), dhirata (ernst), brahmanyata (toewijding aan de
brahmanas) en aisvarya (rijkdom). De kwaliteiten, die de vaisyas
kenmerken zijn astikya (theisme), dana (liefdadigheid), nistha (ver-
trouwen), adambhikata (afwezigheid van trots) en artha-trspa
(hunkering naar rijkdom). De natuurlijke kwaliteiten van een sudra
zZijn dvija-go-deva-seva (dienstverlening aan de brahmanas, de
koeien en de hemelse halfgoden) en yatha-labha-santosa (tevre-
denheid met datgene, dat wordt verkregen met dat werk). De kwa-
liteiten in de geaardheid van een antyaja (outcaste) zijn asaucam
(onreinheid), mithya (oneerlijkheid), caurya (diefstal), nastikata
(atheisme), wrtha kalaha (zinloos geruzie), kama (lust), krodha
(woede) en indriya-trsna (hunkering naar zintuiglijke bevrediging).
De sastras schrijven voor, dat de varna dient te worden vastge-
steld volgens deze verschillende geaardheden. De bepaling van
varna op basis van geboorte alleen is een recent gebruik. De aan-
leg van een individu voor een specifiek soort werk en zijn deskun-
digheid daarin, komen alletwee voort uit deze geaardheden. De
aanleg van een persoon geeft aanleiding voor zijn neiging en
smaak voor bepaalde activiteiten en het is juist deze bepaalde
geaardheid (svabhava), die we kennen als de natuurlijke aanleg

voor bepaalde typen werk (faf-tat-karma-yogya-svabhava).
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In sommige gevallen is geboorte de belangrijkste factor bij de
bepaling van iemands natuur en in andere gevallen is associatie
de belangrijkste factor. Geaardheid wordt gevormd door associatie,
die begint bij de geboorte, dus geboorte is zeker één van de oor-
zaken, die de ontwikkeling van de natuurlijke aanleg en het gedrag
bepalen. Geaardheid ontwikkelt zich inderdaad vanaf het moment
van de geboorte, maar dat betekent niet, dat geboorte de enige
oorzaak is van de natuur en de aanleg voor een bepaald soort
werk. Het is een grote fout om zo te denken, want er zijn vele an-
dere oorzaken. Daarom schrijven de sastras voor, dat men de
natuur van een persoon moet bestuderen, wanneer men zijn be-
kwaamheid voor werk beoordeelt.

Cudamani: Wat wordt bedoeld met {attvika-sraddha, geloof in de
Absolute Waarheid?

Vaisnava dasa: T7aftvika-sraddha is zuiver vertrouwen in
Bhagavan, dat aanleiding geeft tot een spontane poging Hem te
bereiken. Atattvika-sraddha (onheus geloof) is gebaseerd op een
misvatting over het concept Bhagavan, dat bij het zien van wereld-
se activiteiten in een onzuiver hart opborrelt en dat aanleiding geeft
tot zelfzuchtige ondernemingen geworteld in trots, aanzien en we-
reldse verlangens. Sommige mahgjanas heben (attvika-sraddha
beschreven als sastriya-sraddha, vertrouwen in de sastras. Het is
deze faftvika-sraddha, die de oorzaak is van de bekwaamheid voor
bhakti.
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Cudamani: Laten we ons voorstellen, dat sommige mensen ge-
loof hebben ontwikkeld in de sastras, ofschoon hun natuur niet
bepaald verheven is. Zijn zulke mensen ook geschikt voor bhakt/?

Vaisnava dasa: Sraddh4 is de enige oorzaak van de bekwaam-
heid voor bhakti. Aanleg is de oorzaak van de bekwaamheid voor
karma, maar niet voor bhakti. Dit wordt duidelijk gesteld in de vol-
gende Slokas uit Sri mad-Bhagavatam (11.20.27-28):

Jjata-sraddho mat-kathasu nirvinnah sarva-karmasu
veda duhkhatmakan kaman parityage py anisvarah
tato bhajeta mam pritah sraddhalur drdha-niscayah
Jusamanas ca tan kaman duhkhodarkams ca garhayan

Een sadhaka, die vertrouwen heeft ontwikkeld in de verhalen over
Mij en walgt van allerlei baatzuchtige activiteiten, kan desondanks
niet in staat blijken te zijn om materieel plezier en het verlangen er-
naar op te geven. Omdat hij weet, dat dergelijk zogenaamd plezier in
feite een bron van ellende is, zou hij zichzelf moeten vervloeken op
het moment, dat hij probeert te genieten. In de loop der tijd zal hij in
staat zijn Mij met liefde, vertrouwen en vastberadenheid te dienen.

proktena bhakti-yogena bhajato masakrn muneh
kama hrdayya nasyanti sarve mayi hrdi sthite
bhid yate hrdaya-granthis chidyante sarva-samsayah
ksiyante casya karmani mayi drste ‘khilatmanr
Sri mad-Bhagavatam (11.20.29-30)

Als de sadhaka Mij voortdurend vereert met de methode van bhakti-
yoga, die Ik heb voorgeschreven, kom Ik in zijn hart zitten. Zodra 1k
daar ben gevestigd, worden alle materiéle verlangens en samskaras,

de indrukken, waarop de materiéle verlangens zijn gebaseerd, ver-
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nietigd. Als de sadhaka Mij rechtstreeks ziet als Paramatma in het
hart van alle levende wezens, valt de knoop van vals-ego in zijn hart
uiteen, worden al zijn twijfels aan stukken gegooid en worden zijn
verlangens naar baatzuchtige activiteiten volledig uitgewist.
yat karmabhir yat tapasa jiana-vairagyatas ca yat
yogena dana-dharmena sreyobhir itarair api
sarvam mad-bhakti-yogena mad-bhakti labhate fjasa
svargapavargam mad-dhama katharicid yadi varichati
Sri mad-Bhagavatam (11.20.32-33)

Alle resultaten, die met baatzuchtige activiteiten onder moeilijke om-
standigheden worden verkregen, zoals soberheid, kennis, onthech-
ting, beoefening van yoga, liefdadigheid, religieuze plichten en alle
andere gunstige typen sadhana, worden door Mijn bhakias gemak-
kelijk verkregen door de kracht van bhakti-yoga. Hoewel Mijn bhak-
fas vrij zijn van ambitie, zouden ze gemakkelijk promotie naar de
hemelse planeten kunnen krijgen, of bevrijding kunnen bereiken, of
een woonplaats in Vaikuntha, als ze zulke zaken zouden ambiéren.

Dit is de systematische ontwikkeling van bhakti-yoga, die voort-
komt uit sSraddha (vertrouwen).

Cidamani: En als ik het gezag van Sri mad-Bhagavatam niet
aanvaard?

Vaisnava dasa: Dit is de conclusie van alle sasfras. Als u de
Bhagavatam niet aanvaardt, krijgt u problemen met alle andere
sastras. |k hoef niet veel verschillende sastras te citeren. U hoeft
alleen maar te kijken naar hetgeen in de Bhagavad-Gita wordt
gezegd en dat wordt aanvaard door de aanhangers van alle filoso-

fische systemen. Alle instructies zijn in feite aanwezig in de Gita

141



JAIVA-DHARMA

sloka, die u uitsprak, toen u hier vanmorgen voor het eerst arri-
veerde (Gilg 9.30):

api cet su-duracaro bhajate mam ananya-bhak
sadhur eva sa mantavyah samyag vyavasito hi sah

Als men geen ander object van devotie heeft dan Mij en zijn ver-
trouwen is uitsluitend op Mij gericht, blijft men geabsorbeerd in het
vereren van Mij door hari-katha te horen en hari-nama te chanten.
Die persoon is het pad van de sadhus ingeslagen en zou daarom als
een sadhu moeten worden beschouwd, zelfs als hij zich door een af-
schuwlijke en vervallen natuur haaks ten opzichte van het pad van

karma gedraagt.

Het betekent, dat het systeem van varnasrama, dat tot karma-
kanda behoort, één type pad is; het proces van kennis en onthech-
ting, dat tot jAana-kanda behoort, is een tweede type pad; en ver-
trouwen in hari-katha en hari-nama, die zich ontwikkelen in sat-
sariga, is een derde type pad. Soms worden deze drie typen als
een enkel yoga-systeem bij elkaar genomen, dat ofwel karma-yoga
heet, jAanayoga, of bhakti-yoga. Ze worden soms ook als aparte
systemen beoefend. De beoefenaren van deze verschillende sys-
temen heten karma-yogis, jiana-yogis en bhakti-yogis. Van al de-
ze yogis zijn de bhakti-yogis de besten, want bhakti-yoga is onein-
dig heilzaam en is ongeévenaard in zijn suprematie. Deze conclu-
sie wordt onderbouwd in een uitspraak van de Giig (6.47):
yoginam api sarvesam mad-gatenantaratmana

sraddhavan bhajate yo mam sa me yuktatamo matah
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O Arjuna, van alle yogis beschouw |k de allerbeste yogidiegene, die
Mij voortdurend met groot vertrouwen eert en met zijn geest diep is
verzonken in liefdevolle genegenheid voor Mij.

De Gita (9.31-32) legt verder uit:

ksipram bhavati dharmatma sasvac-chantim nigacchati
kaunteya pratijanihi na me bhaktah pranasyati
mam hi partha vyapasritya ye pi syuh papa-yonayah
striyo vaisyas tatha sadras te pi yanti param gatim
Het is van wezenlijk belang, dat je de betekenis van de S/oka,
ksipram bhavati dharmata, begrijpt. Gelovige mensen, die het pad
van ananya-bhakti, exclusieve toewijding, hebben genomen, wor-
den in hun natuur en gedrag snel van alle fouten gezuiverd. Dhar-
ma volgt overal waar bhakti gaat, want Bhagavan is de wortel van
alle dharma en Hij wordt gemakkelijk door bhakti overwonnen.
Zodra Bhagavan in het hart is gevestigd, is maya, die de jivas in
begoocheling houdt, onmiddellijk verdwenen. Een andere methode
van sadhana is niet nodig. Zodra men een bhakia wordt verschijnt
dharma en maakt het hart van de bhakia deugdzaam. Vanaf het
moment, dat iemands verlangens naar wereldse zinsbevrediging
ziin verdwenen, heerst er vrede in zijn hart. Daarom belooft Sri
Krsna, "Mijn bhakta zal nooit ten ondergaan". De karmis en jianis
kunnen in de loop van hun sadhana ten prooi vallen aan slecht
gezelschap, want zij zijn onafhankelijk, maar de bhaktas vallen
niet, omdat de invioed van Bhagavans aanwezigheid hen tegen

slecht gezelschap beschermt. De bhakta heeft de allerhoogste
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bestemming in zijn greep, of hij nu in een zondige familie of in het
huis van een brahmana werd geboren.

Cudamani: Kijk eens, de voorzieningen in onze sastras om kas-
te bij de geboorte te bepalen lijken me de beste. lemand, die is
geboren in een brahmana-familie komt door het regelmatig beoe-
fenen van sandhya-vandana op het platform van kennis en op het
eind is hij ervoor bestemd om bevrijding te krijgen. Ik begrijp niet,
hoe sraddhad zich kan ontwikkelen. Bhagavad-Gitd en Sri mad-
Bhagavatam leggen uit, dat bhakti voortkomt uit Sraddha, maar ik
zou duidelijk willen weten, wat de jiva moet doen om deze sraddha
te verkrijgen.

Vaisnava dasa: Sraddha is de nitya-svabhava (eeuwige natuur)
van de jiva, maar vertrouwen in de plichten van varnasrama komt
niet voort uit deze eeuwige natuur; dit vertrouwen komt voort uit
naimittika-svabhava (de incidentele of tijdelijike natuur). In de

Chandogya Upanisad (7.19.1) wordt gezegd:

yada vai sraddadhaty atha manute, nasraddadhan manute,
sraddadhad eva manute, sraddha tv eva vijijiasitavyeti

sraddham bhagavo vijjjiasa iti

Sanat-kumara zei, "Als iemand sraddha ontwikkelt, kan hij over een
onderwerp nadenken en het begrijpen, terwijl iemand zonder
sraddha dat niet kan. Alleen iemand, die sraddha heeft, kan over wat
dan ook reflecteren. Daarom moet je over sraddha heel specifieke
informatie hebben." Narada zei, "O Meester, ik wil vooral over deze

sraddha worden ingelicht."
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Sommige mensen, die de conclusies van de sastras hebben ge-
leerd, hebben uitgelegd, dat het woord sraddha betekent vertrou-
wen hebben in de Veda's en in het woord van Sri-guru. Deze uitleg
is niet verkeerd, maar is niet helemaal helder. In onze sampradaya
wordt de betekenis van het woord sraddha alsvolgt weergegeven:
sraddha tv anyopaya-varjam
bhakty-unmukhi citta-vriti-visesah
Sraddha is de kenmerkende eigenschap van het hart, dat streeft
naar bhakti alleen, dat geheel in gebreke gaat van karma en jiana

en dat niets anders verlangt dan uitsluitend het plezier van Krsna.

(Amnaya-sdtra 57)

Bij de sadhaka, die in het gezelschap van suddha-bhakias regel-
matig de instructies van sadhus hoort, ontwikkelt in zijn hart de
overtuiging, dat hij zijn eeuwig welzijn niet kan bereiken met de
methoden van karma, jAiana, yoga, enzovoort, en dat hij geen en-
kele kans van slagen heeft, tenzij hij uitsluitend zijn toevlucht
neemt aan de lotusvoeten van Sri Hari. Zodra hij deze overtuiging
krijgt, kan worden aangenomen, dat zich sraddha in het hart van
de sadhaka heeft genesteld. De aard van sraddha wordt alsvolgt

omschreven:
s34 ca Saranapatti-laksana

Sraddha wordt gekenmerkt door zijn uiterlijke symptoom van

Saranagati, overgave aan S Hari. (Amnaya-sitra 58)

Saranagatrwordt alsvolgt omschreven:
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anukulyasya sarikalpah pratikalyasya varjanam

raksisyatiti visvaso goptrtve varanam tatha

atma-niksepa-karpanye sad-vidha saranagatih
Hari-bhakti-vilasa (11.47)

Er zijn zes symptomen van zelfovergave. De eerste twee zijn
anukulyasya sarikalpa en pratikulyasya varjanam: "Ik doe alleen
wat gunstig is voor onvermengde bhakti en ik wijs af wat ongunstig
is." Dit heet sarikalpa of pratjjia, een plechtige gelofte. Het derde
symptoom is raksisyaftiti visvaso, vertrouwen in Bhagavan als
beshermer: "Bhagavan is mijn enige beschermer. Ik heb helemaal
niets aan jAana, yoga en dergelijke bezigheden." Dit is een uiting
van vertrouwen (visvasa). Het vierde symptoom is gopirive
varanam, vrijwillige acceptatie van Bhagavan als instandhouder:
"Ik kan op eigen kracht niets bereiken, of zelfs niet mezelf onder-
houden. Ik zal Bhagavan dienen, voor zover ik dat kan, en Hij zal
voor me zorgen." Dit wordt afthankelijkheid (nirbharatd) genoemd.
Het vijfde symptoom is atma-niksepa, overgave: "Wie ben ik? |k
ben de Zijne. Het is mijn plicht om aan Zijn wensen te voldoen." Dit
is overgave van het zelf (afma-nivedana). Het zesde symptoom is
karpanye, bescheidenheid: "Ik ben ellendig, onbeduidend en mate-
rieel behoeftig." Dit wordt met nederigheid (karpanya of dainya)
bedoeld.

Als deze gevoelens in het hart gevestigd raken, krijgt men een
neiging, die sraddha heet. Een jiva, die deze sraddha heeft, is ge-
schikt voor bhakti en dit is het eerste stadium in de ontwikkeling

van de svabhava, zoals die van de zuivere jivas, die eeuwigdurend
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in een bevrijde staat leven. Daarom is dit de nifya-svabhava van de
Jivas en alle andere svabhavas zijn naimittika (incidenteel).
Cudamani: Ik begrijp het. Maar u hebt nog steeds niet uitgelegd
hoe sraddha zich ontwikkelt. Als Sraddha zich ontwikkelt uit sat-
karma, deugdzaam handelen, dan is mijn argument zelfs sterker,
want sraddha kan niet ontstaan zonder de saf-karma en de svad-
harma van varnasrama uit te voeren. Moslims voeren geen sat-
karma uit, dus hoe kunnen zij ooit geschikt zijn voor bhaki?
Vaisnava dasa: Het is een feit, dat sraddha voortkomt uit sukrtj,

vrome daden. Er staat in de Brhan-Naradiya-Purana (4.33):

bhaktis tu bhagavad-bhakta-sarigena parijayate
sat-sarigah prapyate pumbhih sukrtaih pdrva-saricitaih

De aandrang tot bhakfi wordt gewekt door de associatie van
Bhagavans bhaktas. De jiva krijgt de associatie van suddha-bhaktas
door het verzamelde effect van vrome, spirituele activiteiten verricht

over vele levens.

Er zijn twee soorten sukrti nitya en naimittika. De sukrti, waarvoor
men sadhu-sariga en bhakti krijgt, is nitya-sukrti De sukrti, waar-
mee men materieel plezier en onpersoonlijke bevrijding bereikt, is
naimittika-sukrti. Sukrti, die eeuwigdurend vruchten draagt, is nitya-
sukrti. Sukrti; die tijdelijke resultaten boekt, welke van een oorzaak
afhankelijk zijn, is naimittika of anitya-sukrti.

Allerlei soorten materieel plezier zijn niet-eeuwig, omdat ze dui-
delijk wijzen op een oorzaak. Er zijn heel veel mensen, die denken,
dat mukti eeuwig is, maar dit is alleen, omdat ze niet weten, wat de

werkelijke aard van mukiiis. De individuele atma (ziel) is suddha
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(zuiver), nitya (eeuwig) en sanatana (ongerept). De oorzaak (nimit-
ta) van de gebondenheid van de jivafmais de associatie met maya
en muktiis de totale opheffing van deze gebondendheid. De daad
van bevrijding, of het loslaten van gebondenheid, wordt bewerk-
stelligd in een enkel ogenblik, dus de daad van bevrijding is in
zichzelf geen eeuwige activiteit. Alle overwegingen van mukii zijn
beéindigd, zodra emancipatie is bereikt; muktiis dus niets meer
dan de vernietiging van een materi€le oorzaak. Omdat mukti
slechts de ontkenning is van een tijdelijke, materi€le oorzaak, is
mukti ook naimittika, oorzakelijk en tijdelijk.

Rati, of gehechtheid voor de voeten van Sri Hari daarentegen,
houdt nooit op, als het ooit in het hart van de jiva was gevestigd.
Daarom is deze rati; of bhakti, nitya-dharma en als we de discipli-
nes (arigas) goed bekijken, kan van geen enkele worden gezegd,
dat het naimittika is. Het soort bhakti, dat is beéindigd op het punt,
waar het mukti schenkt, is slechts een soort naimittika-karma, ter-
wijl bhakti, die voor, tijdens en na mukfi aanwezig is, een andere
en eeuwige waarheid is, namelik de nitya-dharma van de jivas.
Mukti is slechts een onbelangrijk, secundair, bijverschijnsel van
bhakti. In de Mundaka Upanisad (1.2.12) wordt gezegd:

pariksya lokan karma-citan brahmano
nirvedam &yan nasty akrtah krtena
tad-vijianartham sa gurum evabhigacchet

samit-panih srotriyam brahma-nistham

Een brahmana, die de $astras uitputtelijk heeft bestudeerd, raakt zijn

belangstelling in het uitvoeren van karma kwijt door zorgvuldig de tij-
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delijke, onzuivere en miserabele natuur van Svarga-loka en andere
hemelse planeten te onderzoeken, die bereikbaar zijn door vrome
daden in het materiéle veld uit te voeren. Dit is het geval, omdat de
nitya-vastu, Bhagavan, niet kan worden bereikt met werelds karma,
want Hij bevindt Zich boven het bereik van karma. Om feitelijke ken-
nis en realisatie van die eeuwige, allerhoogste Persoon te verkrijgen,
dient men een gekwalificeerde guru te vinden, die de Veda's kent,
die stevig is verankerd in de dienst van Bhagavan en die de Absolu-
te Waarheid kent. Die guru dient men te benaderen met hout om een
heilige vuur aan te maken en men dient hem nederig en vol vertrou-

wen lichaam, geest en woorden te offeren.

Karma, yoga en jiiana produceren allemaal naimittika-sukrti. Bhak-
ta-sariga, de associatie van bhaktas, en bhakii-kriya-sariga, con-
tact met toegewijde activiteiten, produceren nitya-sukrti. Alleen
iemand, die gedurende vele levens nitya-sukrti heeft verzameld,
kan sSraddha ontwikkelen. Naimittika-sukrti produceert vele ver-
schillende resultaten, maar leidt niet tot de ontwikkeling van ver-
trouwen in onvermengde bhakii.

Cudamani: Wilt u alstublieft uitleggen, wat u bedoelt met bhakita-
sariga en bhakti-kriya-sariga (contact met toegewijde activiteiten).
Uit welk type sukrtikomen ze voort?

Vaisnava dasa: Bhakia-sariga betekent praten met suddha-
bhaktas, hen dienen en naar hun betogen luisteren. Suddhd
bhaktas voeren de activiteiten van bhakti uit, zoals openbare sa-
menzang van sri-nama. Deelname aan deze activiteiten, of ze zelf
uitvoeren, wordt bhakti-kriya-sariga genoemd, contact met devoti-

onele activiteiten.
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In de sastras worden activiteiten, zoals het schoonmaken van de
tempel van Sri Hari, een lampoffer aan Tulasi brengen en het in
acht nemen van Hari-vasara (Ekadasi, Janmastami, Rama-navami
en andere feestdagen) bhakti genoemd. Zelfs al voert men ze per
ongeluk uit, of zonder zuivere sraddha, ze zullen toch bhakti-
posaka sukrti produceren, de deugdzaamheid, die devotie voedt.

Hieraan moet worden toegevoegd, dat iedere vastfu, substantie,
een bepaald vermogen heeft, dat vasfu-sakti heet, de inherente
capaciteit van die substantie. De capaciteit om bhakti te voeden
wordt alleen aangetroffen in de activiteiten van bhakti. Deze activi-
teiten produceren sukrti, zelfs als ze op onverschillige wijze worden
uitgevoerd, om niet te spreken van het uitvoeren in vol vertrouwen.
Dit wordt in de Prabhasa-khanda geciteerd en het wordt in Hari-
bhakti-vilasa (11.451) alsvolgt uitgedrukt:

madhura-madhuram etan marigalam marigalanam
sakala-nigama-vall-sat-phalam cit-svardpam

sakrd api parigitam sraddhaya helaya va
bhrgu-vara nara-matram tarayet krsna-nama

Sri-krsna nama is het zoetste van alles dat zoet is en het allerbeste
van alles dat goed is. Het is de eeuwige, tot volle rijpheid gekomen,
spirituele vrucht van de wensboom van de Veda's. O beste der
Bhrgu's, als iemand maar één keer zonder overtredingen Sri-krsna
nama onverschillig of met vertrouwen chant, bevrijdt Sr=krspa nama

die persoon onmiddellijk van de oceaan van het materiéle bestaan.

Dus alle typen sukrti, die bhakti voeden, zijn nitya-sukrti. Als deze

sukrti sterk wordt, ontwikkelt men geleidelijk sraddha in ananya-
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bhakti (onvermengde bhakti) en krijgt men sadhu-sariga. Geboorte
in een moslimfamilie is het resultaat van naimittika-duskrti, of tijde-
lijke goddelozen daden, terwijl vertrouwen in ananya-bhakti het
resultaat is van nitya-sukrti eeuwige godbewuste daden. Wat is
hieraan zo vreemd?

Cudamani: Dit bedoelde ik met mijn vorige vraag. Als er zoiets is
als bhakti-posaka-sukrti (de deugd die toewijding voedt), moet het
uit een ander soort suArti voortkomen. Maar moslims hebben geen
ander soort sukrti, dus het is voor hen ook niet mogelijk om bhakt-
posaka-sukrtite krijgen.

Vaisnava dasa: Dat is niet waar. Mifya-sukrti en naimittika-sukrti
worden apart geclassificeerd, ze zijn dus niet van elkaar afhanke-
lik. Er was eens een zondige jager, die veel kwaad aanrichtte,
maar die het geluk had te vasten tijdens Siva-ratri en wakker te
blijven gedurende die nacht. Vanwege de nitya-sukrti, die hij hier-
van kreeg, ontwikkelde hij een bekwaamheid voor hAari-bhakti. In
de Sri mad-Bhagavatam (12.13.16) staat, vaispavanam yatha
$ambhuh : "Van alle Vaisnava’s is Sivaji de beste." Uit deze uit-
spraak blijkt, dat Mahadeva de meest gewaardeerde Vaisnhava is
en men krijgt hari-bhakti door een belofte te doen, die hem plezier
doet.

Ciadamani: Wilt u zeggen, dat nifya-sukrii door toeval komt?

Vaisnava dasa: Alles komt per goed geluk. Dit is ook het geval
op het pad van karma. Onder welke omstandigheden kwam de jiva
voor het eerst in de cyclus van karma? Kan het iets anders zijn dan

een toevallige gebeurtenis? De mimamsa-filosofen hebben karma
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beschreven als anadi (zonder begin zijnde), maar in werkelijkheid
heeft karma een wortel. De toevallige gebeurtenis, die iemands
oorspronkelijke karma in gang zet, is onverschilligheid jegens
Bhagavan (bhagavad-vimuk-hata).

Zo lijkt nitya-sukrfi ook een toevallige gebeurtenis. In de

Svetasvatara Upanisad (4.7) wordt gezegd:

samane vrkse puruso nimagno ‘nisaya socati muhyamanah

Justam yada pasyaty anyam isam asya mahimanam et vita-sokah

De jiva en de inwonende Paramatma zitten beiden in dezelfde boom,
namelijk het materiéle lichaam. De jiva wordt aangetrokken door ma-
teriéle lustbevrediging en is daarom weggezonken in lichaamsbe-
wustzijn. Omdat hij wordt begoocheld door maya, kan hij geen weg
naar bevrijding vinden en klaagt hij. Maar door de invloed van sukrti
verkregen over vele levens kan hij de zegen krijgen van lévara of
van Zijn suddha-bhaktas. Op dat moment ziet hij in zijn hart, dat er
een tweede individu in de boom van zijn lichaam zit. Dit is Tévara, die
eeuwigdurend wordt gediend door Zijn onvervalste bhaktas. Als de
Jiva getuige wordt van de ongewone glorie van Sri Krsna, is hij vrij

van iedere beklagenswaardigheid.

In Sri mad-Bhagavatam (10.51.53) staat:

bhavapavargo bhramato yada bhavej
janasya tarhy acyuta sat-samagamah
sat-sarigamo yarhi ladaiva sad-gatau

paravarese tvayi jayate ratih

O S17 Acyuta, U bent eeuwigdurend in Uw oorspronkelijke, spirituele

gedaante gesitueerd. De jiva is sinds onheuglijke tijlden rond gegaan
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in de kringloop van geboorte en dood. Wanneer het moment van zijn
bevrijding uit deze cyclus nadert, krijgt hij sat-sariga en hierdoor
raakt hij sterk gehecht aan U, die het allerhoogste doel is voor de

sadhus en die de bestuurder is van zowel geest als materie.
En (3.25.25):

satam prasarigan mama virya-samvido
bhavanti hrt-karna-rasayanah kathah

taj-josanad asv apavarga-vartmani
sraddha ratir bhaktir anukramisyati

In het gezelschap van suddha-bhaktas zijn de recitaties en discus-
sies over Mijn glorieuze activiteiten, spel en vermaak zowel plezierig
voor het hart als voor de oren. Door kennis op deze wijze te cultive-
ren komt men op het pad van bevrijding en krijgt men achtereenvol-
gens sraddha, dan bhava en uiteindelijk prema-bhakti.

Cudamani: In uw opvatting is er dus geen verschil tussen een
Aryan en een Yavana?

Vaisnava dasa: Er zijn twee soorten verschillen: param-arthika,
die welke betrekking hebben op de absolute realiteit, en
vyavaharika, die welke betrekking hebben op praktische ervaring.
Er is geen paramarthika-verschil tussen Aryans en Yavana's, maar
er bestaat een vyavaharika-verschil.

Cudamani: Waarom dringt u herhaaldelijk de show van uw ge-
leerdheid in Vedanta op? Wat bedoelt u met een vyavaharika
verschil tussen Aryans en Yavana's?

Vaisnava dasa veronachtzaamde Cidamani's onbeleefdheid en

antwoordde, "De term vyavaharika verwijst naar wereldse gebrui-
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ken. In het huiselijke leven worden Yavana's als onaanraakbaar
beschouwd, dus hun associatie is ongepast vanuit het gezichts-
punt van vyavaharika, of het praktische oogpunt. Aryans mogen
geen water en voedsel aanraken, dat door een Yavana is aange-
raakt. Het lichaam van een Yavana heeft geen betekenis en is
onaanraakbaar vanwege zijn onfortuinlijke geboorte."

Cudamani: Hoe kan er dan vanuit het absolute gezichtspunt
mogelijkerwijs geen verschil zijn tussen Aryans en Yavana's? Legt
u dit eens duidelijk uit.

Vaisnava dasa: De sastras hebben dit opgehelderd. Bhrgu-vara-
nara-matram tarayet krsna-nama : "O beste Bhrgu, Sri-krsna-nama
bevrijdt alle mensen." Volgens deze s/oka hebben Yavana's en alle
andere mensen gelijke kansen om het allerhoogste doel van het
leven te bereiken. Degenen, die geen nifya-sukrti hebben, heten
advi-pada-pasu, tweebenige (bipedale) dieren, want ze hebben
geen vertrouwen in Arsna-nama. Zulke mensen hebben geen men-
seliike kwaliteiten, zelfs al hebben ze een menselijke geboorte

gekregen. In de Mahabharata staat:

mahaprasade govinde nama-brahmani vaisnave

svalpa-punyavatam rajan visvaso naiva jayate

O Koning, iemand wiens vrome werken in het verleden erg schamel
waren, kan geen vertrouwen opbrengen in mahaprasada, in Sri Go-

vinda, in Srkrsna-nama of in de Vaisnava’s.

Nitya-sukrtiis grote sukrti, die de jiva zuivert. Naimittika-sukrti heeft
geen betekenis, want het heeft niet de kracht om sraddha voor

transcendentale objecten te wekken. Er zijn in deze materiéle we-
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reld vier transcendentale objecten, die spiritueel bewustzijn oproe-
pen: mahaprasada, Krsna, krspna-nama en Vaisnava’s.

Cudamani had een flauwe glimlach op zijn gezicht. Hij zei, "Wat
is dit een vreemd idee! Dit is gewoon het fanatisme van de
Vaisnava'’s. Hoe kunnen rijst, dah/en groenten cinmaya, spiritueel,
zijn? Er is niets, dat jullie Vaisnava'’s niet kunnen."

Vaisnava dasa: Wat u ook doet, bekritiseer niet de Vaisnava’s,
alstublieft. Dit wil ik u nederig vragen. In een discussie, moet men
spreken over de vragen in kwestie. Wat heeft het voor zin om de
Vaisnava's te bespotten? In deze materiéle wereld is mahaprasada
het enige voedsel, dat geschikt is om te accepteren, want het prik-
kelt het spirituele bewustzijn en lost de materialistische natuur op.
Vandaar, dat Sri/Sopanisad (1) zegt:

isavasyam idam saram yat kifica jagatyam jagat
tena tyaktena bhurjitha ma grdhah kasyasvid dhanam

Alles in het universum, dat beweegt en niet beweegt, bevindt zich in
Tévara en wordt ook door Hem doordrongen. Daarom mag men in
een onthechte levenshouding alleen aanvaarden, wat noodzakelijk is
voor de instandhouding, waarbij men alle zaken als restanten van
T$vara beschouwt. Niemand mag gehecht raken aan andermans rijk-

dom en zichzelf als de genieter beschouwen.

Alles, dat in het universum bestaat, staat in verband met het ver-
mogen van Bhagavan. Men kan de wereldse mentaliteit van genie-
ten opgeven, indien men alles in relatie tot Bhagavans cit-sakfi,
spirituele vermogen, beschouwt. Een naar binnen gekeerde jiva is

niet gevallen, als hij alleen die aardse zaken accepteert, die nodig
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zijn om zijn lichaam in stand te houden, waarbij hij ze bschouwt als
overbliffselen van Bhagavan; in tegendeel, zijn neiging tot spirituele
vooruitgang wordt gewekt. De voedselrestanten en andere aan
Bhagavan geofferde artikelen heten mahaprasada. Jullie zijn heel
onfortuinlijk door geen vertrouwen te hebben in dergelijke buiten-
gewone objecten.

Cudamani: We laten dit onderwerp even rusten en gaan terug
naar het eerste punt van de discussie. Wat is het juiste gedrag
tussen de Yavana's en uw mensen?

Vaisnava dasa: Zolang iemand een Yavana blijft, zijn we onver-
schillig jegens hem. Maar, als iemand, die vroeger een Yavana
was, een Vaisnava wordt onder invloed van nitya-sukrti, beschou-
wen we hem niet langer als een Yavana. Dit wordt heel duidelijk in
de stelling van de Padma Purana :

sudram va bhagavad-bhakiam nisadam svapacam tatha
viksate jati-samanyat sa yati narakam dhruvam
in: Hari-bhakti-vilasa (10.119)

Als men een toegewijde van Bhagavan als een lid van de laagste

van de vier kasten (sddra) beschouwt, of als een lid van een in-

heemse jagersstam (nisada), of als een buiten de wet levende hon-

denvleeseter (svapaca), louter omdat de toegewijde in zulke families

is geboren, is zonder twijfel bestemd voor de hel.
De /tihdsa-samuccaya zegt eveneens:

na me priyas catur-vedi mad-bhaktah svapacah priyah
tasmai deyam tato gréahyam sa ca pdjyo yatha hy aham
in: Hari-bhakti-vilasa (10.127)
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Een brahmana, die de vier Veda's heeft bestudeerd, maar geen
bhakti heeft, is Mij niet geliefd, terwijl Mijn bhakta Mij erg dierbaar is,
zelfs al komt hij uit een familie van hondenvleeseters. Zo een bhakia
verdient het om liefdadigheid te ontvangen en al datgene, wat hij
aanbiedt, dient te worden geaccepteerd. Zowaar, hij verdient even-
veel eer als Ik.

Cudamani: Ik begrijp het. Kan een grhastha-vaisnava een huwlijk-
se relatie aangaan met een yavana-familie?

Vaisnava dasa: In het algemeen blijft een Yavana in de ogen
van het publiek een Yavana tot hij zijn lichaam verlaat. Maar in
absoluut opzicht wordt hij, als hij eenmaal bhaktiheeft bereikt, niet
langer als een Yavana beschouwd. Het huwelijk is één van de tien
sociale gebruiken (smarta-karma). Als een grhastha-vaisnava een
Aryan is, met andere woorden, als hij binnen de vier varnas ope-
reert, dient hij alleen binnen zijn eigen varna te trouwen.

Zelfs al zijn de religieuze plichten, die zijn gerelateerd aan de
vier kasten, naimittika van aard, ze worden voor de instandhouding
van het huiselijke leven toch aangeraden. Niemand wordt een
Vaisnava door eenvoudig de sociale gebruiken van de vier varnas
op te geven. Vaisnava's moeten dat doen, wat gunstig is voor
bhakti en iemand kan de plichten van de varnas alleen opgeven,
als hij door ware onthechting is gekwalificeerd. Dan kan men de
plichten van de vier varnas en alles, dat ermee samenhangt, opge-
ven.

Varna-dharma kan gemakkelijk worden opgegeven, als het on-
gunstig wordt voor bhajana. Zo heeft ook een Yavana, die vertrou-

wen in bhakti heeft opgevat, het recht om de associatie met de

157



JAIVA-DHARMA

yavana-gemeenschap op te geven, als deze ongunstig wordt voor
bhajana. Stel, dat één Vaisnava Aryan is en is gekwalificeerd om
de vier varnas op te geven en een andere Vaisnava is Yavana, die
ook is gekwalificeerd om zijn gemeenschap op te geven. Wat is
dan het verschil tussen hen? Beiden hebben vyavahara opgege-
ven, datgene wat tot het gewone leven behoort en beiden zijn
broeders geworden, wat betreft paramartha, spirituele realiteit.

Het principe van het opgeven van varnadharma kan niet wor-
den toegepast op grhastha-vaisnavas. Een grhastha-vaisnava mag
zijn huiselijk leven niet opgeven, zelfs als het ongunstig is voor
bhajana, tot hij volledig is gekwalificeerd om dat te doen. De we-
reldse samenleving daarentegen kan hij gemakkelijk opgeven,
zodra een sterke aantrekkingskracht en een grote genegenheid in
zijn hart ontwaakt voor datgene, dat gunstig is voor bhajana. In Sri
mad-Bhagavatam (11.11.32) staat:

ajnayaivam gunan dosan mayadistan api svakan
dharman santyajya yah sarvan mam bhajet sa tus sattamah

Sr Krsna zegt, "In de Veda's heb ik de mensen plichten gegeven,
die uitleggen welke positieve bijdragen zijn en welke verkeerde zijn.
De beste sadhu is degene, die dit allemaal weet en zijn plichten ver-
zaakt om uitsluitend Mij te dienen met de vaste overtuiging, dat alle

perfectie wordt bereikt door alleen bhakti"

Dit sluit aan bij de hoogste conclusie van de Bhagavad-Gita
(18.66):

sarva-dharman pariyajya mam ekam saranam vraja

aham tvam sarva-papebhyo moksayisyami ma sucah
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Laat alle variéteiten van naimittika-dharma, zoals karma en jiana,
achterwege en geef je volledig over aan Mij. Maak je geen zorgen,
want Ik bevrijd je van alle reacties, die volgen op het achterwege la-

ten van je voorgeschreven plichten.
Dit wordt verder onderbouwd door Sr7 mad-Bhagavatam (4.29.46):

yada yasyanugrhnati bhagavan atma-bhavitah
sa jahati matim loke vede ca parinisthitam

Bhagavan stort Zijn zegen uit over een jiva, in wie Hij genoegen
schept vanwege zijn zelfovergave of, die Hem in complete overgave
van zijn geestelijke vermogens service verleent. Op dat moment
geeft de jiva zijn gehechtheid op aan alle sociale gebruiken en religi-

euze rituelen, die door de Veda's worden voorgeschreven.

Cudamani: Kunt u eten, water drinken en dat soort dingen met een
Yavana, die een echte Vaisnava is geworden?

Vaisnava dasa: Een onthechte Vaisnava, die onverschillig is je-
gens alle sociale restricties heet nirapeksa (zonder enige behoefte
of benodigdheden) en met zo een Vaisnava kan ik mahaprasada
eren. Een grhastha-vaisnava kan in de context van gewone sociale
of familieaangelegenheden niet met hem aan één tafel zitten, maar
er is geen bezwaar om samen Visnu of vaispava-prasada te eren;
in feite is dat zijn plicht.

Cidamani: Waarom wordt het yavana-vaispavas dan niet toe-
gestaan om de Godsbeelden in de Vaisnavatempels te vereren en
te dienen?

Vaisnava dasa: Het is een overtreding om aan een Vaisnava te

refereren als een Yavana, alleen maar omdat hij in zo'n familie is
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geboren. Alle Vaisnava’s hebben het recht om Krsna te dienen. Als
een grhastha-vaisnava het Godsbeeld dient op een manier, die de
regels van varnasrama breekt, wordt het vanuit het wereldse ge-
zichtspunt als een fout beschouwd. ANirapeksa-vaisnavas zijn niet
verplicht om het Godsbeeld te vereren, want dat zou hun vrijheid
van externe verplichtingen en afhankeliikheden (nirgpeksata) ver-
hinderen. Ze blijven zich bezighouden met het dienen van Sri
Radha-Vallabha met service, die wordt uitgevoerd door hun spiri-
tuele vorm, die innerlijk wordt waargenomen (manasi-seva).

Cudamani: Ik begrijp het. Vertelt u me nu eens, wat u vindt van
de brahmanas.

Vaisnava dasa: Er zijn twee typen brahmanas. brahmanas van
nature (svabhava-siddha) en brahmanas van geboorte (jati-
siddha). Degenen, die brahmana van nature zijn, dienen door de
aanhangers van alle filosofische systemen te worden gerespec-
teerd, want ze zijn in praktisch opzicht Vaisnava’'s. Degenen, die
alleen brahmanas van geboorte zijn, worden traditioneel door
iedereen respect verleend en dat wordt ook door Vaisnava’'s goed-
gekeurd. De conclusie van dit onderwerp van sastra wordt in Sri
mad-Bhagavatam (7.9.10) alsvolgt uitgedrukt:

viprad dvi-sad-guna-yutad aravinda-nabha-
padaravinda-vikukhat svapacam varistham
manye tad-arpita-mano-vacanehitartha-

pranam punati sa kulam na tu bhdrimanah

Een bhakta, die is geboren in een familie van hondenvleeseters,

maar die zijn geest, woorden, activiteiten en rijkdom aan de lotus-
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voeten van Krsna wijdt, is superieur aan een brahmana, die over alle
twaalf brahmaanse kwaliteiten beschikt, maar die zich afkeert van de
lotusvoeten van Bhagavan, wiens navel de vorm heeft van een lotus.
Die bhakta kan zichzelf en zijn hele familie zuiveren, terwijl de
brahmana, die met valse trots is opgeblazen, niet eens zichzelf kan

zuiveren. Dat is mijn opvatting.

Cidamani: Sddras zijn niet geschikt om de Veda's te bestuderen,
maar hoe kan een sddra dan de Veda's bestuderen, als hij een
Vaisnava wil worden?

Vaisnava dasa: Vanuit het absolute gezichtspunt krijgt iemand
automatisch de status van brahmana, wanneer hij ongeacht de
kaste, waartoe hij behoort, een zuivere Vaisnava wordt. De Veda's
zijn in twee secties verdeeld: instructies met betrekking tot karma,
het uitvoeren van voorgeschreven plichten, en instructies met be-
trekking tot faffva, de Absolute Waarheid. Degenen, die in wereld-
se zin als brahmanas zijn gekwalificeerd, zijn bekwaam om de
Veda's te bestuderen, die karma voorschrijven, en degenen, die
brahmanas zijn door spirituele kwalificatie, zijn bekwaam om de
Veda's te bestuderen, die faffva promoten. Zuivere Vaisnava’'s
mogen studeren en de Veda's onderwijzen, die spirituele kennis
promoten, ongeacht in welke kaste ze zijn geboren en we maken
in de praktijk mee, dat ze dat ook doen. In de Brhad-aranyaka
Upanisad (4.4.21) wordt gezegd:

tam eva dhiro vijfidya prajiam kurvita brahmanah
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Een brahmana is een nuchter en spiritueel verlicht persoon, die pre-
cies weet wie para-brahma is en Hem dient door middel van prema-

bhakti, dat een manifestatie is van de hoogste kennis.
Ook staat in de Brhad-aranyaka Upanisad (3.8.10):

yo va etad aksaram gargy aviditvasmal lokat praiti sa krpanah

atha ya etad aksaram gargi viditvasmal lokat praiti sa brahmanah

O Gargi, degene, die deze wereld verlaat zonder te weten wie het al-
lerhoogste onvergankelijke wezen, Sri Visnu, is, is een zielige gierig-
aard, terwijl degene, die deze wereld uitgaat in de wetenschap van
het allerhoogste wezen, wordt erkend als een brahmana.

Manu heeft het volgende gezegd met betrekking tot diegenen, die

brahmanas door vyavaharika, of sociale overwegingen, zijn.

yo ‘nadhitya avijo vedam anyatra kurute sramam
sa jivann eva sudratvam asu gacchati sanvayah
Manu-smrti (2.168)

Een brahmana, ksatriya en vaisya worden tweemaal geboren door
initiatie met de heilige draad en dit bereidt hen voor op de studie van
de Veda's. Als een dvja er niet in slaagt de Veda's te bestuderen,
nadat hij de heilige draad heeft ontvangen en in plaats daarvan an-
dere onderwerpen bestudeert, zoals economie, wetenschap of logi-
ca, vervallen zijn familieleden in hetzelfde leven nog tot de status

van sdaras.

Svetdsvatara Upanisad (6.23) legt de bekwaamheid uit om de

Veda's te bestuderen, die spirituele kennis bevatten:

yasya deve para bhaktir yatha deve tatha gurau

tasyaite kathita hy arthah prakasante mahatmanah
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Alle vertrouwelijke kennis beschreven in deze Upanisad wordt aan
die grote ziel onthuld, die dezelfde exclusieve, ononderbroken,
transcendentale toewijding (para-bhakt) voor zijn guru heeft, als hij

voor $ri Bhagavan heeft.

Het woord parg-bhakti in de Sloka hierboven betekent suddha
bhakti (zuivere bhakt). Ik wil nu niet langer bij dit onderwerp blijven
stilstaan. U zult zelf moeten proberen dit te begrijpen. Kortom,
degenen, die vertrouwen hebben in ananya-bhakti, zijn geschikt
om de Veda's te bestuderen, welke faffva, spirituele kennis, bevat-
ten en degenen, die ananya-bhakti al hebben bereikt, zijn be-
kwaam om de Veda's te onderwijzen.

Cudamani: Zeggen jullie dan, dat de Veda's, die faffva promo-
ten, alleen vaisnava-dharma leren en geen andere religie?

Vaisnava dasa: Dharma is één, niet twee, en heet ook nitya-
dharma of vaispnava-dharma. Alle andere vormen van naimittika-
dharma, die in de Veda's worden geleerd, zijn eenvoudig opstapjes
naar die eeuwige religie. St Bhagavan heeft gezegd:

kalena nasta pralaye vaniyam veda-samyjhiita

mayadau brahmane prokia dharmo yasyam mad-atmakah

Srimad-Bhagavatam (11.14.3)

Sr Bhagavan zei, "De Veda's bevatten instructies voor bhagavata-
dharma. Ten tijde van de vernietiging was die boodschap onder in-
vloed van de tijd verloren gegaan. Bij het begin van de volgende
creatie genaamd Brahma-kalpa heb Ik dezelfde vedische boodschap

wederom aan Brahmaji verteld."

De Katha Upanisad (1.3.9) stelt:
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sarve veda yat padam amananti
tat te padam sarigrahena bravimi

tad visnoh paramam padam sada

Ik zal je nu in het kort die ultieme waarheid beschrijven, die alle
Veda's herhaaldelijk als het allerhoogste bereikbare object hebben
beschreven. De verbliffplaats van Visnu (de alomtegenwoordige
Paramatma, Vasudeva) is de enige, allerhoogste bestemming.

Op dit punt van de discussie zagen de gezichten van Dewvi
Vidyaratna en zijn gezelschap bleek en verwelkt en het enthousi-
asme van de leraren was in stukken gevallen. Het was bijna vijf uur
in de namiddag, dus iedereen was het ermee eens de discussie
van de dag te schorsen en de bijeenkomst te beéindigen.

De brahmana-panditas vertrokken onder enthousiaste lofprijzin-
gen van Vaisnava dasa en de Vaisnava'’s liepen naar hun respec-

tievelijke verblijffplaatsen en zongen luid de namen van Hari.

ALDUS EINDIGT HET ZESDE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD
"NITYA-DHARMA, RAS EN KASTE"

164



Hoofdstuk 7

Nitya-dharma en het materiéle bestaan

OOR DE EEUWEN HEEN HADDEN TALLOZE

goudsmeden in het antiecke koopliedenstadje

Saptagrama aan de oever van de rivier Sarasvati ge-
woond. Door de genade van Sri Nityananda Prabhu waren deze
kooplieden sinds de tijd van Sri Uddharana Datta aan hari-nama-
sarikirtana verslingerd geraakt. Eén van hen echter was een vrek
genaamd Candidasa, die meestal geen deel nam aan hari-kirtana
met de bewoners, omdat hij bang was geld te moeten besteden
aan het sponsoren van festivals. Candidasa was er met zijn gierig-
heid in geslaagd een flink vermogen op te bouwen. Zijn vrouw,
Damayanti, had dezelfde mentaliteit en had geen enkele gastvrij-
heid voor Vaisnava’s of andere gasten. Dit ondernemersechtpaar
had, toen ze jong waren, vier zonen en twee dochters op de wereld
gezet. Hun dochters waren alletwee getrouwd en ze hadden een

enorme erfenis voor hun zonen gereserveerd.
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Als een huis nooit door heilige mensen wordt bezocht, krijgen de
kinderen minder kans om vriendelijk en mededogend te worden.
Naarmate de zonen opgroeiden, werden ze steeds zelfzuchtiger en
wensten hun ouders' dood, zodat zij de nalatenschap konden er-
ven. Het ondernemersechtpaar werd uitermate ongelukkig. Eén
voor één gingen de zonen trouwen. Naarmate hun vrouwen ouder
werden, namen ze de aard van hun echtgenoten over en begon-
nen ook de dood van hun schoonouders te wensen. Na verloop
van tijd werden de zonen zakelijk bekwaam en ontwikkelden een
deskundig inzicht met betrekking tot in- en verkoop van artikelen.
Nadat ze het grootste deel van hun vaders vermogen hadden ver-
deeld, begon ieder zijn eigen bedrijf.

Op zekere dag riep Candidasa iedereen bij zich en zei, "Luister!
Ik heb sinds mijn kinderjaren een spaarzaam bestaan geleid met
als resultaat, dat ik in staat was een groot fortuin voor jullie weg te
leggen. Ik heb eigenlijk nooit behoorlijk brood gegeten of luxe kle-
ding gedragen en je moeder heeft op dezelfde schamele wijze
geleefd. Nu wij oud worden is het jullie plicht om voor ons te zor-
gen, maar we zijn onlangs steeds ongeruster geworden, omdat we
beginnen te merken, dat jullie ons geen aandacht meer schenken.
Ik heb nog wat geld achtergehouden en ik geef dat aan diegene
van mijn zonen, die zo goed zal zijn om voor ons te zorgen.

Candidasa's zonen en schoondochters hoorden zijn woorden
zwijgend aan en gingen toen naar een aparte kamer om met elkaar
een samenzwering te beramen. Ze kwamen het volgende overeen,

"Het beste is om moeder en vader weg te sturen en hun verborgen
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rijkdom te incasseren, zodat we deze onder ons kunnen verdelen,
voordat die oude man het verkeerd gaat besteden." ledereen was
ervan overtruigd, dat het vermogen in de slaapkamer van hun va-
der begraven lag.

Op een ochtend bij het kriecken van de dag ging Candidasa'
oudste zoon, Haricarana, naar zijn vader en zei met geveinsde
nederigheid, "Beste Vader, u en Moeder zouden tenminste één
keer darsana van Sri Navadvipa-dhama moeten nemen, zodat uw
mensenleven succesvol wordt. Ik heb gehoord, dat er in dit tijldperk
van Kali geen heilige plaats zo heilzaam is als Sri Nava-dvipa-
dhama. Het zal helemaal niet oncomfortabel of kostbaar voor u zijn
om daar naartoe te gaan en als u niet kunt lopen, huren we een
boot om u beiden voor een spotprijsje stroomopwaarts te brengen.
Er is ook een Vaisnavi, die graag met u zou willen meegaan."

Toen Candidasa Damayanti vertelde over het voorstel van hun
zoon, werd ze heel blij. Ze kwamen tot de conclusie, "Sinds ons
gesprek van die dag zijn onze kinderen bedachtzaam en hoffelijk
geworden. We kunnen best lopen, dus laten we de pelgrimage
naar Srf dhama-Navadvipa via Kalna en Santipura maken."

Het echtpaar had een gunstige dag uitgekozen en vertrok met
de Vaisnavi op pelgrimage. De volgende dag kwamen ze na een
behoorlijke afstand te hebben gelopen in Ambika-Kalna aan. Daar
kookten ze voor zichzelf in een winkel en gingen zitten eten. Terwijl
ze zaten te eten kwam iemand naar hen toe, die hen kende uit
Saptagrama, en informeerde hen, "Jullie zonen hebben jullie ka-

mer ingebroken en al jullie bezittingen gestolen. Ze laten jullie niet
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meer toe in huis. Ze hebben ook jullie spaargeld gevonden en het
onder elkaar verdeeld."

Toen Candidasa en Damayanti dit nieuws te horen kregen, wa-
ren ze heel verdrietig over het verlies van hun vermogen. Ze kon-
den geen hap meer naar binnen krijgen en bleven de hele dag
onophoudelijk zitten huilen. Na verloop van tijd probeerde de
Vaisnavi hen te troosten en zei, "Weest u niet gehecht aan uw
huis. Kom! U kunt nu het leven van vaisnava-asceten gaan leiden.
U bouwt gewoon een simpele &srama, waar Vaisnava’s bijeen
kunnen komen en kunnen wonen. De kinderen, voor wie u alles
hebt opgegeven, zijn uw vijanden geworden. Er is dus geen reden
om naar huis terug te gaan. We gaan naar Nava-dvipa en blijven
daar voortaan. U kunt uzelf in leven houden door aalmoezen te
aanvaarden. Dat zal een veel beter leven zijn."

Toen Damayanti en Candidasa aan het gedrag van hun zonen
en schoondochters dachten, zeiden ze telkens tegen elkaar, "Het
is beter te sterven, dan naar huis terug te gaan." Op het eind ble-
ven ze nog enkele dagen in huis bij een Vaisnava in het dorp
Ambika, waarna ze Santipura gingen bekijken en arriveerden ten-
slotte in Sri Navadvipa-dhama. Ze bleven een paar dagen in S
Mayapura met een familielid, dat ook ondernemer was en gingen
de zeven heilige plaatsen van Navadvipa op de oever van de
Ganga en de zeven plaatsen in Kuliya-grama op de andere oever
van de rivier bezoeken. Na enkele dagen echter kwam de ge-
hechtheid aan hun zonen en schoondochters weer aan de opper-

vlakte.
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Candidasa zei tegen zijn vrouw, "Kom, laten we teruggaan naar
huis in Saptagrama. Ze zijn tenslote onze zonen, of niet? Zouden
ze ons niet een beetje genegenheid kunnen tonen?"

Hun vaispavrdienstmeisje was met hen begaan en zei, "Hebt u
geen waardigheid? Deze keer zullen ze u ombrengen!"

Toen het oude echtpaar dit hoorde, zag het de waarheid van
haar woorden in en het echtpaar werd ongerust. "O gerespecteer-
de Vaisnavl," zeiden ze, "jij mag naar je eigen plaats teruggaan.
We kunnen nu redelijk goed onderscheid maken. We zullen ons in
leven houden met bedelen, we zullen een gekwalificeerd persoon
zoeken om ons instructies te geven en we zullen ons gaan bezig-
houden met bhagavad-bhajana."

Het vaisnavi-dienstmeisje vertrok en het ondernemersechtpaar,
dat nu alle hoop om naar hun vroegere huis in Sapta-grama terug
te keren had opgegeven, begon een nieuw huis te bouwen in de
omgeving van Kuliya-grama, waar Chakauri Cattopadhyaya had
gewoond. Terwijl ze bijdragen en raad kregen van veel hoffelijke
en goedgemanierde mensen, bouwden zij een landhuisje en gin-
gen daar permanent wonen. Kuliya-grama staat bekend als de
heilige plaats, waar overtredingen worden vergeven en men ge-
loofde er heilig in, dat alle ooit gemaakte overtredingen zouden
worden vergeven, als men daar woonde.

Op zekere dag zei Candidasa, "O moeder van Hari, spreek niet
meer over onze kinderen; denk zelfs niet meer aan hen. We wer-
den in een zakenfamilie geboren vanwege de vele zonden, die we

begingen en door een gebrekkige geboorte werden we gierigaards
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en hebben nooit iets voor gasten of Vaisnava's gedaan. Als we
hier wat geld verdienen, zullen we het gebruiken om gasten te
ontvangen, zodat ons volgende leven gunstiger mag zijn. Ik dacht
over het openen van een winkel in levensmiddelen. Ik ga aan een
paar vriendelijke heren wat geld vragen en ga weer aan het werk."

In korte tijd opende Candidasa een klein winkeltje en kreeg het
voor elkaar om iedere dag een beetje winst te maken. Het echt-
paar ontving dagelijks een gast aan tafel en bracht het leven op
een plezieriger manier door dan voorheen.

Candidasa was vroeger naar school gegaan en nu zat hij ieder
vrij ogenblik in zijn winkel Gunaraja Khana's Sr7 Krspa Vijaya te
lezen. Hij dreef zijn winkel op eerlijke wijze en was gastvrij. Er gin-
gen vijf of zes maanden op deze manier voorbij en toen de men-
sen van Kuliya op de hoogte kwamen met Candidasa's verleden,
kregen ze vertrouwen in hem.

In dit dorp leefde ook een grhastha-brahmana, die Yadava dasa
heette en iedere dag een lezing gaf over Sri Caitanya-marigala.
Candidasa woonde af en toe zijn lezingen bij en toen hij en
Damayanti zagen, dat Yadava dasa en zijn vrouw altijd Vaisnava’s
over de vloer hadden, raakten ze geinsprieerd hetzelfde te doen.

Op een dag vroeg Candidasa aan Yadava dasa, "Wat stelt dit
materiéle bestaan eigenlijk voor?"

Yadava dasa zei, "Er wonen op de oostelijke oever van de
Bhagirathi in Sri Godrumadvipa heel veel geleerde Vaisnava’s.
Kom, laten we er naartoe gaan en het aan hen vragen. Ik ga er zelf

af en toe heen en kom altijd terug met een aantal goede adviezen.
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Op het ogenblik zijn de vaisnava-geleerden van Sri Godruma des-
kundiger in de conclusies van de sasfras dan de brahmana
geleerden. Een paar dagen geleden versloeg Sri Vaisnava dasa
Babaji in een debat de brahmana-panditas uit de buurt. Zo'n diep-
zinneige vraag van jou kan daar heel bevredigend worden beant-
woord."

Yadava dasa en Candidasa gingen zich klaarmaken om in de
namiddag de Ganga over te steken. Damayanti bediende nu re-
gelmatig zuivere Vaisnava’s en het verdriet in haar hart was zo
goed als verdwenen. "Ik ga met je mee naar Sir Godruma," zei ze.

"De Vaisnava's daar zijn geen grhasthas," zei Yadava dasa. "Ze
zijn strikt in de orde van onthechting en zijn ontdaan van iedere
relatie met vrouwen. Als je meekomt, ben ik bang, dat ze niet blij
zijn."

Damayanti antwoordde, "Ik bied mijn dandavat-pranama van
een afstand aan en ik kom niet op hun terrein. Ik ben een oude
vrouw. Ze zullen op mij niet boos worden."

Yadava dasa stemde ermee in, maar waarschuwde, "Het is niet
gebruikelijk, dat vrouwen daar komen. Maar we kunnen je in een
dorp in de buurt achterlaten en je weer meenemen, als we naar
huis terugkeren."

Laat in de namiddag gingen ze met zijn drieén de Ganga over
en arriveerden in Pradyumna-kufija. Damayanti bood languit haar
dandavat-pranama aan bij de ingang van de Aurija en ging vlakbij
onder een oude banyan-boom zitten. Yadava dasa en Candidasa

gingen de kurija binnen en boden met grote toewijding hun
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dandavat-pranama aan het gezelschap van Vaisnava’s, die onder
de malati-madhavrFbossage zaten.

Paramahamsa Babaji zat in het midden van het gezelschap met
Sri Vaisnava dasa, Lahiri Mahasaya, Ananta dasa Babaji en vele
anderen aan zijn voeten. Candidasa zat vlak naast Yadava dasa.

Ananta dasa Babaji keek Yadava dasa aan en vroeg, "Wie is die
nieuwe man?"

Yadava dasa vertelde hem het hele verhaal van Candidasa.
Ananta dasa Babaji glimlachte en zei, "Ja, dit noemen we het ma-
teriéle bestaan. Degene, die het materiéle bestaan kent, is in feite
wijs en degenen, die in de kringloop van het materiéle bestaan
vallen zijn beklagenswaardig."

Het verstand van Candidasa raakte geleidelijk gezuiverd, want
als men nitya-sukrti uitvoert, zoals het gastvrij ontvangen van
Vaisnava’'s en het lezen en horen van vaisnava-sastras, is dat
zeker gunstig en kan men heel gemakkelijk sraddha in ananya-
bhakti (exclusieve devotie) ontwikkelen. Toen hij de woorden van
Sri Ananta dasa Babaji hoorde, zei Candidasa met een gelouterd
hart, "Mijn nederige gebed is, dat u mij genadig bent en me duide-
lijk uitlegt wat dit materiéle bestaan behelst."

Ananta dasa Babaji zei, "Dat is een diepgaande vraag en ik zou
willen, dat Sri Paramaharnsa Babaji Mahasaya of Sri Vaisnava
dasa Babaji Mahasaya hem beantwoordt."

Paramaharnsa Babaji zei, "Sti Ananta dasa Babaji Mahasaya is
heel bekwaam om een dergelijke diepgaande vraag te beantwoor-

den. Vandaag zullen we allemaal naar zijn instructies luisteren."
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Ananta dasa: Als u mij dit verzoek doet, zal ik zeker vertellen
wat ik weet. Eerst zal ik de lotusvoeten van mijn Gurudeva, Sri
Pradyumna Brahmacari, een vertrouwelijk metgezel van Sri Caita-
nya Mahaprabhu, herinneren.

De jivas bevinden zich in twee staten: de bevrijde staat (mukia-
dasa) en de staat van materiéle gehechtheid (samsara-baddha-
dasé). De jivas, die zuivere bhaktas van Sri Krsna zijn en die nim-
mer door maya gebonden zijn geweest, of die van hun materiéle
bestaan zijn bevrijd door de genade van Krsna, heten mukia-jivas.
De bevrijde staat heet mukta-dasa. De baddha-jivas daarentegen
ziin degenen, die Sri Krsna zijn vergeten en sinds onheuglijke tij-
den in de greep van maya zijn gevallen. Hun geconditioneerde
levensstaat heet samsara-baddha-dasa. De jivas, die van maya
zijn bevrijd, zijn cinmaya, volkomen spiritueel, en hun hele leven
bestaat uit dienstverlening aan Krsna (Arsna-dasya). Zij leven niet
in deze materiéle wereld, maar in een van de zuiver spirituele we-
relden, zoals Goloka, Vaikuntha, of Vrndavana. Er zijn ontelbaar
veel jivas, die van maya zijn bevrijd.

De jivas, die door m3ya zijn gebonden, zijn ook ontelbaar. Door
hun Arsna-vimukhata, hun gebrek door vervreemding van Krsna,
bindt Krsna's schaduwvermogen, hetgeen chaya-sakti of maya
heet, de jiva met haar drievoudige koorden, die bestaan uit de drie
kwaliteiten van de materiéle natuur, namelijk saftva-guna (goed-
heid), rajo-guna (hartstocht) en famo-guna (onwetendheid). De
geconditioneerde zielen verschijnen in een variéteit aan levens-

standaarden onder invioed van de diverse gradaties van deze
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gunas in de vorm van lichaam, gevoelens, verschijning, natuur,
levensomstandigheden en bewegingen.

Wanneer de jiva de materiéle natuur binnentreedt, neemt hij een
nieuw soort egoisme aan. In zijn zuivere staat-van-zijn heeft de jiva
het egoisme een dienaar van Krsna te zijn, maar in de geconditio-
neerde staat komen verschillende soorten egoisme naar voren, die
het levend wezen laten geloven, "lk ben een mens", "Ik ben een
devatd', "lk ben een dier", "lk ben een koning", 'lk ben een
brahmand', "Ik ben een outcaste", "lk ben ziek", "Ik heb honger",
"Ik ben onteerd", "Ik ben liefdadig", "Ik ben een echtgenoot", "lk
ben een vrouw", "Ik ben een vader", "Ik ben een zoon", "Ik ben een
vijand", "Ik ben een vriend", "Ik ben een wetenschapper”, "Ik ben
knap", "Ik ben rijk", "lk ben arm", "Ik ben gelukkig", "Ik ben be-
droefd", "Ik ben sterk" en "lk ben zwak". Deze houdingen worden
ahamta genoemd, wat letterlijk betekent het gevoel van 'lk-heid', of
vals egoisme.

Behalve deze ahamia komt een andere functie de aard van de
Jiva binnen, namelijk mamata (‘bezitsdrang', of het gevoel van
'mijn"). Dit wordt tot uitdrukking gebracht in houdingen zoals, "Dit is
mijn huis", "Dit zijn mijn bezittingen", "Dit is mijn rijkdom", "Dit is
mijn lichaam", "Dit zijn mijn kinderen", "Dit is mijn vrouw", "Dit is
mijn echtgenoot”, "Dit is mijn vader", "Dit is mijn moeder", "Dit is
mijn kaste", "Dit is mijn ras", "Dit is mijn kracht", "Dit is mijn
schoonheid", "Dit is mijn kwaliteit", "Dit is mijn kennis", "Dit is mijn
onthechting", "Dit is mijn opleiding", "Dit is mijn wijsheid", "Dit is

mijn werk", "Dit is mijn eigendom" en "Dit zijn mijn bedienden en
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ondergeschikten". De enorme consternatie, die de ideeén 'lk' en
'mijn' oproepen, wordt samsara (materieel bestaan) genoemd.

Yadava dasa: De ideeén 'ik' en 'mijn' zijn werkzaam in de ge-
conditioneerde staat, maar bestaan ze ook in de bevrijde staat?

Ananta dasa: Ja, maar in de bevrijde staat zijn ze spiritueel en
zonder gebreken. In de bevrijde staat in de spirituele wereld raakt
de jiva bekend met zijn zuivere natuur, precies zoals deze door
Bhagavan werd geschapen. In die spirituele wereld zijn vele ver-
schillende soorten reéel egoisme, die allemaal hun eigen karakte-
risticke gevoel van 'ik' hebben, dus er zijn ook vele typen cid-rasa,
transcendentale uitwisseling van gevoelens. Alle verschillende
cinmaya-upakaranas, spirituele objecten en persoonlijke bezittin-
gen, die de wezenlijke ingrediénten van rasa vormen, vallen in de
categorie 'mijn’.

Yadava dasa: Wat is dan het defect van de verschillende ideeén
van 'ik' en 'mijn’, die in de geconditioneerde staat bestaan?

Ananta dasa: Het defect is, dat in de zuivere staat de begrippen
'ik" en 'mijn' echt zijn, terwijl ze in het materiéle bestaan allemaal
zijn ingebeeld, of aan het levend wezen zijn opgelegd. Dat bete-
kent, dat deze concepten eigenlijk geen aspecten van de jiva zijn,
maar allemaal valse identiteiten en relaties betreffen. Het gevolg is,
dat alle variéteiten van materiéle identificaties in het wereldse be-
staan onbestendig en onecht zijn en slechts tijdelijk geluk en ver-
driet veroorzaken.

Yadava dasa: Is dit bedrieglijke, materiéle bestaan dus vals?
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Ananta dasa: Nee, deze bedrieglijke wereld is niet onecht; de
wereld is een realiteit, omdat Krsna het wil. Het is het idee van 'ik'
en 'mijn' van de jiva, dat onecht is, wanneer hij de materiéle wereld
binnengaat. Degenen, die geloven, dat deze wereld on-echt is, zijn
Mayavadis, de pleitbezorgers van de theorie van illusie. Zulke
mensen zijn zondaren.

Yadava dasa: Hoe komt het, dat we in deze illusoire relatie te-
recht zijn gekomen?

Ananta dasa: Bhagavan is het volkomen spirituele wezen
(pdrna-cid-vastu) en de jivas zijn geestelijke deeltjes (cit-kana). De
eerste locatie van de jiva is op de grens tussen de materiéle en
spirituele werelden. De jivas, die hun relatie met Krsna niet verge-
ten, zijn versterkt met cit-sakti en worden vanuit die positie naar
het spirituele gebied getrokken, waar zij Zijn eeuwige metgezellen
worden en beginnen daar de zegen van Zijn service te proeven.

De jivas, die zich van Krsna afkeren, willen van maya genieten
en maya trekt hen met haar vermogen aan. Vanaf dat moment
ontstaat onze materiéle levensstaat en verdwijnt onze ware spiritu-
ele identiteit. Dan denken we, "Ik ben de genieter van maya'. Dit
vals egoisme bedekt ons met allerlei soorten valse identiteiten.

Yadava dasa: Hoe komt het, dat onze ware identiteit zich niet
manifesteert ondanks aanzienlijke pogingen?

Ananta dasa: Er zijn twee soorten pogingen: juiste en onjuiste.
Juiste pogingen doen vals egoisme zeker verdwijnen, maar hoe
kunnen onjuiste pogingen daaraan bijdragen?

Yadava dasa: Wat zijn onjuiste pogingen?
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Ananta dasa: Sommige mensen denken, dat hun hart gezuiverd
raakt als ze karma-kanda volgen en dat ze van maya worden be-
vrijd, als ze brahma-jiana beoefenen. Dit zijn voorbeelden van
onjuiste benaderingen. Anderen denken, dat ze door asfariga-yoga
te beoefenen de trance van samadhi-yoga binnengaan en perfectie
bereiken. Dit is een andere onjuiste benadering; er zijn zelfs nog
andere ondernemingen.

Yadava dasa: Waarom zijn deze pogingen onjuist?

Ananta dasa: Deze methoden zijn ongeschikt, omdat ze vele
hindernissen creéren, die het bereiken van je doel in de weg staan.
Er is bovendien maar een geringe mogelijkheid om dat doel te
bereiken. Het punt is, dat ons materi€le bestaan door een overtre-
ding is ontstaan en tenzij we de genade van de persoon krijgen,
die we hebben beledigd, zullen we geen bevrijding krijgen van
onze materiéle conditie en zullen we onze zuivere, spirituele staat
niet verkrijgen.

Yadava dasa: Welke zijn juiste pogingen?

Ananta dasa: Sadhuwsariga (associatie van toegewijden) en
prapatti (overgave) ziin de juiste methoden. In Sri mad-
Bhagavatam (11.2.30) vinden we de volgende uitspraak over

sadhusariga

ata atyantikam ksemam prcchamo bhavato ‘naghah

samsare ‘smin ksanardho pi sat-sarigah sSevadhir nrnam

O zondenloze, we stellen je een vraag over het hoogste heil. In deze
materiéle wereld betekent zelfs een half moment van associatie met

een suddha bhakta de grootste rijkdom voor menselijke wezens.
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Als je vraagt hoe jivas, die in dit materiéle bestaan zin gevallen,
hun hoogste goed kunnen bereiken, kan ik je zeggen, dat ze dat
kunnen bereiken door zelfs maar een half moment van sat-sariga
te hebben.
Prapattiwordt in de Gita (7.14) alsvolgt beschreven:
daivi hy esa gunamayi mama maya duratyaya

mam eva ye prapadyante mayam etam taranti te

Dit goddelijke vermogen van Mij, dat wordt gekend als daivi-magya,
bestaat uit de drie geaardheden van de natuur — saftfva, rajas en ta-
mas. Mensen kunnen op eigen kracht niet over deze maya heenko-
men en daarom is het zeer moeilijk. Alleen degenen, die zich aan Mijj
overgeven, kunnen dit vermogen van Mij te boven komen.

Candidasa: O grote ziel, ik kan uw uitleg niet goed volgen. Ik heb
begrepen, dat we zuivere entiteiten waren en dat we wegens ver-
getelheid van Krsna in handen van m3ya zijn gevallen en aan deze
wereld worden gebonden. Als we Krsna's genade ontvangen, kun-
nen we weer worden bevrijd; anders blijven we in dezelfde conditie
bestaan.

Ananta dasa: Ja, het is voor jou op dit moment voldoende, als je
dit aanneemt. Yadava dasa Maharaja kent al deze waarheden
goed. Je zal van hem al deze zaken geleidelik leren. Sri
Jagadananda heeft een mooie beschrijving van de gevarieerde
condities, waarin de jivas leven, in zijn boek Sri Prema-vivarta (6.1-

13) gegeven:

178



Q/Ziécm-a%wwm o il matonidle bestaarn

clf-kana - jiva, krsna — cinmaya bhaskara
nitya krsne dekhi — krsne karena adara
krsna-bahirmukha hana bhoga-varicha kare

nikata-stha maya tare japatiya dhare

De jiva is een oneindig klein deeltje spiritueel bewustzijn, zoals een
atomisch lichtdeeltje uit de zon. Sri Krsna is het volkomen spirituele
bewustzijn, de transcendentale zon. Zolang de jivas hun aandacht
op Krsna gericht houden, blijven ze achting voor Hem hebben. Maar
wanneer ze hun aandacht op iets anders dan Krsna vestigen, ver-
langen ze materieel plezier. Krsna's begoochelend vermogen, maya,

die naast hen staat, houdt hen vast in haar omarming.1

L Er zijn twee soorten entiteiten: cefana, bewegende, en jada, niet-bewegende.
Bewegende entiteiten zijn degenen, die het verlangen en de kracht hebben erva-
ringen op te doen, terwijl onbeweeglijke entiteiten die niet hebben. Er zijn ook
twee soorten beweeglijke entiteiten: degenen, die beschikken over volledig be-
wustzijn (pdrna-cetana) en degenen, die over minimaal bewustzijn beschikken
(ksudra-cetana). Bhagavan beschikt over volledig bewustzijn en in Zijn oorspron-
kelijke gedaante is Hij Krsna. Dit wordt verklaard in Sr7 mad-Bhagavatam (1.3.28)
in de uitspraak, krspas tu bhagavan svayam, "Krsna is de oorspronkelijke
Bhagavan". De jivas hebben een minimaal bewustzijn. Ze zijn Zijn afgescheiden
deeltjes, die we kennen als vibhinnamsa-tattva, en ze zijn ontelbaar. De sastras
hebben de wederzijdse relatie tussen Sri Krsna en de jivas vergeleken met de
relatie tussen de zon en de oneindig kleine, glinsterende lichtdeeltjes van de zon-
nestralen. Bhagavan Sri Krsna is de spirituele zon en de jivas zijn oneindig kleine
geestelijke deeltjes. De dharma of sva-bhava van de oneindig kleine jivas is
Krsna dienen. Als de jivas worden gevormd, wordt hun dharma gelijktijdig gebo-
ren, evenals in vuur de kracht om te branden altijd aanwezig is. Aangezien het
bestaan van vuur niet kan worden aanvaard zonder de kracht om te branden,
wordt de essentie van de identiteit van de individuele ziel als jiva niet gevestigd

zonder dienst aan Krsna. Een vasfu (substantie) kan niet onafhankelijk van zijn
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pisaci paile fjena mati-cchana haya
maya-grasta jiverahaya se bhava udaya

De dharma van de jiva, die zich van Krsna heeft afgewend, raakt
bedekt, zoals de intelligentie van een persoon bedekt raakt, wanneer

hij door een heks achterna wordt gezeten.

ami siddha krsna-dasa, ei katha bhale

mayara naphara hana cira-dina bule

Hij vergeet de identiteit van Bhagavan en zijn eigen identiteit als een
dienaar van Hari. Als hij dan een slaaf wordt van m3gya, zwerft hij

hier en daar en voor lange tijd in dit verwarrende materiéle bestaan.

kabhu raja, kabhu praja, kabhu vipra, sddra
kabhu duhkhi; kabhu sukhi; kabhu kita ksudra

Soms is hij een koning en soms een onderdaan, soms een
brahmana en soms een sudra. Soms is hij gelukkig en soms diep

bedroefd en soms is hij een klein insect.

kabhu svarge, kabhu martye, narake va kabhu
kabhu deva, kabhu daitya, kabhu dasa, prabhu

dharma (natuurlijke, kenmerkende functie) bestaan, maar een functie kan ook niet
onafhankelijk van zijn substantie bestaan. Niettemin kunnen een substantie en zijn
functie geperverteerd raken. De inherente functie van de jiva is zeker zijn dienst
aan Krsna, maar wanneer de jiva onverschillig is jegens Krsna en zich tegoed
doet aan verschillende soorten sensueel plezier, zal Bhagavans externe vermo-
gen (bahirariga-sakti of maya), die zich nabij bevindt, hem te pakken nemen en

hem in haar web vangen.
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Soms is hij in de hemel, soms is hij op aarde en soms in de hel.
Soms is hij een deva en soms een demoon. Soms is hij een dienaar

en soms een meester.

ei-rape samsara bhramite kona jana

sadhu-sarige nija-tattva avagata hana

Als hij zich zo door het materiéle bestaan begeeft en met groot geluk
de associatie van zuivere bhakias krijgt, leert hij zijn eigen identiteit

kennen en krijgt zijn leven betekenis.

nija-tattva jani ara samsara na caya

kena va bhajinu maya kare haya haya

Door zijn associatie met deze bhakias begrijpt hij zijn ware identiteit
en wordt onverschillig jegens materieel plezier. Terwijl hij bittere tra-
nen weent om zijn hachelijke situatie, klaagt hij, "Ach en wee! Waar-
om heb ik mgya zolang gediend?"

kande ble, ohe krsna! ami tava dasa

fomara carana chadi’ haila sarva-nasa

Hij weent hartstochtelijk en bidt aan de lotusvoeten van Bhagavan,
"O Krsnal! |k ben Jouw eeuwige dienaar, maar ik heb mezelf gerui-
neerd, omdat ik geen acht sloeg op de service aan Jouw voeten.
Wie weet hoe lang ik doelloos heb rondgezworven als de slaaf van

maya?"

kakuti kariya krsne dake eka-bara

krpa kari krsna tare chadana samsara

"O Patita-pavana! O Dina-natha! Bescherm alsjeblieft deze wanho-
pige ziel. Bevrijd me van Jouw m3ya en betrek me in Jouw dienst."

Sri Krsna is een oceaan van genade en als Hij de jiva in zo'n wan-
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hopige staat slechts één keer hoort wenen, plaatst Hij hem snel bui-

ten deze onoverkomelijke materiéle energie.
mayake pichane rakhi’ krsna-pane caya
bhayjite bhajite krsna-pada-padma paya
krsna lare dena nija-cic-chaktira bala

maya akarsana chade haiya durbala

Krsna geeft de jiva kracht met Zijn cit-Sakti, zodat mayas kracht om
de ziel aan te trekken geleidelijk afneemt. De jiva keert dan maya de
rug toe en verlangt ernaar om Krsna te bereiken. Hij vereert Krsna
keer op keer en wordt uiteindelijk competent om zijn lotusvoeten te
bereiken.

sadhu-sarige krsna-nama*-ei-matra cai

samsara jinite ara kona vastu nai

Daarom is de enig onfeilbare methode om dit onoverkomelijke mate-
riéle bestaan te doorkruisen het chanten van Arsna-nama in de as-
sociatie van bhakias.

Yadava dasa: Babaji Mahasaya, de sadhus, waarover u spreekt,
zijn ook in deze wereld aanwezig en ze worden ook onderdrukt
door de ellende van het materiéle bestaan, dus hoe kunnen zij
andere jivas bevrijden?

Ananta dasa: Het is een feit, dat sadhus ook in deze wereld le-
ven, maar er is een groot verschil tussen het aardse leven van
sadhus en dat van de jivas, die door maya worden begoocheld.
Hoewel het aardse leven van beiden aan de buitenkant hetzelfde

lijkt, is er innerlijk een groot verschil. Bovendien is de associatie
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van sadhus zeer zeldzaam, want al zijn sadhus altijd aanwezig, de
gewone man kan hen niet herkennen.

Er zijn twee categorieén jivas, die in de ketenen van maya zijn
gevallen. Sommigen worden volkomen in beslag genomen door
onbeduidend materieel plezier en hebben een geweldig respect
voor deze materiéle wereld, terwijl anderen helemaal niet tevreden
zijn met het triviale plezier van maya en hanteren een subtieler
onderscheid in de hoop een hogere kwaliteit geluk te vinden. Het
gevolg is, dat de mensen van de wereld grofweg in twee groepen
verdeeld kunnen worden: degenen die de kracht ontbreekt om
onderscheid te maken tussen geest en materie en degenen, die
dergelijk inzicht wel hebben.

Sommige mensen noemen degenen zonder inzicht materialisti-
sche lustbevredigers en degenen met inzicht, die bevrijding zoe-
ken, mumuksus. Als ik hier het woord mumuksu gebruik, bedoel ik
niet de nirbheda-brahma jianis, degenen die de nirvesesa-brahma
(ongedifferentieerd brahma) zoeken via het proces van monisti-
sche kennis. Degenen, die zijn uitgeput door de ellende van het
materi€le bestaan en die hun ware spirituele identiteit zoeken,
heten in de Vedische sasfras mumuksus. Het woord mumuksa
betekent letterlijk ‘het verlangen naar mukii (bevrijding)’. Als een
mumuksu zijn verlangen naar bevrijding opgeeft en zich in de vere-
ring van Bhagavan begeeft, heet zijn bhajana suddha-bhakti. De
sastras adviseren niet om muktiop te geven. Als een persoon, die

bevrijding verlangt, kennis verkrijgt over de waarheid van Krsna en
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de jivas, is hij onmiddellijk bevrid. Dit wordt in Sri mad-

Bhagavatam (6.14.3-5) alsvolgt bevestigd:

rajobhih sama-sarikhyatah parthivair iha jantavah
tesam ye kecanehante sreyo vai manujadayah

De jivas van deze wereld zijn in aantal zo ontelbaar als stofdeeltjes.
Van al deze levende wezens zijn er maar enkelen, die hogere le-
vensvormen bereiken, zoals die van de mens, de devas en de Gan-
dharva’s en slechts enkelen daarvan nemen hogere religieuze prin-

cipes aan.

prayo mumuksavas tesam kecanalva dvijottama

mumuksunam sahasresu kascin mucyeta sidhyati

O beste brahmana, van al diegenen, die hogere religieuze principes
aannemen, streven slechts weinigen naar bevrijding, en van de vele
duizenden, die streven naar bevrijding, is er maar één, die in feite de
perfecte of bevrijde staat bereikt.

muktanam api siddhanam narayana-parayanah
su-durlabhah prasantatma kotisv api maha-mune
O grote heilige, van de vele miljoenen bevrijde en perfecte zielen is

een toegewijde, die geheel vreedzaam is en zich uitsluitend wijdt

aan ST Narayana, uiterst zeldzaam.

Bhaktas van Krsna zijn zelfs nog zeldzamer, dan die van
Narayana, want zij hebben het verlangen naar bevrijding overste-
gen en bevinden zich al in de bevrijde staat. Ze blijven in deze
wereld zolang het lichaam stand houdt, maar hun aardse bestaan

is categorisch anders dan dat van de materialist. De bhakias van
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Krsna leven in deze wereld in twee condities (met een huishouden,
of als onthechte monnik).

Yadava dasa: De bhagavatam-siokas, die u zojuist citeerde
verwijzen naar vier categorieén mensen, die over spiritueel inzicht
beschikken: viveki;, degenen die plichtsgetrouw zijn; mumuksu,
degenen die bevrijding verlangen; mukia, degenen die bevrijd zijn;
en de bhakta. Van al deze mensen is de associatie van vivekis en
mumuksus heilzaam voor visayis, grove materialisten. Muktas zijn
ofwel bevrijde individuen met een onverzadigbare dorst naar trans-
cendentale rasa, of ze zijn impersonalisten, die zichzelf op de borst
slaan, omdat ze zijn bevrijd. Alleen de associatie met het eerste
type muktas is heilzaam. Nirbheda mayavadis zijn zondaren en de
associatie met hen is voor iedereen verboden. Zulke mensen wor-
den in Sri-mad-Bhagavatam (10.2.32) vervloekt:

ye ‘nye ‘ravindaksa vimukta-maninas
tvayy asta-bhavad avisuddha-buddhayah

aruhya krcchrena param padam tatah
patanty adho ‘nadrta-yusmad-arighrayah

O lotusogige Heer, degenen, die niet hun toevlucht zoeken aan Uw
lotusvoeten, beschouwen zichzelf vergeefs bevrijd. Hun intelligentie
is onzuiver, omdat ze in gebreke gaan van genegenheid en toewij-
ding voor U en in werkelijkheid zijn ze baddha-jivas. Zelfs al bereiken
zulke mensen het platform van bevrijding door zware boetedoening
te ondergaan en spirituele oefeningen te doen, ze vallen terug uit die

positie wegens het veronachtzamen van Uw lotusvoeten.
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De vierde categorie onderscheidende zielen, de bhaktas, worden
ofwel aangetrokken tot Bhagavans weelderige en majestueuze
kenmerken (a/svarya), of ze worden aangetrokken tot zijn zoete en
intieme eigenschappen (madhurya). De associatie van Bhagavans
bhaktas is in alle opzichten heilzaam. Vooral als men zijn toevlucht
neemt tot de bhakitas, die zijn verzonken in Zijn lieftalligheid,
visuddha-bhakti-rasa, zullen de bovenzinnelijke smaken van bhakti
in het hart verschijnen.

Yadava dasa: U hebt uitgelegd, dat bhakias in twee condities le-
ven. Wilt u dit heel helder maken, zodat mensen, zoals ik met een
beperkte intelligentie, het gemakkelijk kunnen begrijpen?

Ananta dasa: Bhaktas zijn ofwel grhastha-bhaktas, dan zijn ze
gehuwd en hebben een huishouden, of ze zijn fyagr-bhakias, dan
hebben ze het huishoudelijke (gehuwde) leven afgelegd.

Yadava dasa: Wilt u de aard van de relatie van grhastha
bhaktas met deze wereld beschrijven?

Ananta dasa: Je wordt geen grhastha door eenvoudig een huis
te bouwen en er te gaan wonen. Het woord grha in grhastha ver-
wijst naar het huishouden, dat men sticht, als men volgens de ve-
dische voorschriften met een geschikte vrouw trouwt. Een bhakia,
die zich in deze conditie bevindt en bhakii beoefent, wordt een
grhastha-bhakta genoemd.

De jiva, die door may4 is gebonden, ziet vormen en kleuren met
zijn ogen; hij hoort geluid met zijn oren; hij ruikt geuren met zijn
neus; hij voelt met zijn huid; en hij proeft met zijn tong. De jiva

komt de materiéle wereld binnen via deze vijf zintuigen en raakt
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eraan gehecht. Hoe meer hij gehecht is aan grove materie, hoe
groter zijn afstand is tot zijn Prananatha (Heer van zijn leven) Sri
Krsna, en zijn conditie wordt bahirmukha-samsara genoemd, ofwel
buitenwaarts bewustzijn gericht op het wereldse bestaan. Dege-
nen, die door dit wereldse bestaan zijn bedwelmd, heten visayis,
degenen die gehecht zijn aan wereldse lustobjecten.

Als bhaktas leven als grhasthas, zijn ze geen visayis, die louter
op zoek zijn naar het bevredigen van hun zintuigen. De dharma
patni (vrouw, die een partner is in de realisatie van nitya-dharma)
van de huisvader is een dasi, of een dienstmaagd van Krsna
evenals zijn zonen en dochters. De ogen van de hele familie wor-
den bevredigd door de vorm van het Godsbeeld en door de objec-
ten in relatie tot Krsna te zien; hun oren raken volledig bevredigd
door het horen van hari-katha en de levensverhalen van grote
sadhus; hun neus ervaart bevrediging door de geur van fulasri en
andere geurende objecten te ruiken, die aan de lotusvoeten van
Sri Krsna worden geofferd; hun tong proeft de nectar van Arsna-
nama en de restanten van het voedsel, dat aan Krsna is geofferd;
hun huid voelt vreugde door het aanraken van de ledematen van
Sri Hari’s bhaktas; hun hoop, activiteiten, verlangens, gastvrijheid
en dienst aan het Godsbeeld zijn allemaal ondergeschikt aan hun
service aan Krsna. Hun hele leven is een groot feest, dat bestaat
uit Arspa-nama, hun genade voor de jivas en de service aan
Vaisnava’s.

Alleen grhastha-bhaktas kunnen over materiéle objecten be-

schikken en deze gebruiken zonder eraan gehecht te raken. In het
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tijdperk van Kali is het voor jivas heel geschikt om grhastha-
valisnava te worden, want dan is er geen angst om terug te vallen.?

Bhakti kan ook vanuit deze positie volledig worden ontwikkeld.
Veel grhastha-vaispavas zijn gurus, die goed belezen zijn in de
fundamentele waarheden van de sastra. Als de kinderen van zulke
engelachtige Vaisnava’s ook zuivere Vaisnava’s (gosvamis) zijn,
worden ook zij onder de grhastha-bhaktas gerekend. Dit is de re-
den waarom de associatie van grhastha-bhaktas in het bijzonder

heilzaam is voor de jivas.

% Srila Bhaktivinoda Thakura heeft gesteld, dat in het tijdperk van Kali
wordt aanbevolen, dat alle jivas grhastha-vaispavas worden, want dan is
er geen vrees om terug te vallen. De betekenis van deze uitspraak is, dat
het de plicht van alle mensen is om in een niet-gevallen conditie te leven
en zich bezig te houden met de dienst van Visnu en Vaisnava’s. Het is
echter niet de intentie van de auteur om de instructie te geven, dat ieder-
een een grhastha moet zijn, of dat niemand in het tijdperk van Kali een
andere dan de grhastha-asrama mag aanvaarden. Degenen, die ernstig
worden beinvioed door de materiéle kwaliteiten van hartstocht en onwe-
tendheid, die excessief aan materiéle lustbevrediging zijn gehecht en die
een sterke neiging hebben het pad van baatzuchtig streven (pravrtti-
marga) op te gaan, worden aangeraden het huwelijk te aanvaarden en
grhastha-dharma te volgen om deze tendensen te weerstaan. Degenen
daarentegen met een natuur in de kwalilteit goedheid en zuiverheid, die
het pad van onthechting (n/ivrtti-marga) volgen, moeten niet trouwen en
op die manier terugvallen. [Zie vervolg voetnoot 2 aan het eind van dit
hoofdstuk]
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Yadava dasa: Grhastha-vaisnavas hebben zeker de plicht om
de sociale conventies uit te voeren, zoals hun kinderen laten trou-
wen, ceremoniéle functies voor overleden voorouders verzorgen
en meer van dergelijke verantwoordelijkheden. Ze mogen zich
echter niet bezighouden met kamya-karma, rituele activiteiten be-
doeld om alleen materiéle ambities te vervullen.

Als het erop aankomt zijn bestaan te handhaven, is iedereen —
zelfs iemand die zich nirapeksa (ontdaan van iedere behoefte)
noemt — afhankelijk van andere mensen of dingen. Alle belichaam-
de wezens hebben behoeften; ze hebben medicijnen nodig als ze
ziek worden, ze hebben voedsel nodig wanneer ze honger hebben,
ze zijn afhankelijk van kleding tegen de kou en hebben een huis
nodig om zich tegen buitensporige hitte of regen te beschermen.
Nirapeksa betekent zijn behoeften zoveel mogelijk reduceren, want
niemand is absoluut onafhankelijk, zolang hij een materieel li-
chaam heeft. Toch is het beste om zo vrij mogelijk van materiéle
afhankelijkheid te zijn, want dat is een betere geleider voor de ont-
wikkeling van bhakii.

Alle activiteiten, die ik eerder noemde, worden foutloos alleen
wanneer men ze in relatie tot Krsna brengt. Men dient bijvoorbeeld
niet het huwelijk in te stappen met een verlangen om kinderen te
krijgen, of om de voorouders en de Prajapati’s te vereren. Het is
voor bhakti gunstig om te denken, “lk aanvaard deze dienstmaagd
van Krsna alleen, opdat we elkaar kunnen bijstaan in Krsna’s ser-
vice en samen een familieleven kunnen hebben, dat zich afspeelt

rond Krsna.” Wat de materieel gehechte familieleden of familie-
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priester ook mogen zeggen, men oogst uiteindelijk de vruchten van
zijn eigen vastberadenheid.

Ter gelegenheid van de sraddha-ceremonie dient men eerst aan
de voorouders de restanten van het voedsel aan te bieden, dat aan
Sri Krsna is geofferd en daarna dient men de brah-manas en
Vaisnava’'s voedsel uit te reiken. Als grhastha-vaispavas de
sraddha-ceremonie op deze wijze in acht nemen, is dit gunstig
voor hun bhakti.

Alle smarta-rituelen zijn karma, tenzij en totdat men ze combi-
neert met bhakti Als men het karma uitvoert, dat men volgens de
Veda’s dient uit te voeren om suddha- bhakti te ontwikkelen, is dat
karma niet ongunstig voor bhakti. Gewone activiteiten dient men uit
te voeren met een onthechte geest en zonder aan de resultaten
gehecht te zijn en men dient spirituele activiteiten uit te voeren in
het gezelschap van bhaktas, dan zullen er geen ongerechtigheden
zijn.

Sta er eens bij stil, dat de meeste metgezellen van Sriman
Mahaprabhu grhastha-bhakias waren evenals vele rajarsis (heilige
koningen) en devarsis (grote heiligen) uit de antieke Oudheid.
Dhruva, Prahlada en de Pandava’'s waren allemaal grhastha-
bhakias. Je zou moeten weten, dat grhastha-bhaktas ook in de
wereld zeer worden gerespecteerd.

Yadava dasa: Als grhastha-bhakias zozeer worden gerespec-
teerd en dierbaar zijn aan iedereen, waarom onthechten sommigen

van hen dan van het huishoudelijke leven?
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Ananta dasa: Sommige grhastha-bhakias zijn bekwaam om van
hun huishoudelijke leven af te zien, maar zulke Vaisnava’s zijn in
deze wereld zeer schaars en hun associatie is zeldzaam.

Yadava dasa: Wilt u me uitleggen hoe men bekwaam wordt om
af te zien van het gezinsleven?

Ananta dasa: Mensen hebben twee neigingen: bahirmukha-
pravrtti, de uitgaande tendens; en antarmukha-pravrtti, de binnen-
waartse tendens. De Veda’s verwijzen naar deze twee tendensen
als naar buiten, naar de externe wereld gekeerd te zijn en naar
binnen, naar de ziel gekeerd te zijn.

Als de zuivere, spirituele ziel zijn ware identiteit vergeet, vereen-
zelvigt hij zijn geest met zijn zelf, maar de geest is echt alleen een
deel van het subtiel materiéle lichaam. Als hij zichzelf met zijn
geest heeft geidentificeerd, maakt de ziel gebruik van de poorten
van de zintuigen en raakt gehecht aan de uiterlijke zintuigobjecten.
Dit is de uitgaande neiging. lemand geeft blijk van de binnenwaart-
se neiging, wanneer de stroom van het bewustzijn zich van de
grove materie in de geest terugtrekt en zich van daaruit op de ziel
richt.

Degene, wiens neiging voornamelijk naar buiten is gericht, moet
alle buitenwaartse neigingen zonder overtredingen uitvoeren met
Krsna in het centrum onder de krachtige leiding van sadhu-sariga.
Als je je toevlucht neemt tot Arsna-bhakfi, worden de uitgaande
neigingen snel gestopt en omgebogen naar de binnenwaartse
neiging. Als de richting van je neiging helemaal naarbinnen is ge-

keerd, wordt de bekwaamheid geboren om het gezinsleven op te
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geven, maar als je het gezinsleven opgeeft, voordat dit stadium is
bereikt, bestaat er een aanzienlijke kans, dat je weer terugvalt. De
grhastha-asrama is een speciale school, waar de jivas instructies
krijgen over afma-tattva, spirituele waarheid, en waar ze de gele-
genheid krijgen hun realisatie van zulke zaken te ontwikkelen. Ze
mogen de school pas verlaten, als hun opleiding is voltooid.

Yadava dasa: Wat zijn de symptomen van een bhakia, die ge-
schikt is om het gezinsleven op te geven?

Ananta dasa: Hij moet vrij zijn van het verlangen om met de an-
dere sekse te associéren; hij moet een onvoorwaardelijke compas-
sie voor alle levende wezens koesteren; hij dient geheel onver-
schillig te zijn jegens de pogingen om rijkdom te vergaren en hij
mag alleen voedsel en kleding naar behoefte aanvaarden louter
om zichzelf in stand te houden. Hij dient een onvoorwaardelijke
liefde voor Krsna te koesteren; hij dient de associatie van materia-
listen te vermijden en hij dient vrij te zijn van voorkeur voor en af-
keer van het leven en de dood. Sri mad-Bhagavatam (11.2.45)

beschrijft deze symptomen alsvolgt:

sarva-bhdtesu yah pasyed bhagavad-bhavam atmanah

bhdtani bhagavaty atmany esa bhagavatottamah

lemand die zijin eigen gevoel van gehechtheid aan Sri Krsna-candra,
de Ziel van alle zielen, in alle jivas ziet, en die ook ziet, dat alle le-
vende wezens zich onder de hoede van SrT Krsna bevinden, is een

uttama-bhagavata.

In Sri mad-Bhagavatam (3.25.22) beschrijft Kapiladeva de primaire

karakteristieken van sadhus:
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mayy ananyena bhavena bhaktim kurvanti ye drdham
mat-krte tyakta-karmanas tyakta-svajana-bandhavah

Degenen, die niemand anders dan alleen Mij vereren en die zich
daarom alleen bezighouden met vastbesloten en exclusieve toewij-
ding aan Mij, geven alles op om Mijnent wil, inclusief alle plichten,
die worden voorgeschreven door varnasrama-dharma, en alle con-

tacten met hun vrouw, kinderen, vrienden en verwanten.
Er staat ook in Srimad-Bhagavatam (11.2.55):
visfjati hrdayam na yasya saksad-
dharir avasabhihito py aghaugha-nasah
pranaya-rasanaya dhrtarighri-padmah

sa bhavati bhagavata-pradhana uktah

Zelfs als men onbedoeld Sri-hari-nama uitspreekt in een onbevan-
gen stemming, worden onmiddellijk grote hoeveelheden zonden, die
zich gedurende vele levens hebben opgestapeld, teniet gedaan. Een
dergelijk persoon bindt SrT Hari’s lotusvoeten in zijn hart met koorden

van liefde en wordt als de beste van alle bhaktas beschouwd.

Als deze symptomen zich in een grhastha-bhakta manifesteren, is
hij niet langer geschikt om zich in het karmische leven te begeven
en geeft hij daarom het gezinsleven op. Zulke nirapeksa-bhaktas
(geheel onthechte zielen) zijn zeldzaam en je moet jezelf buiten-
gewoon fortuinlijk achten, als je hun associatie krijgt.

Yadava dasa: Tegenwoordig zijn er dikwijls jonge mannen, die
uit het gezinsleven treden en het kleed van de wereldverzakende
levensorde aantrekken. Ze vestigen een plaats om met sadhus

samen te zijn en beginnen het Godsbeeld van de Heer te vereren.
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Na een poosje belanden ze weer in het gezelschap van vrouwen,
maar geven het chanten van hari-nama niet op. Ze reserveren hun
kluizenaarschap door van diverse plaatsen aalmoezen op te halen.
Zijn zulke mannen fy4gis of grhastha-bhakitas?

Ananta dasa: Je vraag roept een aantal onderwerpen tegelijk
op, maar ik zal ze één voor één beantwoorden. Ten eerste, de
bekwaamheid om het gezinsleven op te geven heeft niets te ma-
ken met leeftid. Sommige grhastha-bhaktas zijn door de
samskaras, die ze in dit leven en voorgaande levens hebben ver-
zameld, gekwalificeerd om het gezinsleven op te geven, zelfs ter-
wil ze nog jong zijn. Bijvoorbeeld, Sukadeva’s verzamelde
samskaras stelden hem in staat het gezinsleven te veronachtza-
men vanaf het moment, dat hij werd geboren. Je moet alleen kun-
nen inzien, dat deze bekwaamheid niet kunstmatig is. Als de ware
onthechting ontwaakt, is de jeugd geen beletsel.

Yadava dasa: Wat is ware onthechting en wat is valse onthech-
ting?

Antanta dasa: Ware onthechting is zo sterk, dat zij nimmer kan
worden verbroken. Valse onthechting ontstaat door misleiding,
oneerlijikheid en het hunkeren naar prestige. Sommige mensen
maken een vals vertoon van hun onthechting om het respect af te
dwingen, dat aan nirapeksa-bhaktas wordt gegeven, die het ge-
zinsleven hebben opgegeven, maar zulke valse onthechting is
nietig en totaal ongunstig. Zodra een dergelijk persoon zijn huis
verlaat, verdwijnen de symptomen van zijn bekwaamheid voor

onthechting en zet het verval in.
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Yadava dasa: Moet een bhakia, die het gezinsleven heeft opge-
geven, de kleding van een monnik aanvaarden?

Ananta dasa: Mirapeksa-akificana-bhaktas, die de geest van het
genieten werkelijk hebben opgegeven, zuiveren de hele wereld,
ongeacht of ze in het bos wonen of thuis blijven. Sommigen dragen
een lendedoek en afgedragen, gerafelde kleren als een uiterlijk
teken, opdat men hen als leden van de wereldverzakende levens-
orde identificeert. Op het moment, dat ze deze outfit aanvaarden,
zetten ze hun besluit kracht bij door een gelofte te doen in aanwe-
zigheid van andere Vaisnava's, die in de wereldverzakende le-
vensorde zijn. Dit heet het binnengaan in de wereldverzakende
levensorde, of het aanvaarden van de geschikte kleding voor ont-
hechting. Als je hieraan refereert als bheka-grahana of vesa-
grahana, het aanvaarden van de kleding van onthechting, is dat
dan een punt?

Yadava dasa: Wat is het nut om te worden geidentificeerd als
een lid van de wereldverzakende levensorde?

Ananta dasa: Het is heel ondersteunend om te worden geidenti-
ficeerd als een lid van de wereldverzakende levensorde. Familiele-
den zullen met zo iemand geen relatie meer onderhouden en zul-
len hem gemakkelijk kunnen opgeven. Hij heeft er geen behoefte
meer aan zijn huis op te zoeken en er ontwaakt een natuurlijke
onthechting in zijn hart, waarmee een consequente angst voor de
materialistische wereld gepaard gaat. Voor sommige bhakias is het
heilzaam om de uiterlijke tekenen van onthechting te dragen, hoe-

wel dat niet noodzakelijk hoeft te zijn, als de onthechting van het
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huishoudelijke leven helemaal is geript. In de Sri mad-
Bhagavatam (4.29.46) wordt gezegd: sa jahati matim loke vede ca
parinisthitam, “Een bhakia, die de zegen van Bhagavan heeft ont-
vangen, geeft zijn gehechtheid aan alle wereldse activiteiten en
alle rituele verplichtingen voorgeschreven in de Veda’s op.”

Er is voor zulke bhaktas geen voorschrift om de uiterlijke kleding
van onthechting te dragen. Dat is alleen noodzakelijk zolang er nog
een zekere afhankelijkheid van de publieke opinie bestaat.

Yadava dasa: Van wie dient men de wereldverzakende levens-
orde te aanvaarden?

Ananta dasa: Je dient de wereldverzakende levensorde te aan-
vaarden van een Vaisnava, die zich in de wereldverzakende le-
vensorde bevindt. Grhastha-bhaktas hebben geen ervaring met het
gedrag van onthechte bhaktas, dus zij mogen niemand in de we-
reldverzakende levensorde inwijden. De volgende uitspraak in de

Brahma-vaivarta Purana bevestigt dit:
apariksyopadistam yat loka-nasgya tad bhavet

Men ruineert de wereld, indien men anderen instructies over religi-

euze principes geeft, die men zelf niet naleetft.

Yadava dasa: Welke criteria dient een guru te hanteren bij het
aanbieden van de wereldverzakende levensorde?

Ananta dasa: De guru moet eerst zien of de discipel gekwalifi-
ceerd is of niet. Hij moet eerst kijken, of de grhastha-bhakia op
basis van zijn krsna-bhakti een spiritueel temperament heeft ont-

wikkeld, dat de kenmerken heeft van bepaalde kwaliteiten, zoals
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volledige beheersing over de geest en de zintuigen. Zijn het ver-
langen naar rijkdom en het bevredigen van de tong aan de wortel
uitgebannen of niet? De guru dient de leerling enige tijd onder zijn
hoede te houden om hem grondig te leren kennen en hij kan hem
inwijden in de wereldverzakende levensorde, op het moment dat
hij hem een geschikte candidaat vindt. Hij mag hem onder geen
voorwaarde inwijden, voordat dit punt van bekwaamheid is bereikt.
Als de guru een onbekwaam persoon inwijding aanbiedt, zal hijzelf
zeker vallen.

Yadava dasa: Ik zie nu, dat het niet eenvoudig is om de wereld-
verzakende levensorde te aanvaarden; dat is een serieuze aange-
legenheid. Ongekwalificeerde gurus maken van dit gebruik een
gewone zaak. Het is nog maar pas begonnen en het is de vraag
wanneer het ophoudt.

Ananta dasa: Sri Caitanya Mahaprabhu deelde een zware straf
uit aan Chota Haridasa voor een totaal onbelangrijke misstap een-
voudig om de heiligheid van de wereldverzakende levensorde te
beschermen. De volgelingen van onze Heer dienen zich altijd de
straf van Chota Haridasa te herinneren.

Yadava dasa: Is het aanvaardbaar om een klooster te bouwen
en de verering van een Godheid te vestigen, nadat men de we-
reldverzakende levensorde is binnengegaan?

Ananta dasa: Nee. Een gekwalificeerde discipel, die de wereld-
verzakende levensorde is binnengetreden, dient zich in stand te
houden door iedere dag te bedelen. Hij mag zich niet gaan bezig-

houden met de bouw van een klooster of met andere grote onder-
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nemingen. Hij kan overal wonen, ofwel in een afgezonderde hut of
in de tempel van een huisvader. Hij dient afzijdig te blijven van alle
zaken, waarvoor geld nodig is en hij dient bij voortduring en zonder
overtredingen Sri-hari-nama te chanten.

Yadava dasa: Hoe noemt u monniken, die een klooster stichten
en dan als huisvader gaan leven?

Ananta dasa: Je kunt ze vantasr (degenen die hun eigen braak-
sel eten) noemen.

Yadava dasa: Kunnen ze niet langer als Vaisnava’s worden be-
schouwd?

Ananta dasa: Welk heil brengt hun associatie, als hun gedrag is
tegengesteld aan sastra en vaisnava-dharma? Ze hebben zuivere
bhakti opgegeven en hebben zich overgegeven aan een hypocrie-
te levensstijl. Welk soort relatie zou een Vaisnava met zulke men-
sen kunnen hebben?

Yadava dasa: Hoe kunt u zeggen, dat ze het vaisnavisme heb-
ben opgegeven, als ze het chanten van hari-nama niet hebben
opgegeven?

Ananta dasa: Hari-nama en nama-aparadha zijn twee verschil-
lende dingen. Zuivere hari-nama is iets heel anders dan chanten
met overtredingen, dat alleen de uiterlijke schijn heeft van hari-
nama. Het is een overtreding om zonden te begaan op grond van
het chanten van sr-nama. Als je sri-nama chant en tegelijkertijd
zondige activiteiten begaat, waarbij je denkt, dat de kracht van sri-

nama je van zondige reacties vrijwaart, pleeg je nama-aparadha.
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Dit is geen suddha-hari-nama en je moet je verre houden van zulk
offensief chanten.

Yadava dasa: Wordt het huiselijke leven van zulke mensen dan
niet beschouwd als gecentreerd rond Krsna?

“Nooit,”zei Ananta dasa met kracht. “Er is geen plaats voor hy-
pocrisie in een huiselijk leven met Krsna in het centrum. Er kan
alleen volkomen eerlijkheid en eenvoud zijn zonder spoor van
overtreding.”

Yadava dasa: Is zo iemand inferieur aan een grhastha-bhakta?

Ananta dasa: Hij is niet eens een toegewijde. Er is dus geen
sprake van enige vergelijking met welke bhakta dan ook.

Yadava dasa: Hoe kan hij worden gerectificeerd?

Ananta dasa: Hij wordt weer onder de bhaktas gerekend, zodra
hij al zijn overtredingen opgeeft, voortdurend sri-nama chant en
huilt van berouw.

Yadava dasa: Babaji Mahasaya, grhastha-bhaktas bevinden
zich onder de regulerende principes van varnasrama-dharma. Als
een grhastha wordt uitgesloten van varnasrama-dharma, kan hij
dan toch een Vaisnava worden?

Ananta dasa: Ach! Vaisnava-dharma is heel liberaal. Alle jivas
hebben recht op vaispava-dharma; dat is de reden waarom het ook
jaiva-dharma heet. Zelfs out-castes kunnen overgaan op vaispava-
dharma en als grhastha leven, ook al maken ze geen deel uit van
varnasrama. Bovendien kunnen mensen, die binnen het
varnasrama-stelsel sannyasa hebben aanvaard en daarna van hun

positie zijn gevallen, later zuivere bhakti aanvaarden onder invioed
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van sadhu-sariga. Zulke mensen kunnen grhasthabhaktas wor-
den, ofschoon ze tegelijkertijd buiten de reguleringen van het
rechtsstelsel van varnasrama vallen.

Er zijn anderen, die varnasrama-dharma verlaten wegens hun
wangedrag. Als zij en hun kinderen hun toevlucht nemen tot
suddhabhakfi onder invloed van sadhuwsariga, kunnen ze
grhastha-bhaktas worden, ofschoon zij zich ook buiten varnas-
rama bevinden. Dus we zien, dat er twee soorten grhastha-bhaktas
zijn: één die wel onderdeel uitmaakt van varnasrama en één die
van varnasrama is uitgesloten.

Yadava dasa: Welke van de twee is beter?

Ananta dasa: Degene met de meeste bhakti is de beste. Als
geen van beiden bhaktiheeft, is degene die varnasrama volgt rela-
tief gezien beter dan de vyavaharika, omdat deze op zijn minst
enkele religieuze principes volgt, terwijl de andere een out-caste is
zonder religieuze principes. Maar, gezien vanuit paramarthika, of
het absolute, spirituele perspectief, zijn beiden gevallen, want ze
beschikken niet over bhakii.

Yadava dasa: Heeft een grhastha het recht om de kleding van
een bedelmonnik te dragen, terwijl hij nog een huisvader is?

Ananta dasa: Nee. Als hij dat doet, maakt hij zich schuldig aan
twee overtredingen: hij bedriegt zichzelf en hij bedriegt de wereld.
Als een grhastha de kleding van een bedelmonnik draagt, com-
promitteert hij de echte bedelmonniken en maakt hij eenvoudig
degenen belachelijk, die de kleding van de ontechte levensorde

dragen.
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Yadava dasa: Babaji Mahasaya, beschrijven de sastras eigenlijk
een systeem voor het aanvaarden van de wereldverzakende le-
vensorde?

Ananta dasa: Het wordt niet expliciet beschreven. Mensen uit al-
le klassen en kasten kunnen Vaisnava’s worden, maar volgens
sastra kunnen alleen de tweemaal geborenen sannyasa aanvaar-
den. In Sri mad-Bhagavatam (7.11.35) beschrijft Narada de afzon-
derlijke eigenschappen van de verschillende varnas en vat het
samen met de volgende uitspraak:

yasya yal-laksanam proktam pumso varnabhivyarijakam

yad anyatrapi drsyeta tat tenaiva vinirdiset

lemand dient te worden beschouwd als te behoren tot die vamna,
waarvan hij de eigenschappen bezit, zelfs al is hij geboren in een
andere kaste.

Het gebruik om sannyasa aan te bieden aan mannen die, ofschoon
ze zijn geboren in andere kasten, de symptomen bezitten van
brahmanas, heeft plaats op basis van deze uitspraak van de
sastras. Als een man, die is geboren in een andere kaste, werkelijk
de symptomen van een brahmana heeft en sanny-asa wordt gege-
ven, dan moet worden toegegeven, dat dit systeem door sastra
wordt goedgekeurd.

Deze uitspraak door de sasfras onderbouwt het gebruik om
sannyasa te geven aan mannen, die over brahmaanse eigen-
schappen beschikken, zelfs al zijn ze in andere kasten geboren,
niettemin heeft het alleen betrekking op paramarthika kwesties en

niet op vyavaharika zaken.
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Yadava dasa: Broeder Candidasa, zijn al jouw vragen beant-
woord?

Candidasa: lk ben vandaag gezegend. Van alle instructies, die
voortvloeiden uit de mond van de meest gerespecteerde Babaj
Mahasaya, zijn dit de punten, die ik in staat was op te nemen. De
Jiva is een eeuwige dienaar van Krsna, maar hij vergeet dit en
neemt een materieel lichaam aan. Onder invloed van de eigen-
schappen van de materiéle natuur, ontleent hij geluk en verdriet
aan materiéle objecten. Om het voorrecht van de vruchten van zijn
materi€le activiteiten te genieten, moet hij de bloemenslinger dra-
gen van geboorte, ouderdom en dood.

De jiva neemt soms geboorte in hogere posities en soms in een
lagere positie en wordt wegens zijn herhaalde identiteitsmutaties
naar ontelbaar vele omstandigheden geleid. Honger en dorst zet-
ten hem aan tot actie in een lichaam, dat ieder moment verloren
kan gaan. Hij heeft gebrek aan de noodzakelijke levensbehoeften
van deze wereld en wordt in een oneindig aantal variéteiten van
liden gestort. Vele ziekten en kwalen verschijnen, die zijn lichaam
pijnigen. Thuis maakt hij ruzie met zijn vrouw en kinderen en soms
gaat hij zover om zelfmoord te plegen. Zijn zucht naar rijkdom drijft
hem tot het begaan van vele zonden. Hij wordt door de overheid
gestraft, wordt door anderen beledigd en zo lijdt hij aan ongekende
lichamelijke aandoeningen.

Hij is voortdurend verdrietig om de afwezigheid van zijn familie-
leden, het verlies van kapitaal, diefstal door plunderaars en ontel-

baar veel andere oorzaken van het lijden. Als hij oud wordt, be-
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kommert niemand zich om hem en dat geeft hem groot verdriet.
Zijn verschrompelde lichaam wordt aangevallen door slijm, rheuma
en een hoeveelheid andere pijnen en hij wordt eenvoudig een bron
van ellende. Ondanks dit alles blijft zijn onderscheidingsvermogen
overweldigd worden door lust, woede, hebzucht, illusie, trots en
jaloezie. Dit is samsara.

Nu begrijp ik de betekenis van het woord samsara. |k bied
Babaji Mahasaya keer op keer mijn dandavat-pranama aan. De
Vaisnava's zijn gurus voor de hele wereld. Door de genade van de
Vaisnava's heb ik vandaag ware kennis van deze materiéle wereld
verkregen.

Nadat de aanwezige Vaisnava’'s de diepgaande instructies van
Ananta dasa Babaji Mahasaya hadden gehoord, riepen ze alle-
maal luid, “Sadhu! Sadhu!” Op dat moment hadden vele
Vaisnava's zich daar verzameld en ze begonnen de bhajana te
zingen, die Lahirr Mahasaya had gecomponeerd.

e ghora samsare, padiya manava, na pdya duhkhera sesa
sadhu-sariga kori, hari bhaje yadi, tabe anta haya klesa

De jiva die in dit afschuwlijke materiéle bestaan is gevallen vindt
geen eind aan zijn ellende, maar zijn problemen zijn beéindigd, zo-
dra hij wordt begenadigd door de associatie van sadhus en overgaat

op de verering van Sri Hari.

visaya-anale, jvaliche hrdaya, anale bade anala

aparadha chadli’ laya krsna-nama, anale padaye jala

Het verwoestende vuur van zinnelijke verlangens verbrandt zijn hart

en als hij probeert die verlangens te bevredigen, laait het vuur een-
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voudig op met een grotere intensiteit. Maar, het herstellen van over-
tredingen en het chanten van Srikrsna-nama komt als een verkoe-

lende regen, die dit verwoestende vuur blust.

nitai-caitanya-carana-kamale, asraya laila yei

kalidasa bole, jivane marane, anara asraya sei

Kalidasa zegt, “Hij die zijn toevlucht heeft genomen tot de lotusvoe-
ten van Caitanya-Nitai, is mijn toevluchtsoord in leven en dood.”

Terwijl de kirtana doorging, danste Candidasa in grote extase. Hij
nam het stof van de voeten van de babajis op zijn hoofd en begon
over de grond te rollen en weende met intense vreugde. ledereen
zei, “Candidasa is buitengewoon fortuinlijk!”

Na enige tijd zei Yadava dasa, “Laten we gaan, Candidasa; we
moeten nog naar de overzijde van de rivier.”

Candidasa antwoordde glimlachend, “Als jij me overzet (over de
rivier van het materiéle bestaan), zal ik gaan.”

Beiden boden Pradyumna-kuija hun dandavatpranama aan en
vertrokken. Toen ze de kurija uitliepen zagen ze Damayanti, die
keer op keer haar eerbetuigingen aanbood en zei, “Ach! Waarom
heb ik een geboorte als vrouw genomen? Als ik een man was ge-
weest, had ik gemakkelijk deze kurja kunnen binnengaan, had ik
darsana kunnen nemen van de grote zielen en had ik gezuiverd
kunnen worden door het stof van hun voeten op mijn hoofd te ne-
men. Mag ik leven na leven eenvoudig de dienaar worden van de
Vaisnava’s van Sri Navadvipa en mijn dagen slijten in hun dienst.”

Yadava dasa zei, “Ach! Deze Godruma-dhama is een volmaakt

heilige plaats. Door hier eenvoudig naartoe te komen krijg je
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suddha bhakti Godruma is een koeherdersdorp, de plaats waar
Sacinandana, de Heer van ons leven, Zijn goddelijk spel uitvoerde.
Sri Prabodhananda Sarasvati realiseerde zich in zijn hart deze

waarheid en bad de volgende woorden:

na loka-vedoddhria-marga-bhedair
avisya sariklisyate re vimadhah
hathena sarvam parihrtya gaude
Sri-godrume parna-kutim kurudhvam
Sri Navadvipa-sataka (36)
'O dwazen, hoewel jullie zijn ondergedoken in een wereldse samen-
leving en de Veda'’s en vele sociale en religieuze verplichtingen op je

hebt genomen, blijven jullie vol ellende. Geef deze dubieuze paden

op en ga snel je bladerhut in SfT Godruma bouwen.”

Terwijl ze zo met elkaar hari-katha uitwisselden, staken ze gedrie-
én de Ganga over en arriveerden in Kuliya-grama. Vanaf die tijd
gaven Candidasa en zijn vrouw Damayanti blijk van een wonder-
baarlijk vaisnava-gedrag. Onaangeroerd door de wereld van maya
raakten ze getooid door de kwaliteiten van vaisnava-seva, het
voortdurend chanten van Arsna-nama en het tonen van genade
voor alle jivas. Gezegend is het koopliedenechtpaar! Gezegend is

Sri Navadvipa-bhiimi!

Vervolg voetnoot 2:
In de Vispu Purana (3.8.9) vinden we de volgende uitspraak met

betrekking tot asrama:
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varnasramacaravata purusena parah puman
visnur aradhyate pantha nanyat tat-tosa-karanam
S Visnu wordt vereerd alleen door de voorgeschreven plichten van

varnasrama uit te voeren. Er is geen andere manier om Hem een

plezier te doen.

In deze Sloka verwijst het woord &srama niet alleen naar de
grhastha-asrama, maar naar alle vier dsramas. In Sri mad-
Bhagavatam (11.17.14) staat de volgende uitspraak met betrek-

king tot asrama:.

grhasramo jarighanato brahmacaryam hrdo mama
vaksah-sthalad vane vasah sannyasah sirasi sthitah

De grhastha-asrama is ontsproten aan de dijen van Mijn universele
gedaante, de brahmacari-asrama aan Mijn hart, de vanaprastha-
asrama aan Mijn borst en de sannyasa-asrama aan Mijn hoofd.

Dit zijn de vier asramas, die in de sastra worden beschreven. Een
van de kenmerkende eigenschappen van een Vaisnava is betrok-
ken te zijn in de verering van Sri Visnu, terwijl hij in de dsrama
blijft, waarvoor hij is geschikt. Er is geen gebrek aan voorbeelden.
In dit boek zijn de karakters van Prema dasa, Vaisnava dasa,
Ananta dasa en vele andere gekwalificeerde raadgevers
sannyasis, brahmacaris of grha-tyagis.

Een ander punt is, dat niet alle volgelingen van de auteur, Sri
Bhaktivinoda Thakura, grhastha-bhaktas zijn. Sommigen zijn
brahmacaris en anderen hebben het gezinsleven opgegeven en

bevinden zich in de hoogste orde, sannyasa, die wordt beschreven
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als de hoogste &srama. Dezelfde conclusie staat in Sri mad-
Bhagavatam (11.17.15), het kroonjuweel van alle sastras:
varnanam asramanams ca janma-bhiamy-anusarinih
asan prakrtayo nrnam nicair nicottamottamah
De varnas en asramas van de mensheid hebben hogere en lagere

naturen in overeenstemming met de hogere en lagere plaatsen op

het universele lichaam van Sri Bhagavan, waaruit ze voortkwamen.

De conclusie van deze uitspraak is, dat sannyasa de hoogste van
de vier asramas is en grhastha de laagste. De brahmacar-asrama
bevindt zich boven de grhastha-asrama en de vanaprastha-asrama
staat boven de brahmacarrasrama. Deze asramas zijn gerelateerd
aan de verworven tendens, die voortkomt uit onze tijdelijke natuur.
Zoals de varnas zijn ook de asramas verdeeld volgens geaard-
heid, aanleg en arbeid. Mensen in een lagere natuur, die geneigd
zijn zich bezig te houden met baatzuchtig streven, worden ge-
dwongen om grhasthas te worden. Naisthika-brahmacaris, dege-
nen die een leven lang de gelofte van het celibaat afleggen, zijn de
rikdom van Srf Krsna’s hart. Degenen, die zijn onthecht in
vanaprastha, zijn voortgekomen uit Krsna’s borst en sannyasis, die
het reservoir van gunstige kwaliteiten vormen, zijn uit Zijn hoofd
voortgekomen. De brahma-caris, vanaprasthas en sannyasis zijn
daarom allemaal bovengeschikt aan de grhasthas, maar men blijft
onbekwaam om in deze drie hoogste &sramas binnen te gaan,
zolang de smaak voor het pad van onthouding niet in het hart is

ontwaakt. In de Manu-samhita (5.56) wordt gezegd:
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na mamsa-bhaksane dose na madhye na ca maithune

pravritir esa bhatanam nivrttis tu mahaphalah

Mensen zijn volgens hun natuur geneigd te genieten van het eten
van vlees, van intoxicatie en seksuele lustbevrediging, maar onthou-

ding van deze activiteiten levert uiterst heilzame resultaten op.
Dit wordt onderbouwd door Sri mad-Bhagavatam (11.5.11):

loke vyavayamisa-madlya-seva nitya hi jantor na hi tatra codana

vyavasthitis tesu vivaha-yaghia-sura-grahair asu nivrttir ista
In deze wereld kunnen we zien, dat de mensen een natuurlijke nei-
ging hebben naar seksueel genot, vieeseten en intoxicatie. Sastra
kan zulke activiteiten niet sanctioneren, maar er zijn bijzondere voor-
zorgsmaatregelen gegeven, waarbij enige associatie met de andere
sekse door het huwelijk wordt toegestaan; enig vleeseten wordt toe-
gestaan door het uitvoeren van offers; en het drinken van wijn wordt
toegestaan in het ritueel, dat sauframani-yagria heet. De bedoeling
van zulke voorschriften is de wellustige neigingen van het algemene
publiek te beperken en het in moreel gedrag te verankeren.

De impliciete bedoeling van de Veda’s om zulke voorschriften te
maken is om de mensen uiteindelijk volledig te ontmoedigen zich
aan zulke activiteiten over te geven.

In vele andere sastras is de superieuriteit van het pad van ont-
hechting uiteengezet. Op het eind van ieder tiende hoofdstuk van
dit boek heeft Sri Bhaktivinoda Thakura het hierboven genoemde
vers van Sri mad-Bhagavatam geciteerd en de volgende conclusie

getrokken:
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“Het is niet de bedoeling van sastra om het doden van dieren
aan te moedigen. De Veda's stellen, ma himsyat sarvani bhatani,
"Doe geen enkel levend wezen leed aan". Deze uitspraak verbiedt
geweld jegens dieren. Maar zolang iemands natuur sterk wordt
beinvioed door hartstocht en onwetendheid, zal hij een natuurlijke
neiging hebben te genieten van seksueel genot, vleeseten en in-
toxicatie. Zo iemand hoeft niet de goedkeuring van de Veda’s te
verwachten om zich met deze zaken bezig te houden. De intentie
van de Veda’s is in een middel te voorzien, waarmee mensen, die
niet de geaardheid goedheid hebben overgenomen — en daarmee
de neiging tot geweld, seksueel genot en intoxicatie hebben afge-
legd — zulke neigingen teniet kunnen doen en deze impulsen met
behulp van religieuze methoden kunnen bevredigen.

“Mensen, die door deze lagere tendensen worden gedreven,
mogen met het andere geslacht associéren door middel van een
religieus huwelijk; ze mogen dieren doden alleen middels bepaalde
voorgeschreven offermethoden; en ze kunnen bedwelmende mid-
delen gebruiken alleen bij bepaalde gelegenheden en door be-
paalde procedures te volgen. Door deze methoden te volgen zullen
hun neigingen afnemen en zullen ze deze geleidelijk opgeven.”

Het is in Kali-yuga noodzakelijk de grhastha-asrama binnen te
gaan om te worden afgeleid van het pad van baatzuchtig streven
en over te gaan op het pad van onthechting. Het is nooit de bedoe-
ling van de auteur geweest om te suggereren, dat degenen, die
geschikt zijn voor de hoogste levensorde, grhasthas te laten wor-
den. Verderop in hetzelfde hoofdstuk heeft Sri Bhaktivinoda
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Thakura de bedoeling van het huwelijk in de volgende woorden
uitgedrukt:

“Men moet geen huwelijk aangaan om kinderen te krijgen of de
voorouders te vereren. Men dient te denken, ‘Ik aanvaard deze
dienstmaagd van Krsna, opdat we in staat zijn elkaar te helpen in
onze service aan Krsna'. Deze houding is gunstig voor bhakti"

Hieruit volgt, dat degenen, die trouwen zonder het verlangen
naar kinderen, in feite ware grhastha-vaisnavas zijn. Als een man
zijn vrouw werkelijk ziet als een dienstmaagd van Krsna, is er geen
gelegenheid haar te beschouwen als een object voor zijn eigen
genoegen; in plaats daarvan zal zijn houding er een zijn van adora-
tie. Het is waar, dat er uitspraken zijn, die de kinderwens sanctio-
neren, zoals putrarthe kriyate bharya, “Een vrouw wordt aanvaard
met het doel om kinderen te krijgen”, maar dit impliceert, dat men
dienaren van Krsna wenst te krijgen en geen gewone, wereldse
kinderen.

Het woord puira (zoon) is afkomstig van het woord put, dat ver-
wijst naar een bepaalde helse planeet en fra komt van het werk-
woord ‘bevrijden’. Dus de traditionele betekenis van het woord
putra is het krijgen van een zoon, die jou uit de hel kan verlossen
door offergaven aan te bieden, nadat je uit de wereld bent vertrok-
ken. Er is echter geen mogelijkheid, dat Vaisnava’s, die regelmatig
Sri-hari-nama chanten, naar de hel genaamd put gaan. Daarom
verlangen zij geen puiras, maar dienaren van Krsna.

Over het algemeen verzadigt een man zich, die door materiéle

conditioneringen is gebonden en het pad van baatzuchtig streven
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inslaat, in seksuele gemeenschap met een vrouw om zijn gerief te
halen. Kinderen worden alleen geboren als bijproducten van dat
verlangen. Dit is de reden, dat de mensen van vandaag de dag
over het algemeen een wellustige natuur hebben. Zoals men
pleegt te zeggen, atmavat jayate putrah, “De appel valt niet ver van
de boom”.

Ofschoon de grhastha-asrama de laagste van de vier asramas
is, heeft Srila Bhaktivinoda Thakura deze &4srama aangeraden in
een verlangen om iedereen in de wereld te begunstigen. Zijn raad
is in het bijzonder gericht aan mensen met een mentaliteit, zoals
die van het koopliedenechtpaar Candi-dasa en Damayanti. In feite
zullen grote zielen, die natuurlijkerwijs het pad van onthechting
gaan onder invloed van de sukrfi, die ze in voorgaande levens
hebben opgebouwd, nimmer verstrengeld raken in het huiselijke
leven door een huwelijk te aanvaarden. Zulke verheven mensen
hebben weliswaar de gelegenheid te vallen, maar wat betekent
vallen voor mensen, die al gevallen zijn?

Als een naisthika-brahmacari of een sannyasi de onderliggende
betekenis van de bovengenoemde instructies zou misverstaan en
op basis van die woorden zijn brahmacarya of sannyasa in weerwil
van sasfra zou opgeven door een van zijn leerlingen, een godzus-
ter, of een andere vrouw te trouwen, of een andere brahmacari of
sannyasi zou adviseren dat te doen, zou een dergelijke betreu-
renswaardige, lage en atheistische persoon inderdaad zeldzaam

zijn in de wereldgeschiedenis.
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Een ander punt is, dat het voor ongekwalificeerde mensen ui-
terst ongepast is om de kleding van brahmacaris, tyagis, of
sannyasis te dragen om hun gedrag te imiteren en zichzelf gelijk-
waardig te achten aan grote persoonlijkheden, die zich in die
&sramas bevinden. Zulke lieden zijn vergelijkbaar met Srgala
Vasudeva, de jakhals die Sri Krsna imiteerde en wiens verhaal
staat beschreven in Sri mad-Bhagavatam, Harivarmsa, Caitanya-
Bhagavata en andere s3astras. Mensen, die zich op een lager plat-
form bevinden en gehecht zijn aan het pad van baatzuchtige activi-
teiten, moeten eerst de deplorabele neiging tot lust zien terug te
dringen door wettig te trouwen volgens religieuze principes. Het
doel van de sastra is alle levende wezens naar het pad van ont-
hechting te leiden.

De Brahma-vaivarta Purana (Krsna-khanda 115.112-113) stelt:

asvamedham gavalambham sannyasam palapaitrkam

devarena sutotpattim kalau parica vivarjayet

In Kali-yuga zijn vijf activiteiten verboden: het offeren van een paard;
het offeren van een koe; het aanvaarden van sannyasa; het offeren
van vlees aan de voorouders; en het krijgen van kinderen bij de

broer van een echtgenoot.

Sommige mensen trachten op basis van dit vers vast te stellen, dat
het aanvaarden van sannyasa in Kali-yuga verboden is. Maar deze
sloka bevat een verborgen intentie. De bedoeling van deze s/okais
niet om sannyasa totaal te verbieden. Vele grote persoonlijkheden,
die in Kali-yuga verschenen, waren inderdaad {y4gis of sannyasis,

inclusief Sfi Ramanuja, S Madhva, Sri Visnu-svami en andere
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acaryas, die goed op de hoogte waren met alle sgsfras en natuur-
lijk de kroonjuwelen van alle acaryas, de Zes Gosvamrs, die bhak-
tas waren van Sri Gaura.

De zuivere opvolging van sannyasis continueert zelfs vandaag
nog. Het voorschrift tegen het aanvaarden van sannyasa in Kali-
yuga betekent in feite, dat het ongepast is ekadanda-sannyasa te
aanvaarden, dat voortkwam uit de ongeauthoriseerde lijn van den-
ken gepropageerd door Acarya Sarkara en die wordt uitgedrukt in
spreuken als so ‘ham (lk ben die brahma) en aham brahmasmi (1k
ben brahma). Het is dit type sannyasa, dat is verboden.

Tridanda-sannyasa is de ware, permanente sannyasa en deze
is van toepassing op alle tijden. Een enkele keer verschijnt
tridanda-sannyasa uiterlijk in de vorm van ekadanda-sannyasa.
Ekadanda-sannyasis van dit type, die in feite grote zielen zijn, aan-
vaarden de eeuwigheid van fridanda-sannyasa, die de drie vormen
van sevya (het object van de dienst), sevaka (de dienaar) en seva
(dienst) symboliseert. Zulke mensen beschouwen de ekadanda-
sannyasa gepropageerd door Sankara als volkomen ongeauthori-
seerd en niet onderbouwd door s&stra. Hierbij is aangetoond, zelfs
op basis van de Brahma-vaivarta Purana sloka geciteerd door
smarta acaryas, dat het logisch is voor sadhakas, die nivrtti-marga

volgen, om sannyasa te aanvaarden.

ALDUS EINDIGT HET ZEVENDE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD

"NITYA-DHARMA EN HET MATERIELE BESTAAN”
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Hoofdstuk 8

Nitya-dharma en Vaisnava-etiquetten

N EEN WOUD LANGS DE ZUIDOOSTELIJKE OEVER van
de heilige vijver, Sri Gora-hrada, leefden enkele
Vaisnava’s in een afgelegen bos. Op een namiddag
nodigden de Vaisnava’'s van die plaats de Vaisnava's van Go-
druma uit voor een gezamenlijke avondmaaltijd met prasada. Na-
dat ze de prasada hadden geéerd zaten ze samen in de boshut
(kurija). Op dat moment zong Lahirt Mahasaya een bhajana, die in

ieders hart extatische liefde voor Vraja wekte.

(gaural) kata liia karile ekhane

advaitadi bhakta-sarige nacile e vane rarige
kaliya-damana-sarikirtane

e hrada haite prabhu, nistarile nakra prabhu

krsna yena kaliya-damane

Oh, denk aan al het tijdverdrijff van Gaura hier! Hij danste en ver-

maakte zich in deze kurjja in het gezelschap van Advaita en andere
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Vaisnava’s. Zoals Sri Krsna [de slang] Kaliya-naga temde, zo be-
vrijdde onze Prabhu met Zijn sarikirtana een krokodil uit zijn vijver en

werd beroemd als kallya-damana-sarikirtana.

Toen de bhajana was gezongen begonnen de Vaisnava’s de een-
heid van gaura-fiia en krsna-lia te bespreken. Tijdens hun discus-
sie arriveerden er een paar Vaisnava’s uit Baragachi en boden hun
dandavat-pranama aan; eerst aan Gora-hrada en daarna aan de
Vaisnava's. De Vaisnava’s onder de bossage boden de nieuwko-
mers gepast respect en gaven hen een zitplaats.

In die afgelegen kurija stond een eeuwenoude banyan-boom,
aan de voet waarvan de Vaisnava’s een rondvormig terras hadden
gemetseld. ledereen eerde de boom als Nitai-vata (Nityananda
Prabhu’'s banyan-boom), want Hij vond het fijn om onder deze
boom te zitten. De Vaisnava’'s zaten nu onder deze Nitai-vata en
begonnen spirituele zaken te bespreken. Een jonge onderzoeken-
de Vaisnava in de groep uit Baragachri zei heel bescheiden, “lk zou
graag een vraag willen stellen en ik zal heel gelukkig zijn als één
van u deze alstublieft wilt beantwoorden.”

Haridasa Babaji Mahasaya was een bewoner van die afgelegen
kurija en was een wijs en hooggeleerd persoon. Hij was bijna hon-
derd jaar. Hij had Nityananda Prabhu vele jaren geleden persoon-
lijk onder die banyan-boom zien zitten en wenste uit de grond van
zijn hart de wereld vanaf precies deze plek te verlaten. Toen hij de
woorden van deze jongen hoorde, zei hij, “Mijn zoon, aangezien
het gevolg van Paramahamsa Babaji hier aanwezig is, hoef je je

geen zorgen te maken over het antwoord op je vraag.”
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De jonge Vaisnava uit Baragachi vroeg toen heel bescheiden,
“Ik heb begrepen, dat vaisnava-dharma een eeuwige religie is en
daarom wil ik tot in detail weten hoe iemand, die zijn toevlucht tot
vaisnava-dharma heeft genomen zich jegens anderen dient te
gedragen.”

Toen hij de vraag van de nieuwkomer had gehoord, wierp
Haridasa Babaji Mahasaya een viuchtige blik naar Sri Vaisnava
dasa Babaji en zei, “Vaisnava dasa, er is in Bengalen op het ogen-
blik geen geleerde, die jou evenaart en bovendien ben je een
Vaisnava in de overtreffende trap. Je hebt het gezelschap van Srila
Prakasananda Sarasvati Gosvami genoten en je hebt instructies
van Paramahamsa Babaji ontvangen. Je bent echter ook een zeer
fortuinlijk begenadigde van Sriman Mahaprabhu’s zegen en daar-
om ben jij het meest geschikt om deze vraag te beantwoorden.”

Vaisnava dasa Babaji Mahasaya zei bescheiden, “O grote ziel, u
hebt Sriman Nityananda Prabhu gekend, die een avafara is van
Baladeva Zelf en uw instructies hebben ontelbaar veel mensen op
het spirituele pad geleid. Ik zou het als een grote zegen beschou-
wen, indien u ons vandaag instructies geeft.”

Alle andere Vaisnava’'s waren het met Vaisnava dasa Babaji
eens. Babaji Mahasaya zag geen andere uitweg en gaf uiteindelijk
toe. Hij bood zijn dandavatprandma aan Sri Nitydnanda Prabhu
aan de voet van de banyan-boom en begon te spreken.

Babaji: Ik bied mijn pranama aan alle jivas van deze wereld aan
en beschouw ze als dienaren van Krsna. “ledereen is een dienaar

van Sir Krsna, hoewel sommigen dit aanvaarden en anderen niet.”
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Ofschoon iedereen van nature een dienaar is van Sri Krsna, willen
sommige zielen dit onder invloed van hun onwetendheid of illusie
niet aanvaarden. Ze vormen een groep. Een andere groep bestaat
uit degenen, die hun natuurlijke identiteit als dienaar van Sri Krsna
wel aanvaarden. Het gevolg is, dat er in deze wereld twee typen
mensen zijn: krspa-bahir-mukha, degenen die van Krsna zijn afge-
dwaald; en Arsna-unmukha, degenen die naar Krsna attent zijn.

De meeste mensen in deze wereld zijn van Krsna afgedwaald
en aanvaarden dharma niet. Aan de eerste groep hoef ik niet veel
woorden vuil te maken. Ze hebben geen idee wat dient te worden
gedaan en wat niet dient te worden gedaan, zodat hun hele be-
staan is gebaseerd op zelfzuchtig geluk.

De mensen, die enige morele principes aanvaarden, beschikken
over een gevoel van plicht. Voor hen heeft de grote Vaisnava, Ma-
nu, geschreven;

dhrtih ksama damo ‘steyam saucam indriya-nigrahah
dhir vidya satyam akrodho dasakam dharma-laksanam

Er zijn tien karakteristieken van het religieuze leven: dhrti (vastbera-
denheid met geduld); ksama (vergevingsgezindheid), hetgeen bete-
kent geen wraak nemen, als je door anderen onheus bent behan-
deld; dama (beheersing van de geest), hetgeen betekent gelijkma-
tigheid zelfs ten overstaan van ontwrichtende omstandigheden; as-
feya (afzien van diefstal); Saucam (reinheid); indriya-nigrahah (het
wegnemen van de zintuigen van hun zintuigobjecten); dh/ (intelligen-
tie), hetgeen betekent kennis van de Sastra;, vidya (wijsheid), het-

geen betekent realisatie van de ziel; safya (waarheidslievendheid);
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en akrodha (afwezigheid van woede), zoals gelijkmoedigheid temid-

den van irriterende omstandigheden.

Zes van deze eigenschappen — vastbeslotenheid, beheersing van
de geest, reinheid, beheersing van de zintuigen, kennis van de
sastra en wijsheid — zijn plichten aan jezelf. De andere vier — ver-
gevingsgezindheid, afzien van diefstal, waarheidslievendheid en
afwezigheid van woede — zijn plichten aan anderen. Deze tien reli-
gieuze plichten worden in het algemeen aan mensen voorgeschre-
ven, maar geen van deze plichten wijzen uitdrukkelijk op hari-
bhajana. Bovendien zal je in het leven niet noodzakelijkerwijs vol-
ledig succesvol zijn door deze plichten trouw uit te voeren. Dit
wordt bevestigd in de Visnu-dharmottara Purana:

Jivitam visnu-bhaktasya varam parica-dinanica

na tu kalpa-sahasrani bhakti-hinasya kesave

in: Hari-bhakti-vilasa (10.317)

Het is buitengewoon heilzaam om in deze wereld zelfs maar voor vijf
dagen te leven als een bhakta van Sri Visnu, terwijl het in het geheel
niet gunstig is om duizenden kajpas in deze wereld te leven zonder

bhaktivoor SiT Kesava.

Een persoon, die in gebreke gaat van krsna-bhaktiis niet geschikt
om een mens te worden genoemd, daarom rekent sasfra zulke
mensen onder de tweevoetige dieren. Sri mad-Bhaga-vatam
(2.3.19) stelt:

sva-vid-varahostra-kharaih samstutah purusah pasuh

na yat karna-pathopeto jatu nama gadagrajah
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Alleen mensen als honden, varkens, kamelen en ezels prijzen dege-
nen, die nimmer de heilige naam horen van Sri Krsna, de oudere

broer van Gada.

Als iemand Sri-krsna-nama nooit zijn oren binnenlaat, is hij gelijk
een dier. Hij is in feite meer gedegradeerd dan zwijnen, die uit-
werpselen en ander afval eten; kamelen, die in de woestijn van
samsara zwerven en kaktussen eten; en ezels, die zware lasten
voor anderen dragen en altijd worden weggeschopt door de ezelin.
De vraag van vandaag was echter niet wat zulke onfortuinlijke
mensen moeten doen en niet moeten doen. De vraag betrof hoe
degenen, die hun toevlucht hebben genomen tot het pad van bhak-
ti; zich jegens anderen dienen te gedragen.

Degenen, die het pad van bhakii zijn ingeslagen, kunnen wor-
den verdeeld in drie categorieén: kanistha (necofieten), madhyama
(middelmatigen) en wuittama (de hoogsten). Kanisthas zijn degenen,
die het pad van bhakti zijn ingeslagen, maar nog geen ware bhak-
tas zijn. Hun symptomen worden alsvolgt omschreven:

arcgyam eva haraye pdjam yah sraddhayehate
na tad-bhaktesu canyesu sa bhaktah prakriah smriah
Sri mad-Bhagavatam (11.2.47)

lemand die de goddelijke vorm van Sri Hari trouw vereert, maar
geen dienst verleent aan Zijn bhaktas of andere levende wezens, is

een prakrta-bhakta, een materialistische toegewijde.

Hier wordt dus bevestigd, dat sraddha (vertrouwen) de bja, of het
zaad, is van bhakti Jouw bhaktiis alleen effectief, als je Bhagavan

met Sraddha vereert en er is geen sprake van suddha- bhakti, tenzij
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je de bhaktas ook vereert. Bhakti ontwikkelt zich niet grondig ge-
noeg, zolang je nalaat dit te doen. Dit type bhakia heeft amper de
drempel van de beoefening van bhakti betreden. In Sri mad-

Bhagavatam (10.84.13) wordt gezegd:

yasyatma-budadhih kunape tri-dhatuke
sva-dhih kalatradisu bhauma ijjya-dhih

yat tirtha-buddhih salile na karhicij
Janesv abhijfiesu sa eva go-kharah

lemand, die zijn lichaam, dat als een lijk is en uit drie elementen be-
staat, vata, pita en kapha, beschouwt als zijn ware zelf; iemand die
zijn vrouw, kinderen en anderen beschouwt als iets van hemzelf; die
wereldse vormen gemaakt van aarde, steen of hout als eerbied-
waardig beschouwt; en die louter water aanziet als een pelgrimsoord
— maar die de bhagavad-bhakias niet als méér dan zichzelf be-
schouwt, niet als zijn eigen zelf, die verering waard zijn en pelgrims-
oorden zijn, een dergelijk persoon, hoewel een mens, is niet beter
dan een ezel onder de dieren.

De betekenis van deze twee s/okas is, dat men zelfs niet de drem-
pel van bhakiti kan betreden zonder Bhagavan in de vorm van het
Godsbeeld te vereren. Als iemand het Godsbeeld afwijst en over-
gaat tot het logische debat louter om de waarheid eruit af te leiden,
versteent zijn hart en kan hij het ware object van verering niet
vaststellen. Zelfs al aanvaardt men het Godsbeeld, het is essenti-
eel om Hem in transcendentaal bewustzijn (sSuddha cinmaya-
buddhi) te vereren. In deze wereld zijn de jivas cinmaya vastu,
bewuste entiteiten, en onder alle jivas zijn de bhaktas van Krsna

suddha-cinmaya, in het bezit van zuiver bewustzijn. Krsna en de
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bhaktas zijn beiden suddha-cinmaya-vastu (zuivere bewuste enti-
teiten) en om hen te begrijpen is het essentieel om over samband-
ha-jfiana te beschikken, kennis over de wederzijdse relatie tussen
de materiéle wereld, de jivas en Krsna. Als men het Godsbeeld
vereert met sambandha-jiana, moet men Krsna vereren en de
bhaktas tegelijkertijd dienen. Deze soort adoratie en respect voor
cinmaya-tattva, de bovenzinnelijke realiteit, welke vol vertrouwen
is, heet sastriva sraddha, vertrouwen gebaseerd op sastra.
Verering van het Godsbeeld, die in gebreke gaat van deze on-

tegenzeglijke kennis van de wederzijdse relatie tussen de verschil-
lende aspecten van de transcendentale realiteit is eenvoudig ge-
baseerd op /aukika sSraddha, gewoonte of traditie. Dergelijke vere-
ring van het Godsbeeld uit gewoonte is geen suddha bhakti, of-
schoon het de eerste stap is in de toenadering van bhakti; dit is de
conclusie van sasfra. Degenen, die dit stadium van bhakti hebben
bereikt, worden alsvolgt omschreven:

grhita-visnu-diksako visnu-pdja-paro narah

vaisnavo ‘bhihito ‘bhijfiair itaro 'smad avaisnavah

Hari-bhakti-vilasa (1.55)

De geleerden hebben vastgesteld, dat een Vaisnava iemand is, die
in overeenstemming met de voorschriften van sasfra is geinitieerd in
een visnu-mantra en die zich bezighoudt met de verering van St

Visnu. Alle anderen zijn niet-Vaisnava'’s.

Kanistha-valisnavas of prakria-bhakias, zijn degenen die gebruik
maken van een priester uit hun familietraditie, of die tot /aukika

sraddha (werelds geloof) worden aangezet om anderen te imiteren
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door initatie te nemen in een visnu-mantra en het Godsbeeld van
Sri Visnu te vereren. Zulke materialistische toegewijden zijn geen
suddhabhakias, in hen is veeleer een schaduwbeeld van bhakiti
overheersend, dat chaya-bhaktly-abhasa heet. Ze hebben echter
geen pratibimba-bhakty-abhasa, dat slechts een weerschijn van
bhakti vormt. Deze pratibimba-bhakty-abhasa is van nature offen-
sief en gaat in gebreke van vaisnavisme. Het stadium van chaya-
bhakty-abhasa is het resultaat van een groot fortuin, want het is de
voorbereidende fase van bhakti en deze mensen kunnen zich ge-
leidelijk tot madhyama- en uftama-vaisnavas ontwikkelen. Noch-
tans kunnen degenen in het stadium van chaya-bhakty-abhasa
geen suddha bhaktas worden genoemd. Zulke mensen vereren
het Godsbeeld met /aukika sraddha (werelds geloof). Zij kunnen
zich alleen tot anderen verhouden volgens de tien typen religieuze
plichten voor de mensen in het algmeen, die ik eerder heb be-
schreven. Het gedrag, dat de sasfras voor bhaktas voorschrijven,
is op hen niet van toepassing, want ze kunnen zelfs niet vaststellen
wie een echte bhaktais en wie niet. Dat onderscheidingsvermogen
is een symptoom van de madhyama-vaisnava.

Sri mad-Bhagavatam (11.2.46) beschriift het gedrag van de

madhyama-vaisnava alsvolgt:

isvare tad-adhinesu balisesu dvisatsu ca

prema-maitri-krpo peksa yah karoti sa madhyamah

Een madhyama-bhigavata is iemand, die van Tévara houdt, die

vriendelijk met Zijn bhakias omgaat, die genade toont jegens dege-
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nen, die onwetend zijn van bhakti en die degenen, die Tévara of Zijn
bhaktas vijandig gezind zijn, geen aandacht schenkt.

Het gedrag dat hier wordt beschreven wordt geclassificeerd als
nitya-dharma. 1k verwijs hier niet naar naimittika-dharma (tijdelijke
religie of wereldse plichten). Het gedrag, dat ik hier beschriff, is
onderdeel van nitya-dharma en is essentieel in het leven van een
Vaisnava. Andere typen gedrag, die niet zijn tegengesteld aan
deze houding kan waar nodig worden geaccepteerd.

Het gedrag van een Vaisnava is gericht op vier categorieén indi-
viduen: Jisvara, de Allerhoogste Heer; fad-adhina, Zijn bhakias,
balisa, materialistische mensen, die geen idee hebben van spiri-
tuele waarheid; en dvesi, de tegenstanders van bhakti Een
Vaisnava toont respectievelijk liefde, vriendschap, genade en nala-
tigheid jegens deze vier soorten individuen. Met andere woorden,
hij gedraagt zich liefdevol jegens 1$vara, vriendschappelijk jegens
de bhakias en genadevol jegens de onwetenden; hij veronacht-
zaamt degenen, die vijandig gezind zijn.

De eerste karakteristiek van een madhyama-vaisnava is, dat hij
prema koestert voor Sri Krsna, die de Allerhoogste Heer is van al
dat is. Het woord prema verwijst hier naar suddha bhakti, waarvan
de symptomen alsvolgt worden omschreven in Bhakti-rasamrita-
sindhu (1.1.11):

anyabhilasita-sdnyam jAana-karmady-anavrtam

anukdlyena krsnanusilanam bhaktir utftama

Uttama-bhakti is de complete poging om St Krsna in een gunstige

stemming te dienen. Het is vrij van ieder ander verlangen en het
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wordt niet bedekt door kennis van onpersoonlijk brahma, door de
dagelijkse en periodieke plichten voorgeschreven door de smirti-
sastras, noch door onthouding, yoga, sarikhya en andere soorten

dharma.

Bhakti met zulke eigenschappen wordt het eerst aangetroffen in de
sadhana van een madhyama-vaisnava, welke zich uitstrekt tot de
stadia bhava en prema. De enige eigenschap van de bhaktivan de
kanistha is de trouwe dienstverlening aan het Godsbeeld. Een
dergelijk persoon heeft geen kenmerken van uftama-bhakt, name-
liik: anyabhilasita-sanya, vrijheid van bijkomende motieven; jidna-
karmady-anavrta, vrijheid van onpersoonlijke kennis en baatzuch-
tig streven; en anukalyena krsnanusilana, completerende pogingen
om Krsna in een gunstige stemming te dienen.

Een kanistha wordt beschouwd een madhyama-vaisnava en een
echte bhakta te zijn geworden, wanneer zich bhakti met deze
symptomen in zijn hart manifesteert. Voor dit stadium is hij een
prakria-bhakta, hetgeen betekent, dat hij slechts de schijn van een
bhakta (bhakia-abhasa), of de schijn van een Vaisnava (vaisnava-
abhasa) heeft. Het woord Arsnanusilana verwijst naar prema, liefde
voor Krsna en wordt gekwalificeerd door het woord anukdlyena. Dit
wijst op die zaken, die gunstig zijn voor krsna-prema, namelijk
vriendschap met de bhakias, genade jegens de onwetenden en
veronachtzaming jegens tegenstanders. Deze drie kenmerken zijn
ook symptomen van een madhyama-vaisnava.

De tweede eigenschap van een madhyama-vaispnava is zijn

vriendschap met bhakias, in wier hart sudadha-bhaktiis verschenen
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en die toegeeflijk zijn aan Bhagavans wil. Kanistha-bhaktas zijn
geen suddhabhaktas, die zich volledig hebben overgegeven aan
Bhagavan, en ze betuigen geen respect of gastvrijheid aan
suddha bhaktas. Daarom zijn madhyama en uftama-bhakias de
enigen, die geschikt zijn om intieme vriendschapsrelaties mee aan
te knopen.

Gedurende drie achtereenvolgende jaren vroegen de bhaktas
van Kulina-grama aan Sriman Mahaprabhu, “Wat is een Vaisnava
en wat zijn de kenmerken, waaraan hij kan worden herkend?” Sri
Mahaprabhu antwoordde door hen instructies te geven omtrent
uttama-, madhyama- en kanistha-vaisnavas. Welnu, volgens de
karakteristieken van Zijn beschrijving komen alle drie klassen —
zoals Hij ze beschreef — overeen met de standaarden, die ik heb
gedefinieerd voor madhyama- en uttama-vaispnavas. Geen enkele
correspondeerde met de kanistha-bhaktas, die alleen in staat zijn
om de vorm van het Godsbeeld te vereren, omdat ze suddha
krsna-nama niet uitspreken. Het chanten, dat ze doen, is chaya-
namabhasa. Chaya-namabhasa verwijst naar de schijn van de
zuivere naam, die wordt verduisterd door onwetendheid en anart-
has, zoals de zon wordt verduisterd door wolken, waardoor hij zijn
volle licht niet kan manifesteren.

Mahaprabhu gaf instructies aan madhyama-adhikari grhastha
valisnavas om drie soorten Vaisnava’s te dienen, die Hij alsvolgt
omschreef: iemand uit wiens mond zelfs eenmaal Arsna-nama
wordt gehoord; iemand uit wiens mond Arsna-nama constant wordt

gehoord; en iemand wiens eerste aanblik spontaan aanleiding
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geeft tot het chanten van Srickrsna-nama. Al deze drie typen
Vaisnava’s zijn dienstverlening waard, maar dit geldt niet voor ie-
mand, die alleen namabhasa uitstoot en geen suddha krsna-nama.
Alleen aan Vaisnava’s, die suddh& nama uitspreken, is het waard
service te verlenen.

Ons wordt de opdracht gegeven de Vaisnava’s in overeen-
stemming met hun respectievelijke niveau’s van ontwikkeling te
dienen. Het woord maifri betekent associatie, conversatie en
dienstverlening. Zodra men een zuivere Vaisnava ziet, dient men
hem te ontvangen, respectvol met hem te converseren en — voor
zover men daartoe in staat is — hem in zijn behoeften te voorzien.
Men dient hem op al deze manieren van dienst te zijn en hem
nimmer te benijden. Men mag ook geen kritiek op hem uitoefenen,
zelfs niet per ongeluk, of hem onheus behandelen, zelfs al is zijn
verschijning onaantrekkelijk, of al heeft hij een ziekte.

De derde eigenschap van de madhyama-vaisnava is, dat hij zijn
genade aan de onwetenden geeft. Het woord balisa wijst op men-
sen, die geen enkel begrip hebben van spirituele waarheid, die
begoocheld of dwaas zijn. Het wijst op materialistische mensen,
die geen ware spirituele begeleiding hebben gehad, maar die ook
niet besmet zijn geraakt met ongeauthoriseerde doctrines, zoals
Mayavada. Ze zijn niet afgunstig op bhaktas en bhakti, maar hun
wereldse egoisme en gehechtheid voorkomen, dat ze in 1$vara
vertrouwen ontwikkelen. Ook grote geleerden behoren tot deze
categorie, indien ze niet de hoogste baten van hun studie hebben

bereikt, namelijk het ontwikkelen van vertrouwen in 1$vara.
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De kanistha-adhikari prakrta-bhakta staat op de drempel van de
tempel van bhakti; maar omdat hij de principes van sambhandha-
JjAana niet kent, heeft hij nog geen suddha-bhakti bereikt. Zo ie-
mand wordt ook gezien als balisa (onwetend), totdat hij op het
platform van sSuddha-bhakti komt. Zodra hij bekend raakt met de
waarheid van sambandha-jiiana en een smaak voor suddha harr
nama in de associatie van zuivere bhakias ontwikkelt, verdwijnt
zijn onwetendheid en bereikt hij de status van een madhyama-
vaisnava.

Het is essentieel, dat een madhyama-vaisnava zijn genade aan
alle bovengenoemde onwetende mensen geeft. Hij moet hen als
gasten behandelen en dient hun noden te lenigen voor zover hij
daartoe in staat is, maar dat is op zichzelf niet voldoende. Hij moet
ook op een manier handelen, dat hun vertrouwen in ananya-bhakti
en hun smaak voor suddha nama ontwaakt. Dat is de ware bete-
kenis van genade. De ontwetenden kunnen ten prooi vallen aan
slecht gezelschap en kunnen ieder ogenblik vallen, want ze ontbe-
ren de deskundigheid uit de sastras. De madhyama-vaisnava dient
zulke kwetsbare mensen altijd tegen slecht gezelschap te be-
schermen. Hij moet hen genadevol zijn gezelschap schenken en
geleidelijk inleiden in spirituele zaken en in de glorie van suddha
nama.

lemand die ziek is moet door een dokter worden verzorgd, om-
dat hij zichzelf niet kan genezen. Zoals men de woede van een
zieke dient te verontschuldigen, zo dient men ook het ongepaste

gedrag van de onwetenden over het hoofd te zien. Deze houding

228



Wiém-a%w‘m@ e vaisnave~cliguellen

heet genade. De onwetenden koesteren heel wat misverstanden,
zoals geloof in karma-kanda, zich bij gelegenheid bezighouden
met jAana, het Godsbeeld vereren met bijbedoelingen, geloof in
yoga, onverschilligheid jegens de associatie van zuivere
Vaisnava’s, gehechtheid aan varnasrama en vele andere zaken.
De kanistha-adhikari echter kan snel een madhyama-adhikari wor-
den, wanneer deze misvattingen door goed gezelschap, genade
en goede instructies worden verdreven.

Wanneer zulke mensen het Godsbeeld van Bhagavan beginnen
te vereren, hebben ze de basis gelegd voor alles dat heilzaam is.
Dit is zonder twijfel waar. Ze hebben niet de fout aan valse doctri-
nes vast te houden en om die reden hebben ze een zweem van
ware sraddha. Hun verering van het Godsbeeld is niet dat van de
Mayavadrs, die zelfs geen spoor van sraddha voor hun Godsbeeld
hebben en daarom zondaren aan de lotusvoeten van Bhagavan
zijn. Daarom worden de woorden sraddhaya ihate (hij vereert vol
vertrouwen) in de s/oka (11.2.47) gebruikt, die de kanistha-bhakia
beschrijft.

De filosofische opvatting in het hart van Mayavadrs en voor-
standers van andere soortgelijke doctrines is, dat Bhagavan geen
vorm heeft en dat het Godsbeeld, dat wordt vereerd, eenvoudig
een denkbeeldig ikoon vormt. Hoe kan onder zulke omstandighe-
den enig vertrouwen in het Godsbeeld bestaan? Dat is de reden,
waarom er een aanzienlijk verschil bestaat tussen de verering van
het Godsbeeld door Mayavadr's en zelfs de prilste beginners in het

Vaisnavisme.
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Kanistha-adhikari Vaisnava’'s vereren het Godsbeeld met ver-
trouwen en weten, dat Bhagavan over een persoonlijke vorm en
persoonlijke eigenschappen beschikt. Mayavadrs daarentegen
geloven, dat Bhagavan geen vorm of attributen heeft en dat het
Godsbeeld daarom denkbeeldig en tijdelijk is. Neofieten, beginne-
lingen, zijn niet schuldig aan de overtreding van Mayavada en dat
is de reden waarom ze als prakria-vaisnavas (materialistische toe-
gewijden) worden aanvaard, zelfs al beschikken ze niet over ande-
re eigenschappen van Vaisnava’s. Daarin ligt hun vaisnavisme. Op
basis van deze ene eigenschap en door de genade van sadhus
zullen ze geleidelijk en zonder twijfel worden verheven. Madhya-
ma-adhikari vaisnavas moeten jegens zulke mensen waarlijk ge-
nadevol zijn en als ze dit doen, zal de verering van het Godsbeeld
en het chanten van hari-nama door de beginneling snel van het
abhasa-stadium naar het zuiver transcendentale stadium vorderen.

De vierde karakteristiek van de madhyama-vaisnava is veron-
achtzaming van degenen, die vijandig gezind zijn. Hier moeten we
vijandigheid en haar verschillende typen uiteenzetten. Dvesa, vij-
andigheid, is een bepaalde houding, die ook bekend is als
matsarata, afgunst, en dit is precies het tegenovergestelde van
liefde. Tévara is het enige object van liefde en dvesa is de houding,
die rechtstreeks is tegengesteld aan liefde voor Hem. Er zijn vijf
verschillende soorten dvesa. gebrek aan vertrouwen in Tévara; het
idee dat I$vara niets anders is dan een natuurlijk vermogen, dat

het resultaat van alle activiteiten tot stand brengt; het idee dat
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I$vara geen bepaalde vorm heeft; het idee dat de jivas niet eeuwig
ondergeschikt zijn aan Tévara; en gebrek aan genade.

Individuen, wier hart is besmet met deze vijandige houdingen,
gaan volslagen in gebreke van suddha bhakti. Ze hebben zelfs
geen prakria-bhakti, vergankelijke toewijding, die de poort vormt
naar suddha bhakti en die wordt vertegenwoordigd door de vere-
ring van het Godsbeeld door neofiete bhaktas. De vijf soorten vij-
andigheid zijn verbonden met de gehechtheid aan materiéle lust-
bevrediging. De tweede en derde typen vijandigheid (I$vara is een
natuurlijk vermogen en I$vara heeft geen vorm) kunnen tot zulke
extreme vormen van ascetisme of boetedoening leiden, dat ze
uitmonden in zelfvernietiging. Dit wordt aangetroffen in het leven
van de Mayavada sannyasis. Hoe zouden suddha bhaktas met
zulke zondige mensen kunnen omgaan? Het is hun plicht hen te
vermijden.

Het woord upeksa, veronachtzaming, betekent niet, dat men alle
sociale onderhandelingen, die in het normale leven tussen mensen
voorkomen, moet opgeven. Het betekent ook niet, dat men moet
nalaten de problemen, of de deprivatie van een vijandig persoon te
verlichten, als hij in nood zit. Grhasthavaispavas blijven binnen de
samenleving, waardoor ze vele soorten relaties onderhouden, bij-
voorbeeld met verwanten door echtelijke verbintenissen, met ande-
ren via zakelijke contacten, via het instandhouden van eigendom
en het houden van dieren, via de pogingen om het lijden en het
gebrek van anderen te verlichten en via hun positie als inwoners

van een land. Deze uiteenlopende sociale relaties impliceren con-
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tacten met vijandiggezinde mensen en hen vermijden betekent
niet, dat men hen allemaal tegelijk dient op te geven. ledereen is
verplicht om routinematige zaken uit te voeren en met mensen om
te gaan, die onverschillig zijn jegens Tévara, maar men moet niet
hun gezelschap zoeken, als het gaat om spirituele kwesties.

Er zijn personen in de eigen familie, die als gevolg van hun zon-
dige activiteiten in voorgaande levens een slechte natuur krijgen.
Moet je deze mensen loslaten? Zeker niet. Je kunt zonder gehecht
te zijn met hen omgaan voor zover het dagelijkse kwesties betreft,
maar je moet met hen niet in debat treden over spirituele onder-
werpen. Upeksa dient hier te worden toegepast. Spirituele associa-
tie betekent samenkomen om geestelijke vooruitgang te bewerk-
stelligen, om onderwerpen over eeuwige waarheid te bespreken en
diensten en welzijn met elkaar uit te wisselen, die devotionele ge-
voelens wekken. Upeksa betekent het gezelschap vermijden van
mensen met wie een dergelijke uitwisseling niet mogelijk is.

Als vijandige personen met onprettige of onsamenhangende op-
vattingen de lofzang van suddha-bhakti of deugdzame instructies
voor bhakti horen, komen ze onmiddellijk met een paar futiele ar-
gumenten aandragen, die zowel voor jezelf als voor hem of haar
ongunstig zijn. Zulke vruchteloze argumentatie moet je vermijden
en alleen met zulke mensen omgaan voor zover het nodig is in
routinematig sociale contacten. Je zou kunnen denken, dat je vij-
andige mensen onder de onwetenden kunt rekenen en dat je hen

daarom je genade kunt schenken, maar als je dat doet, zijn zij er
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niet bij gebaat en zal jij jezelf alleen maar schaden. Je kunt goed-
gunstig zijn, maar je moet ook voorzichtig zijn.

Madhyama-adhikari suddha-bhaktas dienen deze vier instructies
stellig te volgen. Als ze deze op welke manier dan ook achterwege
laten, zijn ze schuldig aan onjuist gedrag en verzaken daardoor
datgene, waarvoor ze zijn gekwalificeerd. Dit wordt als een ernstig
vergrijp beschouwd, zoals wordt uitgelegd in Sri mad-Bhagavatam
(11.21.2):

sve sve ‘dhikare ya nistha sa gunah parikirtitah
viparyayas tu dosah syad ubhayor esa niscayah
Door stevig verankerd te zijn in de plichten, waartoe men is be-

voegd, is een goede eigenschap, terwijl nalaten dit te doen een fout
is. Goede kwaliteiten en fouten worden op deze manier verzekerd.

Met andere woorden, goede en verkeerde kwaliteiten worden be-
paald volgens je bekwaamheid en niet door andere criteria. Vol-
gens de sastras dient de madhyama-adhikari suddha-bhakta pre-
ma voor Krsna en vriendschap met Zijn zuivere bhakias te ontwik-
kelen. Hij dient genadevol te zijn jegens de onwetenden en dege-
nen, die vijandig zijn, te negeren. De mate van vriendschap, die de
madhyama-bhakia met andere bhaktas ontwikkelt, dient gelijk op
te gaan met de standaard van zijn vooruitgang in bhakti; de mate
van genade, die hij aan de onwetenden weggeeft, hangt af van
hun mate van oprechtheid of dwaasheid en de mate, waarin hij de
vijandige typen veronachtzaamt, hangt af van hun mate van vijan-
digheid. De madhyama-bhakta neemt al deze zaken in beschou-

wing, wanneer hij zich met anderen over spirituele zaken inlaat.
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Wereldse zaken dienen te worden uitgevoerd op een rechtstreekse
manier, maar moeten altijd worden uitgevoerd met aandacht voor
het hoogste spirituele heil.

Juist op dat moment interrumpeerde een inwoner van
Baragachi, genaamd Nityananda dasa, met de vraag, “Wat is het
gedrag van uttama-bhaktas?”

Licht geschrokken zei Babaji Mahasaya, “Broeder! Je stelt een
vraag, die ik nu juist bezig ben te beantwoorden. Laat ik eerst af-
ronden wat ik te zeggen heb. |k ben een oude man en mijn geheu-
gen is aan het aftakelen. Als het onderwerp te snel verandert, ver-
geet ik wat ik wilde zeggen.”

Haridasa was een strikte Babaji. Hoewel hij nooit aanmerkingen
had op anderen, kon hij een adrem antwoord geven, wanneer ie-
mand op ongepaste wijze het woord overnam. ledereen zat aan de
grond genageld, toen ze zijn opmerking hoorden. Hij bood opnieuw
zijn pranama aan Nityananda Prabhu bij de voet van de banyar-
boom en ging door met zijn betoog.

Babaji: Wanneer de bhakti van de madhyama-vaisnava zich
voorbij de stadia van sadhana en bhava ontwikkelt en op het ni-
veau van prema komt, wordt het zeer geconcentreerd en op dat
moment wordt de Vaisnava een uttama-bhakta. Srimad Bhagava-
tam (11.2.45) beschrijft de symptomen van een uftama-vaisnava

alsvolgt:

sarva-bhatesu yah pasyed bhagavad-bhavam atmanah

bhdtani bhagavaty atmany esa bhagavatottamah
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lemand, die zijn eigen bhagavad-bhava, extatische gevoelens van
aantrekkingskracht tot Sr Krshacandra, in het hart van alle jivas
(sarva-bhatesu) ziet en alle wezens schouwt in Sri Krsnacandra, is

een uttama-bhagavata.

Een uftama-vaisnava neemt waar, dat alle levende wezens van
Bhagavan met hetzelfde bijzondere gevoel van transcendentale
liefde houden, dat hijzelf voor zijn /stadeva koestert. Hij ziet ook,
dat Bhagavan een wederkerig gevoel van liefde voelt jegens alle
levende wezens. Een uffama-vaisnava heeft geen ander aankno-
pingspunt dan zijn gevoel van bovenzinnelijke liefde. Andere ge-
voelens komen naar aanleiding van verschillende omstandigheden
van tijd tot tijd naar boven, maar deze zijn allemaal transformaties
van die prema.

Sukadeva Gosvami, bijvoorbeeld, was een uttama-bhagavata en
beschreef Kamsa met de woorden bhoja-pamsula, een ontaarding
van de Bhojadynastie. Hoewel het lijkt, alsof deze woorden werden
gesproken uit vijandigheid jegens Kamsa, waren ze in werkelijk-
heid een blijk van prema jegens Krsna. Als suddha-prema het le-
ven van een bhakia vult, heet hij een uttama-bhagavata. \n deze
hoedangheid bestaat er niet langer enig onderscheid tussen liefde,
vriendschap, genade en veronachtzaming, zoals het geval is bij de
madhyama-adhikari. Zijn hele houding wordt een manifestatie van
prema en in zijn ogen is er geen verschil tussen een kanistha,
madhyama of een uftama-vaisnava, noch tussen een Vaisnava en
een niet-Vaisnava. Deze gevorderde conditie is uitermate zeld-

Zaam.
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Denk je nu even in, dat een kanistha-vaisnava geen diensten
verleent aan Vaisnava’s, terwijl een uffama-vaisnava geen onder-
scheid maakt tussen Vaisnava’s en niet-Vaisnava’s, want hij ziet
alle jivas als dienaren van Krsna. Dat betekent, dat alleen madhy-
ama-vaisnavas hun respect betuigen aan Vaisnava’s en hen dien-
sten verlenen. Een madhyama-vaisnava moet drie typen
Vaisnava’s bedienen — degenen, die Arsna-nama slechts eenmaal
chanten, degenen die Arsna-nama constant chanten en degenen,
wier aanblik automatisch aanleiding geeft tot het dansen van
krsna-nama op de tong. Een Vaisnava kan worden beschouwd als
een Vaisnava, een superieure Vaisnava, of een Vaisnava in de
overtreffende trap naarmate zijn vordering. Een madhyama-bhakta
dient Vaisnava’s volgens hun status te dienen. Alleen een uffama-
valisnava concludeert, dat het ongepast is om een Vaisnava te
beschouwen als kanistha, madhyama of uttama. Als een madhya-
ma-adhikari vaisnava op deze manier denkt, begaat hij een over-
treding. Srfiman Mahaprabhu heeft dit duidelijk gemaakt aan de
bewoners van Kulina-grama en Zijn instructies dienen door alle
madhyama-vaisnavas zelfs met meer respect te worden behandeld
dan die van de Veda's. En wat zijn de Veda's, of sruff? Ze zijn de
orders van Parame$vara.

Nadat hij dit had gezegd, bleef Haridasa Babaji een moment
zwijgen. Op dat moment vouwde Nityananda dasa Babaji uit
Baragachi zijn handen en zei, “Mag ik nu een vraag stellen?”

Haridasa Babaji antwoordde, “Zoals je wilt.”
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“Babaji Mahasaya, tot welke categorie Vaisnava’s denkt u, dat ik
behoor? Ben ik een kanistha of een madhyama-vaisnava? Ik ben
zeker geen uttama-vaisnava.”

Haridasa Babaji Mahasaya glimlachte een beetje en zei, “Broe-
der, kan iemand, die de naam Nityananda dasa heeft ontvangen,
iets anders zijn dan een uftama-vaisnava? Mijn Nitai is heel gena-
dig. Zelfs als Hij wordt geslagen, geeft Hij prema terug. Dus als
iemand Zijn naam draagt en Zijn dasa wordt, moet daaraan dan
nog iets worden toegevoegd?”

Nityananda dasa: Ik wil echt heel graag mijn werkelijke positie
weten.

Babaji: Vertel me dan je hele verhaal. Als Nitai me de kracht
geeft om te spreken, zal ik iets zeggen.

Nityananda dasa: Ik werd geboren in een lage kaste in een klein
dorp op de oever van de rivier Padmavatl. |k was sinds mijn jeugd
van nature heel eenvoudig en bescheiden en ik bleef altijd ver uit
de buurt van slecht gezelschap. |k trouwde op jonge leeftijd, maar
na enkele dagen stierven mijn ouders, en mijn vrouw en ik bleven
alleen in huis achter. We hadden niet veel rijkdom, dus we werkten
iedere dag om in ons levensonderhoud te voorzien. We waren
gelukkig en onze dagen passeerden, maar ons geluk hield geen
stand, want na enige tijd verliet ook zij haar lichaam. Vanwege mijn
scheiding van haar werden in mijn geest gevoelens van onthech-
ting wakker. Vlakbij mijn dorp waren vele Vaisnava'’s, die het huise-
lijke leven hadden opgegeven en ik zag, dat de mensen van

Baragacht hen groot respect betuigden. Ik hunkerde sterk naar dat
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respect en vanwege de tijdelijke gevoelens van onthechting, die
door de dood van mijn vrouw teweeg werden gebracht, ging ik
naar Baragachi en aanvaardde het kleed van een vaispnava
bedelmonnik. Na enkele dagen echter werd mijn geest wispelturig;
ik werd bezocht door slechte gedachten en het werd erg moeilijk
om mezelf te beheersen, maar door groot geluk kreeg ik associatie
van een voortreffelijke Vaisnava, die zuiver en eenvoudig is. Op dit
moment voert hij bhajana uit in Vraja. Met grote genegenheid gaf
hij me diepgaand advies, hield me in zijn associatie en zuiverde
mijn geest.

Nu is mijn geest niet langer verstoord door slechte gedachten. |k
heb een smaak gecultiveerd voor het chanten van honderdduizend
namen van hari-nama per dag. |k begrijp, dat er geen verschil is
tussen Sri Hari en sri-nama en dat beiden volkomen spiritueel zijn.
Ik respecteer het vasten op Ekadasi volgens de sasfra en geef
water aan Tulasl. Als de Vaisnava’s kirfana uitvoeren, doe ik met
grote aandacht mee. Ik drink het badwater van de voeten van zui-
vere Vaisnava’s. |k bestudeer de bhakir-sastras iedere dag. Ik heb
niet langer behoefte aan smakelijk voedsel of mooie kleding. Ik heb
geen smaak meer voor het horen of deelnemen aan wereldse ge-
sprekken. Wanneer ik extatische Vaisnava’s zie, welt in mijn geest
een gevoel op om aan hun voeten over de grond te rollen en soms
doe ik dat ook, maar dat doe ik niet uit prestigieuze overwegingen.
Geeft u nu alstublieft uw beoordeling: tot welke klasse Vais-nava

behoor ik en hoe dien ik me te gedragen?
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Haridasa Babaji keek klimlachend naar Vaisnava dasa Babaji en
zei, “Zeg ons tot welke klasse Vaisnava’'s Nityananda dasa be-
hoort!”

Vaisnava dasa: Uit hetgeen ik heb gehoord blijkt, dat hij het
kanistha-stadium voorbij is en het madhyama-stadium is binnen-
gegaan.

Babaji: Dat gevoel heb ik ook.

Nityananda dasa: Wat een wonder! Vandaag ben ik uit de mond
van Vaisnava’s te weten gekomen wat mijn ware positie is. Geeft u
me alstublief uw genade, zodat ik geleidelijk tot het stadium van
een uffama-vaisnava mag komen.

Vaisnava dasa: Toen je het bedelaarschap aanvaardde, was er
een verlangen naar eer en prestige in je hart, dus was je eigenlijk
niet gekwalificeerd om de wereldverzakende levensorde binnen te
gaan en daarom was het aanvaarden van het bedelaarschap be-
smet met een vleug ongeauthoriseerde overweging. Ondanks dit
heb je een ware gunst gekregen door de genade van de
Vaisnava’s.

Nityandanda dasa: Zelfs nu heb ik nog wat behoefte aan eer. Ik
denk, dat ik de aandacht van anderen trek en geweldig aan res-
pect win, als ze mij hard zien huilen en extatische emoties zien
ondergaan.

Babaji: Je moet proberen dit op te geven, anders is er groot ge-
vaar, dat je bhakti erodeert, waardoor je weer moet afdalen naar
het kanistha-platform. Hoewel je de zes vijanden, lust, woede,

hebzucht, jaloezie, trots en illusie, misschien achter je hebt gela-
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ten, blijft het verlangen naar eer bestaan. Het verlangen naar faam
is de meest gevaarlijke vijand van de Vaisnava’'s en faam laat de
sadhakas niet gemakkelijk met rust. Bovendien is een enkele
druppel ware spirituele emotie veruit superieur aan het vertoon van
geimiteerde emotie (chaya-bhava-abhasa).

“Schenkt u me uw genade,” zei Nityananda dasa en legde met
groot respect het stof van de lotusvoeten van Haridasa Babaji op
zijn eigen hoofd. Daarvan raakte Babaji ondersteboven. Hij stond
snel op, omarmde Nityananda dasa, zette hem naast zich neer en
klopte hem op de rug. Hoe buitengewoon is het effect van de aan-
raking van een Vaisnava! Er stroomden onmiddellijk tranen uit
Nityananda dasa’s ogen en Haridasa Babaji kon ook zijn tranen
niet bedwingen, hoewel hij het probeerde. Er manifesteerde zich
een prachtige atmosfeer en er welden tranen in de ogen van alle
verzamelde Vaisnava’'s. Vanaf dat moment aanvaardde
Nityananda dasa Sri Haridasa in zijn hart als zijn guru en zijn leven
werd een succes. Snel daarna dreven de emoties weg en hij in-
formeerde, “Wat zijn de primaire en secundaire eigenschappen
van een kanistha-bhakia met betrekking tot bhaki/?”

Babaji: De twee belangrijkste eigenschappen van een kanistha-
valisnava zijn vertrouwen in de eeuwige vorm van Bhagavan en zijn
verering van het Godsbeeld. Zijn secundaire eigenschappen zijn
de toegewijde activiteiten, die hij uitvoert, zoals luisteren, chanten,
herinneren en het opzenden van gebeden.

Nityananda dasa: Je kunt geen Vaisnava zijn, tenzij je vertrou-

wen hebt in de eeuwige vorm van Bhagavan en je het Godsbeeld
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vereert volgens de voorschriften van sastra, dus ik kan wel begrij-
pen waarom deze twee activiteiten primaire symptomen zijn. Maar
ik begrijp niet, waarom luisteren, chanten, herinneren en andere
soortgelijke activiteiten secundair zijn.

Babaji: De kanistha-vaisnava is niet bekend met de intrinsieke
aard van suddha bhakti waarvan luisteren, chanten, enzovoort,
arigas (onderdelen) zijn. Het gevolg hiervan is, dat zijn luisteren en
chanten niet de primaire identiteit aannemen, maar zich manifeste-
ren in een gauna-vorm (secundair). En verder heet datgene, dat uit
de drie gunas voortkomt — sattva (goedheid), rajah (hartstocht) en
tamah (onwetendheid) — gauna. Zodra deze activiteiten nirguna
worden, vrij van de invloed van de materiéle geaardheden, zijn ze
arnigas van suddha bhakti en heeft men het madhyama-stadium
bereikt.

Nityananda dasa: Hoe kan de kanistha-vaisnava een bhakta
worden genoemd, als hij is besmet met karma en jiana en wan-
neer zijn hart vol zit met andere verlangens dan bhakil?

Babaji: Je wordt geschikt voor bhakti, als je eenmaal sraddha
hebt bereikt, de wortel van bhakti, dan is er geen twijfel meer, dat
je op de drempel naar bhakti staat. Het woord sraddha betekent
visvasa, geloof. Zodra in de kanistha-bhakia geloof in het Gods-
beeld ontwaakt, wordt hij geschikt voor bhakii.

Nityananda dasa: Wanneer krijgt hij bhakil?

Babaji: De kanistha-bhakia wordt een suddhabhakia op het ni-
veau van madhyama, wanneer hij niet langer is besmet met karma

en jAana en hij niets anders verlangt dan ananya-bhakti (exclusie-
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ve bhakti). Op dat punt aangekomen begrijpt hij, dat er een verschil
is tussen het dienen van gasten en het dienen van bhakias en
zodoende ontwaakt een smaak voor het dienen van bhakias in
hem, welke gunstig is voor bhakti.

NityAnanda dasa: Suddhd bhakti komt gaandeweg met sam-
bhanda-jfiana. Wanneer wordt die kennis gewekt, die je geschikt
maakt voor suddha bhaktl?

Babaji: De ware sambandha-jiiana en suddha-bhaktiworden ge-
lijktijdig manifest, wanneer kennis besmet met mayavada-ideeén is
verdwenen.

Nityananda dasa: Hoelang duurt dat?

Babaji: Hoe sterker de sukrti uit voorgaande levens van de per-
soon, hoe sneller hij het zal bereiken.

Nityananda dasa: Wat is het eerste resultaat, dat door voor-
gaand sukrtiwordt verkregen?

Babaiji: Je krijgt sadhu-sariga.

Nityananda dasa: En wat is de vooruitgang, die je van sadhu-
sariga krijgt?

Babaji: Sri mad-Bhagavatam (3.25.25) beschrijft de systemati-

sche evolutie van bhaktiheel beknopt:

satam prasarigan mama virya-samvido
bhavantihrt-karna-rasgyanah kathah
taj-josanad asv apavarga-vartmani

sraddha ratir bhaktir anukramisyati

In de associatie van suddha-bhakias is de recitatie en discussie van

Mijn glorieuze activiteiten en tijdverdrijf plezierig voor zowel het hart
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als de oren. Door op deze manier kennis te verwerven raakt men
gevestigd op het pad van bevrijding en verkrijgt men steeds meer

sraddha, vervolgens bhava en tenslotte prema-bhakii.

Nityananda dasa: Hoe krijg je sadhusariga?
Babaji: Ik zei zojuist, dat je sadhu-sariga krijgt door sukrti, die je
hebt opgebouwd in voorgaande levens. Dit wordt ook door Sr7

mad-Bhagavatam (10.51.53) uiteengezet:

bhavapavargo bhramafto yada bhavej
Janasya tarhy acyuta sat-samagamah

sat-sarigamo yarhi tadaiva sad-gatau
paravarese tvayi j/ayate ratih

O Acyuta, de jiva heeft sinds onheuglijke tijden in de cyclus van ge-
boorte en dood gezworven. Als de tijd voor zijn bevrijding uit deze
cyclus nadert, krijgt hij sat-sariga. Vanaf dat moment raakt hij sterk
gehecht aan Jou, de bestuurder van zowel geest als materie en het
hoogst bereikbare doel van de sadhus.

Nityananda dasa: Alleen door sadhu-sariga wordt in een kanistha
bhakia de neiging gewekt om het Godsbeeld te vereren, dus hoe
kunnen ze zeggen, dat hij geen dienst verleent aan saadhus?

Babaji: Wanneer je door groot geluk sadhu-sariga krijgt, ont-
waakt visvasa, of geloof in de goddelijkheid van het Godsbeeld.
Niettemin moet de verering van het Godsbeeld vergezeld gaan van
dienstverlening aan de sadhus zelf. Totdat dit soort geloof ontwik-
kelt, is je sraddha onvolledig en blijf je ongeschikt voor ananya-
bhakti.
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Nityananda dasa: Welke zijn de stadia van vooruitgang van een
kanistha-bhakta?

Babaji: Stel je voor, dat een kanistha-bhakia de vorm van het
Godsbeeld van Bhagavan iedere dag met vertrouwen vereert,
maar hij is nog niet vrij van de besmetting van karma, jAiana en
externe verlangens. Door toeval krijgt hij bezoek van een paar
gasten, die bhakias blijken te zijn. Hij verwelkomt ze en bedient
hen, zoals hij met alle andere gasten zou hebben gedaan. De
kanistha-bhakta ziet de activiteiten en het gedrag van de bhaktas
en krijgt een kans om hun gesprekken te horen over spirituele on-
derwerpen, die zijn gebaseerd op sastra. Op die manier begint hij
een groot respect te ontwikkelen voor het karakter van de bhakias.

Op dat punt wordt hij zich gewaar van zijn eigen gebreken. Hij
gaat het gedrag van de sadhus volgen en herstelt daarmee tevens
zijn eigen gedrag. Zijn gebreken van karma en jiana nemen gelei-
delijk af en naarmate zijn hart zuiverder wordt, raakt hij ook externe
verlangens kwijt. Hij bestudeert de sasifra door regelmatig verhalen
te horen over het tijdverdrijf van Bhagavan, ontologische (existen-
tionele) waarheden van Bhagavan. Zijn sambhandha-jiana wordt
steeds sterker naarmate hij de bovenzinnelijke natuur van
Bhagavan, Sri -nama en de arigas van bhakti, zoals horen en
chanten, aanvaardt. Als zijn sambandha-jiana compleet is, bereikt
hij het stadium van een madhyama-vaisnava. Dat is het punt,
waarop hij echt met bhakias begint te associéren. Dan ziet hij, dat
bhakias vele malen superieur zijn aan gewone gasten en gaat hij

ze zien op het niveau van guru.
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Nityananda dasa: Hoe komt het, dat zoveel kanistha-bhaktas
geen vooruitgang maken?

Babaji: Zolang de kanistha-bhakta voornamelijk met mensen as-
socieert, die vijandig zijn, zal zijn onvolwassen niveau van be-
kwaamheid voor bhakti snel afnemen en wordt zijn bekwaamheid
voor karma en jfiana weer dominant. In sommige gevallen neemt
bekwaamheid noch af noch toe, maar blijft exact hetzelfde.

Nityananda dasa: Wanneer gebeurt dat?

Babaji: Wanneer hij in gelijke mate associeert met bhakias en
vijandige mensen.

Nityananda dasa: Onder welke omstandigheden kan zijn voor-
uitgang worden verzekerd?

Babaji: Zodra zijn associatie met bhaktas prominent wordt en
zijn associatie met degenen, die tegendraads zijn, minimaal, boekt
hij snel succes.

Nityananda dasa: Wat is de aard van de neiging van de
kanistha-adhikaritot zondige en vrome activiteiten?

Babaji: In het prille stadium zal zijn neiging tot zondige en vrome
activiteiten zoals die van de karmis en jAanis zijn, maar naarmate
hij vooruitgang in bhakti boekt, nemen deze tendenzen af en wordt
zijn neiging om Bhagavan een plezier te doen prominent.

Nityananda dasa: Geliefde meester, ik heb de situatie van
kanistha-adhikaris begrepen. Wilt u nu zo goed zijn om de primaire
symptomen van de madhyama-adhikari bhakias te beschrijven?

Babaji: De madhyama-bhakia heeft ananya-bhakii voor Krsna.

Zijn vriendschap met bhakias bestaat uit vier houdingen: hij be-
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schouwt de bhaktas als dierbaarder dan zichzelf (afma-buddhi); hij
voelt een grote bezitsdrang jegens hen (mamata-buddhi); hij be-
schouwt bhaktas eerbiedwaardig (jya-buddhi); en hij beschouwt
hen als een pelgrimsoord (firtha-buddh)). De madhyama-bhakta
schenkt ook zijn genade aan degenen, die in onwetendheid van
spirituele waarheden zijn en hij vermijdt degenen, die vijandig zijn.
Dit zijn de primaire eigenschappen van de madhyama-bhakia.

Wanneer je sambandha-jiana ontwikkelt en je beoefent bhakir-
sadhana, dat het middel (abhidheya) is, bereik je het doel van
prema (prayojana). Dit is de methodologie van de madhyama-
bhakta. Je ziet in het algemeen, dat madhyamabhakias hari-
nama, kirtana en andere soortgelijke activiteiten in het gezelschap
van bhaktas uitvoeren, die vrij zijn van iedere overtreding.

Nityananda dasa: Welke zijn de secundaire symptomen van de
madhyama-bhakia?

Babaji: De secundaire symptomen van de madhyama-bhakta
bestaan in de manier, waarop hij zijn leven leidt. Hij leeft in volko-
men overgave aan de wil van Krsna en dat is gunstig voor bhakti.

Nityananda dasa: Kan hij nog zondigen of overtredingen be-
gaan?

Babaji: Er zijn neigingen om zonden of overtredingen te begaan,
maar die blijven in het beginstadium; geleidelijk echter verdwijnen
ze. De zonden of overtredingen, die nog aanwezig zijn in het begin
van zijn madhyama-stadium, zijn als pinda’s, die praktisch tot pas-
ta worden vermalen; ze zijn nog zichtbaar als kleine stukjes, maar

binnen enkele ogenblikken worden ze vermalen en houden ze op
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te bestaan. Yukta-vairagya (gepaste onthouding) is het leven en de
ziel van de madhyama-bhakta.

Nityananda dasa: Heeft de madhyama-bhakia nog een spoor
van karma, jiiana of uitgaande verlangens?

Babajr: In het beginstadium kunnen nog zwakke sporen van de-
ze zaken resteren, maar ze worden uiteindelijk ontworteld. De bol-
werken van karma en jAiana, die in het beginstadium nog kunnen
bestaan, maken zichzelf bij gelegenheid zichtbaar en toch belan-
den ze geleidelijk in de vergetelheid.

Nityananda dasa: Verlangen zulke bhaktas eigenlijk te leven en
als dat zo is, waarom?

Babaji: Eigenlijk hebben ze geen verlangen naar het leven of de
dood, noch om bevrijding te krijgen. Ze willen alleen leven om hun
bhajana te proeven.

Nityananda dasa: Maar waarom verlangen ze niet naar de
dood? Welk plezier beleven ze door in dit verdichte, materiéle li-
chaam te blijven? Want als ze sterven, krijgen ze dan niet hun
spirituele vorm en identiteit door Krsna’'s genade?

Babaji: Ze houden er geen onafhankelijke verlangens op na. Al
hun verlangens zijn alleen afhankelijk van de wil van Krsna, omdat
ze er vast van overtuigd zijn, dat alles door Zijn wil plaatsheeft en
dat alles gebeurt alleen, omdat Hij het wil. Daarom hebben ze er
geen behoefte aan naar iets onafhankelijks te streven.

Nityananda dasa: |k heb de symptomen van de madhyama
adhikari begrepen. Wilt u me nu alstublieft vertellen over de se-

cundaire symptomen van de uffama-adhikari?
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Babaji: Hun secundaire symptomen zijn hun lichamelijke activi-
teiten, maar zelfs deze kunnen eigenlijk niet afzonderlijk als se-
cundaire symptomen worden gezien, omdat ze zozeer beheerst
worden door prema, dat voorbij alle invloeden van de materiéle
geaardheden ligt.

Nityananda dasa: Prabhu, in s3sfrais voor de kanistha-adhikaris
de voorziening getroffen van het verlaten van het gezinsleven en
madhyama-adhikaris mogen zich onthouden van het gezinsleven,
of als bedelmonnik leven. Is het mogelijk, dat bepaalde uffama-
adhikaris kunnen leven als huisvaders?

Babaji: Het niveau van bekwaamheid kan niet worden bepaald
aan de hand van de vraag, of je huisvader bent of bedelmonnik;
het enige criterium is je standaard van bhakti. Voor een uttama-
adhikari bhakta bestaat geen gevaar, als hij een huisvader blijft.
Alle grhastha-bhaktas van Vraja waren uffama-adhikaris. Vele
grhastha-bhaktas van onze Sri Caitanya Mahaprabhu waren utfa-
ma-adhikaris, Raya Ramananda is het beste voorbeeld hiervan.

Nityananda dasa: Prabhu, als een uiftamaadhikari bhakta een
grhastha is en een madhyama-adhikari bhakta bevindt zich in de
wereldverzakende levensorde, hoe moeten ze zich dan jegens
elkaar gedragen?

Babaji: De persoon die het minst is gekwalificeerd dient
dandavat-pranama aan te bieden aan de persoon, die hoger is
gekwalificeerd. Deze richtlijn geldt voor de madhyama-adhikari,
want de uftama-adhikari bhakta verwacht respect van niemand. In

alle levende wezens ziet hij de aanwezigheid van Bhagavan.
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Nityananda dasa: Zou je vele Vaisnava’s bij elkaar moeten
brengen en festivals moeten geven om bhagavat-prasada uit te
delen?

Babaji: Gezien vanuit spiritueel oogpunt is er geen bezwaar om
vele Vaisnava’'s voor een bijzondere gelegenheid bij elkaar te
brengen, omdat een madhyama-adhikari grhastha-bhakia hen wil
eren door bhagavat-prasada te distribueren. Maar het is niet goed
om een grootse vertoning te maken van het feit, dat je de
Vaisnava's een dienst bewijst, want dan raakt die activiteit gecor-
rumpeerd door de geaardheid hartstocht. Je dient prasada onder
de verzamelde Vaisnava's te distribueren met grote zorg en aan-
dacht. Dat is je plicht. Als je de Vaisnava’s op die manier wilt eren,
dien je alleen zuivere Vaisnava'’s te inviteren.

Nityananda dasa: In Baragachi is een nieuwe kaste ontstaan,
die bestaat uit mensen, die zichzelf als nakomelingen van
Vaisnava’'s beschouwen. Kanistha-adhikari huisvaders nodigen
hen uit en voeden hen in de naam van vaispava-seva. Hoe moet je
hier tegenaan kijken?

Babaji: Hebben deze nakomelingen van Vaisnava’s zich over-
gegeven aan suddha bhakitl?

Nityananda dasa: Bij geen van hen zie ik suddh& bhakti. Ze
noemen zichzelf alleen Vaisnava’'s. Sommigen dragen kaupinas
(lendedoeken).

Babaji: Ik kan je niet vertellen, waarom dit soort gebruik mode is.

Het zou niet mogen gebeuren. |k kan alleen vermoeden, dat dit
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gebeurt, omdat kanistha-vaisnavas niet in staat zijn een ware
Vaisnava te herkennen.

Nityananda dasa: Verdienen de nakomelingen van Vaisnava’'s
enig bijzonder respect?

Babaji: Eer is bestemd voor degenen, die in feite Vaisnava’'s
zijn. Als de nakomelingen van Vaisnava’s zuivere Vaisnava’s zijn,
dienen ze te worden vereerd naar de standaard van hun bhakii.

Nityananda dasa: En als de nakomeling van een Vaisnava
slechts een wereldse man is?

Babaji: Dan dient hij te worden beschouwd als een wereldse
man en niet als een Vaisnava; hij dient niet te worden geéerd als
een Vaisnava. Je moet altijd de instructie onthouden, die Stiman
Mahaprabhu (Siksastaka 3) heeft gegeven:

trnad api sunicena taror api sahispuna
amanina manadena Kirtaniyah sada harih

Je kunt Sri-hari-nama chanten met een nederige houding, terwijl je
jezelf minder belangrijk acht als een strootje op straat en wanneer je
toleranter bent dan een boom. Zonder het minste gevoel van vals
prestige en indien je altijd bereid bent om alle respect aan anderen

te betuigen, kun je Sri-hari-nama constant chanten.

Men dient vrij te zijn van trots en men dient gepaste eer aan ande-
ren te betuigen. Men dient Vaisnava’'s het respect te bieden, dat
hen toekomt en men dient niet-Vaisnava’'s het respect te geven,
dat een mens toekomt. Als men anderen geen respect betuigt,
verkrijgt men niet de noodzakelijke kwalificatie om sri-nama te

chanten.
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Nityananda dasa: Hoe raakt men vrij van trots?

Babaji: Je mag niet trots zijn en denken, “Ik ben een brahmana’,
“Ik ben rijk”, “Ik ben geleerd”, “Ik ben een Vaisnava”, of “Ik heb het
gezinsleven opgegeven”. De mensen kunnen je weliswaar respect
voor je kwaliteiten geven, maar je mag geen respect van anderen
verwachten uit egocentrische trots. Je dient jezelf altijd waarde-
loos, onbeduidend, behoeftig en minder dan een grasspriet te be-
schouwen.

Nityananda dasa: Het lijkt erop, dat je geen Vaisnava kunt zijn
zonder bescheidenheid en mededogen.

Babaji: Dat is heel waar.

Nityananda dasa: Is Bhakti-devi dan ook afhankelijk van be-
scheidenheid en mededogen?

Babaji: Nee, bhaktiis volkomen onafhankelijk. Bhaktiis de beli-
chaming van schoonheid en ze is het hoogste ornament; ze is van
geen andere goede kwaliteit afhankelijk. Bescheidenheid en me-
dedogen zijn geen afzonderlijke kwaliteiten, maar zijn in bhakti
ingesloten. “Ik ben een dienaar van Krsna”, “Ik ben armlastig”, “lk
heb niets”, “Krsna is alles voor me”, - de bhakti, die zich in deze
houding uitdrukt, bestaat zelf uit bescheidenheid (dainya).

De tederheid van het hart, die je voelt in relatie tot Krsna, heet
bhakti. Alle andere jivas zijn dienaren van Krsna en de tederheid
van het hart jegens hen is mededogen (daya). Daarom is mededo-
gen in bhaktiingesloten.

Ksama (vergevingsgezindheid) is de bhava, die zich tussen be-

scheidenheid en mededogen bevindt. “Als ikzelf zo ellendig en
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onbetekenend ben, hoe kan ik dan straf uitdelen aan anderen?’-
als deze houding wordt gecombineerd met mededogen, verschijnt
automatisch vergevingsgezindheid. Vergevingsgezindheid is ook in
bhaktiingesloten.

Krsna is satya, waar. Het feit, dat de jivas dienaren van Krsna
zijn, is ook waar evenals het feit, dat de materiéle wereld slechts
een kosthuis voor de jivas is. Dat betekent, dat bhakti ook waar is,
want deze waarheden zijn gebaseerd op de relatie van de jivas
met Krsna, die op zichzelf bhakti is. Waarheid, bescheidenheid,
mededogen en vergevingsgezindheid zijn vier speciale kwaliteiten,
die in bhaktibesloten liggen.

Nityananda dasa: Hoe moet een Vaisnava zich gedragen met
leden van andere religies?

Babaji: De instructie van Sri mad-Bhagavatam (1.2.26) is:
nayayana-kalah santah bhajantihy anasdyavah

Degenen, die vrij zijn van het belasteren van anderen en die geheel
vredelievend zijn, vereren Sri Narayana en Zijn volkomen deelaspec-

ten.

Er is geen andere dharma dan vaisnava-dharma. Alle andere
dharmas, die er nu zijn, of ooit in deze wereld zullen worden ge-
propageerd, zijn ofwel treden op de trap naar vaispnava-dharma, of
het zijn verminkingen ervan. De dharmas, die als treden naar
bhaktileiden, dienen te worden gerespecteerd volgens hun zuiver-
heidsgehalte. Je moet geen wrok koesteren jegens dharmas, die
verbasteringen van bhak#i zijn, maar je moet je uitsluitend richten

op het cultiveren van je eigen devotionele waarheden. Je mag
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geen vijandigheden koesteren jegens de volgelingen van andere
religies. Wanneer de tijd rijp is, zullen de volgelingen van diverse
andere dharmas gemakkelijk Vaisnava worden. Dat lijdt geen twij-
fel.

Nityananda dasa: Is het onze plicht om vaisnava-dharma te pre-
diken of niet?

Babaji: Dat is het zeker. Onze Sri Caitanya Mahaprabhu heeft
iedereen de verantwoording gegeven om deze dharma te ver-

spreiden:

naco, gao, bhakta-sarige kara sarikirtana
krsna-nama upadesi’ tara’ sarva-jana
Sri Caitanya-caritamrta, Adi-lia (7.92)
Dans, zing en voer sarikirtana uit in de associatie van bhaktas. Jullie

moeten iedereen bevrijden door hen de instructie te geven Sri -

krspa-nama te chanten.

Jahan tahan prema-phala deha’ yare tare
Sr7 Caitanya-caritamrta, Adi-iia (9.36)
Daarom draag ik iedereen op de vruchten van prema te distribueren,

waar ze ook mogen gaan en wie ze ook mogen tegenkomen.

Echter, je moet onthouden, dat je Sri-krsna-nama niet geeft aan
ongekwalificeerde mensen. Zulke mensen moet eerst de nodige
kwalificatie worden gegeven; alleen dan kan hen hari-nama wor-
den uitgereikt. Verder zijn de uitspraken van Sfiman Mahaprabhu
niet van toepassing, wanneer veronachtzaming (upeksa) het alter-

natief is, bijvoorbeeld, wanneer je vijandiggezinde mensen ont-
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moet. Als je zulke mensen tracht te verlichten, zal dat alleen maar
obstakels voor het prediken vormen.

Toen Nityananda dasa de ambrozijnen woorden van Haridasa
Babaji Mahasaya had gehoord, rolde hij met grote liefde aan zijn
voeten over de grond. Het bos weergalmde de luide uitroepen van
Sri -harindma van de Vaisnava’s en iedereen bood Babaji
Mahasaya zijn dandavat-pranama aan. De samenkomst in die
afgelegen bossage kwam die dag tot een eind en iedereen keerde

terug naar zijn respectievelijke verblijfplaats.

ALDUS EINDIGT HET ACHTSTE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD

"NITYA-DHARMA EN VAISNAVA-ETIQUETTEN”"
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Hoofdstuk 9

Nitya-dharma, materiéle

wetenschap en civilisatie

AHIRT MAHASAYA WOONDE IN SRI GODRUMA GEDU-

rende drie of vier jaar in de associatie van Vaisnava’s en

daardoor werd zijn hart volledig gezuiverd. leder moment
van de dag chantte hij hari-nama: als hij zat te eten, als hij aan het
wandelen was, als hij zat, voordat hij ging slapen en nadat hij was
opgestaan. Hij droeg eenvoudige kleding en liep op blote voeten.
Hij had de trots op zijn kaste zo volledig van zich afgelegd, dat hij,
zodra hij een Vaisnava zag, hem dandavatpranama aanbood en
met kracht het stof van zijn voeten nam. Hij koos zuivere
Vaisnava’s uit om de restanten van hun maaltijden te eren. Zijn
zonen kwamen hem van tijd tot tijd bezoeken, maar zodra ze be-

grepen wat zijn stemming was, vertrokken ze weer snel zonder
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hem te durven voorstellen met hen terug naar huis te gaan. Als je
Lahirr Mahasaya nu zou zien, zou je hem zeker als een Vaisnava
Babaji beschouwen.

Van de filosofie van de Vaisnava’s van Sri Godruma had Lahiri
Mahasaya begrepen, dat het wezenlijke principe bestaat uit ware
onthechting in het hart en niet in het dragen van de uiterlijke kle-
ding van onthechting. Om zijn behoeften te minimaliseren volgde
hij het voorbeeld van Sri Sanatana Gosvami en scheurde een stuk
textiel in vier stukken, die hij als kledingstukken gebruikte. Niette-
min droeg hij de heilige draad om zijn hals. Telkens als zijn zonen
hem wat geld wilden geven, antwoordde hij, “Van materialisten
accepteer ik zelfs geen kaudl” Candra-$ekhara, zijn oudste zoon,
bracht hem eens honderd rupees voor een festival om de
Vaisnava’s te voeden, maar Lahiri Mahasaya herinnerde zich Sri
Dasa Gosvamr’s voorbeeld en wilde het geld niet aannemen.

Op zekere dag zei Paramahamsa Babaji, “Lahiri Mahasaya, je
bent nu vrij van alle sporen van niet-vaisnava-gedrag. Zelfs al heb-
ben wij de geloften van de bedelstaf aanvaard, we kunnen van jou
toch nog veel over onthechting leren. Je hoeft alleen nog een
valisnava-naam te aanvaarden om alles compleet te maken.”

Lahiri Mahasaya antwoordde, “U bent mijn parama-guru. Doet u,
wat u goed dunkt.”

Babaji Mahasaya zei, “Aangezien je residentie in S Santipura
is, zullen we jou ST Advaita dasa noemen.”

Lahiri Mahasaya viel op de grond en bood zijn eerbetuigingen

aan en aanvaardde de zegen van zijn nieuwe naam. Vanaf die dag
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noemde iedereen hem Sri Advaita disa en verwezen naar de
kutira, waar hij woonde en zijn bhajana uitvoerde, als Advaita-
kufira.

Advaita dasa had een jeugdvriend genaamd Digambara
Cattopadhyaya, die grote rijkdom en reputatie had verworven door
belangrijke diensten aan de koninklijke moslimregering te verlenen.
Toen Digambara Cattopadhyaya op pensioengerechtigde leeftijd
kwam, legde hij zijn positie neer en keerde naar zijn dorp, Ambika,
terug. Daar hoorde hij, dat zijn jeugdvriend zijn gezin had verlaten
en nu in Godruma onder de naam Sri Advaita dasa leefde en zijn
tijd doorbracht met het chanten van hari-nama.

Digambara Cattopadhyaya was een dogmatisch vereerder van
godin Durga en hij hield zijn oren met zijn handen gesloten, als hij
zoiets hoorde als de naam van een Vaisnava. Toen hij hoorde over
de ‘val’ van zijn geliefde vriend, zei hij tegen zijn dienaar, “Vamana
dasa, regel voor mij onmiddellijk een boot, want ik ga rechtstreeks
naar Godruma.”

De dienaar huurde snel een boot en rapporteerde het aan zijn
meester.

Digambara Cattopadhyaya was erg scherpzinnig. Hij was een
geleerde van de fanfra-sastras en was deskundig in de gebruiken
van de moslimcultuur. Zijn kennis van het Farsi en Arabisch dwon-
gen zelfs moslimgeleerden en -leraren aan zijn gelijk toe te geven
en hij liet menig brahmaans geleerde versteld staan van zijn des-
kundigheid in het beargumenteren van de fanira-sastra. Hij had

een aanzienlijke reputatie in Delhi, Lucknow en andere steden
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verworven en in zijn vrije tijd had hij het boek, 7anftra-sarigraha,
Een Compendium over de Tantra, geschreven, waarin hij zijn uit-
gebreide kennis toont in zijn commentaren op de s/okas.

Digambara nam zijn Tanfra-sarigraha mee en klom met een bo-
ze bui de boot in. Binnen zes uur arriveerden ze in Sti Godruma,
waar Digambara een intelligent persoon vroeg naar Sri Advaita
dasa te gaan, terwijl hijzelf in de boot bleef zitten wachten. Digam-
bara’s boodschapper trof Sri Advaita dasa aan, die in zijn kutira
hari-nama zat te chanten, en bood hem zijn pranama aan.

“Wie bent u en wat komt u doen?” vroeg Advaita dasa.

De man antwoordde, “Ik ben gestuurd door de eerwaarde heer
Digambara Cattopadhyaya. Hij vraagt of Kalidasa hem nog herin-
nert, of dat hij hem is vergeten.”

Sri Advaita dasa vroeg nogal gretig, “Waar is Digambara? Hij is
mijn jeugdvriend; hoe kan ik hem vergeten? Is hij nu op vaisnava
dharma overgegaan?”

De man zei, “Hij zit in een boot bij de steiger. Ik kan niet zeggen
of hij een Vaisnava is of niet.”

Advaita dasa zei, “Waarom zit hij aan de kade? Waarom komt
hij niet naar mijn kufira?”

Toen de boodschapper deze uitnodiging hoorde, ging hij terug
om Digambara te informeren, die vergezeld van een paar andere
heren binnen een uur bij Advaita-kutira aankwam. Digambara was
in zijn hart altijd een vrijgevig mens geweest en nu werd hij over-

weldigd door vreugde bij het zien van zijn oude vriend. Hij omhels-
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de Sr1 Advaita dasa en zong een lied, dat hijzelf had gecompo-

neerd:

kalll tomara lla-khela ke jane ma, tribhuvane?

kabhu purusa, kabhu nari, kabhu matta hao go rane
brahma ha'ye srsti kare, srsti nasa haye hara,

visnu ha’ye visva-vyapi pala go ma, sarva-jane
krsna-rdpe vrnaavane, vamsi bgjao vane vane

(abara) gaura ha'ye navaavipe, matao sabe sarikirtane

O Moeder Kali, wie in de drie werelden kan jouw spel en vermaak
bevatten? Soms neem je de gedaante aan van een man, soms die
van een vrouw en soms verschijn je met een medogenloos humeur
in de strijd. Als SrT Brahma creéer je het universum, als Sri Siva ver-
woest je het en als Sr7 Visnu doorstraal je het universum en houd je
alle levende wezens in stand. Als S Krsna verschijn je in
Vrndavana en zwerf je van het ene bos naar het andere, terwijl je de
fluit bespeelt. Dan weer verschijn je in Navadvipa als Sri Gaura en

bedwelm je iedereen met het chanten van Sri-hari-nama.

Advaita dasa bood Digambara Cattopadhyaya een zitplaats van
gevlochten palmblad aan en zei, “Kom binnen, mijn broer! Kom
binnen! Het is lang geleden, dat we elkaar hebben gezien.”
Digambara nam plaats op de bladermat en drukte met tranen
zijn genegenheid uit, toen hij zei, “Mijn broeder Kalidasa, waar
moet ik heengaan? Nu ben je een bedelaar geworden en je hebt
geen aandacht meer voor de devas of voor je religieuze verplich-
tingen. lk kwam juist uit de Punjab en was vol hoop, maar onze
jeugdvrienden zijn allemaal dood. Pesa, Pagla, Khenda, Girish, Ise

Pagla, Dhanuva, Kele, de kleermaker, en Kanti Bhattacarya zijn
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allemaal overleden. Nu zijn jij en ik nog over. Ik dacht, dat ik ooit
over de Ganga zou gaan en je in Santipura zou ontmoeten en dat
jij af en toe over de Ganga zou kunnen gaan en mij in Ambika zou
bezoeken. We hadden al onze resterende tijd kunnen besteden
aan het samen zingen en bestuderen van de fantra-sastra. Ach!
Het noodlot heeft me een zware slag toegebracht. Jij bent een
waardeloze hoop koemest geworden, die van geen belang is voor
dit leven of het volgende. Vertel me eens hoe je dit is overkomen?”

Advaita dasa kon zien, dat zijn jeugdvriend een uitermate onge-
wenste gast was en hij begon aan een uitweg te denken om aan
zijn boeien te ontsnappen. Terwijl hij hierover nadacht zei hij,
“Broer Digambara, kun je je nog die dag in Ambika herinneren,
toen we gulli-danda aan het spelen waren en we bij de oude tama-
rindeboom kwamen?”

Digambara: Ja, ja, dat kan ik me nog goed herinneren. Het was
de tamarindeboom precies naast Gauridasa Pandita’s huis. Gaura-
Nitai zaten vaak onder die boom.

Advaita: Broeder, toen we aan het spelen waren zei je, “Raak
deze tamarindeboom niet aan. Tante Sacl's zoon zat hier altijd en
als we hem aanraken, worden we bedelmonniken.”

Digambara: Ja, dat kan ik me nog goed herinneren. Ik merkte,
dat jij neigingen in de richting van Vaisnava’s had en ik zei, “Je zal
in de val van Gauranga terechtkomen.”

Advaita: Broer, dat is mijn aard geweest. Op dat moment stond
ik nog maar aan het begin van de val, maar nu ben ik er helemaal

ingevallen.
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Digambara: Pak mijn hand en kom eruit. Het is niet goed om in
een val te blijven zitten.

Advaita: Broer, ik ben ontzettend blij met deze val. Ik bid om hier
altijd te blijven zitten. Raak deze val slechts één keer aan en zie
voor jezelf wat er gebeurt.

Digambara: Ik heb alles al gezien. In het begin lijkt het gelukkig
te zijn, maar op het eind blijkt het eenvoudig een ontnuchtering te
worden.

Advaita: En hoe is het met de val, waar jij inzit? Verwacht jij
groot geluk op het eind? Houd je jezelf niet voor de gek?

Digambara: Kijk, we zijn de dienaren van godin Mahavidya
(Durga). We hebben nu geluk en we zullen dat ook genieten in het
hiernamaals. Jij denkt, dat je nu gelukkig bent, maar ik kan hele-
maal niet zien, dat je gelukkig bent. Bovendien komt er op het eind
geen einde aan het lijlden. Ik begrijp niet, waarom iemand een
Vaisnava wordt. Kijk, wij genieten van het eten van vlees en vis, wij
zijn goed gekleed en we zijn beschaafder dan jullie, Vaisnava’s.
Wij genieten van al het geluk, dat de materiéle wetenschappen ons
uiteindelijk zal je niet eens bevrijding bereiken.

Advaita: Broer, waarom denk je, dat er voor mij op het eind geen
bevrijding is?

Digambara: Niemand — zelfs Sri Brahma, Sri Visnu of Sri Siva -
kan ooit bevrijding bereiken, zolang ze onverschillig blijven jegens
Moeder Nistarinl. Moeder Nistarini, zij die bevrijding geeft, is de

oerkracht. Zij manifesteert Brahma, Visnu en Mahe$a en daarna
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houdt ze hen met haar actieve vermogen (karya-sakti) in stand. Als
die Moeder het wil, komt alles terug in haar baarmoeder, die de
container is voor het hele universum. Heb je ooit de Moeder ver-
eerd om haar genade te vragen?

Advaita: Is Moeder Nistarini een bewuste entiteit, of is ze dode
materie?

Digambara: Ze is persoon geworden bewustzijn en ze beschikt
over een onafhankelijke wil. Alleen door haar wil wordt de geest
gecreéerd.

Advaita: Wat is purusa en wat is prakrti ?

Digambara: Vaisnava’'s houden zich alleen met bhajana bezig;
ze hebben geen verstand van fundamenteel filosofische waarhe-
den. Hoewel purusa en prakrti als twee fenomenen verschijnen,
zijn ze in feite één, zoals de beide helften van een kikkererwt.
Purusa is bewust en prakrti is inert. Wanneer het bewuste en het
inerte samenvloeien in een ongedifferentieerde substantie, wordt
dat gekend als brahma.

Advaita: Is je Moeder prakrti, vrouwelijk, of purusa, mannelijk?

Digambara: Soms is ze vrouwelijk en soms mannelijk.

Advaita: Dus als purusa en prakrti twee helften zijn van een kik-
kererwt bedekt door een schil, welke is dan de moeder en welke
de vader?

Digambara: Stel je filosofische vragen? Goed zo! Wij zijn goed
op de hoogte met de waarheid. Het feit is, dat de Moeder prakrt,
materie, is en de Vader caitanya, bewustzijn.

Advaita: En wie ben jij?
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Digambara: Pasa-baddho bhavej jivah pasu-muktah sadasivah:
“Als je wordt gebonden door de ketenen van maya, ben je een jiva
en als je van deze ketenen bent bevrijd, ben je Sri Sadasiva.”

Advaita: Ben je dan geest of materie?

Digambara: lk ben geest en Moeder is materie. Zolang ik ben
gebonden, is zij mijn Moeder; zodra ik word bevrijd, wordt zij mijn
Vrouw.

Advaita: Oh, geweldig! Nu is zonder twijfel de hele waarheid aan
het licht gekomen. De persoon, die nu je moeder is, wordt later je
vrouw. Waar heb je die filosofie vandaan gehaald?

Digambara: Broer, ik ben niet zoals jij, die hier en daar eenvou-
dig rondloopt en roept, “Vaisnava! Vaisnava!” Ik heb deze kennis
gekregen door met ontelbaar veel geperfectioneerde en bevrijde
sannyasis, brahmacaris en tantrikas te associéren en door de fan-
tra-sastras dag en nacht te bestuderen. Als je wilt, kan ik je er ook
op voorbereiden om deze kennis te begrijpen.

Advaita dasa dacht bij zichzelf, “Wat een vreselijk ongeluk!”
Maar hij zei hardop, “Heel goed. Leg me dan één idee uit. Wat is
beschaving en wat is materi€le wetenschap (prakrtika-vijiana)?”

Digambara: Beschaving of civilisatie betekent hoffelijk spreken
in een gecultiveerde samenleving, jezelf op een respectabele en
plezierige manier kleden, en eten, en jezelf gedragen op een wijze,
die niet aanstootgevend is voor anderen. Jij doet ze geen van alle.

Advaita: Waarom zeg je dat?

Digambara: Jij bent duidelijk anti-sociaal, want je bemoeit je niet

met anderen. De Vaisnava’s hebben nooit geleerd, wat het bete-
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kent om anderen met vriendelijke woorden een plezier te doen.
Zodra hun oog op iemand valt, commanderen ze hem om hari-
nama te chanten. Waarom? Valt er geen andere beschaafde dis-
cussie te voeren? ledereen die jouw kleding ziet, zal niet snel ge-
neigd zijn jou in een bijeenkomst te laten plaatsnemen. Je draagt
een lendedoek, een raar staartje op je achterhoofd en een kralen-
snoertje om je nek. Wat is dat voor een outfit? En jullie eten alleen
aardappelen en wortels. Jullie zijn totaal niet geciviliseerd.

Advaita dasa besloot, dat een ruzie met Digambara, waarna hij
woedend zou weglopen, een grote opluchting zou zijn. Daarom zei
hij, “Geeft jouw manier van beschaafd leven je de gelegenheid om
een hogere bestemming in het volgende leven te krijgen?”

Digambara: Cultuur op zichzelf garandeert niet, dat je een hoge-
re bestemming in het volgende leven krijgt, maar hoe kan de sa-
menleving worden verheven zonder cultuur? Als de samenleving
wordt verheven, kan men op andere planeten naar vooruitgang
streven.

Advaita: Broer, mag ik iets zeggen, zonder dat je boos wordt?

Digambara: Je bent mijn jeugdvriend; ik zou mijn leven voor je
geven. Waarom zou ik niet tolereren, wat het ook is, wat je zegt? Ik
ben dol op hoffelijkheid; zelfs al wordt ik boos, mijn woorden blijven
liefdevol. Hoemeer een mens zijn innerlijke gevoelens kan verber-
gen, hoe gecultiveerder hij wordt beschouwd.

Advaita: Het menselijk leven is erg kort en er zijn vele verstorin-
gen. In haar korte levensduur is de enige plicht van de mensheid

Sri Hari met eenvoud te vereren. Studie van materiéle beschaving
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en cultuur is eenvoudig bedrog voor de ziel. Ik heb begrepen, dat
het woord sabhyata (civilisatie) eenvoudig een andere naam is
voor burgerlijk bedrog. Een mens blijft simpel en eenvoudig, zolang
hij het pad van de waarheid blijft volgen. Wanneer hij het pad van
oneerlijikheid bewandelt, wil hij beschaafd lijken en wil hij anderen
met mooie woordjes behagen, maar innerlijk blijft hij verslaafd aan
bedrog en schadelijk gedrag. Datgene, dat jij als beschaving om-
schrijft bevat geen goede kwaliteiten, want waarheidsgetrouwheid
en eenvoud zijn werkelijk de enige goede kwaliteiten.

In moderne tijden is de betekenis van beschaving veranderd in
het innerlijk achterhouden van je verval. Het woord sabhyata bete-
kent letterlijik de bekwaamheid om deel te nemen aan een sabha,
of een deugdzaam gezelschap. In werkelijkheid wordt beschaving,
die vrij is van zonden en bedrog, alleen onder Vaisnava’s aange-
troffen. Niet-Vaisnava’s geven grote voorkeur aan een beschaving,
die is verzadigd van zonden. De civilisatie, waarvan jij spreekt,
heeft geen relatie met de nitya-dharma van de jiva.

Als beschaving betekent jezelf in stijlvolle kleding opsieren om
voor anderen aantrekkelijk te zijn, dan zijn prostituée’s gecivili-
seerder dan jij. De enige eis, die aan kleding wordt gesteld is, dat
kleding het lichaam bedekt, dat kleding schoon is en vrij van on-
plezierige geurtjes. Voedsel is perfect, als het zuiver en voedzaam
is, maar jij wilt alleen, dat het goed smaakt; je staat er niet eens bij
stil, of het zuiver is of niet. Wijn en vlees zijn van nature onzuiver
en een beschaving, die is gebaseerd op de consumptie van zulke

spijzen, is eenvoudig een samenleving, die aan zonden is toege-
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wijd. Wat op het ogenblik doorgaat voor beschaving is de cultuur
van Kali-yuga.

Digambara: Ben je de beschaving van de moslimkeizers verge-
ten? Neem de manieren eens in ogenschouw, waarmee de men-
sen aan het hof van een moslimkeizer zitten, hoe beleefd ze met
zoveel etiquetten spreken.

Advaita: Dat is louter werelds gedrag. Hoezeer is een mens in
werkelijkheid in gebreke, als hij zich niet aan deze uiterlijke formali-
teiten houdt? Broer, je hebt zolang in de moslimregering gediend,
dat je een deel van dat soort civilisatie bent beworden. In werke-
lijkheid wordt een mensenleven alleen beschaafd, wanneer het
zonder zonden is. De zogenaamde vooruitgang van de beschaving
in Kali-yuga betekent eenvoudig een toename van zondige activi-
teiten; dit is niets anders dan schijnheiligheid.

Digambara: Kijk, ontwikkelde, moderne mensen hebben gecon-
cludeerd, dat beschaving ‘humanisme’ betekent en dat degenen,
die niet beschaafd zijn, geen mensen zijn. Het attractief kleden van
vrouwen en daarmee hun gebreken verbergen wordt als een teken
van verfijning beschouwd.

Advaita: Ga eens na, of dit idee goed is of verkeerd. Ik zie, dat
degenen die jij ‘ontwikkeld’ noemt slechts boeven zijn, die voordeel
trekken uit de tijd. Zulke mensen bevoorrechten deze bedriegelijke
civilisatie deels vanwege hun zondige indrukken in het hart en
deels omdat ze het als een gelegenheid zien om hun gebreken te

verbergen. Kan een wijs mens geluk vinden in een dergelijke be-
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schaving? Slechts zinloze argumenten en fysieke intimidatie kun-
nen het respect voor een civilisatie van boeven instandhouden.

Digambara: Sommige mensen zeggen, dat de samenleving
vooruitgang maakt door de toename van kennis in de wereld en
dat de samenleving uiteindelijk een hemel op aarde zal worden.

Advaita: Dat is eenvoudig fantasie. Het is heel uitzonderlijk, dat
mensen hierin geloven en het is zelfs bizar, dat anderen de brutali-
teit hebben om een derglijke zienswijze te propageren zonder er
zelf in te geloven. Er zijn twee soorten kennis: paramarthika, ken-
nis gerelateerd aan eeuwige waarheid, terwijl /aukika kennis is, die
is gerelateerd aan deze voorbijgaande wereld. Paramarthika lijkt
niet toe te nemen; in tegendeel, in de meeste gevallen is deze
kennis gecorrumpeerd en is afgeweken van zijn oorspronkelijke
natuur. Alleen /aukika lijkt toe te nemen. Heeft de jiva een externe
relatie met /aukika kennis? Wanneer /aukika-jiana toeneemt, raakt
de geest van mensen door tijdelijk materieel streven afgeleid en
wordt de oorspronkelijke, spirituele waarheid veronachtzaamd. lk
geloof er stellig in, dat hoe meer /aukika-jiana toeneemt, hoe mis-
leidender de beschaving wordt. Dit betekent groot ongeluk voor de
levende wezens.

Digambara: Ongeluk? Hoezo?

Advaita: Zoals ik eerder zei, het menselijk leven is heel kort. De
Jivas zijn als reizigers in een herberg en ze moeten deze korte
levensduur gebruiken om zich voor te bereiden op hun hoogste
bestemming. Het zou ronduit dwaas zijn, als reizigers in een her-

berg zo geabsorbeerd werden door het verbeteren van de condi-
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ties van hun verblijf, dat ze hun bestemming, waarom het gaat,
vergeten. Hoe meer men zich met materiéle kennis bezighoudt,
hoemeer de tijd voor spirituele zaken afneemt. lk ben ervan over-
tuigd, dat materiéle kennis alleen dient te worden gebruikt voor
zover het onontbeerlijk is om jezelf in stand te houden. Er is geen
noodzaak voor excessieve hoeveelheden materiéle kennis en zijn
metgezel, de materiéle civilisatie. Want hoeveel dagen houdt deze
aardse glitter stand?

Digambara: |k zie, dat ik in de boeien van een onbuigzame be-
delmonnik ben gevallen. Dient de samenleving dan geen enkele
functie?

Advaita: Dat hangt af van de samenstelling van een bepaalde
samenleving. De waarden, die worden gediend door een gemeen-
schap van Vaisnava'’s, zijn voor de jivas uitermate heilzaam, maar
een samenleving van niet-Vaisnava’'s of een samenleving, die uit-
sluitend seculier is, dient geen gunstige waarden voor de jivas.
Maar genoeg over dit onderwerp. Vertel me eens, wat versta je
onder materiéle wetenschap?

Digambara: De fanfra-sastra heeft vele soorten materiéle we-
tenschappen (prakrtika-vijniana) ontwikkeld. Materiéle wetenschap
sluit alle kennis, techniek en schoonheid in, die in de materiéle
wereld worden aangetroffen, inclusief de diverse takken van ken-
nis, zoals krijgskunst, geneeskunst, muziek, danskunst en astro-
nomie. Prakrti (materiéle natuur) is de oerkracht en door haar ver-
mogen heeft ze dit materiéle universum gemanifesteerd en alle

variéteiten, die erin bestaan. ledere vorm is van dit vermogen een
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bijproduct en wordt vergezeld door de kennis of wetenschap, die
ermee correspondeert. Als je die kennis hebt vergaard, ben je be-
vrijd van de zonden, die je jegens Moeder Nistarini hebt begaan.
De Vaisnava’s zoeken deze kennis niet, maar wij, sakias, krijgen
op basis hiervan bevrijding. Neem eens in ogenschouw hoeveel
boeken er zijn geschreven om deze kennis te vergaren door zulke
grote mannen als Plato, Aristoteles, Socrates en de beroemde
Hakim.

Advaita: Digambara, je hebt gezegd, dat de Vaisnava’s geen be-
langstelling hebben in vjiana (experimentele, gerealiseerde ken-
nis), maar dat is niet waar. De zuivere kennis van de Vaisnava’s is
vol vijhana:

Sri bhagavan uvaca
JAanam parama-guhyam me yad-vijiana-samanvitam
sa-rahasyam tad-arigam ca grhana gaditam maya

Sri mad-Bhagavatam (2.9.31)

Si Bhagavan zei, “O Brahma, kennis over Mij is nondualistisch en
toch heeft het vier verschillende componenten: jAana, vijiana, raha-
sya en fad-ariga. Een jiva kan dit met zijn gewone intelligentie niet
bevatten, maar jij kunt het door Mijn genade begrijpen. JAana is Mijn
svardpa, en Mijn relatie met Mijn vermogen is vijiiana. De jiva is Mijn

rahasya (geheim mysterie) en pradhanais Mijn jAiana-ariga.”

Voordat deze schepping tot stand kwam, was Bhagavan met
Brahma'’s verering ingenomen en gaf hem instructies over de com-
ponenten van zuivere valispnava-dharma. Bhagavan zei, “O

Brahma, Ik leg je deze uiterst vertrouwelijke jAana van Mezelf uit,
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de vijiana, waarmee het is begiftigd, zijn rahasya en alle ariga’s
(componenten). Aanvaard dit alles van Mij.”

Digambara, er zijn twee soorten kennis: suddhajriana, zuivere
kennis, en visaya-jfiana, kennis van materiéle objecten. Alle men-
selijke wezens krijgen visaya-jiana via hun zintuigen, maar die
kennis is onzuiver, dus het is zinloos om hiermee transcendentale
objecten te onderscheiden. Het is alleen bruikbaar in relatie tot de
geconditioneerde staat van het materiéle bestaan van de jiva
Kennis, die betrekking heeft op spiritueel bewustzijn, heet suddha-
JjAana. Deze is eeuwig en is de basis van de toegewijde dienst van
de Vaisnava’s. Spirituele kennis is de antithese van materiéle ken-
nis en is er volkomen verschillend van. Jij zegt, visaya-jiana is
vijiiana, maar het is geen vjjiana in de ware zin van het woord. De
werkelijke reden, waarom jouw Ayur-veda en andere typen materi-
éle kennis vijjiana worden genoemd is, omdat ze zijn tegengesteld
aan zuiver spirituele kennis. Ware vjjfigana is die zuivere kennis, die
van materiéle kennis wordt onderscheiden. Er is geen verschil
tussen jAana, die de kennis betreft van een waarlijk bestaande
substantie (cid-vastu) en vijjiana, de kennis over het verschil van
een dergelijk object met materie. JAana is directe waarneming van
een transcendentaal object, terwijl vijiana de vaststelling is van
zuivere kennis in tegenstelling tot materiéle kennis. Hoewel beide
in feite hetzelfde ding zijn, heten ze ofwel jAana of vijfianain over-
eenstemming met de methoden, die ze hanteren.

Jij refereert aan materiéle kennis als vjAana, maar de

Vaisnava’s zeggen, dat vijjfidna de ware diagnose is van materiéle
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kennis. Ze hebben de aard van de krijgskunst onderzocht, van de
geneeskunst, van de astronomie en de anorganische natuurkunde
(chemie) en hebben geconcludeerd, dat deze allemaal materiéle
kennisgebieden zijn en dat de jiva er geen eeuwige relatie mee
onderhoudt. Daarom hebben deze uiteenlopende soorten materié-
le kennis geen consequentie in relatie tot de nitya-dharma van de
Jiva.

De Vaisnava’s begrijpen, dat degenen, die hun wereldse kennis
volgens hun materiéle aandriften uitbreiden, verzonken zijn in kar-
ma-kanda. Vaisnava’s verdoemen zulke mensen echter niet. Indi-
rect en tot op zekere hoogte helpen de pogingen naar materiéle
verbetering de vooruitgang van de Vaisnava's. De materiéle kennis
van degenen, die zoeken naar materiéle vooruitgang, is irrelevant
en je kunt het prakrtika-vijfiana, natuurwetenschap, noemen. Daar-
tegen bestaat zeker geen bezwaar. Het is immers dwaas om over
namen te twisten.

Digambara: Welnu, als er geen vooruitgang in materiéle kennis
bestond, hoe konden jullie, Vaisnava’s, dan met veel gemak jullie
materiéle noden lenigen en vrij zijn om je bezig te houden met
bhajana? Jullie moeten voor materiéle ontwikkeling toch ook wat
pogingen ondernemen?

Advaita: Mensen werken op verschillende wijzen, volgens hun
respectievelijke aanleg, maar I$vara is de allerhoogste bestuurder
van alles en Hij beloont ieder persoon met het gepaste resultaat
van zijn actie.

Digambara: Waar komt die aanleg vandaan?
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Advaita: Aanleg ontwikkelt zich in diepgewortelde indrukken in
het hart, die zijn verkregen uit voorgaande activiteiten. Hoe uitge-
breider men bij materie is betrokken, hoe groter deskundige men
wordt in materiéle kennis en in de vakken, die uit zulke kennis
voortkomen. De artikelen, die zulke mensen fabriceren kunnen de
Vaisnava'’s helpen om Krsna te dienen, maar er is voor Vaisnava'’s
geen noodzaak om er afzonderlijk voor te werken. Timmerlieden
bijvoorbeeld verdienen hun brood met het produceren van
simhasanas, die grhastha-vaisnavas als platform gebruiken voor
het installeren van hun Godsbeeld. Bijen zijn geneigd honing te
verzamelen, die toegewijden accepteren voor de service aan het
Godsbeeld. Het is niet zo, dat alle jivas in de wereld moeite doen
om spirituele vooruitgang te boeken. Ze doen verschillende soor-
ten werk, die worden aangestuurd door hun respectievelijke aan-
leg.

Mensen hebben verschillende neigingen, sommigen hoog en
anderen laag. Degenen met lagere naturen houden zich bezig met
allerlei soorten werk, die worden gedreven door hun lagere ten-
denzen. De ondergeschikte arbeid, die ze verrichten, assisteert
andere typen werk, die worden aangedreven door hogere talenten.
Het wiel van dit universum draait bij de gratie van deze verdeling
van arbeid. ledereen, die onder de wet van de materie functio-
neert, werkt volgens zijn materiéle aanleg en assisteert daarmee
de Vaisnava’s in hun spirituele ontwikkeling. Zulke materialisten
zijn zich niet bewust, dat hun activiteiten de Vaisnava’'s helpen,

omdat ze worden begoocheld door het vermogen van Sr Visnu’s
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maya. Het resultaat is, dat de hele wereld de Vaisnava’'s dient
zonder het bewust te zijn.

Digambara: Wat is deze visnu-mayar?

Advaita: In de Candi-mahatmya van de Markandeya Purana
(81.40) wordt visnu-maya beschreven als mahamaya hareh saktir
yaya sammohitam jagat, “Het vermogen van Bhagavan, dat de
hele wereld begoochelt, heet mahamaya.”

Digambara: Wie is dan de godin, die ik ken als Moeder
Nistarini?

Advaita: Zij is het externe vermogen van Srf Hari, dat visnu-
maya heet.

Digambara opende zijn boek over fanitra en zei, “Kijk, er staat in
tantra-sastra, dat mijn goddelijke Moeder bewustzijn in eigen per-
soon is. Zij beschikt over volledige wil en ze bevindt zich achter de
drie kwaliteiten van de materiéle natuur, toch ondersteunt ze de
drie geaardheden. Jouw visnu-maya is niet vrij van de invloed van
de drie geaardheden van de natuur, dus hoe kun je visnu-maya
met mijn Moeder vergeliken? Dit soort fanatisme van de
Vaisnava’s irriteert me mateloos. Jullie, Vaisnava’s, hebben blind
geloof.”

Advaita: Mijn broer Digambara, wees alsjeblieft niet boos. Je
bent me na zo'n langetijd komen opzoeken en ik wil je tevreden-
stellen. Is het een geringe zaak om over vispu-maya te spreken?
Bhagavan Visnu is de belichaming van het allerhoogste bewustzijn
en Hij is de ene allerhoogste bestuurder van alles dat is. Alles, dat

een bestaan heeft, is Zijn vermogen. Vermogen is geen onafhan-
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kelijk object (vastu), maar eerder de functionele kracht, die in een
object aanwezig is (vastu-dharma). Om te zeggen, dat sakii (ver-
mogen) de wortel is van alles dat is, is diepgaand tegengesteld
aan fattva, metafysische waarheid. Saktikan niet onafhankelijk van
het object bestaan, waaruit het voortkomt. We moeten eerst het
bestaan van een object aanvaarden, dat over volkomen spiritueel
bewustzijn beschikt, anders is het aanvaarden van sak#iop zichzelf
als de droom van een bloem in de lucht.

Het commentaar op de Vedanta zegt, sakti-saktimator abhedah,
“Er is geen verschil tussen het vermogen en de eigenaar van het
vermogen.” Dit betekent, dat sakf/ geen afzonderlijk object is. De
Allerhoogste Persoon, die de meester is van alle vermogens, is de
enig waarlijk bestaande substantie. Sakt/is de kwaliteit, of de inhe-
rente functie, die ondergeschikt is aan Zijn wil. Je hebt gezegd, dat
sakti de belichaming is van bewustzijn, dat het over wil beschikt en
dat het zich achter de invloed van de drie kwaliteiten van de mate-
riéle natuur bevindt. Dit is juist, maar alleen voor zover sakti volle-
dig met de steun van een zuiver bewuste entiteit opereert en daar-
om identiek wordt geacht aan die krachtige entiteit. Verlangen kan
in sakfi niet bestaan; het is eerder zo, dat sak# in overeenstem-
ming handelt met de wens van het Allerhoogste Wezen. Je hebt de
kracht te bewegen en wanneer je wilt bewegen, zal die kracht han-
delen. Als je zegt “de kracht beweegt” is dat louter een manier van
uitdrukken; het betekent eigenlijk, dat de persoon, die over die

kracht beschikt, beweegt.
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Bhagavan heeft maar één sakti, die zich in verschillende vormen
manifesteert. Als zij in een spirituele capaciteit functioneert, heet
ze cif-Sakti; en als ze in een materiéle capaciteit opereert, heet ze
maya, of jada-sakti In de Svetdsvatara Upanisad (6.8) wordt ge-
zeqd, parasya Saktir vividhaiva sruyate, “De Veda's zeggen, dat
Bhagavans goddelijke saktivol variéteit is.”

De sakti, die de drie geaardheden van de materiéle natuur on-
dersteunt — saftva, rajah en ftamah - heet jada-sakti en haar func-
ties zijn bedoeld om het universum te scheppen en te vernietigen.
De puranas en de fantra refereren ernaar als visnu-maya,
mahamaya, maya, enzovoort. Er zijn vele allegorische beschrijvin-
gen van haar activiteiten. Er wordt bijvoorbeeld gezegd, dat zij de
moeder is van Brahma, Visnu en Siva en dat zij de demonische
broers Sumbha en Nisumbha versloeg. De levende wezens blijven
onder controle van deze sakti, zolang zij zich tegoed doen aan
materieel plezier. Zodra de jiva beschikt over zuivere kennis, wordt
hij zich bewust van zijn eigen svardpa en deze gewaarwording stelt
hem in staat maya sakti te overstijgen en de bevrijde staat te be-
reiken. Dan komt hij onder supervisie van de cit-sakti en bereikt
spiritueel geluk.

Digambara: Sta jij niet onder controle van een of andere macht?

Advaita: Ja, we zijn jiva-Sakti. We hebben may&-sakti achter ons
gelaten en staan nu onder bescherming van cif-sakti.

Digambara: Dan ben jij ook een sakta.

Advaita: Ja, de Vaisnava’s zijn echte sakfas. We staan onder

controle van Sri Radhika, de belichaming van cit-sakti. Alleen on-

275



JAIVA-DHARMA

der Haar bescherming geven we service aan Krsna, dus wie zijn
méér sakia dan de Vaisnava’'s? Wij zien geen verschil tussen de
Vaisnava’'s en de ware sgkfas. Degenen, die alleen gehecht zijn
aan maya-sakti zonder hun toevlucht te nemen tot cit-Sakti, kunnen
Saktas worden genoemd, maar ze zijn geen Vaisnava’s; ze zijn
slechts materialisten. In de Ndrada-paricaratra legt Sri Durga Devi
uit:
tava vaksasi radhaham rase vrndavane vane

In het bos genaamd Vrndavana ben ik Jouw interne Sakti Sr

Radhika, die Je borst tooit in de rasa-dans.

Uit deze uitspraak van Durga Devi blijkt, dat het duidelijk is, dat er
slechts één sakiiis, geen twee. Die Saktiis Radhika, wanneer Ze
Zich manifesteert als innerlijk vermogen en ze is Durga, wanneer
Ze Zich manifesteert als extern vermogen. In de hoedanigheid van
vrijheid van contact met de materiéle geaardheden van de natuur
is visnu-maya de cit-sakti. Diezelfde visnu-maya is de jada-sakti,
wanneer zij beschikt over de drie geaardheden van de natuur.
Digambara: Je zei dat je jiva-Saktibent. Wat is dat?

Advaita: Bhagavan heeft in de Bhagavad-Giia (7.4-5) gezegd:

bhamir gpo ‘nalo vayuh kham mano buddhir eva ca
aharikara itiyam me bhinna prakrtir astadha
apareyam itas tv anyam prakrtim viddhi me param

Jiva-bhdtam maha-baho yayedam dharyate jagat

Mijn inferieure of materi€le prakrfi bestaat uit acht elementen: aarde,

water, vuur, lucht, ruimte; verstand, intelligentie en ego. Deze acht
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elementen staan onder supervisie van jada-maya. Er is echter nog
een andere prakrti, die superieur is aan deze jada-prakrti; en die be-
staat uit de jivas. De materiéle wereld wordt door deze jada-prakrti

waargenomen of gezien.

Digambara, ken je de glorie van de Bhagavad-Gita? Deze sastrais
de essentie van de instructies van alle sastras en lost alle conflic-
ten op tussen de diverse filosofische ideologieén. Dit boek beves-
tigt, dat de categorie entiteiten, die we kennen als jiva-fattva, fun-
damenteel verschillend is van de materiéle wereld en die één van
I$vara’s vermogen is. De geleerde autoriteiten verwijzen naar de
tattva als de fatastha-sakti Deze sSakiiis superieur aan het externe
vermogen en inferieur aan het innerlijke vermogen. Daarom zijn de
Jivas een unieke saktivan Krsna.

Digambara: Kalidasa, heb je de Bhagavad-Gita gelezen?

Advaita: Ja, ik heb hem een tijd geleden gelezen.

Digambara: Wat is de aard van dit filosofisch onderricht?

Advaita: Mijn broer Digambara, mensen prijzen melasse slechts
zolang ze geen kandijsuiker hebben geproefd.

Digambara: Mijn broer, dit is gewoon blind vertrouwen van jouw
zijde. ledereen heeft een enorm ontzag voor de Devi-Bhagavata
en de Devi-gita. Jullie, Vaisnava'’s, zijn de enigen, die zelfs niet de
namen van deze twee boeken kunnen verdragen.

Advaita: Heb je de Devi-giig gelezen?

Digambara: Nee. Waarom zou ik liegen? lk wilde deze twee
boeken kopiéren, maar ik was nog niet in de gelegenheid dat te

doen.
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Advaita: Hoe kun je zeggen of een boek goed is of slecht, als je
het niet eens hebt gelezen? Is mijn vertrouwen, of het jouwe blind?

Digambara: Broer, ik ben sinds mijn jeugd altijd een beetje bang
voor je geweest. Je was altijd erg spraakzaam, maar nu je een
Vaisnava bent geworden, ben je zelfs nog assertiever in het uit-
drukken van je gezichtspunten. Wat ik ook zeg, jij hakt alles aan
barrels.

Advaita: Zeker, ik ben een waardeloze gek, maar ik kan wel
zien, dat er buiten de vaisnava-dharma geen suddha dharma be-
staat. Jij was altijd vijandig tegen de Vaisnava'’s en dat is de reden,
waarom je niet eens het pad naar je eigen heil kon herkennen.

Digambara: (een beetje boos) Wil je zeggen, dat ik het pad naar
mijn eigen heil niet kan vinden, terwijl ik zoveel sadhana en bhaja-
na heb uitgevoerd? Heb ik al die tijd gras staan snijden om mijn
paard te voederen? Kijk nu eens naar deze Tanira-sarigraha, die ik
heb geschreven! Denk je, dat het een grap was om dit boek te
produceren? Jij pronkt op arrogante wijze met je vaisnavisme en
maakt de moderne wetenschap en civilisatie belachelijk. Wat kan
ik daaraan doen? Kom, laten we naar een beschaafd gezelschap
gaan en zien wie gelijk heeft — jij of ik.

Advaita dasa wilde zich zo snel mogelijk van Digambara’s on-
gewenste gezelschap bevrijden, want hij voelde, dat deze ontmoe-
ting volkomen onproductief was. “Welnu broer,” zei hij, “wat is op
het moment van de dood de zin van jouw materiéle wetenschap en

civilisatie?”
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Digambara: Kalidasa, je bent echt een vreemd figuur. Blijft er
iets over na de dood? Zolang je leeft, moet je proberen onder geci-
viliseerde mensen faam te verwerven en te genieten van de vijf
geneugten des levens: wijn, vlees, vis, rijikdom en vrouwen. Op het
moment van de dood zal Moeder Nistarini de bestemming voor je
arrangeren, die je verdient. De dood is zeker, dus waarom maak je
je op dit moment zo druk? Waar hang je ergens uit, wanneer de vijf
elementen van dit lichaam in de vijf grote elementen van de mate-
riéle natuur oplossen?

Deze wereld is maya, yogamaya en mahamaya. Het is zij, die je
nu geluk en bevrijding na de dood kan geven. Er bestaat niets
anders dan sakti, je bent uit Sakf/i voortgekomen en je zal op het
eind in Saktiterugkeren. Dien gewoon sakfien getuig van de macht
van saktiin wetenschap. Probeer je spirituele kracht door de disci-
pline van yoga te vergroten. Op het eind zal je zien, dat er niets
anders is, dan dit onbevattelijke vermogen. Waar heb je dit verge-
zochte verhaal van een bewuste, allerhoogste God vandaan ge-
haald? Je geloof in zo’'n verhaal maakt je nu een slachtoffer en ik
kan niet overzien, welke bestemming je in het volgende leven zal
krijgen, dat superieur is aan het onze. Wat is de noodzaak van een
persoonlijke God? Dien gewoon sak# en als je opgaat in die sak{,
zal je er altijd in verblijven.

Advaita: Mijn broer, je bent door deze materiéle sakt/besmet ge-
raakt. Als er een alwetende Bhagavan is, wat zal er dan gebeuren
na je dood? Wat is geluk? Geluk is vrede in je hoofd en je hart. Ik

heb alle materiéle plezier opgegeven en vond geluk in innerlijke
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vrede. Mocht er nog iets méér na de dood te behalen zijn, zal ik
dat 66k krijgen. Maar jij bent niet voldaan. Hoe meer je probeert
plezier te maken, hoe meer jouw hunkering naar materieel plezier
toeneemt. Weet je niet eens wat geluk is? Je drijft gewoon mee in
de stroom van sensualiteit en roept, "Plezier! Plezier!" maar er
komt een dag, dat je in de oceaan van verdriet valt.

Digambara: Wat mijn lot ook zijn moge. Maar waarom heb jij de
associatie van beschaafde mensen opgegeven?

Advaita: Ik heb de associatie van beschaafde mensen niet op-
gegeven; het is eerder precies datgene, wat ik heb gekregen. |k
probeer juist de associatie van gedegenereerde mensen op te
geven.

Digambara: Hoe definieer jij gedegenereerd gezelschap?

Advaita: Dan moet je luisteren zonder boos te worden, zodat ik
het je kan vertellen. Sri mad-Bhagavatam (4.30.33) zegt:

yavat te mayaya sprsta bhramama iha karmabhih

tavad bhavat-prasariganam sarigah syan no bhave bhave
in: Hari-bhakti-vilasa (10.292)

O Bhagavan! Zolang we in de illusie van Jouw begoochelende ener-
gie verkeren en we zwerven rond in het materiéle bestaan onder in-
vloed van onze karmische activiteiten, bidden we leven na leven

voor de associatie van Jouw premi-bhakias.
In de Hari-bhakti-vilasa (10.294) staat:

asadbhih saha sarigas tu na kartavyah kadacana

yasmat sarvartha-hanih syad adhah-patas ca jayate
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Men mag nimmer associéren met mensen, die in non-realiteit zijn
verzonken, want door zulke associatie wordt men gedepriveerd van
alle waardevolle aanwinsten en valt men terug naar een gedegra-

deerde levensstaat.
De Katyayana-samhita stelt:

varam hutavaha-jvala pafijarantar-vyavasthitih
na sauri-cinta-vimukha-jana-samvasa-vaisasam
In: Hari-bhakti-vilasa (10.295)

Zelfs al zou ik sterven in een brullend vuur, of voor altijd in een kooi
gevangen worden gehouden, wil ik niet in het gezelschap verkeren
van personen, die gekeerd zijn tegen het denken aan Krsna.

In Sri mad-Bhagavatam (3.31.33-34) staat:

satyam saucam daya maunarm buddhir hrir Srir yasah ksama
samo damo bhagas celi yat-sarigad yati sariksayam
tesv asantesu mdadhesu khanditatmasv asadhusu
sarigam na kuryac chocyesu yosit-krida-mrgesu ca
In: Hari-bhakti-vilasa (10.297-98)

Als je associeert met degenen, die niet over deugden beschikken,
verdwijnen je goede kwaliteiten in hun geheel — zoals eerlijkheid,
reinheid, genade, beheersing van de spraak, intelligentie, verlegen-
heid, rijkdom, roem, vergevingsgezindheid, beheersing van de zin-
tuigen, beheersing van de geest, en geluk. Daarom dien je nimmer
te associéren met onbetamelijk publiek, dat is opgewonden door zijn
hunkering naar lustbevrediging, dat dwaas is, dat wordt geabsor-
beerd door lichaamsbewustzijn en dat een speelbal is in de handen

van vrouwen.
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In de Garuda Purana (231.17) staat:

antargafo pi vedanam sarva-sastrartha-vedy api
yo na sarvesvare bhaktas tam vidyat purusadhamam
In: Hari-bhakti-vilasa (10.303)

Je kunt alle Veda's hebben bestudeerd en bekend zijn met de bete-
kenis van alle $3stras, maar als je geen toegewijde bent van Sri Ha-

ri, dien je te worden beschouwd als de laagste der mensen.

Sri mad-Bhagavatam (6.1.18) stelt:

na nispunanti rajendra sura-kumbham ivapagah
In: Hari-bhakti-vilasa (10.305)

O Koning, zoals het water van vele rivieren een wijnvat niet kan rei-
nigen, zo kan iemand, die zich verzet tegen Sri Narayana, door geen
enkel type boetedoening worden gezuiverd, zelfs al wordt zij keer op
keer perfect uitgevoerd.

In de Skanda Purana wordt gezegd:

hanti nindati vai devesti vaisnavan nabhinandati
krudhyate yati no harsam darsane patanani sat
In: Hari-bhakti-vilasa (10.312)

De zes oorzaken van een terugval zijn: een Vaisnava slaan, hem be-
lasteren, een wrok jegens hem koesteren, nalaten hem te verwelko-
men of hem een plezier te doen, woede jegens hem uiten en geen

genoegen scheppen in zijn aanwezigheid.
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Digambara, niemand kan door deze typen immorele associatie ooit
voorspoed behalen. Welk mogelijk heil kun je aantrekken door in
een maatschappij van zulke mensen te leven?

Digambara: Tjonge jonge, met welk een onderscheiden heer
heb ik het genoegen te spreken! Je moet vooral temidden van
zuivere Vaisnava’s blijven. Ik ga naar huis.

Advaita dasa voelde, dat de uitwisseling met Digambara tot een
eind kwam en dat het gepast was om het gesprek vriendelijk af te
sluiten. Met een hoffelijk gebaar zei hij, "Je bent mijn jeugdvriend.
Ik weet, dat je naar huis moet terugkeren, maar ik wil je niet zo-
maar laten gaan. Je bent helemaal hier naartoe gekomen, dus blijf
alsjeblieft nog even. Neem wat prasada en daarna mag je gaan."

Digambara: Kalidasa, je weet heel goed, dat ik een strikt dieet
volg. Ik eet alleen havisya en ik had al gegeten, voordat ik hier
naartoe kwam. Maar het was leuk om je te zien. Als ik tijd heb,
kom ik nog eens langs. |k kan niet blijven logeren, want ik heb een
paar verplichtingen, die ik volgens het systeem van mijn guru moet
uitvoeren. Broer, ik moet er nu vandoor.

Advaita: |k zal je naar de boot brengen. Laten we gaan.

Digambara: Nee, nee. Ga gewoon door met je eigen zaken. |k
heb een paar mannen meegebracht.

Digambara ging toen weg, terwijl hij een lied zong over Godin
Kali en Advaita dasa kon ongehinderd in zijn kufira sri-nama chan-

ten.

ALDUS EINDIGT HET NEGENDE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD

"NITYA-DHARMA, MATERIELE WETENSCHAP EN CIVILISATIE"
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Hoofdstuk 10

Nitya-dharma en geschiedenis

Rl HARIHARA BHATTACARYA WAS EEN PROFESSOR,

die in Agradvipa woonde. Hij had initiatie in vaispnava

dharma aanvaard en vereerde Bhagavan Sri Krsna in

zijn huis. Maar hij had met betrekking tot het vaisnavisme twijfels

gekregen, die hij niet kon oplossen, zelfs niet na zoveel gesprek-

ken hierover met anderen. Eigenlijk maakten deze gesprekken zijn

twijfels alleen maar dieper. Op een dag ging Harihara naar het

dorp Arkatilda en vroeg aan Sr Caturbhuja Nyayaratna,

"Bhattacarya Mahasaya, kunt u me vertellen hoelang het is gele-
den, dat vaispava-dharma ontstond?"

Gedurende bijna twintig jaar had Nyayaratna Mahasaya de

nyaya-sastra bestudeerd. Het gevolg was, dat hij nogal onverschil-

lig tegenover religie was komen staan en hield er niet van om te

worden lastiggevallen met religieuze discussies. Hij toonde alleen
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enige devotionele neiging op het moment, dat hij sakti-pdgja (vere-
ring van godin Durga) uitvoerde.

Toen Nyayaratna zijn vraag hoorde, dacht hij dat Harihara, die
een voorstander was van de vaispava-religie, van plan was hem in
een dispuut te betrekken en dat het beter was om een dergelijk
conflict te vermijden. Terwijl hij hierover nadacht, zei Nyayaratna
Mahasaya, "Harihara, welke soort vraag stel je me vandaag? Je
hebt de nyaya-sastra helemaal tot de muktipada bestudeerd. Kijk,
je weet, dat er in de nyaya-sastra nergens naar vaisnavadharma
wordt verwezen, dus waarom kom je me lastigvallen met zo'n rare
vraag?"

Harihara, die nu een beetje was aangedaan, antwoordde,
"Bhattacarya Mahasaya, mijn voorvaderen zijn vele generaties
Vaisnava geweest. |k ben ook met een vaisnava-mantra geiniti-
eerd en ik heb nooit enige twijfel gehad omtrent vaisnava-dharma.
Maar u hebt misschien gehoord, dat Tarka-cidamani uit Vikrama-
pura bezig is de vaisnava-religie te ontwortelen door er zowel lo-
kaal als over de grens dwars tegenin te prediken en dat hij daar-
aan een dikke boterham verdient. In een bijeenkomst, die door de
meeste volgelingen van Durga werd bijgewoond, heeft hij ver-
klaard, dat de vaispava-religie zeer recent is en niet filosofisch is
onderbouwd. Hij zei, dat alleen lage-klasse mensen Vaisnava’s
worden; hoge-klasse mensen hebben geen respect voor vaispava
dharma.

"Toen ik voor het eerst zulke conclusies hoorde van een weten-

schapper van zijn formaat, deed het pijn in mijn hart, maar toen ik
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erover nadacht, kwam het bij me op, dat er in Bengalen voor de

verschijning van Sri Caitanya nergens vaisnava-dharma was te
bekennen. Voor zijn tijd vereerde iedereen godin Durga en reci-
teerde de sakti-mantras. Er waren weliswaar een paar Vaisnava’'s
zoals wijzelf, die vereerden door vaisnava-mantras te reciteren,
maar ieders doel was uiteindelijk brahma en mukti te bereiken en
iedereen legde zich ijverig op dit doel toe.

"In het type vaispnava-dharma, waarin wij zijn geinitieerd, keurde
iedereen het systeem van paricopasana goed, maar na de tijd van
Caitanya Mahaprabhu nam vaisnava-dharma een andere vorm
aan en nu kunnen Vaisnava’s zelfs de woorden mukti en brahma
niet meer verdragen. Ik kan u niet eens vertellen, wat zij denken,
dat bhakti is. Welnu, zoals zij zeggen, 'Een koe met één oog
dwaalt dikwijls van de kudde af'. Dat is precies van toepassing op
de moderne Vaisnava’s. Dus mijn vraag is, bestond dit type
valisnava-dharma al eerder, of is het pas verschenen sinds de tijd
van Caitanyadeva?"

Toen hij in de gaten kreeg, dat Harihara niet zo orthodox was als
een Vaisnava, zoals hij vreesde, bloeide het gezicht van
Nyayaratna Mahasaya met vreugde op. "Harihara," zei hij, "je bent
een ware geleerde van de nydya-sasitra. Je hebt zojuist precies
uitgedrukt, wat ik ook geloof. Er is tegenwoordig een nieuwe golf
van vaispava-dharma en ik ben bang om er iets tegenin te bren-
gen. We moeten een beetje voorzichtig zijn, want dit is het tijdperk
van Kali. Vele rijke en respectabele heren hebben nu Caitanya's

doctrine aanvaard. Ze zien ons helemaal niet meer staan en den-
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ken zelfs, dat wij hun vijanden zijn. Ik vrees, dat onze professie
binnen afzienbare tijd achterhaald gaat worden. Zelfs de inferieure
kasten van olieverkopers, betelbladventers en goudhandelaren zijn
notabene de sastra gaan bestuderen en dat doet ons groot ver-
driet.

"Kijk, gedurende een lange tijd hadden de brahmanas het zoda-
nig geregeld, dat geen andere kaste de sasfra kon bestuderen,
zelfs de k3gyasthas niet, die direct onder de brahmanas staan.
ledereen was verplicht ons woord te respecteren. Nu zijn mensen
uit alle kasten Vaisnava’s geworden en bemoeien zich met filosofi-
sche waarheden en dit heeft de reputatie van de brahmaanse kas-
te ernstig geschaad. Nimai Pandita is voor de destructie van de
brahmana-dharma verantwoordelijk. Harihara, Tarka-cudamani
heeft terecht gesproken, of hij het nu heeft gedaan uit hebzucht
naar weelde, of na de situatie zorgvuldig te hebben geanalyseerd.

"Wanneer ik de woorden van de Vaisnava’s hoor, staat mijn li-
chaam in vuur en vlam van woede. Nu gaan ze zelfs zover te zeg-
gen, dat Sankaraciarya de Mayavada s$dstra op verzoek van
Bhagavan Zelf vestigde en dat de vaispava-religie eeuwig is. De
religie, die nog geen honderd jaar geleden tevoorschijn kwam, is
nu opeens zonder begin! Hoe wonderlijk! Een gezegde luidt, 'Het
voordeel, dat is bedoeld voor de één, wordt door de ander geno-
ten'.

"Welke glorie Navadvipa vroeger ook heeft bereikt wordt nu ver-
gooid. En vooral door de Vaisnava’s, die nu in Gadigacha in

Navadvipa leven, die de wereld zien als een ondiepe aarden vilak-
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te. Een paar gedegen leraren onder hen heeft zoveel deinig ge-

maakt, dat het hele land wordt geruineerd. Nu raken de plichten
van de vier beroepsgroepen, de eeuwige waarheid van de doctrine
van Mayavada en de verering van de devalas en devis in de ver-
getelheid. Zelden voeren mensen nog de sraddha-ceremonie voor
het welzijn van hun overleden verwanten uit. Hoe moeten wij, lera-
ren, overleven?"

Harihara zei, "Mahatma! Is hiervoor geen remedie te bedenken?
In Mayapura zijn nog zes of zeven brahmaanse geleerden met een
grote reputatie. Aan de andere zijde van de Ganga in Kuliya-grama
zijn ook talloze geleerden, die de smrti en nyaya-sastras beheer-
sen. Als zij zich samenvoegen en Gadigacha aanvallen, zou dat
geen resultaat hebben?"

Nyayaratna zei, "Waarom niet? Het is mogelijk, als de
brahmana-panditas zich verenigen, maar er is onder hen tegen-
woordig verschil van mening. Ik heb gehoord, dat een paar
panditas onder leiding van Krsna Clidamani naar Gadigacha zijn
gegaan en een debat zijn aangegaan, maar ze kwamen verslagen
naar hun school terug, waar ze er alleen het hoognodige over wil-
den vertellen."

Harihara zei, "Bhattacarya Mahasaya, u bent niet alleen onze le-
raar, maar de leraar van vele andere leraren. Uw commentaar op
de nyaya-sastra heeft door ondeugdelijke argumenten te analyse-
ren vele geleerden de kunst van het redeneren geleerd. Als u het
wilt, kunt u deze vaispava-geleerden voor eens en voor altijd ver-

slaan. U kunt aantonen, dat de vaisnava-religie een moderne uit-
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vinding is, die de Veda's niet onderbouwen. Dit zou voor de
brahmanas een grote daad van genade zijn en een nieuwe be-
krachtiging van onze historische verering van paricopasana, dat op
het punt staat te verdwijnen."

Caturbhuja Nyayaratna was inwendig bevreesd om met de
Vaisnava’s in debat te gaan, want hij dacht, dat ze hem op dezelf-
de manier zouden verslaan, zoals ze met Krsna Cudamani en an-
deren hadden gedaan. Hij zei, "Harihara, ik ga incognito. Jij moet
je als leraar voorstellen en het vuur van het debat in Gadigacha
ontsteken. Daarna neem ik het over, inclusief de verantwoording."

Harihara zei op gelukzalige toon, "Ik zal zeker uw verzoek inwil-
ligen. Volgende week maandag gaan we de Ganga over en vallen
we ze aan en dan roepen we de naam van Mahadeva aan voor
een gunstig verloop."

Die maandag brak aan, terwijl ze nog over de zaak zaten na te
denken. Drie professoren, Harihara, Kamalakanta en Sada-$iva,
bezochten Sri Caturbhuja Nyayaratna thuis in Arkatila en vergezel-
den hem bij zijn tocht over de Ganga naar Godruma. Om vier uur
in de namiddag arriveerden ze bij de madhavrFbossage en riepen
uit "Haribol! Haribol!" met een gezicht, alsof ze Durvasa Muni zelf
waren, die werd omringd door zijn volgelingen.

Advaita dasa zat op dat moment in zijn kutira har-nama te chan-
ten. Toen hij hen zag, kwam hij naar buiten en bood ieder van hen
vol genegenheid een zitplaats aan. Toen vroeg hij, "Waarmee kan

ik jullie van dienst zijn?"
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Harihara zei, "We zijn gekomen om een paar zaken met de

Vaisnava’s te bespreken."

Advaita dasa zei, "De Vaisnava’'s van deze plaats debatteren
over geen enkel onderwerp. Maar het is goed, indien jullie zijn
gekomen om op nederige wijze ergens vragen over te stellen. Vo-
rige keer ontketenden een paar professoren een grootschalig de-
bat onder het voorwendsel enkele vragen te stellen en op het eind
vertrokken ze in grote ontreddering. |k zal het aan Paramahamsa
Babaji Mahasaya vragen, voordat ik julie een antwoord geef."
Toen hij dit zei, ging hij Babaji Mahasaya's kufira binnen.

Een ogenblik later kwam Advaita dasa terug en legde een aantal
matten voor de gasten klaar om op te zitten. Toen kwam
Paramahamsa Babaji Mahasaya het paviljoen binnen en bood
Vrnda-devi zijn dandavatpranama aan en daarna aan de hoogge-
leerd brahmaanse bezoekers. Met gevouwen handen vroeg hij
nederig, "O grote zielen, zeg ons alsjeblieft wat we kunnen doen.
Waarmee kunnen we jullie van dienst zijn?"

Nyayaratna zei, "We hebben één of twee vragen en we stellen
het op prijs, als u die beantwoordt."

Toen Paramahamsa Babaji Mahasaya dit verzoek hoorde, gaf
hij $ri Vaisnava dasa Babaji Mahasaya opdracht bij hen te komen
zitten. Toen Vaisnava dasa Babaji arriveerde, bood hij
Paramahamsa Babaji pranama aan en nam naast hem plaats. In
korte tijd had zich een kleine groep Vaisnava’s verzameld.

Nyayaratna Mahasaya stelde toen zijn vraag: "Vertelt u ons als-

tublieft of de vaispava-religie oud is, of modern."
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Paramahamsa Babaji Mahasaya vroeg Vaisnava dasa te ant-
woorden. Op een rustige, maar toch ernstige toon zei Vaisnava
dasa, "De vaisnava-dharma is sanatana, duurzaam, en nitya, eeu-
wig."

Nyayaratna: Ik zie dat er twee typen vaisnava-dharma zijn. De
ene zegt, dat de para-fattva, die we kennen als brahma, vormloos
is en geen kwaliteiten heeft. Maar aangezien het geen zin heeft om
een vormloos object te vereren, stellen de sadh-akas zich eerst
een brahma voor met een of andere vorm en vereeren die. Deze
verering is alleen nodig om het hart te zuiveren en als het hart is
gezuiverd, komt er kennis van het vormloos brahma naar voren.
Op dat moment is het niet langer nodig om door te gaan met de
verering van vormen. De vormen van Radha-Krsna, Rama, of
Nrsimha zijn allemaal inbeelding en zijn bijproducten van maya.
Wanneer men deze denkbeeldige vormen vereert, ontwaakt gelei-
delijk kennis van brahma. Onder de vereerders van de vijf Godhe-
den (paricopasakas) beschouwen diegenen zich Vaisnava’s, die
het Godsbeeld van Visnu vereren en de visnu-mantras met deze
houding reciteren.

In het tweede type vaisnava-dharma worden Bhagavan Visnu,
Rama, of Krsna als para-brahma aanvaard en dezen bezitten
eeuwige vormen. Als de sadhaka een van deze specifieke vormen
met de corresponderende mantiras vereert, krijgt hij eeuwige ken-
nis van de specifieke Godheid, die hij vereert en krijgt hij de gena-
de van die Godheid. Volgens dit gezichtspunt is de doctrine van

impersonalistische Mayavada, dat Sankara heeft verspreid, een
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misverstand. Vertelt u ons nu eens, welk van deze twee typen

Vaisnavisme is duurzaam en eeuwig.

Vaisnava dasa: De tweede is de ware vaispava-dharma en is
eeuwig. De andere is alleen in naam vaispava-dharma. In werke-
lijkheid is deze pseudo vaisnava-dharma tegengesteld aan de wa-
re vaisnava-dharma. Deze is tijdelijk en is ontstaan uit de doctrine
van Mayavada.

Nyayaratna: Ik begrijp hieruit, dat in uw opvatting de enig ware
vaisnava-dharma de doctrine is, die u hebt ontvangen van Caita-
nyadeva. U aanvaardt niet, dat de verering van Radha-Krsna,
Rama, of Nrsimha op zichzelf vaisnava-dharma bevat. U aanvaardt
dus alleen de verering van Radha-Krsna, of andere Godheden, als
valisnava-dharma, indien deze wordt uitgevoerd in overeenstem-
ming met de ideologie van Caitanya. Dit is toch juist? Het is een
prima idee, maar hoe kunt u volhouden, dat dit type vaisnava-
dharma eeuwig is?

Vaisnava dasa: Dit type vaispnava-dharma wordt in alle Vedische
sastras onderwezen en wordt in alle smrti-sastras gedoceerd. De
hele Vedische geschiedenis bezingt de glorie van deze vaisnava-
dharma.

Nyayaratna: Het is duidelijk, dat Caitanyadeva de pionier van
deze doctrine is, maar Hij verscheen minder dan honderdvijftig jaar
geleden, dus hoe kan hij eeuwig zijn?

Vaisnava dasa: Deze vaispava-dharma bestaat al sinds het eer-
ste begin van de verschijning van de jivas. De jivas zijn anadi, want

ze hebben geen begin in de materiéle tijd. Daarom is de wezenlijke
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functie van de jivas, die we kennen als jaiva-dharma of vaispava
dharma, ook anadi. Brahma is de eerste jiva, die een geboorte in
dit universum kreeg. Zodra hij verscheen, manifesteerde zich ook
de vedische geluidsvibratie, die de basis vormt van vaispnava
dharma. Dit staat beschreven in de vier essentiéle slokas van Sri
mad-Bhagavatam (2.9.33-36), die bekend zijn als de cafuh-sloki.
Ook in de Mundaka Upanisad (1.1.1) staat vermeld,

brahma devanam prathanah sambabhiva
visvasya kartta bhuvanasya gopta

sa brahma-vidyam sarva-vidya-pratistham
atharvaya jyestha-putraya praha

Brahma, de eerste van alle deva's, die verscheen in de lotus, die aan
de navel van Bhagavan ontsproot, is de schepper van het universum
en de instandhouder van de levende wezens. Hij gaf brahma-vidya,
de basis van alle andere kennis, aan zijn oudste zoon, Atharva.

De Rg Veda-samhita vermeldt de instructies van de brahma-vidya
(1.22.20):

tad visnoh paramam padam
sada pasyanti sarayah

diviva caksur atatam

De jAani~janas (zuivere Vaisnava’s) zien altijd de allerhoogste ver-
bliffplaats van Bhagavan Sri Visnu, zoals een ongehinderd oog de

zon aan de hemel ziet staan.
In de Katha Upanisad (1.3.9) wordt gezegd:

tad visnoh paramam padarm / visnor yat paramam padam

294



Die allerhoogste verblijfplaats van Bhagavan Sri Visnu is de aller-

hoogste verworvenheid.
De Svetasvatara Upanisad (5.4) zegt:

sarva disa drddhvam adhas ca tiryak
prakasayan bhrgjate yad vanagvan

evam sa devo bhagavan varenyo
yoni-svabhavan adhitisthaty ekah

Bhagavan is de Allerhoogste Persoon en de oorspronkelijke bron
van alle devas. Hij is het allerhoogste object van verering en is één
zonder tweede. Zoals de zon stralend schijnt en alle richtingen ver-
licht, omhoog, omlaag en naar alle zijden, zo reguleert Bhagavan de
materiéle natuur, die de bakermat is van alle verschillende levens-

vormen.
In de Taittiriya Upanisad (2.1.2) wordt gezegd:

satyam jAianam anantam brahma
Yo veda nihitam guhgyam parame vyoman

S0 ‘'snute sarvan kaman saha brahmana vipascita

Para-tattva brahma is de belichaming van waarheid, kennis en eeu-
wigheid. Ofschoon die para-brahma Zich in de spirituele rijk bevindt,
zit Hij ook verborgen in het rijk der harten van alle levende wezens.
Degene, die I$vara kent, die Zich als de inwonende Superziel in ons
binnenste bevindt, bereikt de vervulling van al zijn verlangens in con-

tact met die alwetende Tévara.

Nyayaratna: De Rg Veda stelt, tad visnoh paramam padam, "Zij

zien de allerhoogste verblijfplaats van Visnu." Hoe kunt u nu zeg-
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gen, dat dit niet verwijst naar de vaispnava-dharma, die in de
mayavada-doctrine ligt besloten?

Vaisnava dasa: De vaisnava-dharma, die ligt besloten in het ge-
bied van Mayavada, verwerpt de constitutie van eeuwig dienaar-
schap aan Bhagavan. De Mayavadrs geloven, dat wanneer de
sadhaka kennis krijgt, hij tevens de status van brahma krijgt. Maar
is er sprake van service, als je brahma wordt? In de Katha

Upanisad (1.2.23) wordt gezegd,

nayam atma pravacanena labhyo
na medhaya na bahuna srutena
yam evaisa vrnute tena labhyas
tasyaisa atma vivrnute tanum svam
Die Paramatma Parabrahma kan niet worden bereikt door het hou-
den van geleerde verhandelingen, door het intellect aan te spreken,
of zelfs door het uitputtend horen van de Veda's. Die Paramatma
wordt alleen bereikt door iemand, aan wie Hij Zijn genade geeft.
Aangezien de Paramatma zeer nabij is, openbaart Hij Zijn eigen

vorm.

De enig ware religie is de wezenlijke functies van dienstverlening
en overgave. Er is geen andere manier om Bhagavans genade te
krijgen en op die manier Zijn eeuwige gedaante te zien. Kennis van
brahma stelt je niet in staat om darsana van Bhagavans eeuwige
gedaante te krijgen. We kunnen uit deze categorische, vedische
vitspraak afleiden, dat zuiver vaisnava-dharma op de Veda's is

gebaseerd. Alle Veda's sanctioneren de vaisnava-dharma, welke
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Sriman Mahaprabhu onderwees. Wat dit betreft bestaat er geen

enkele twijfel.

Nyayaratna: Bestaat er een uitspraak in de Veda's, waaruit blijkt,
dat Arsna-bhajana en niet de realisatie van brahma-jfiana de hoog-
ste verworvenheid is?

Vaisnava dasa: In de T7aittiriya Upanisad (2.7.1) wordt gezegd,
raso vai sah.: "Krsna is de belichaming van rasg'. Bovendien stelt
de Chandogya Upanisad (8.13.1):

syamac chabalam prapadye sabalac chyamam prapadye

Door dienstverlening aan Krsna bereikt men de bovenzinnelijke ver-
blijfplaats van goddelijke genade, die vol wonderlijk spel en vermaak
is en door die transcendentale verblijfplaats der wonderen te berei-

ken, bereikt men Krsna.

Er staan vele overeenkomstige uitspraken in de Veda's, die verkla-
ren, dat Arsna-bhajana de hoogste verworvenheid is.

Nyayaratna: Verwijst het woord Syama niet naar Krsna? In de
Rg Veda (1.22.164.31) wordt gezegd:

apasyarm gopam anjpadyama nama
lk zag Sr7 Krsna, die is geboren in een dynastie van gopas en die

onvergankelijk is.

Er staan vele uitspraken in de Veda's, die in het bijzonder naar
Krsna verwijzen, die als de zoon van een gopa (koeherder) ver-
scheen.

Nyayaratna: Krsna's naam wordt in geen enkele uitspraak dui-

delijk genoemd; dit is eenvoudig uw gekunstelde interpretatie.
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Vaisnava dasa: Als je de Veda's nauwgezet bestudeert, zie je,
dat ze deze typen indirecte uitspraken bij ieder onderwerp hebben
toegepast. De heiligen uit de Oudheid hebben de betekenis van
deze uitspraken uitgelegd en we dienen het hoogste respect voor
hun opinies te hebben.

Nyayaratna: Vertelt u me dan eens over de geschiedenis van
vaisnava-dharma.

Vaisnava dasa: |k heb eerder gezegd, dat de verschijning van
valisnava-dharma samenvalt met de oorsprong van de jivas.
Brahma was de eerste Vaisnava. Sfiman Mahadeva (Siva) is ook
een Vaisnava evenals alle voorvaderen van de mensheid. Sri
Narada Gosvami, die uit de geest van Brahma werd geboren, is
een Vaisnava. Dit is een duidelijk bewijs, dat vaisnava-dharma
geen recente ontwikkeling is, maar reeds vanaf het begin van de
schepping gangbaar was.

Niet alle levende wezens zijn vrij van de invloed van de drie ge-
aardheden van de natuur en de superioriteit van een hoog gekwali-
ficeerde Vaisnava hangt af van de mate, waarin hij vrij is van deze
geaardheden. De Mahabharata, Ramayana en de puranas vormen
de geschiedenis van het ras der Aryans en ze hebben allemaal de
uitmuntendheid van vaisnava-dharma beschreven. We hebben al
gezien, dat vaisnava-dharma bij het begin van de schepping aan-
wezig was. Prahlada en Dhruva waren beiden zuivere Vaisnava’s.
In hun tijd waren er vele duizenden andere Vaisnava’s, wier namen
nergens in de geschiedenis worden vermeld, omdat alleen de

meest vooraanstaanden worden genoemd. Dhruva was de klein-

298



zoon van Manu en Prahlada was de kleinzoon van Prajapati

Kasyapa en beiden leefden dichtbij het begin van de schepping;
hierover bestaat geen twijfel. Daaraan kun je zien, dat zuiver
vaisnava-dharma reeds actief was vanaf het begin der geschiede-
nis.

Later waren de koningen van de dynastieén van de zon en de
maan en de groot-munis en rsis allemaal aandachtig toegewijd aan
Sri Visnu. Er wordt uitgebreid melding gemaakt van vaisnava-
dharma in de drie voorgaande tijdperken, Satya, Treta en Dvapara.
Zelfs in het huidige tijdperk van Kali initieerden in West-India Sri
Ramanuja, Sri Madhvacarya en Sri Visnusvami en in Zuid-India Sri
Nimbaditya Svami vele duizenden leerlingen in de zuivere
valisnava-dharma. Door hun zegen heeft waarschijnlijk de helft van
de Indiase bevolking de oceaan van maya overgestoken en heeft
haar toevlucht aan de lotusvoeten van Bhagavan gevonden. En
kijk eens hoeveel terneergeslagen en gedegradeerde mensen Sri
Sacinandana, die de meester is van mijn hart en ziel, in dit land
van Bengalen heeft verlost. Kun je nog steeds de grootsheid van
vaisnava-dharma niet inzien, ondanks van dit alles te getuigen?

Nyayaratna: Ja, maar op basis waarvan noemt u Prahlada en de
anderen Vaisnava’s?

Vaisnava dasa: Ze worden als Vaisnava’s gekend op basis van
sastra. De leraren van Prahlada, Sanda en Amarka, wilden hem in
brahma-jfiana gecontamineerd met de doctrine van Mayavada
onderwijzen, maar hij weigerde hun lessen, want hij realiseerde

zich, dat hari-nama de essentie is van alle onderricht en hij chantte
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voortdurend de naam van Bhagavan met grote liefde en genegen-
heid. Onder zulke omstandigheden bestaat er geen twijfel, dat
Prahlada een zuivere Vaisnava was. De waarheid is, dat niemand
de onderliggende essentie van de sastras begrijpt zonder onpartij-
dig en nauwgezet onderzoek te verrichten.

Nyayaratna: Als u zegt, dat vaisnava-dharma altijd heeft be-
staan, welk nieuw inzicht heeft Caitanya Mahaprabhu dan ge-
openbaard, waarvoor Hem zoveel speciaal respect dient te worden
betuigd?

Vaisnava dasa: Vaisnava-dharma is als een lotusbloem, die ge-
leidelijk tot bloei komt, zodra de tijd rijp is. Eerst verschijnt hij als
een knop en begint dan langzaam te ontluiken. In zijn rijpe stadium
staat hij volkomen in bloei en trekt met zijn zoete geur de jivas aan
door het in alle richtingen te verspreiden. Bij het begin van de
schepping werden vier aspecten der kennis aan Brahma doorge-
geven via het medium van de catuh-sloki Bhagavatam. Deze wa-
ren bhagavat-jiiana, transcendentale kennis van de Absolute als
Bhagavan; maya-vijiana, analytische kennis van Iévara's externe
vermogen; sadhana-bhakti, de methode om het doel te bereiken;
en prema, dat het object van het doel is. Deze vier elementen wer-
den in het hart van de jivas gemanifesteerd als spruit van de lotus-
bloem van vaisnava-dharma.

In de tijd van Prahlada nam deze spruit de gedaante aan van
een bloemknop, die in de periode van Veda-vyasa Muni geleidelijk
begon te ontluiken en zich in de tijd van Ramanuja, Madh-va en de

andere sampradaya-acaryas tot een bloem ontwikkelde. Bij de
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verschijning van Sriman Mahaprabhu werd vaisnava-dharma de tot

volle bloei gekomen bloem van prema en begon de harten van alle
Jivas aan te trekken door het verspreiden van zijn betoverende,
zoete geur.

De uitermate vertrouwelijke essentie van vaisnava-dharma is het
ontwaken van prema. Sfiman Mahaprabhu schiep voor alle jivas
de juiste voorwaarden door deze prema via het chanten van Sri-
hari-nama te distribueren. Sri-nama-sarikirtana is een bezit van
onschatbare waarde, dat het hoogste respect verdient. Heeft ooit
iemand dit onderricht voor Mahaprabhu onthuld? Hoewel deze
waarheid in de sasfras aanwezig was, bestond er geen stralend
voorbeeld, dat de gewone jivas kon inspireren tot het praktiseren
ervan in hun eigen leven. Heeft dan ooit iemand vo6r Sriman
Mahaprabhu het pakhuis van prema-rasa geplunderd en het op
deze wijze gedistribueerd, zelfs aan de gewone man?

Nyayaratna: Goed, maar als kirfana zo heilzaam is, waarom
hebben geleerde panditas er dan geen groot ontzag voor?

Vaisnava dasa: De betekenis van het woord pandita is in het
huidige Kali-tijdperk geperverteerd geraakt. Panda betekent 'de
intelligentie van iemand, die verlicht is door de kennis van de
sastrd en het woord pandita refereert ook werkelijk aan iemand
met een dergelijke intelligentie. Tegenwoordig echter zijn mensen
panditas, als ze kunnen pronken met hun vergeefse beheersing
van de nyaya-sastra of wanneer ze de betekenis van de smrti-
sastra op nieuwe manieren kunnen uitleggen, die de mensen in het

algemeen aanspreken. Hoe kunnen zulke panditas de betekenis
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van dharma en de ware betekenis van de sasfras begrijpen, of
uitleggen? Dat kan alleen worden gerealiseerd door onpartijdige
analyse van alle s3stras, dus hoe kan iemand dit bereiken met het
intellectuele geworstel van nyaya?

De waarheid is, dat in Kali-yuga degenen, die panditas heten,
deskundig zijn in het misleiden van zichzelf en anderen met zinloos
geargumenteer. Hele groepen van zulke panditas houden zich
bezig met verhitte debatten over inconsistente zaken, maar ze
bespreken nooit de kennis van de hoogste realiteit; kennis van de
relatie van de jivas met de Absolute Waarheid, het hoogste doel
van de jivas, of de methode om dat doel te bereiken. Je kunt de
ware aard van prema en kirtana alleen begrijpen, wanneer je de
waarheid van deze zaken onder de knie hebt.

Nyayaratna: Goed dan, ik geef toe, dat er tegenwoordig geen
bekwame panditas meer zijn, maar waarom aanvaarden eerste-
klas brahmanas uw vaisnava-dharma dan niet? Brahmanas bevin-
den zich in de geaardheid goedheid en ze zijn van nature geneigd
het pad van waarheidsgetrouwheid en verheven religieuze princi-
pes te volgen, dus hoe komt het, dat bijna alle bréahmanas zich
verzetten tegen vaispava-dharma?

Vaisnava dasa: Die vraag stelt u, dus ik ben benoodzaakt te
antwoorden, hoewel Vaisnava’s van nature geen kritiek op ande-
ren uitoefenen. Ik zal proberen uw laatste vraag te beantwoorden,
als u geen pijn en woede in uw hart voelt en als u de waarheid

oprecht wilt weten.
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Nyayaratna: Laat maar komen, onze studie van de sastra heeft

ons met een voorliefde voor rust, zelfbeheersing en tolerantie
doordrenkt. Er is geen sprake, dat ik niet in staat zou zijn uw woor-
den te tolereren. Spreekt u alstublieft openlijk en zonder schoom;
ik zal zeker alles repecteren, dat redelijk en goed is.

Vaisnava dasa: Neemt u alstublieft in ogenschouw, dat
Ramanuja, Madhva, Visnusvami en Nimbaditya allemaal
brahmanas waren en dat ieder van hen duizenden brahmana
leerlingen had. In Bengalen was onze Sri Caitanya Mahaprabhu
een vedisch brahmana, onze Nityananda Prabhu was een Radhiya
brahmana en onze Advaita Prabhu was een Varendra brahmana.
Onze gosvamis en mahgjanas waren praktisch allemaal
brahmanas. Duizenden brahmanas, die de kern vormen van de
brahmaanse, geestelijke erfopvolging, hebben hun toevlucht ge-
nomen tot vaisnava-dharma en propageren deze vlekkenloze reli-
gie in de wereld. Dus hoe kun je zeggen, dat eerste-klas
brahmanas geen respect hebben voor vaisnava-dharma?

We weten, dat die brahmanas, die vaisnava-dharma respecte-
ren allemaal eerste-klas brahmanas zijn. Sommige mensen echter,
die in brahmaanse families zijn geboren, zijn vijandig komen staan
jegens vaisnava-dharma, omdat ze zijn bedorven door de fouten
van gedegradeerde familietradities, ongewenst gezelschap en
verkeerde opvoeding. Zulk gedrag demonstreert slechts hun onge-
luk en hun gevallen conditie. Dit is geen bewijs, dat ze werkelijk
brahmanas zijn. We moeten hierbij in het bijzonder aantekenen,

dat volgens sastra het aantal ware brahmanas in Kali-yuga uiter-
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mate klein is en dat deze enkelingen Vaisnava’'s zijn. Als een
brahmana de vaisnava-gayatri-mantra ontvangt, die de moeder der
Veda's is, wordt hij een ingewijde Vaisnava. Maar onder invlioed
van de besmetting van Kali-yuga aanvaarden sommige brahmanas
een andere, niet-vedische inwijding en verlaten hun vaisnavisme.
Ik geef toe, dat het aantal vaisnava-brahmanas erg klein is, maar
dat is nog geen reden om een conclusie te trekken, die is tegenge-
steld aan de richtlijnen van sastra.

Nyayaratna: Hoe komt het, dat zoveel lage-klasse mensen
valisnava-dharma aanvaarden?

Vaisnava dasa: Dit zou geen reden voor twijfel mogen zijn. De
meeste lage-klasse mensen beschouwen zichzelf nogal behoeftig
en terneergeslagen en daardoor zijn ze geschikt voor de genade
van de Vaisnava’s en zonder hun genade word je geen Vaisnava.
Bescheidenheid raakt het hart niet van iemand, die is bedwelmd
met de trots van een hoge geboorte en rijkdom, en het gevolg er-
van is, dat zulke mensen hoogst zelden de zegen van Vaisnava’s
krijgen.

Nyayaratna: lk wil dit onderwerp niet langer bespreken. Ik zie,
dat u onvermijdelijk de harde beschrijvingen van sasira over de
brahmanas van Kali-yuga citeert. Ik voel me uitermate gekwetst,
als ik bepaalde uitspraken van de sasfra hoor, zoals deze uit de

Varaha Purana:
raksasah kalim 3517 tya jayante brahma-yonisu

Omdat ze hun toevlucht nemen tot het tijdperk van Kali, worden in

de families van brahmanas demonen geboren.
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Laten we op dit onderwerp niet verder ingaan. Vertelt u me nu

alstublieft, waarom u Sri Sankaracarya, die een oneindige oceaan
van kennis is, niet respecteert.

Vaisnava dasa: Waarom zegt u dat? Wij beschouwen Sri
Sankaracarya als een incarnatie van S Mahadeva. Sriman
Mahaprabhu leerde ons om hem te eren door hem als &carya aan
te merken. We verwerpen alleen zijn mayavada-eer, omdat het
een bedekte vorm van boeddhisme is, die door de Veda's niet
wordt ondersteund. Op verzoek van Bhagavan verminkte
Sankaracarya de betekenis van de Veda's, de Vedanta en de Gita
en riep de valse leer van onpersoonlijk monisme uit, die we kennen
als advaita-vada, om mensen met een demonische aard te beke-
ren. Wat is hieraan verkeerd, waardoor je Sankaracarya zou moe-
ten vervloeken?

Buddhadeva is een avafara van Bhagavan, die ook een doctrine
heeft gevestigd, die is tegengesteld aan de Veda's. Maar vervloe-
ken de nakomelingen van de Aryans hem hiervoor? Je kunt het
oneens zijn met de activiteiten van Sri Bhagavan en Mahadeva en
volhouden, dat het niet juist is wat ze doen, maar wij zeggen, dat
Bhagavan de beschermer van het universum is en Sti Mahadeva is
Zijn vertegenwoordiger en beiden zijn alwetend en alheilzaam.
Degenen, die hen iets verwijten, zijn onwetend en bekrompen en
kunnen de diepere betekenis van hun activiteiten niet begrijpen.

Bhagavan en Zijn activiteiten gaan boven de pet van de mense-
lijke redeneerkunst, dus intelligente mensen moeten nooit denken,

"I$vara had dat niet moeten doen; het was beter geweest als Hij
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dat had gedaan." 1$vara is de bestuurder van alle jivas en alleen
Hij kent de noodzaak om mensen met een goddeloze natuur aan
de doctrine van illusie te binden. Wij kunnen met geen mogelijk-
heid begrijpen, wat de bedoeling is van Isvara om de jivas bij de
schepping te manifesteren en hun gedaante op het moment van de
kosmische ineenstorting weer teniet te doen. Dit is allemaal de /ia
van Bhagavan. Degenen, die met aandacht zijn toegewijd aan
Bhagavan, ervaren groot genoegen in het horen van Zijn spel en
vermaak; ze houden er niet van om zich over deze zaken in intel-
lectuele debatten te laten betrekken.

Nyayaratna: Dat zal zo zijn, maar waarom zegt u, dat de
mayavada-doctrine is tegengesteld aan de Veda's, de Vedanta en
de Gita?

Vaisnava dasa: Als u de Upanisaden en de Vedanta-sdtra
nauwgezet hebt bestudeerd, vertelt u me dan eens, welke manifras
en sdfras de doctrine van Mayavada ondersteunen? Dan zal ik
uitleggen, wat de ware betekenis van die uitspraken is en bewij-
zen, dat ze Mayavada in het geheel niet ondersteunen. Het kan
lijken, alsof sommige vedische manfras een zweem van
mayavada-ilosofie bevatten, maar als u de manitras bekijkt, die
ervoor en erna staan, wordt die interpretatie onmiddellijk ontman-
teld.

Nyayaratna: Broeder, ik heb de Upanisaden en de Vedania-
sdfra niet bestudeerd. Als het een discussie van de nyaya-sastra
betreft, ben ik bereid over ieder onderwerp te discussiéren. Met

behulp van logica kan ik een aarden pot in een lap stof veranderen
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en een lap stof in een aarden pot. Ik heb maar een klein beetje in

de Gita gelezen, maar ik ben er niet dieper op ingegaan, dus over
dit onderwerp kan ik niet meepraten. In plaats daarvan wil ik u nog
een vraag over een ander onderwerp stellen. U bent een geleerde,
dus legt u me eens grondig uit, waarom Vaisnava’s geen vertrou-
wen hebben in de voedselrestanten, die aan de devas en devis zijn
geofferd, terwijl ze groot vertrouwen hebben in visnu-prasada.

Vaisnava dasa: |k ben geen geleerde; ik ben een grote dwaas.
Je moet weten, dat wat ik ook zeg, het mogelijk wordt gemaakt
door de genade van mijn Gurudeva, Paramahamsa Babaj
Maharaja. Niemand kan alle sasfras kennen, want ze vormen een
oneindige oceaan, maar mijn Gurudeva heeft die oceaan gekarnd
en de essentie van de sasfras aan mij doorgegeven. |k heb die
ware essentie aanvaard als de conclusie, die door alle sastras zijn
gevestigd.

Het antwoord op uw vraag is, dat Vaisnava’'s de prasada van de
devas en devis niet minderwaardig achten. Sri Krsna is de Aller-
hoogste bestuurder van alle bestuurders; daarom heet Hij alleen
Paramesvara. Alle devas en devis zijn Zijn toegewijden en ze zijn
aangewezen op posities in de regering van het universum.
Vaisnava’s kunnen nimmer de prasada van bhakias veronachtza-
men, want men krijgt suddha bhakti door hun restanten te aan-
vaarden. Het stof van de voeten van bhakias, het water als nectar,
dat de voeten van bhakias heeft gewassen en het voedsel als nec-

tar, dat de lippen van bhakias heeft aangeraakt zijn drie soorten
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prasada, die uitermate heilzaam zijn. Ze zijn het medicijn, dat de
ziekte van het materiéle bestaan verdrijft.

Het is een feit, dat wanneer Mayavadrs de devaias vereren en
hen voedsel aanbieden, de devalas dat niet aanvaarden, omdat de
vereerders zijn besmet met een gehechtheid aan de doctrine der
illusie. Hiervan bestaat overvlioedig bewijs in de sasfra en als u me
erom vraagt, kan ik u van de citaten voorzien. De vereerders van
de devas zijn voor het grootste deel Mayavadrs en dat is schade-
lijk voor bhaktien het is een overtreding jegens Bhakti-devi door de
prasada van de devas te aanvaarden, als zulke mensen het heb-
ben geofferd. Als een zuivere Vaisnava de prasada van Krsna aan
de devas en devis offert, aanvaarden ze het met grote liefde en
beginnen te dansen, en als een Vaisnava daarna die prasada
neemt, ervaart hij een overweldigend geluk.

U moet ook niet vergeten, dat de instructie van de sastra al-
machtig is en dat de yoga-sasiras de beoefenaren van het yoga
systeem instrueren om prasada van geen enkele devala te aan-
vaarden. Dit betekent echter niet, dat iedereen, die yoga beoefent,
de prasada van de devatas veronachtzaamt. Het betekent alleen,
dat het opgeven van prasada degenen, die yoga-sadhana beoefe-
nen, in de meditatie helpt een éénpuntige concentratie te bereiken.
Op dezelfde manier kan een bhakia in bhakti-sadhana niet uitslui-
tend toewijding bereiken aan Bhaga-van, die het object is van zijn
verering, indien hij de prasada van andere devas aanvaardt. Het is
daarom een vergissing te denken, dat Vaisnava’s gekant zijn tegen

de prasada van andere devas en devis. De uiteenlopende beoefe-

308



naren gedragen zich alleen zodanig, omdat ze perfectie trachten te

bereiken in hun respectievelijke doelstellingen, zoals de sasfras
dat aanbevelen.

Nyayaratna: Goed, dat is duidelijk, maar waarom bent u tegen
het doden van dieren in offers, terwijl de sasfras dat ondersteu-
nen?

Vaisnava dasa: Het is niet de intentie van sasfra om dieren te
doden. De Veda's verklaren, ma himsyat sarvani bhatani: "Men
mag jegens geen enkel levend wezen geweld plegen". Deze uit-
spraak verbiedt geweld jegens dieren. Zolang de menselijke natuur
nog sterk wordt beinvioedt door de geaardheden hartstocht en
onwetendheid, zullen mensen spontaan worden aangetrokken tot
onwettig verkeer met de andere seksee, vlees eten en intoxicatie.
Zulke mensen vragen de Veda's niet om hun activiteiten te sancti-
oneren. Het doel van de Veda's is niet om zulke activiteiten aan te
moedigen, maar om ze in te tomen. Als mensen zich in de geaard-
heid goedheid bevinden, kunnen ze gemakkelijk afstand doen van
het slachten van dieren, van seksuele lustbevrediging en intoxica-
tie. Tot dat moment is bereikt, schrijven de Veda's manieren voor
om zulke neigingen te leren beheersen. Om die reden sanctione-
ren ze de associatie met de andere sekse door middel van het
huwelijk (vivaha-yajia), het doden van dieren alleen in offers en
het drinken van wijn alleen bij bepaalde ceremonies. Door op deze
manier te praktiseren zullen de neigingen in een persoon geleide-
lijk afnemen en zal hij uiteindelijk in staat zijn ze op te geven. Dit is

de ware bedoeling van de Veda's. Ze raden niet het doden van
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dieren aan; hun intentie wordt in deze woorden van Sri mad-

Bhagavatam (11.5.11) uitgedrukt,

loke vyavayamisa-madya-seva
nityas tu jantor na hi tatra codana
vyavasthitis tesu vivaha-yajiia

sura-grahair asu nivrttir ista

We nemen waar, dat de mensen in deze wereld een natuurlijke nei-
ging hebben tot intoxicatie, vlees eten en sexueel plezier, maar
sastra kan hun betrokkenheid in zulke activiteiten niet sanctioneren.
Daarom zijn er speciale voorzieningen getroffen, waarbij enige asso-
ciatie met de andere sekse door het huwelijk wordt toegestaan, enig
vlees eten door het uitvoeren van offers wordt toegestaan. en het
drinken van wijn wordt toegestaan door het ritueel, dat we kennen
als sautramani-yajnia. De bedoeling van zulke voorschriften is de
wellustige tendensen van de algemene bevolking in te perken en
haar in moreel gedrag te vestigen. De intrinsieke bedoeling van de
Veda's om zulke voorzieningen te treffen is om de mensen van zulke

activiteiten in hun geheel te laten afzien.

De conclusie van de Vaisnava’s omtrent deze materie is, dat er
geen bezwaar is, als een persoon met een hartstochtelijke en on-
wetende natuur dieren doodt. Een persoon echter, die gevestigd is
in de geaardheid goedheid, dient dit niet te doen, want het scha-
den van andere jivas is een dierlijke neiging. $rf Narada heeft dit in
Sri mad-Bhagavatam (1.13.47) uitgelegd:

ahastani sa-hastanam apadani catus-padam

phalgdni tatra mahatam jivo jivasya jivanam
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Levende wezens zonder handen zijn prooi voor degenen met han-

den. Levensvormen zonder benen zijn voedsel voor dieren met vier
benen. Met kleine schepselen voeden zich grotere. Op deze manier

vormt het ene levende wezen het bestaansmiddel voor het andere.
Het oordeel van Manu-smrti (5.56) is ook erg duidelijk,

na mamsa-bhaksane dose na madye na ca maithune

pravrttir esa bhatanam nivritis tu maha-phala

Het afzien van activiteiten, zoals seksuele lustbevrediging, viees
eten en intoxicatie leidt tot uitermate heilzame resultaten, hoewel de

mens van nature is geneigd zich hieraan over te geven.

Nyayaratna: Ja, maar waarom verwerpen de Vaisnava's de
sraddha-ceremonie en andere activiteiten, die zijn bedoeld om
schulden met de voorouders te vereffenen?

Vaisnava dasa: Mensen die persé voorgeschreven vrome plich-
ten willen uitvoeren, doen dat door de sraddha-ceremonie uit te
voeren in overeenstemming met het karma kanda-onderdeel van
de Veda's. Vaisnava’s maken hiertegen geen bezwaar, maar
sastra verklaart,

devarsi-bhitapta-nrnam pitrnam
na kirikaro ngyam rni ca rgjan
sarvatmana yah sarapam Saranyam
gato mukundam parihrtya kartam
Srimad-Bhagavatam (11.5.41)

O Koning, wanneer een mens zijn ego van onafhankelijkheid van
Bhagavan opgeeft en helemaal zijn toevlucht neemt tot Srf Mukunda

als allerhoogste beschermer, wordt hij vrijgemaakt van zijn schulden
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aan de devas, de heiligen, de levende wezens in het algemeen, fa-
milieleden, de mensheid en de voorouders. Een dergelijke toegewij-
de blijft niet langer ondergeschikt aan zulke persoonlijkheden, noch
is hij aan hun dienstverlening gebonden.

Het gevolg is, dat bhakias, die hun toeviucht hebben genomen tot
Bhagavan, niet langer zijn verplicht de sraddhaceremonie en an-
dere karma-kanda-activiteiten uit te voeren, welke zijn bedoeld om
schulden aan de voorouders te vereffenen. Hen wordt geleerd
Bhagavan te vereren, bhagavat-prasada aan de voorouders aan te
bieden en bhagavat-prasada met hun vrienden en verwanten te
eren.

Nyayaratna: Op welk moment bereikt men de positie en be-
kwaamheid om op deze manier te handelen?

Vaisnava dasa: Het is het privilege van een Vaisnava om op de-
ze manier te handelen en je wordt bekwaam om dit ook te doen op
het moment, dat je ontwaakt in het vertrouwen van hari-katha en

hari-nama. In Sri mad-Bhagavatam (11.20.9) wordt gezegd,

tavat karmani kurvita na nirvidyeta yavata

mat-katha-sravanadau va sraddha yavan na jayate

Men is verplicht zich met karma bezig te houden en de geboden en
verboden te volgen, die met dat pad zijn verbonden, zolang men niet
is ontwaakt in onthechting van baatzuchtige activiteiten en de vruch-
ten ervan (zoals bevordering naar de hemelse planeten), of zolang
men niet is ontwaakt in het vertrouwen van het horen en chanten

van Mijn /& katha.
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Nyayaratna: Ik ben blij uw uitleg te hebben gehoord. Omdat ik

zie, hoe deskundig u bent en welk een genuanceerd onderscheid u
maakt, is mijn vertrouwen in vaisnava-dharma gewekt. Mijn broer,
Harihara, het heeft geen zin meer om nog verder te debatteren.
Deze Vaisnava’s zijn grote leraren onder de panditas. Ze zijn ui-
termate deskundig in het trekken van conclusies uit alle sastras.
We kunnen zeggen wat we willen om ons vak te behouden, maar
het is uiterst twijfelachtig, of er ooit iemand in het land van Benga-
len, of in heel India is geweest, die vergelijkbaar is met de be-
roemde geleerde en verheven Vaisnava, Nimai Pandita. Laten we
gaan. Het begint te schemeren en het wordt moeilijk om de Ganga
over te steken, nadat de duisternis is ingevallen.

Nyayaratna en zijn groep leraren vertrokken, terwijl ze uitriepen,
"Haribol! Haribol!" De Vaisnava’'s begonnen toen te dansen en te

chanten, "Jaya Sacinandana!"

ALDUS EINDIGT HET TIENDE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD
"NITYA-DHARMA EN GESCHIEDENIS"
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Hoofdstuk 11

Nitya-dharma en afgodenverering

AN DE WESTELIJKE OEVER VAN DE BHAGIRATHI IN
het district Koladvipa, Navadvipa, ligt het bekende dorp
Kuliyd Paharpura. In de tijd van Sriman Mahaprabhu
woonde in dat dorp een zeer gerespecteerde en invloedrijke
Vaisnava, Sri Madhava dasa Cattopadhyaya, (ook wel Chakaurt
Cattopadhyaya genoemd). Chakauri Cattopadhyaya had een zoon
genaamd Srila Vamsi-vadanananda Thakura. Door de genade van
Sri Caitanya Mahaprabhu beschikte Sri Varnéi-vadanananda over
enorme macht en genoot groot gezag. ledereen sprak hem aan als
Vamsi-vadanandana Prabhu, omdat men hem beschouwde als
een incarnatie van Krsna’s fluit. Hij stond bekend als bijzonder
begenadigd door Sri Visnu-priya.
Na de verdwijning van Sr Priyaji bracht Vamsi Prabhu het
Godsbeeld, dat zij had vereerd, van Sri dhama-Mayapura over

naar Kuliya Paharpura, waarna zijn nadkomelingen enige tijd de
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service van dit Godsbeeld op zich namen. Toen zijn nageslacht
echter de genade van Sri Jahnava Mata kreeg en van Kuliya
Paharpura naar Sri pat Baghanapara verhuisde, werd de verering
van het Godsbeeld in Kuliya-grama voortgezet door de Sevaieten
van Malaficha.

Kuliya-grama ligt aan de overzijde van de Ganga gezien vanuit
Pracina, (Oud-)Navadvipa, dat in die tijd een aantal kleine neder-
zettingen omvatte, waarvan Cinadanga en een paar andere nogal
bekend waren. Een toegewijd zakenman in Cinadanga hield eens
een spiritueel festival in de tempel van Kuliya Paharpura en nodig-
de veel brahmana-panditas en alle Vaisnava’s in een straal van
vijftig kilometer rond Navadvipa uit. Op de dag van het festival
kwamen de Vaisnava’s uit alle richtingen en brachten hun eigen
entourage mee. Sri Ananta dasa kwam uit Sri Nrsimha-palli;
Goracanda dasa Babaji kwam uit SrT Mayapura; Sri Narayana dasa
Babaji kwam uit Sri Bilva-puskarini; de beroemde Narahari dasa
kwam uit S Modadruma; Sri Paramahamsa Babaji en Sri
Vaisnava dasa kwamen uit Sri Godruma en Sri Sacinandana dasa
kwam uit Sfi Samudragarh.

Het voorhoofd van de Vaisnava’s was gedecoreerd met het ver-
tikale tilaka-teken (drddhva-pundra), waarmee ze lieten zien, dat
hun lichaam de tempel van Sri Hari was. Om hun hals droegen ze
tulasi-malas en hun ledematen, die waren bestempeld met de na-
men van Sf Gaura-Nityananda, zagen er prachtig uit. Sommigen
hielden hari-nama-malas in hun hand en anderen zongen luid de

sankirtana van de maha-mantra, Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
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Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare

Hare, begeleid door mrdariga en karafalas, en anderen dansten
onafgebroken onder het chanten van Srikrsna-caitanya Prabhu
nityananda Sri-advaita Gadadhara Sri Vasadi-gaura-bhakta-vrnda.

Op het lichaam van een aantal Vaisnava’s werden de uiterlijke
kenmerken van extase zichtbaar, zoals een stortvloed van tranen,
en hun haar, dat recht overeind ging staan. Terwijl ze weenden,
riepen sommigen hardgrondig uit, “O Gaura-Kisora! Wanneer sta
Je me een visioen van Jouw eeuwige spel en vermaak in
Navadvipa toe?” Er waren veel groepen Vaisnava’'s, die bij het
lopen sri-nama zongen onder begeleiding van mrdariga en andere
instrumenten. De vrouwen van Kuliya, die ook bhaktas waren van
Sri Gauranga, waren verbaasd deze spirituele emoties te zien en
prezen het grote spirituele geluk van de Vaisnava’s.

Terwijl ze zich op deze manier voortbewogen, arriveerden de
Vaisnava’s in de natya-mandira (danstempel) direct naast het al-
taar, waar de Godsbeelden stonden. Dit was de plek waar Sriman
Mahaprabhu altijd danste en sankirtana uitvoerde. De zakenman,
die het festival sponsorde, groette hen allemaal. Als een teken van
onderwerping droeg hij een doek om zijn hals en viel aan de voe-
ten van de Vaisnava’s, waarmee hij aan zijn gevoelens van diepe
nederigheid uitdrukking gaf. Toen alle Vaisnava’'s in de natya-
mandira zaten, brachten de Sevaieten van de tempel geofferde
bloemenkransen en legden ze om hun hals. Toen werden de poé-
tische Slokas van Sri Caitanya-mari-gala werden melodieus ge-

chant en bij het horen van het abrozijnen /73 van Sri Caitanyadeva
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begonnen de Vaisnava’s verscheidene soorten saffvika-bhavas te
vertonen.

Terwijl ze zo waren verzonken in premananda, kwam de deur-
wachter binnen en richtte zich tot de tempelauthoriteiten: “De
Hoofdmullah van Satsaikd Paragana zit met zijn gevolg voor de
ontvangsthal. Hij verzoekt om een discussie met één van de
vaisnava panditas.” De tempelauthoriteiten informeerden de ver-
heven pandita-babajis, dat de Mullah was gearriveerd en een ge-
sprek met hen wilde hebben. Op het moment, dat de Vaisnava’s dit
nieuws ontvingen, werd door een onderbreking in de viloed van
transcendentale rasa de stemming in hun gezelschap door neer-
slachtigheid overschaduwd.

Krsna dasa Babaji Mahasaya uit Sri Madhyadvipa vroeg aan de
tempelauthoriteiten, “Wat is de bedoeling van de Mullah Sahib?”
Ze wisten wat de Mullah wilde en antwoordden, “De Mullah Sahib
wil een paar spirituele zaken met de Vaisnava panditas bespre-
ken.” Ze voegden eraan toe, dat de Mullah de voornaamste ge-
leerde onder de Moslims was en buitengewoon werd gerespec-
teerd door de Keizer in Delhi. Hoewel hij altijd was toegewijd aan
de promotie van zijn eigen godsdienst, was hij niet in het minst
vijandig gezind of neerbuigend jegens andere religies. De tem-
pelauthoriteiten verzochten op nederige wijze, of één of twee
Vaisnava pandifas naar voren wilden komen om de sasfra met
hem te bespreken en de uitmuntendheid van de heilige vaisnava-

dharma uiteen te zetten.
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Enkele Vaisnava’s voelden zich geroepen om met Mullah Sa-hib

te spreken, omdat ze een gelegenheid zagen de vaisnava-dharma
uiteen te zetten. Uiteindelijk kwamen ze met elkaar overeen, dat
Goracanda dasa Pandita Babaji uit Sri Mayapura, Vaisnava dasa
Pandita Babaji uit Sri Godruma, Premadasa Babaji uit Jahnu-
nagara en Kali-pavana dasa Babaji uit Campa-hatta met de Mullah
Sahib in discussie gingen. Alle andere Vaisnava’s konden ook bij
de discussie komen zitten, nadat de recitatie van Sri Caitanya-
marigala was voltooid. Toen ze deze beslissing hoorden riepen de
vier babajis luid, “Jaya Nity-ananda!” en volgden de mahanta naar
de grote binnenplaats buiten het tempelgebouw.

Aan de Mullah en zijn gezelschap werden zitplaatsen op de bin-
nenplaats onder de heerlijk verkoelende schaduw van een grote
banyanboom aangeboden. Toen ze de Vaisnava’'s zagen naderen,
stond de Mullah en zijn gevolg op om hen hartelijk te begroeten.
Omdat ze wisten, dat alle jivas dienaren zijn van Krsna, boden de
Vaisnava’s op hun beurt dandavat aan Sri Vasudeva aan, die Zich
in het hart van de Mullah en zijn metgezellen bevindt, en gingen op
hun respectievelijke plaatsen zitten. De situatie was buitengewoon
om te zien. Aan de ene zijde zaten vijftig goed geklede moslimge-
leerden met witte baarden en hun majestueus gedecoreerde heng-
sten achter zich aangelijnd. Aan de andere zijde zaten vier
Vaisnava’s als een goddelijke verschijning in een nederig houding.
In grote verwachting kwamen veel hindoe's aanlopen en gingen
achter hen zitten. Een hoeveelheid anderen verzamelden zich ook

en namen in de nabijheid van het gezelschap plaats.
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Pandita Goracanda was de eerste, die het gesprek opende. Hij
vroeg, “O grote zielen, waarom hebt u zulke onbeduidende figuren
als wij bij u geroepen?”

Mullah Badrud-Din Sahib antwoordde bescheiden, “Salam! Wij
willen een paar vragen stellen.”

Pandita Goracanda zei, “Welke kennis zouden wij kunnen heb-
ben, waarmee we mogelijkerwijs uw geleerde vragen kunnen be-
antwoorden?”

Badrud-Din Sahib kwam een beetje dichterbij en zei, “Broeders,
de devas en devis zijn sinds de Oudheid in de hindoegemeen-
schap vereerd. Welnu, we zien in onze Quran-sharif, dat Allah één
is, en niet twee, en dat Hij geen vorm heeft. Het is een overtreding
om een afbeelding van Hem te maken en die te vereren. Ik koester
twijfel met betrekking tot deze kwestie en ik heb vele brahmana-
panditas geconsulteerd in de hoop een oplossing te vinden.

“Deze panditas antwoordden, dat Allah in feite vormloos is, maar
dat men onmogelijk iets kan bevatten, dat geen vorm heeft. Daar-
om dient men eerst een denkbeeldige vorm van Allah te maken en
op Hem te mediteren door die vorm te vereren.

“Ik ben echter niet tevreden met dit antwoord, want een denk-
beeldige vorm van Allah maken is het werk van Satan. Dat heet
‘buf en is volstrekt verboden voor verering. Het is verre van plezie-
rig voor Allah en zulke verering maakt je alleen maar tot het object
van Zijn toorn. We hebben gehoord, dat jullie oorspronkelijke voor-
ganger, Sri Caitanyadeva, alle fouten in de hindoe-dharma heeft

gecorrigeerd en toch maakt Zijn sampra-adgya ook voorzieningen
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om materiéle vormen te vereren. We willen van jullie, Vaisnava’s,

horen, waarom jullie de verering van materiéle vormen niet hebben
opgegeven, hoewel jullie deskundig zijn in de conclusies van de
sastra.”

De Vaisnava pandifas waren vanbinnen geamuseerd met de
vraag van de Mullah. Uitwendig verklaarden zij, “Pandita
Goracanda Mahasaya, wilt u zo goed zijn om een bevredigend
antwoord op de vraag van de Mullah te geven?”

Pandita Goracanda zei met gratie, “Zoals u wilt,” en ging door de
vraag te beantwoorden.

Goracanda: Degene, aan Wie u refereert als Allah, noemen wij
Bhagavan. De Allerhoogste Persoon is één, maar Hij wordt gekend
onder verschillende namen in de Quran, in de puranas en in ver-
schillende landen en talen. De eerste overweging is, dat de naam,
die alle eigenschappen van de Allerhoogste Persoon uitdrukt, voor-
rang dient te worden gegeven. Om die reden hebben we een gro-
ter respect voor de naam Bhagavan, dan voor de namen Allah,
brahma, en Paramatma. Het woord Allah verwijst naar dat Wezen,
dat geen hoger Wezen boven Zich heeft, maar we beschouwen
grootsheid of suprematie niet als de hoogste eigenschap van
Bhagavan. De eigenschap, die de hoogste mate van verwondering
(camatkarita) en beminnelijkheid (madhuri) oproept, is veel eerder
het hoogste respect waardig.

lets, dat extreem groot is, inspireert tot een type verwondering,
maar nietigheid is een tegenpool van grootsheid en inspireert tot

een ander type verwondering. Daarom drukt de naam Allah niet de
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uiterste grens van verwondering uit, want het drukt grootsheid uit,
geen nietigheid. Het woord Bhagavan daarentegen impliceert ieder
type verwondering, dat denkbaar is.

De eerste karakteristieck van Bhagavan is volkomen aisvarya
(overvloed), dat verwijst naar de uiterste grens van grootsheid en
kleinheid. De tweede karakteristiek is, dat Hij het machtigst is, want
Hij beschikt over alle saktis (sarva-saktimatta). Datgene, dat buiten
het bereik van het menselijk intellect staat, wordt bestuurd door
I8vara’s acintya-sakti (onbevattelijk vermogen), waardoor Hij gelijk-
tildig vorm heeft en vormloos is. Als men denkt, dat I$vara geen
vorm kan hebben, wijst men Zijn acintya-sakti af, waarmee
Bhagavan Zijn eeuwige gedaante en spel voor Zijn bhakias mani-
festeert. Allah, brahma, of Paramatma zijn nirgkara (vormloos), dus
ze hebben geen enkel wonderbaarlijk kenmerk.

De derde karakteristiek van Bhagavan is, dat Hij altijd
marigalamaya, heilzaam en yasa-pdrna, alom beroemd is. Daarom
zijn Zijn spel en vermaak vol nectar.

Zijn vierde karakteristiek is, dat Hij over alle schoonheid (saun-
darya) beschikt en alle levende wezens, die over een transcenden-
tale visie beschikken, zien Hem als de allermooiste persoon.
Bhagavan’s vijfde karakteristiek is, dat Hij over onbegrensde ken-
nis (asesa-jfiana) beschikt. Het betekent, dat Hij zuiver is, vol-
maakt, alwetend en transcendentaal aan aardse materie. Zijn ge-
daante is juist de belichaming van bewustzijn en bevindt zich voor-

bij alle materiéle elementen (bhdta).
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Zijn zesde karakteristiek is, dat Hij niet is gehecht (nirlepa) en

onafhankelijk (svafanira) is, zelfs al is Hij heer en meester van alle
Jivas. Dit zijn Bhagavans zes voornaamste eigenschappen.

Bhagavan heeft twee manifestaties: Zijn stijl van aisvarya (ma-
jesteit) en Zijn stijl van madhurya (lieflijkheid). Zijn manifestatie van
madhurya is de allerhoogste vriend voor de jivas en deze is de
persoonlijkheid van Krsna of Caitanya, die de Heer is van ons hart.
U hebt gezegd, dat de verering van een of andere denkbeeldige
vorm van de Heer verering is van materiéle vormen, but-parast
[Arabisch] of bhdta-pdja [Sanskriet] en daarmee zijn wij het eens.
De dharma van de Vaisnava's is het vereren van de volkomen
bewuste, eeuwige vorm van het Godsbeeld van Bhagavan. Daar-
om maakt afgodenverering (buf-parasf) geen deel uit van de
valisnava-doctrine.

Men moet goed begrijpen, dat de verering van het Godsbeeld
door de Vaisnava's geen afgodenverering is. Men kan de verering
van het Godsbeeld niet verbieden, alleen maar omdat er boeken
zijn, die afgodenverering afwijzen; alles is afthankelijk van de kwali-
teit van het vertrouwen in het hart van de toegewijde. Hoe meer
het hart de invioed van de materie weet te overstijgen, hoe be-
kwamer men zal zijn om de zuivere vorm van het Godsbeeld te
vereren. U bent de Mullah Sahib, het hoofd van de moslimgeleer-
den, en uw hart kan vrij zijn van de invloed van materie, maar hoe
zit het met leerlingen van u, die niet zo geleerd zijn? Is hun hart vrij

van alle gedachten aan materie?
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Hoe meer men is verzonken in gedachten aan materie, hoe
meer men zich in de verering van materie begeeft. Hoewel hij vol-
houdt, dat de Bhagavan vormloos is, kan zijn hart nog immer vol
zijn met gedachten aan materie. Voor de massa van de bevolking
is het zeer moeilijk de zuivere vorm van het Godsbeeld te vereren,
want zulke verering is helemaal een kwestie van persoonlijke kwa-
lificatie. Met andere woorden, alleen degene, die verheven is bo-
ven de invloed van de materie, kan de gedachten aan een materié-
le vorm overstijgen. Ik wil u oprecht verzoeken om dit onderwerp
zorgvuldig in overweging te nemen.

Mullah: Ik heb uw uitspraken zorgvuldig overwogen. U zegt, dat
Bhagavan verwijst naar zes verbazingwekkende eigenschappen
van de Allerhoogste, en ik heb geconcludeerd, dat de Quran-sharif
dezelfde zes kwaliteiten in relatie tot het woord Allah ook beschrijft.
Er valt niet te twisten over de betekenis van het woord Allah; Allah
is Bhagavan.

Goracanda: Heel goed. Als dat waar is, moet u de schoonheid
en overvloed van het Allerhoogste Wezen aanvaarden. Dan geeft
u toe, dat Hij over een schitterende gedaante in de spirituele we-
reld beschikt, die is onderscheiden van de wereld der stoffelijke
natuur. Dit is onze goddelijke vorm van het Godsbeeld.

Mullah: In onze Quran staat geschreven, dat de Allerhoogste
Entiteit een goddelijke, totaal bewuste vorm heeft, dus we zijn ge-
dwongen dit feit te aanvaarden. Maar iedere afbeelding van die

spirituele vorm is materieel; dat is wat wij but noemen. De verering
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van but is niet de verering van het Allerhoogste Wezen. Vertelt u

me hierover eens uw standpunt, alstublieft.

Goracanda: In de Vaisnava sasfra wordt voor de verering van
de goddelijke, spirituele vorm van het Godsbeeld van Bhagavan
een voorziening getroffen. Voor de verheven klasse toegewijden is
geen voorschrift gegeven om materiéle objecten te vereren, die
bestaan uit aarde, water, vuur of andere elementen. In Sri maad-
Bhagavatam (10.84.13) wordt gezegd,

yasyatma-budadhih kunape tri-dhatuke
sva-adhih kalatradisu bhauma ijya-dhih
yat tirtha-buddhih salile na karhicij

Jjanesv abhijfiesu sa eva go-kharah

lemand, die zijn kadaverachtige lichaam bestaande uit de drie ele-
menten, vata, pita en kapha, als zijn ware zelf beschouwt; die zijn
vrouw, kinderen en anderen ziet als van zichzelf; die aardse vormen
gemaakt van aarde, steen of hout eerwaardig acht; die louter water
als een pelgrimsoord beschouwt — maar de bhagavad-bhaktas niet
dierbaarder dan zichzelf acht, als waarlijk zichzelf, eerwaardig, en
als pelgrimsoorden beschouwt; zo iemand, die weliswaar een mens

is, is niet beter dan een ezel onder de dieren.
In de Giia (9.25) wordt gezegd:
bhdtani yanti bhiatejya
Degenen, die materie vereren gaan naar de oorden der materie.

We zien aan deze en vele andere samenvattende uitspraken, dat
er in sasfra geen basis bestaat voor de verering van dode materie.

Hier dienen we een belangrijk punt in ogenschouw te nemen.
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Mensen hebben volgens hun kennis en samskara uiteenlopende
maten van kwalificatie. Alleen degenen, die de zuiver spirituele
existentie kunnen bevatten zijn competent om de zuiver spirituele
vorm van het Godsbeeld te vereren. Wat dit betreft staat iemands
begrip in verhouding tot zijn ontwikkeling.

Degenen met een uitermate lage spirituele kwalificatie kunnen
de zuiver spirituele staat-van-zijn niet bevatten. Zelfs wanneer
zulke mensen in gedachen op Bhagavan mediteren, is de vorm,
die ze zich voorstellen, materieel en het mediteren op een materié-
le vorm is hetzelfde als het samenstellen van een vorm uit fysieke
elementen en deze als de vorm van Bhagavan beschouwen.
Daarom is het voor een persoon op dit niveau van bekwaamheid
heilzaam om het Godsbeeld te vereren. Het zou immers uiterst
ongunstig zijn voor de algemene klasse van mensen, als er geen
verering van Godsbeelden zou zijn. Wanneer gewone jivas be-
langstelling krijgen voor de dienst van Bhagavan, worden ze wan-
hopig, als ze de vorm van het Godsbeeld niet voor zich kunnen
zien. In religies waar geen verering van het Godsbeeld is, zijn de
leden met een laag niveau van spirituele ontwikkeling uitermate
materialistisch en nalatig jegens 1$vara, of ze zijn in een staat van
verwarring. Daarom is de verering van het Godsbeeld voor de hele
mensheid het fundament van religie.

De vorm van Paramesvara wordt geopenbaard aan de
mahdajanas in hun trance van onvermengde jridna-yoga en ze me-
diteren op die zuivere, transcendentale vorm in hun hart, dat door

bhakti wordt gezuiverd. Wanneer het hart van de bhakia na zijn
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onafgebroken meditatie wordt geopenbaard aan de wereld, wordt

de afbeelding van de transcendentale vorm van Bhagavan in deze
wereldse omgeving vorm gegeven. De goddelijke gedaante van
Bhagavan, die op deze manier door de mahajanas is bespiegeld,
is de vorm van het Godsbeeld geworden.

De vorm van het Godsbeeld is altijd cinmaya (spiritueel en be-
wust) voor degenen op het hoogste platform van bekwaamheid.
Degenen op het middelste niveau zien alleen, dat het Godsbeeld
beschikt over waarneming en gewaarwording (manomaya). Dit
betekent, dat de middelmatige toegewijde weet, dat het Godsbeeld
van zijn gedachten en gebeden op de hoogte is en zijn gevoel voor
verering aanvaardt. De gemiddelde toegewijde echter ziet het
Godsbeeld in tegenstelling tot de gevorderde toegewijde niet als
de alom bewuste vorm van Bhagavan. Degenen op het laagste
niveau zien het Godsbeeld aanvankelijk als materieel (yadamaya),
maar na verloop van tijd openbaart het Godsbeeld Zijn zuiver spiri-
tuele gedaante aan de intelligentie, die door spirituele liefde is ge-
zuiverd. Hierdoor is de vorm van het Godsbeeld van Bhagavan
geschikt te worden vereerd en te worden gediend door alle klassen
van toegewijden. Het is onnodig een denkbeeldige vorm te vere-
ren, maar het is wel uitermate heilzaam om Bhagavans eeuwige
vorm van het Godsbeeld te vereren.

De sampradayas van de Vaisnava’s voorzien de mensen op de-
ze drie niveau’s van de verering van het Godsbeeld. Hierin schuilt

geen defect, want het is de enige opstelling, waarbij de jivas ge-
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leidelijk hun heil kunnen bereiken. Dit wordt in Srimad-Bhagavatam
(11.14.26) bevestigd,

yatha yathatma parimrjyate ‘'sau
mat-punya-gatha-sravanabhidhanaih
tatha tatha pasyati vastu saksmam

caksur yathaivarjana-samprayuktam

O Uddhava, zoals ogen, die worden behandeld met therapeutische
zalf, zeer kleine objecten kunnen waarnemen, evenzo kan het hart,
dat is gezuiverd van materiéle besmetting door het horen en recite-
ren van de verhalen over Mijn supreem zuivere activiteiten, Mijn bo-
venzinnelijke gedaante waarnemen, welke buiten het gezichtsveld

van de materie ligt.

De jivatma wordt bedekt door het materi€le verstand en in deze
staat kan hij zichzelf niet kennen of dienst verlenen aan
Paramatma. Maar door sadhana-bhakiite beoefenen — dat bestaat
uit horen, chanten en andere devotionele handelingen — ontwikkelt
de atma geleidelijk spirituele kracht. Naarmate die kracht toe-
neemt, neemt materiéle gebondenheid af en hoemeer materiéle
gebondenheid wordt losgelaten, hoemeer de eigen, natuurlijke
functie van de ziel zich verheft. Geleidelijk aan krijgt men dus
rechtstreekse waarneming van het zelf en van Iévara en men
houdt zich rechtstreeks bezig met spirituele activiteiten.

Sommige mensen denken, dat je moet proberen de Absolute
Waarheid te realiseren door alles af te wijzen, dat geen waarheid
is. Dit heet het cultiveren van droge kennis. Welke kracht heeft een

geconditioneerde ziel om zich tegen objecten te verzetten, die op
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zichzelf niet echt zijn? Kan een gevangene, die vastzit in zijn cel,

zichzelf bevrijden door het eenvoudig te wensen? Zijn doel dient te
zijn het uitroeien van zijn wandaad, die hem in gevangenschap
heeft geplaatst. Het fundamentele gebrek van de jivaima is, dat hij
is vergeten een eeuwige dienaar van Bhagavan te zijn en dat is de
reden, waarom hij wordt vastgehouden door maya en wordt ge-
dwongen in deze wereld te lijden onder materieel geluk, verdriet,
herhaaldelijk geboren worden en dood gaan.

Hoewel iemand aanvankelijk druk bezig kan zijn met lustbevre-
diging, zal zijn oorspronkelijke natuur als eeuwige dienaar van
Krsna worden versterkt, indien zijn verstand om een of andere
reden enige toenadering in de richting van I$évara zoekt, hij regel-
matig darsana van het Godsbeeld neemt en /ig-katha hoort. Hoe
meer sprirituele kracht zijn inherente natuur ontwikkelt, hoe compe-
tenter hij wordt om de geest, de Spirit, rechtstreeks waar te nemen.
De enige hoop op geestelijke vooruitgang van degenen, die het
minst spiritueel zijn ontwikkeld, is het Godsbeeld te dienen en over
Bhagavan te horen en te chanten. Dat is de reden, waarom de
mah3gjanas de dienst aan het Godsbeeld hebben ingesteld.

Mullah: Is meditatie op een vorm van Bhagavan in de geest niet
superieur aan het uitbeelden van een vorm met behulp van materi-
éle elementen?

Goracanda: Ze zijn hetzelfde. Het verstand volgt de materie en
waarover het denkt is ook materieel. Wel kunnen we zeggen, dat
brahma alles-doordringend is, maar hoe kan ons verstand dit ei-

genlijk bevatten? We worden gedwongen om in termen van de
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aldoordingbaarheid van het luchtruim te denken. Hoe kan het ver-
stand zich voorbij deze bespiegeling bewegen? Ons begrip van
brahma wordt daarom beperkt door de begrenzing van de materié-
le ruimte.

Als je zegt, “Ik mediteer op brahma,” wordt de ervaring van
brahma beperkt door materiéle tijd, want de ervaring vervaagt op
het moment, dat de meditatie wordt afgesloten. Hoe kan meditatie
met het verstand een object te pakken krijgen, dat zich boven de
materie bevindt, dat wordt geconditioneerd door tijd en ruimte, die
op hun beurt ook materi€le verschijnselen zijn? Je kunt het idee
verwerpen, dat de vorm van het Godsbeeld kan bestaan uit mate-
riéle elementen, zoals aarde en water, en je kunt je voorstellen, dat
I$vara Zich in alle windrichtingen of in de ruimte bevindt, maar toch
is dit allemaal bhdta-pdgja, verering van materie.

Geen enkel materieel object kan het bereik van een bovenzinne-
liik doel ondersteunen. Het enige, dat dit faciliteert, is het ontwaken
van je toegenegenheid tot I$vara. Deze toegenegenheid is de
Jivatma aangeboren en wordt geleidelijk versterkt en in bhakti om-
gezet, zodra hij de naam van God uitspreekt, Zijn spel en vermaak
reciteert en inspiratie ontvangt door het aanschouwen van het
Godsbeeld (Sr7 vigraha). De spirituele gedaante van Bhagavan kan
alleen worden ervaren door zuivere bhakti; niet door jAana of kar-
ma.

Mullah: Materie is verschillend van God. Ik denk, dat het beter is

om geen materiéle objecten te vereren, want men zegt, dat Satan
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de verering van materie heeft geintroduceerd om de levende we-

zens aan de materiéle wereld gebonden te houden.

Goracanda: T$vara is één zonder tweede en Hij heeft geen ri-
vaal. Alles in deze wereld wordt door Hem gecreéerd en alles staat
onder Zijn beheer. Daarom kan Hij tevreden worden gesteld met
ieder object, indien het in het proces van Zijn eredienst wordt ge-
bruikt. Er is in deze wereld geen object, dat je zou kunnen vereren,
dat Zijn boosheid kan opwekken, want Hij is volkomen heilzaam.
Zelfs al zou een persoon als Satan bestaan, is hij niets meer dan
een bijzondere jiva, die onder controle van God staat en geen en-
kele macht heeft om iets uit te richten in weerwil van God. Het is in
mijn opvatting echter niet mogelijk, dat een dergelijk monsterlijk
wezen bestaat. Er kan geen activiteit plaatsvinden, die aan de wil
van I$vara is tegengesteld, noch bestaat er een levend wezen, dat
onafhankelijk van Bhagavan opereert.

U kunt zich afvragen, “Wat is de oorsprong van de zonde?” Mijn
antwoord is alsvolgt. Vidya (kennis) is het begrijpen, dat de jivas
dienaren zijn van Bhagavan, en avidya (onwetendheid) is de ver-
getelheid daarvan. Alle jivas, die om welke reden dan ook hun
toevlucht zoeken in avidya, zaaien in het hart het zaad van alle
zonden. In het hart van die jivas, die eeuwige metgezellen van
Bhagavan zijn, ligt geen zaad van de zonde. Men zou deze waar-
heid van avidyd goed moeten begrijpen, in plaats van zich een
buitensporige mythe over Satan in te beelden. Het betekent, dat
het geen overtreding is om Bhagavan in materiéle elementen te

vereren. De verering van het Godsbeeld is zeer wezenlijk voor
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degenen met een geringe spirituele ontwikkeling en het is in het
bijzonder heilzaam voor mensen met een hoge spirituele be-
kwaamheid. Volgens ons is het louter dogma om te denken, dat de
verering van het Godsbeeld niet deugt. In sasfra is geen logica of
bewijs, die dit standpunt onderbouwen.

Mullah: De toegenegenheid naar God kan niet worden gestimu-
leerd door de verering van het Godsbeeld, want het verstand van
iemand, die zulke verering uitvoert, blijft altijd beperkt tot de eigen-
schappen van de materie.

Goracanda: Wij kunnen het defect in uw theorie begrijpen door
gegevens uit de antieke geschiedenis te bestuderen van degenen,
die grote toegewijden zijn geworden. Veel mensen begonnen als
neofieten het Godsbeeld te vereren en terwijl hun devotionele ge-
voel zich in het gezelschap van zuivere toegewijden ontwikkelde,
nam ook hun realisatie van de transcendentale en bewuste natuur
van het Godsbeeld toe en raakten ze uiteindelijk verzonken in de
zee van prema.

De onweerlegbare conclusie is, dat saf-sariga de wortel vormt
van alle spirituele vooruitgang. Als je associeert met bhaktas van
Bhagavan, die zich volkomen in goddelijk bewustzijn bevinden,
ontwaakt je bovenzinnelijke (transcendentale) genegenheid voor
Bhagavan. Hoemeer deze transcendentale genegenheid toe-
neemt, hoemeer het materialistische idee van het Godsbeeld ver-
vaagt en door groot geluk zal dit goddelijke bewustzijn zich gelei-
delijk ontplooien. De voorstanders van niet-Aryan religies daaren-

tegen bestrijden in het algemeen de verering van het Godsbeeld,
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maar gaat u eens na — hoeveel van hen hebben spirituele realisatie

(cinmaya-bhava) bereikt? Ze verdoen hun tijd met zinloze argu-
menten en haatgevoelens. Wanneer hebben ze ware devotie voor
Bhagavan gevoeld?

Mullah: Er bestaat dus geen defect, als men innerlijk de bhajana
van God in een liefdevolle stemming uitvoert en zich uiterlijk be-
geeft in de verering van het Godsbeeld. Maar hoe kan de verering
van een hond, een kat, een slang of een misdadiger verering van
God worden genoemd? Onze eerwaarde profeet, Paigambara
Sahib, heeft zulke verering van materiéle objecten hardgrondig
vervloekt.

Goracanda: Alle menselijke wezens zijn God dankbaar. Het
maakt niet uit hoeveel zonden ze begaan, want er komt een gele-
genheid, dat ze zich van God als de allerhoogste entiteit bewust
worden en zodra ze zich deze overtuiging eigen maken, knielen ze
voor de buitengewone verschijnselen in deze wereld neer. Als
onwetende mensen worden geinspireerd door hun dankbaarheid
aan God, bieden ze van nature respect aan de zon, een rivier, een
berg, of aan grote dieren aan. Ze drukken voor zulke dingen hun
hart uit en betonen hun onderwerping. lk geef toe, dat er een
enorm verschil is tussen dit soort verering van materiéle objecten
en de bovenzinnelijke affectie jegens Bhagavan (cinmaya bhaga-
vad-bhakti). En toch, wanneer zulke onwetende mensen een ge-
voel van dankbaarheid jegens God krijgen en een gevoel van res-

pect jegens materiéle objecten betuigen, levert dat geleidelijk een

333



JAIVA-DHARMA

positief effect op. Als men dus de situatie logisch bekijkt, kan men
hen geen enkel defect verwijten.

De meditatie op de vormloze, alomtegenwoordige existentie van
God en het aanbieden van namaz of andere soorten gebeden aan
een onpersoonlijk aspect van God gaan ook in gebreke van zuiver
transcendentale liefde, dus in welk opzicht verschillen deze me-
thoden van de verering van een kat, bijvoorbeeld? Wij beschouwen
het als essentieel om op welke manier dan ook bhava voor
Bhagavan op te wekken. De poort, die leidt tot geleidelijke verhef-
fing, blijft volledig gesloten, als mensen op welk niveau van vere-
ring ook worden vervloekt of belachelijk gemaakt. Degenen, die in
de betovering van dogmatisme verzeild raken en daardoor secta-
risch worden, ontberen de kwaliteiten van vrijgevigheid en empa-
thie. Dat is de reden, waarom ze anderen, die niet op dezelfde
wijze vereren als zijzelf, vervloeken en belachelijk maken. Dit is
een groot gebrek aan hun zijde.

Mullah: Moeten we dan concluderen, dat alles God is en dat de
verering van wat dan ook verering van God is? Dat zou betekenen,
dat de verering van zondige objecten, of de neiging tot zondigen
ook verering van God is. Zouden al deze verschillende typen van
verering Hem een plezier doen?

Goracanda: Wij zeggen niet, dat alles God is. In tegendeel, God
is verschillend van al deze zaken. God creéert en beheert alles en
alles heeft met Hem een relatie. De rode draad van die relatie loopt
door alles heen en dat is de reden, waarom men onderzoek kan

instellen naar de aanwezigheid van God in alle dingen. Omdat men
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de aanwezigheid van God in alle dingen onderzoekt, kan men ge-

leidelijk de supreem transcendentale en bewuste entiteit proeven
of ervaren. Dit wordt uitgedrukt in de sdfra, jijfiasa-asvadanavadhi,
“Onderzoek leidt tot ervaring.”

U allen bent geleerde panditas. Als u deze kwestie met een ge-
nereus gevoel in ogenschouw neemt, zult u het begrijpen. Wij,
Vaisnava’s, zijn totaal niet geinteresseerd in materiéle zaken en
we willen niet betrokken raken bij lange, uiteen getrokken argu-
menten. Als u zo goed bent ons toe te staan, zullen we nu de su-
blieme, muzikale vertelling van Sri Caitanya-marigala laten horen.”

Het was niet duidelijk tot welke conclusie Mullah Sahib als ge-
volg van deze discussie was gekomen. Na een korte stilte zei hij,
“Ik was blij uw standpunt te horen. Een andere dag zal ik terugke-
ren en nader informeren. Het is al laat en ik wil naar huis terugke-
ren.” De Mullah en zijn gevolg beklommen hun paarden en ver-
trokken naar Satsaika Paragana.

De babgjis riepen de naam van Sri Hari luid en met grote vreug-
de en gingen de tempel binnen om de recitatie van Sri Caitanya-

marigala te horen.

ALDUS EINDIGT HET ELFDE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD

"NITYA-DHARMA EN AFGODENVERERING”
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Hoofdstuk 12

Nitya-dharma, Sadhana en Sadhya

RI NAVADVIPA-MANDALA IS DE MEEST VERHEVEN VAN
(S alle heilige plaatsen ter wereld. Evenals Sri Vrnda-vana
bestrijkt het een gebied van ruim éénenvijftig vierkante
kilometer en heeft de vorm van een achtbladige lotusbloem. Het
hart van die lotus is Sri Antardvipa, waarvan het centrum
Mayapura is. Ten noorden van Sri Mayapura ligt Sri Simantadvipa,
waar een tempel van Sri Simantini Devi staat. Ten noorden van
deze tempel ligt het dorp Bilva-puskarini en ten zuiden van de
tempel ligt Brahmana-puskarini. Het gebied, dat in het noordelijk
gedeelte van sri Navadvipa ligt, wordt over het algemeen Simuliya
genoemd.
In de tijd van Sri Mahaprabhu was Simuliyd de residentie van
vele geleerde panditas. De vader van Sacidevi, Sri Nilambara
Cakravartt Mahasaya, had ook in dit dorp gewoond. Welnu, niet

ver van het huis van Nilambara Cakravartl, dat er nog stond,
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woonde een vedisch brahmana genaamd Vrajanatha Bhatt-acarya.
Vrajanatha was sinds zijn jeugd een briljant persoon geweest. Hij
had in Bilva-puskarini op een school voor Sanskriet gezeten en
was zo'n buitengewoon geleerde in de wetenschap der logica
(nyaya-sastra) geworden, dat zijn ingenieuze en vernieuwende
argumenten alle beroemde wetenschappers versteld hadden doen
staan en hadden geintimideerd, zowel in Bilva-puskarini als in
Brahmana-puskarini, = Mayapura, @ Godruma, Madhyadvipa,
Amraghatta, Samudra-garh, Kuliya, Parvasthall en andere plaat-
sen.

Overal, waar een bijeenkomst van panditas plaatsvond, zette
Vrajanatha het gezelschap van Nyaya-paficanana in lichterlaaie
door een spervuur van ongekende argumenten te openen. Onder
deze pandiftas bevond zich een hardvochtig geleerde genaamd
Naiyayika Cudamani, die zich diep gekwetst voelde door de ver-
wondeningen van de vlijmscherpe messteken van Vraja-natha's
logica. Deze geleerde had besloten Nyaya-paficanana om te bren-
gen door occulte kennis uit de fantra-sastras toe te passen, waar-
mee iemands dood kan worden aangeroepen met behulp van ma-
gische toverspreuken. Hij ging naar de crematieplaats van
Rudradvipa en begon dag en nacht de manifras van de dood te
zingen.

Het was amavasya, de nacht van de nieuwe maan, en er hing
een compacte duisternis over alle vier windstreken. Om midder-
nacht zat Naiyayika Clidamani in het midden van de crematie-

plaats en sprak tot zijn eerbiedwaardige godheid, "O Moeder, u
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bent de enige godheid in dit tildperk van Kali, die verering waard is.
Ik heb gehoord, dat u gunstig gestemd raakt door eenvoudig een
paar mantras te reciteren en dat u uw aanbidders gemakkelijk van
gunsten voorziet. O Godin met het angstaanjagende gelaat, uw
dienaar heeft zich enorme moeite getroost om dagenlang uw man-
tras te reciteren. Weest u mij alstublief slechts één keer genadig. O
Moeder, ofschoon ik wordt geplaagd door vele gebreken, bent u
toch mijn moeder. Vergeeft u mij al mijn zonden en wilt u vandaag
aan mij verschijnen?"

Terwijl hij zijn ellende keer op keer uithuilde, bood Nyaya
Cudamani zijn offergaven voor het vuur aan bij het uitspreken van
een mantra in de naam van Vrajanatha Nyaya-paficanana. Hoe
verbazingwekkend was de kracht van die maniral De hemel werd
onmiddellijk bedekt door een massa dichte, donkere wolken. Er
stak een harde wind op en er rolden oorverdovende donderslagen
door het landschap. In de weerschijn van de lichtflitsen van het
onweer werden verscholen entiteiten en boze geesten zichtbaar.
Met behulp van de offerwijn verzamelde Cudamani al zijn energie
en riep uit, "O Moeder, stelt u het geen ogenblik langer meer uit."

Precies op dat moment antwoordde een orakel uit de hemel,
"Wees gerust. Vrajanatha Nyaya-pafcanana zal de nyaya-sastra
niet langer bespreken. Binnen enkele dagen zal hij het debatteren
opgeven en blijven zwijgen. Hij zal niet langer je rivaal zijn. Wees

gerust en keer huiswaarts."
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Toen de pandita dit orakel hoorde was hij tevreden. Hij bood
Mahadeva, de leider van de devas en de auteur van de fanira,
herhaaldelijk zijn pranama aan en ging naar huis.

Vrajanatha Nyaya-paficanana was op éénentwintig jarige leeftijd
een dig-vijayi pandita geworden (iemand die de vier richtingen met
kennis heeft overwonnen). Dag en nacht bestudeerde hij de boe-
ken van de beroemde geleerde, Sri Gange$o-padhyaya, die een
nieuw systeem van logica had geintroduceerd, dat navya-nyaya
heette. Vrajanatha had veel inconsistenties in Kanaibhatta
Siromani's Didhiti gevonden, een gevierd commentaar op
Gangesopadhyaya's 7aftva-cintamani, en was zijn eigen commen-
taar gaan schrijven. Hoewel hij nimmer dacht aan materieel ple-
zier, kwam het woord paramartha (spirituele realiteit) zijn oren bij
lange na niet binnen. Zijn enige doel in zijn leven was het organise-
ren van debatten over logica, waarbij hij de begrippen en termino-
logie van nyaya gebruikte, zoals avaccheda (de eigenschap van
een object, waardoor het zich van al het andere onderscheidt),
vyavaccheda (uitsluiting van het ene object van het andere), ghata
(een aarden pot) en pafa (een stuk textiel). Als hij sliep, droomde,
at, of rondliep, was zijn hart vol gedachten over de aard van objec-
ten, over de aard van de tijd en over de bijzonderheden van vloei-
bare en solide eigenschappen.

Op een avond zat Vrajanatha aan de oever van de Ganga te
peinzen over de zestien categorieén, die Gautama in zijn logica
had voorgesteld, toen een nieuwe student van de syaya-sastra

hem benaderde. "Nyaya-paficanana Mahasaya," zei de student,
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"hebt u gehoord, dat de logica van Nimai Pandita de atomische
theorie van de schepping heeft weerlegd?"

Nyaya-paficanana gromde als een leeuw, "Wie is Nimai
Pandita? Heb je het over de zoon van Jagannatha Midra? Vertel
me over zijn logische argumenten."

De student zei, "Een grote persoonlijkheid genaamd Nimai
Pandita leefde kort geleden in Navadvipa. Hij componeerde vele
innovatieve, logische argumenten gerelateerd aan de nyaya-sastra
en bracht Kanaibhatta Siromani in verlegenheid. In Zijn tijd was er
in de beheersing van de nyaya-sastra geen geleerde aan Hem
gelijk. Terwijl Hij zo bedreven was in de nyaya-sastra, vond Hij
hem nogal onbeduidend. Hij vond niet alleen de nyaya-sastra irre-
levant, maar ook de hele materiéle wereld. Daarom ging Hij als
een rondtrekkende bedelmonnik de wereldverzakende levensorde
binnen en trok van de ene plaats naar de andere om het chanten
van hari-nama te propageren. De hedendaagse Vaisnava’'s aan-
vaarden Hem als pdrna-brahma, de Allerhoogste Persoonlijkheid
Gods, en vereren Hem met de Srigaura-hari-mantra. Nyaya-
paficanana Mahasaya, u moet echt eens naar Zijn dialectische
argumenten kijken, al is het maar één keer."

Nadat hij zoveel lof over Nimai Pandita's redeneerkunst van de
logica had gehoord, werd Vrajanatha Nyaya-paficanana nogal
benieuwd naar Zijn argumenten. Hij was met moeite in staat om
een paar van die argumenten uit diverse bronnen te verzamelen.
De menselijke natuur is zodanig, dat wanneer men vertrouwen

krijgt in een bepaald onderwerp, men van nature respect krijgt voor
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de leraren van dat onderwerp. Bovendien ontwikkelen gewone
mensen om uiteenlopende redenen niet gemakkelijk vertrouwen in
verheven persoonlijkheden, die nog in leven zijn, terwijl ze wel de
neiging hebben groot vertrouwen te ontwikkelen in de activiteiten
van mahgjanas, die allang zijn heengegaan. Nyaya-paficanana
ontwikkelde een onwrikbaar vertrouwen in Nimai Pandita door zijn
these over logica te bestuderen.

Vrajanatha zei dan ook, "O Nimai Pandita, als ik in Jouw tijd was
geboren geweest, had ik onuitsprekelijk veel van Je kunnen leren.
O Nimai Pandita, kom alsjeblieft &én keer mijn hart binnen. Je bent
zowaar pdma-brahma, want hoe anders hebben zulke buitenge-
woon logische argumenten Jouw verstand kunnen beroeren? Je
bent zonder twijfel Gaura-Hari, want Je hebt de duisternis van on-
wetendheid verdreven door zulke opmerkelijke argumenen te cre-
éren. De duisternis van onwetendheid is zwart, maar Jij hebt deze
verdreven door Gaura (lichte gelaatskleur) te worden. Je bent Hari,
want Je bent in staat de geest van de hele wereld te stelen. Je
hebt mijn hart gestolen met het vernuft van Jouw logica."

Door regelmatig op deze manier te spreken raakte Vrajanatha
enigszins buiten zichzelf. Hij riep luid uit, "O Nimai Pandita!l O
Gaura-Hari! Wees alsjeblieft genadig. Wanneer ben ik in staat
logische argumenten, zoals die van Jou, te creéren? Als Je mij
genadig bent, kan ik Je niet vertellen welk een groot geleerde van
de nyaya-sastra ik kan worden."

Vrajanatha dacht bij zichzelf, "Het schijnt me toe, dat degenen

die Gaura-Hari vereren ook worden aangetrokken tot Nimai
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Pandita's deskundigheid in nyaya, evenals ik. Ik moet naar hen
toegaan en kijken of ze boeken hebben, die Hij over nyaya heeft
geschreven." Doordat hij zo dacht ontwikkelde Vrajanatha een
verlangen om met de toegewijden van Gauranga te associéren.
Door voortdurend de zuivere namen van Bhagavan, zoals Nimai
Pandita en Gaura-Hari, in zijn hoofd te houden en door het verlan-
gen te koesteren met de toegewijden van Gaura te associéren
verzamelde Vrajanatha een enorme hoeveelheid sukrts.

Op een dag, toen Vrajanatha met zijn grootmoeder van vaders
zijde zat te eten, vroeg hij, "Oma, hebt u Gaura-Hari ooit ontmoet?
Toen zijn grootmoeder de naam van S Gauranga hoorde, herin-
nerde ze zich met weemoed haar jeugd en zei, "Acha/Wat was Hij
een betoverende verschijning! Ach! Zal ik ooit Zijn mooie, bemin-
neliike gedaante weerzien? Kan iemand, die deze fascinerende
vorm heeft aanschouwd, ooit nog haar verstand op haar huishou-
den gericht houden? Als Hij hari-nama-kirtana uitvoerde en in exta-
tische trance was verzonken, verloren de vogels, de dieren, de
bomen en de struiken van Navadvipa door de bedwelming van
prema hun bewustzijn van de buitenwereld. Zelfs nu nog, terwijl ik
deze gedachten heb, stroomt er een onophoudelijke tranenvioed
op onbeheersbare wijze uit mijn ogen en doordrenkt mijn borst."

Vrajanatha informeerde verder, "Kunt u zich iets herinneren van
het spel en vermaak, dat Hij uitvoerde?"

Grootmoeder antwoordde, "Dat doe ik zeker, mijn zoon! Als Sri
Gauranga met Moeder Saci het huis van Zijn moeders broer be-

zocht, gaven de oudere dames uit ons huis Hem sdka (spinazie)
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en rijst te eten. Dan prees Hij de sgka hartstochtelijk en at het ge-
recht met veel prema op."

Precies op dat moment schepte Vrajanatha's eigen moeder wat
Saka op zijn bord. Toen Vrajanatha dat zag, schiep hij genoegen in
de synchroniciteit van dat moment en raakte hij uitzinnig van ple-
zier. "Deze Saka is het lievelingsgerecht van de logicageleerde
Nimai Pandita," zei hij en at het met het grootste respect op.

Hoewel Vrajanatha volledig in gebreke ging van de transcenden-
tale kennis over de absolute realiteit, werd hij buitengewoon aan-
getrokken tot het briljante specialisme van Nimai Pandita. De in-
tensiteit van deze aantrekkingskracht was werkelijk niet te over-
zien. Zelfs de naam Nimai werd een gebakje voor zijn oren. Als
bedelmonniken langs kwamen om aalmoezen te collecteren en
spraken "Jaya Sacinandana” uit, ontving hij ze hartelijk en gaf hen
te eten. Soms ging hij naar Mayapura, waar hij babajis de namen
van Gauranga hoorde chanten en legde hen vele vragen voor over
de triomferende activiteiten van Gauranga op het gebied van we-
tenschap en kennis.

Na enkele maanden was Vrajanatha niet meer de oude. Voor-
heen had de naam van Nimai hem alleen plezier gedaan in relatie
tot Zijn deskundigheid in nyaya, maar nu gaf Nimai hem in alle
opzichten plezier. Vrajanatha verloor al zijn belangstelling voor de
studie en het onderricht van nyaya en had geen smaak meer voor
droge argumenten of het debat. Nimai, de geleerde der logica, had
geen voet meer in het koninkrijk van zijn hart, want Nimai, de toe-

gewijde, had alle gezag naar Zich toegetrokken.
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Vrajanatha's hart begon te dansen, zodra hij het geluid van
mrdariga en karatalas hoorde en hij bood in gedachten zijn
prandma aan, overal waar hij zuivere toegewijden bespeurde. Hij
vertoonde een grote toewijding voor Sri Navadvipa en respecteer-
de deze plaats als de geboortegrond van Srfi Gauran-gadeva. Toen
rivaliserende pandifas zagen, dat Nyaya-pafnca-nana zachtmoedig
was geworden, waren ze zeer met zijn conditie ingenomen. Nu
konden ze eindelijk hun huis verlaten zonder in de rats te zitten
hem tegen te komen. Naiyayika Pandita dacht, dat zijn eerbied-
waardige godin Vrajanatha inderdaad op non-actief had gezet en
dat het niet langer nodig was om bevreesd te zijn.

Op een dag, toen Vrajanatha op een afgelegen plek aan de oe-
ver van de Bhagirathi zat, dacht hij bij zichzelf, "Als zo'n gedegen
kenner van de nydya-sastra als Nimai zich van logica kan onthou-
den en het pad van bhaktikan inslaan, wat is er dan verkeerd aan,
als ik hetzelfde doe? Toen ik in mijn obsessie van nyaya zat, kon ik
me niet toeleggen op het cultiveren van bhakfi, noch kon ik de
naam van Nimai verdragen. In die tijd was ik zo ondergedompeld
in de nyaya-sastra, dat ik niet eens tijd had om te eten, te drinken
of te slapen. Nu zie ik de dingen van een heel andere kant. lk houd
me niet langer bezig met de onderwerpen van de nygya-sasira; in
plaats daarvan herinner ik me steeds de naam van Gauranga. En
toch, zelfs al wordt mijn geest geboeid door het extatisch devotio-
nele dansen van de Vaisnava’s, ben ik de zoon van een vedisch
brahmana. \k werd in een prestigieuze familie geboren en sta in de

maatschappij in hoog aanzien. Hoewel ik echt geloof, dat het ge-
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drag van de Vaisnava’s uitmuntend is, is het voor mij niet gepast
hun manier van doen openlijk over te nemen.

"Er zijn vele Vaisnava’s in Sri Mayapura bij Khola-bhanga-
danga, waar de Chand Kazi een mraariga in tweeén sloeg om de
sarikirtana te stoppen; en er is Vairagi-danga, de plaats van het
vaisnava-ascetisme. Ik voel me in mijn hart gezuiverd en gelukkig,
als ik de uitstraling van hun gezichten zie. Maar van al die toege-
wijden is het Sfi Raghunatha dasa Babaji Mahasaya, die mijn
geest geheel in beslag neemt. Wanneer ik hem zie, vult mijn hart
zich met Sraddha. 1k zou altijd bij hem willen zijn en de bhakir

sastras van hem willen leren. In de Veda's wordt gezegd,

atma va are drastavyah srotavyo mantavyo nididhyasitavyah
Brhad-aranyaka Upanisad (4.5.6)

Men dient de Allerhoogste Absolute Waarheid te zien, te horen, te
denken en te mediteren.

"In deze manitra betekent het woord mantavyah "om over na te
denken, te worden beschouwd of onderzocht, te worden erkend of
aangenomen, te worden goedgekeurd of gesanctioneerd, of in
twijfel te worden getrokken". Hoewel dit woord suggereert, dat men
brahma-jriana dient te verkrijgen door de nyaya-sastra te bestude-
ren, impliceert het woord srofavya (te worden gehoord of geleerd
van een leraar) de noodzaak voor iets groters. Tot nu toe heb ik
grote delen van mijn leven aan zinloze argumenten en debatten
besteed. Zonder nog meer tijd te verspillen verlang ik er nu naar

mezelf toe te wijden aan de voeten van Sri Gaura-Hari. Het zal
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voor mij uiterst heilzaam zijn om na zonsondergang darsana te
nemen van Sri Raghunatha dasa Babaji Mahasaya."

Bij het vallen van de avond vertrok Vrajanatha naar St
Mayapura. De zon zonk snel onder de westelijke horizon, maar zijn
karmozijnrode stralen dansten nog door de boomtoppen. Er stond
een zacht briesje uit het zuiden en vogels vlogen in diverse richtin-
gen om naar hun nest terug te keren. Geleidelijk verschenen de
eerste paar sterren aan de hemel. Toen Vrajanatha in
Srivasangana (het binnenhof van Srivasa Thakura's huis) arriveer-
de, begonnen de Vaisnava’s juist met de sandhya-aratiter ere van
Bhagavan en chantten en zongen met hun liefljke stem.
Vrajanatha ging op een platform zitten onder een bakul/a-boom.
Zijn hart smolt bij het horen van de arafi-kirtana van Gaura-Hari en
toen het was afgelopen, kwamen de Vaisnava’'s bij hem op het
platform zitten.

Op dat moment kwam de seniore Raghunatha dasa Babaji
Mahasaya naar hen toe en ging bij hen op het platform zitten, ter-
wijl hij chantte, "Jaya Sacinandana, Jaya Nityananda, Jaya Ripa-
Sanatana, Jaya Dasa Gosvami." ledereen stond op en bood hem
dandavat-pranama aan en Vrajanatha voelde, dat hij hetzelfde
moest doen. Toen de bejaarde Babaji Mahasaya de buitengewone
schoonheid van Vrajanatha's gelaat zag, omhelsde hij hem en
vroeg hem naast hem te komen zitten. "Wie ben je, mijn zoon?"
vroeg Babaji.

Vrajanatha antwoordde, "Ik ben iemand, die dorst naar de waar-

heid en ik hunker ernaar van u wat instructies te ontvangen."
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Een Vaisnava, die vlakbij zat, herkende Vrajanatha en zei, "Hij
heet Vrajanatha Nyaya-paficanana. In heel Navadvipa is geen
geleerde van de nyaya, die aan hem gelijk is, maar nu heeft hij wat
vertrouwen ontwikkeld in Sacinandana."

Toen Babaji hoorde over Vrajanatha's uitgebreide scholing, zei
hij op een hoffelijke toon, "Mijn beste zoon, je bent een groot ge-
leerde en ik ben een dwaze, ellendige ziel. Jij bent een inwoner
van de heilige dhdma van onze Sacinandana, daarom zijn wij de
objecten van je genade. Hoe kunnen wij je nu voorlichten? Wees
zo goed en deel met ons enkele zuiverende vertellingen van jouw
Gauranga en kalmeer ons brandend hart."

Toen Babaji Maharaja en Vrajanatha zo zaten te converseren,
stonden de andere Vaisnava’s één voor een op en verspreidden
zich om met hun service door te gaan.

Vrajanatha zei, "Babaji Mahasaya, ik werd geboren in een
brahmaanse familie en het gevolg is, dat ik nogal trots ben op mijn
opvoeding. Vanwege het egoisme van mijn hoge geboorte en ken-
nis heb ik het idee, dat de hele wereld aan mijn voeten ligt. Ik heb
niet geleerd om sadhus en grote persoonlijkheden te respecteren.
Ik kan niet zeggen, door welk geluk ik tot het vertrouwen in uw
karakter en uw gedrag ben ontwaakt. Ik wil u een paar vragen stel-
len; wilt u ze alstublieft beantwoorden in de wetenschap, dat ik niet
naar u ben toegekomen met enige bijbedoeling."

Toen vroeg Vrajanatha aan Babaji op hartstochtelijke wijze,
"Weest u zo goed en legt u me het volgende uit. Wat is het hoog-

ste levensdoel (sadhya) van de jiva en wat is de methode
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(sadhana) om dat doel te bereiken? Toen ik de nyaya-sastra be-
studeerde kwam ik tot de slotsom, dat de jiva eeuwigdurend is
afgescheiden van Tévara en dat de genade van 1$vara de enige
oorzaak is voor het bereiken van mukti door de jiva. Ik heb begre-
pen, dat de bepaalde methode om de genade van I$vara te krijgen
sadhana wordt genoemd. Het resultaat van sadhana heet sadhya.
Ik heb de nyaya-sastra diverse keren doorgelopen om erachter te
komen wat sadhya en sadhana zijn. De nyaya-sastra echter rept
hierover met geen woord. De nyaya-sastra heeft me dus niet van
een antwoord voorzien. Vertelt u me alstublieft wat uw conclusies
zijn met betrekking tot sadhya en sadhana."

Sri Raghundtha dasa Babaji was een discipel van S
Raghunatha Dasa Gosvami en hij was niet alleen een groot ge-
leerde, maar ook een zelfgerealiseerd heilige. Hij had onder bege-
leiding van Sri Dasa Gosvamr's lotusvoeten langetijd in Radha-
kunda gewoond, waar hij iedere middag uit zijn mond het spel van
Sri Caitanyadeva had gehoord. Raghunatha dasa Babaji besprak
regelmatig filosofische conclusies met Krsna-dasa Kaviraja
Mahasaya en als er twijfel ontstond, gingen ze te rade bij Sti Dasa
Gosvami. Toen Raghunatha dasa Gosvami en Krsnadasa Kaviraja
Gosvami de wereld verlieten, ging Sri Raghunatha dasa Babaji
naar St Mayapura en werd de belangrijkste pandita-babajr in Sri
Gauda-mandala. Hij en Premadasa Paramahamsa Babaji
Mahasaya uit Sri Godruma bespraken dikwijls de onderwerpen van

Sri Hari, waarbij ze diep waren verzonken in prema.
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Babaji: Nyaya-paficanana Mahasaya, iemand die nydya-sastra
heeft gestudeerd en daarna informeert naar sadhya en sadhana is
in deze wereld waarlijk gezegend, want het belangrijkste doel van
de nyaya-sastra is met behulp van logische analyse axiomatische
waarheden te verzamelen. Het is tijdverspilling om nyaya-sastra te
studeren louter om te leren hoe je met droge argumenten en de-
batten moet omgaan. Als je dat toch doet, heeft je studie van logi-
ca een onlogisch resultaat opgeleverd; dan is je arbeid vergeefs
geweest en heb je je hele leven doelloos doorgebracht.

Sadhya betekent de waarheid (/aftva), die wordt bereikt door
een bepaalde oefening te ondernemen. Die oefening heet sadhana
en is de methode, die je gebruikt om die sadhya (doel) te bereiken.
Degenen, die door maya zijn geconditioneerd, zien volgens hun
individuele aanleg en kwalificaties verschillende objecten als het
hoogste doel van het leven. In werkelijkheid echter, is er slechts
één allerhoogste doel.

Er zijn drie doelen, die je kunt trachten te bereiken en verschil-
lende individuen kiezen het ene of het andere doel in overeen-
stemming met hun aanleg, neigingen en adhikara (bekwaamheid).
De drie doelen zijn bhukti (materieel plezier), mukti (bevrijding) en
bhakti (toegewijde dienstverlening). Degenen, die verstrikt zijn in
wereldse activiteiten en die versnipperd raken door hun verlangens
naar materieel plezier, kiezen bhukti als doel. De sasfras worden
vergeleken met een koe, die alle verlangens (kama-dhenu) vervult,
want een mens kan van de s3siras ieder object krijgen, dat hij ver-

langt. De sasfras, die handelen over karma-kanda, hebben uiteen-
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gezet, dat materieel plezier de sadhya (doel) is voor degenen, die
geschikt zijn zich bezig te houden met baatzuchtig streven en deze
sastras beschrijven alle variéteiten van materieel plezier, waarvoor
je mogelijkerwijs in deze wereld kunt streven. Omdat de jivas in
deze wereld materiéle lichamen aanvaarden, zijn ze dol op zintuig-
lijke lustbevrediging. De materiéle wereld is een verblijfplaats, die
lustbeleving via de materiéle zintuigen faciliteert. Het plezier, dat je
vanaf je geboorte tot je dood via je zintuigen geniet, heet levens-
lust (aihika-sukha).

Er zijn ook vele verschillende typen zintuigliike genoegens,
waarvan je kunt genieten in de staat, die je na je dood bereikt, en
deze worden amutrika-sukha (plezier met betrekking tot het vol-
gende leven) genoemd. De genoegens van de hemelse sfeer bij-
voorbeeld behelsen het wonen in Svarga (de hogere planeten) of
Indraloka (de planeet van Indra) waar je getuige kunt zijn van de
dansen van de hemelse nimfen genaamd gpsaras; het drinken van
het elixer van onsterfelijkheid; het ruiken van geurende bloemen en
het zien van de schoonheid van de nandanakanana-tuinen; het
zien van het wonder van Indrapuri; het horen van de melodieuze
liederen van de gandharvas en associatie van de hemelse hofda-
mes genaamd vidyadharis.

Boven Indraloka staan achtereenvolgens de planeten Maharlo-
ka, Janaloka, Tapoloka en tenslotte Brahmaloka, de hoogste pla-
neet in het materiéle universum. De s&stras geven minder be-
schrijvingen van Maharloka en Janaloka dan van de hemelse ge-

noegens in Indraloka en ze geven nog minder beschrijvingen van
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Tapoloka en Brahmaloka. In vergelijking met deze hogere plane-
tenstelsels is het sensuele plezier van deze aardeplaneet,
Bharloka, uitermate grof. De regel is, hoe hoger het planetaire
stelsel, hoe subtieler de zintuigen en hun objecten. Dit is het enige
verschil tussen deze gebieden; met andere woorden, het geluk, dat
op al deze planeten beschikbaar is, is louter het plezier van de
zintuigen, ander geluk is er niet. Spiritueel geluk (cit-sukha) is op al
deze planeten afwezig, want het geluk, dat op deze plaatsen wordt
aangetroffen, is gerelateerd aan het subtiele lichaam bestaande uit
verstand, intelligentie en ego en is louter een schijn van zuiver
bewustzijn. Het genoegen van al deze typen plezier wordt bhukti
genoemd en de sadhana van de jivas, die in de kringloop van kar-
ma gevangen zitten, bestaat uit de activiteiten, die ze ondernemen
om hun aspiraties voor bhuktite vervullen. In de Yajur-Veda (2.5.5)

wordt gezegd,
svarga-kamo ‘svamedham yajeta

Degenen, die de hemelse planeten willen bereiken, dienen de

asvamedha-yajia uit te voeren.

De sastras beschrijven vele verschillende typen sadhana om bhuk-
ti te verkrijgen, zoals een bepaald soort vuuroffer, dat agnistoma
heet; het brengen van offers aan een zekere klasse devalas; het
graven van putten, het bouwen van tempels en soortgelijke charita-
tieve werken voor het heil van anderen, en ceremonién uitgevoerd

op de dagen van de nieuwe en de volle maan. Bhuktiis het doel
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(sadhya) voor degenen, die aspiraties hebben voor materieel ple-
Zier.

Een aantal van degenen, die zich onderdrukt ziet door de ellen-
de van het materiéle bestaan, beschouwen de veertien planetaire
stelsels als gebieden van alle materiéle genoegens als waarde-
loos. Deze mensen willen dan ook ontsnappen uit de kringloop van
karma. Zij beschouwen mukti als de enige sadhya en zien bhukti
eenvoudig als gevangenschap. Zulke mensen zeggen, "Degenen,
wier neigingen tot materieel plezier nog niet zijn afgenomen, kun-
nen hun doel van bhuktirealiseren door karma-kanda te ontwikke-
len. De Bhagavad-Gita (9.21) echter stelt,

ksine punye martya-lokam visanti

Zodra hun vrome tegoeden zijn uitgeput, gaan ze wederom de pla-

neten der sterfelijkheid binnen.

Deze sloka bevestigt duidelijk en ontegenzeglijk, dat bhukti ver-
gankelijk is en niet eeuwig. Alles, dat onderhevig is aan verval, is
materieel, niet spiritueel. Sadhana moet je pas ondernemen, wan-
neer je een eeuwig doel wilt bereiken. Mukti is eeuwig, dus het
dient zeker de sadhya van de jivas te zijn. Muktikan met vier typen
sadhana worden verkregen. Deze zijn het onderscheiden van
eeuwige en tijdelijke objecten; zich onthouden van plezier uit de
resultaten van werk in deze wereld en de volgende; het ontwikke-
len van zes eigenschappen, zoals beheersing van de geest en de
zintuigen; en het cultiveren van het verlangen naar bevrijding. De-

ze vier activiteiten zijn de ware sadhana.
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Dit is het gezichtspunt van degenen, die mukti zien als levens-
doel, en de sasfras, die handelen over jiiana-kanda, presenteren
deze analyse van sadhya en sadhana.

De sastras zijn kama-dhenu en ze arrangeren uiteenlopende si-
tuaties voor de jivas in overeenstemming met hun adhikara (kwali-
ficatieniveau). Over het algemeen wordt mukti begrepen als de
beéindiging van het individuele ego. Echter, aangezien de jivas
hun individuele bestaan en identiteit weer terugkrijgen, zodra ze
mukti bereiken, kan mukti niet het hoogste doel zijn. Het betekent,
dat de jivas met mukti slechts komen tot de grens van de opheffing
van het individuele zelf (nirvana), echter de jivas zijn eeuwig, dus
ze kunnen in werkelijkheid niet worden vernietigd. Dit wordt beves-

tigd in de Svetasvatara Upanisad (6.13),
nityo nityanam cetanas cetananam

Hij is het allerhoogste eeuwige wezen onder alle eeuwig levende
wezens en Hij is de allerhoogste bewuste entiteit onder alle bewuste

entiteiten.

Deze en andere vedische manifras vestigen de waarheid, dat de
Jiva eeuwig is en dat om die reden beéindiging van zijn individuele
existentie (nirvana) onmogelijk is. Degenen, die deze waarheid
aanvaarden, begrijpen dat de jiva als een individu blijft bestaan,
nadat hij mukti heeft bereikt. Het gevolg is, dat ze bhukti en mukiti
niet als hoogste doel aanvaarden. Ze beschouwen bAukti en mukti
eerder als externe doeleinden, die in feite wezensvreemd zijn aan

de natuur van de jiva.
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ledere poging heeft een doel en een methode om het te berei-
ken. Het resultaat, waarnaar men streeft, heet sadhya en de me-
thode, die men aanwendt om het resultaat te bewerkstelligen, heet
sadhana. Als je hierover goed nadenkt, zal je zien, dat de doelen
van de levende wezens en de methoden, die ze gebruiken om hun
doelen te bereiken, als achtereenvolgende schakels in een ketting
zijn. Dat, wat nu een sadhya (doel) is, wordt de sddhana op een
later tijdstip, de methode om de volgende sadhya te bereiken. Als
je deze reeks van oorzaak en gevolg aanvaardt, kom je uiteindelijk
uit bij de laatste schakel in de ketting. Het effect, of de sadhya, die
in het laatste stadium wordt bereikt, is de hoogste en ultieme
sadhya, die geen sadhana (middel) tot iets anders meer wordt,
want er bestaat geen hogere sadhya, die erachter ligt. Wanneer je
alle schakels in deze ketting van sadhya en sadhana doorloopt,
bereik je uiteindelijk de laatste schakel en die wordt bhakti ge-
noemd. Bhaktiis daarom de hoogste sadhya (doel), want het is de
Jivas eeuwige staat van perfectie (nitya-siddha-bhava).

ledere actie in het menselijk leven is een schakel in de ketting
van sadhana en sadhya, of oorzaak en gevolg. Het karmische
gedeelte van deze ketting van oorzaak en gevolg bestaat uit vele
schakels, die in elkaar grijpen. Wanneer je de ene groep schakels
hebt doorlopen, vormt zich een volgende reeks van schakels, die
JAana heet. Uiteindelijk begint het bhakifgedeelte, waar het jAana-
gedeelte eindigt. De laatste sadhya (doel) in de reeks van karma is
bhukti (materieel plezier), de laatste sadhya in de reeks van jiana

is mukti (bevrijding) en de laatste sadhya in de reeks van bhakiiis
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prema-bhakti (zuivere liefde). Als je nadenkt over de aard van de
geperfectioneerde staat van de jivas, moet je concluderen, dat
bhakti zowel sadhana (middel) als sadhya (doel) is. Karma en
JjAana zijn geen laatste sadhya of sadhana, want ze zijn slechts
overgangsstadia.

Vrajanatha: Er zijn vele vooraanstaande uitspraken in de
upanisads, die bhakti niet als allerhoogst beschouwen, of bhakti
als hoogste doel zien. In de Brhad-aranyaka Upanisad (4.5.15,
2.4.24) wordt gezegd, kena kam pasyet: "Wie is de kenner? Wat
wordt gekend? En wat is de kennis?" In hetzelfde geschrift (1.4.10)
staat, aham brahmasmi: "Ik ben brahmd'. In de Aitareya Upanisad
(1.5.3) wordt gezegd, prajianam brahma: "Bewustzijn is brahma'.
En in de Chandogya Upanisad (6.8.7) wordt gezegd, fat tvam asi
Svetaketo: "O Svetaketu, jij bent dat brahma'. Al deze uitspraken
bij elkaar genomen, vraag ik me af wat er verkeerd is om mukti als
allerhoogste sadhya te beschouwen?

Babaji: Ik heb eerder uitgelegd, dat er vele verschillende soorten
sadhya zijn in overeenstemming met verschillende soorten aanleg.
Je kunt niet inzien wat de waarde van mukti is, zolang je nog naar
bhukti verlangt en veel uitspraken in de sastfra zijn geschreven
voor mensen op dat niveau. De Apastamba Srauta-sitra (2.1.1)
stelt bijvoorbeeld, aksayam ha vai cafurmasya-yajinah: "Zij, die de
gelofte van cafurmasya naleven, krijgen een blijvend bestaan in de
hemel". Betekent dit, dat mukti een waardeloos doel is? Karmis zijn
alleen uit op lustbevrediging. Ze zijn niet in staat de aanbevelingen

van sastra voor muktite vinden, maar betekent dat, dat mukti ner-
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gens in de Veda's wordt beschreven? Er zijn enkele rsis, die het
pad van karma aanbevelen en volhouden, dat onthouding alleen
wordt voorgeschreven aan degenen, die incompetent zijn, en dat
degenen, die wel competent zijn, karma moeten uitvoeren. Dit is
eigenlijk niet waar; deze instructies worden aan mensen op lagere
ontwikkelingsniveau's gegeven om het vertrouwen in hun respec-
tievelijke posities te versterken.

Het is voor jivas niet gunstig de plichten, waarvoor ze verant-
woordelijk zijn, te veronachtzamen. Als je je plichten uitvoert in het
volle vertrouwen, dat ze geschikt zijn voor je huidige ontwikke-
lingsniveau, krijg je gemakkelijk toegang tot het volgende kwalifica-
tieniveau. Daarom worden de voorschriften in de Veda's, die dit
type vertrouwen stimuleren, niet afgekeurd. Als je daarentegen
zulke voorschriften wel veroordeelt, is de kans groot, dat je valt.
Alle jivas, die zich in deze wereld hebben verheven, hebben dat
gedaan door zich strikt vast te houden aan de plichten, waarvoor
ze waren gekwalificeerd.

JAana is in feite bovengeschikt aan karma, omdat het tot mukti
leidt. Niettemin prijzen de sasiras, die de bekwaamheid voor karma
bespreken, karma als hoogste aan en laten zich niet uit over de
verhevenheid van jiana. En als de sasiras de competentie voor
Jjnana bespreken, treffen we alle mantras aan, die jij zojuist noem-
de, welke muktiprijzen. Zoals de bekwaamheid voor j/igna boven-
geschikt is aan die voor karma, is de bekwaamheid voor bhakti
bovengeschikt aan die voor jidna. Mantras, zoals tat ftvam asi en

aham brahmasmi, blazen de loftrompet voor bevrijding en verster-
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ken het vertrouwen van degenen, die dit zoeken om het pad te
volgen, waarvoor ze gekwalificeerd zijn. Om die reden is het niet
verkeerd om de verhevenheid van jigna te vestigen. Toch is jAana
niet de hoogste sadhana, en de sadhya van jiana, namelijk mukti,
is niet de allerhoogste sadhya. De vedische maniras stellen als
laatste conclusie vast, dat bhakti de sadhana is en prema-bhakti
de sadhya.

Vrajanatha: De maniras, die ik citeerde, zijn cardinale uitspraken
van de Veda's en heten maha-vakyas. Hoe is het mogelijk, dat de
sadhya en sadhana, die ze naar voren brengen, onbelangrijk zijn?

Babaji: De vedische stellingen, die je zojuist citeerde, worden
nergens in de Veda's beschreven als maha-vakyas, noch zijn ze
beschreven als bovengeschikt aan andere uitspraken. De leraren
van jiana echter hebben deze uitspraken als maha-vakyas uitge-
roepen om de verhevenheid van hun eigen doctrine te vestigen,
maar in werkelijkheid is pranava (om) de enige maha-vakya. Alle
andere vedische stellingen hebben alleen betrekking op bepaalde
aspecten van vedische kennis.

Het zou niet verkeerd zijn om alle uitspraken van de Veda's
maha-vakyas te noemen. Het is echter dogmatisch om één be-
paalde uitspraak als de maha-vakya te selecteren en alle andere
als 'gewoon' te bestempelen. Degenen, die dat doen, maken een
overtreding jegens de Veda's. De Veda's beschrijven vele uiterlijke
doeleinden en hun methoden om ze te bereiken, dus de ene keer

prijzen ze karma-kanda en de andere keer mukt, maar de hoogste
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analyse van de Veda's is, dat alleen bhakli zowel sadhana als
sadhyais.

De Veda's zijn als een koe en Sri Nanda-nandana is de melk-
man. In de Bhagavad-Giia (6.46-47) heeft Hij de betekenis van de

Veda's met betrekking tot hun hoogste doel geopenbaard,

tapasvibhyo ‘dhiko yogi jianibhyo pi mato ‘dhikah
karmibhyas cadhiko yogi tasmad yogi bhavarjuna
yoginam api sarvesam mad-gatenantaratmana

sraddhavan bhajate yo mam sa me yuktatamo matah

O Arjuna, een yogris groter dan alle typen asceten, baatzuchtig wer-
kers en degenen, die onpersoonlijke kennis cultiveren om bevrijding
te bereiken. Daarom moet je een yogiworden. En Ik beschouw die
yogr het grootst van allen, die met vast vertrouwen tot Mij is aange-
trokken en Mij onafgebroken met heel zijn hart vereert.

In de Svetasvatara Upanisad (6.23) wordt gezegd:

yasya deve pard bhaktir yatha deve tatha gurau

tasyaite kathita hy arthah prakasante mahatmanah

Alle vertrouwelijke betekenissen van de Veda's worden volledig ont-
huld aan die grote ziel, die dezelfde para-bhakti heeft voor zijn Gu-
rudeva als voor SrT Bhagavan.

In de Gopala-tapani upanisad, Purva-vibhaga (2.2) wordt gezegd,

bhaktir asya bhajanam tad ihamutropadhi-
nairasyenaivamusmin manasah kalpanam

etad eva ca naiskarmyam
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Bhakti uitgevoerd voor het plezier van Sri Krsna heet bhajana. Dit
impliceert het opgeven van alle verlangens naar plezier in deze en
de volgende wereld, het wijden van de geest aan Krsna en het ont-
wikkelen van een gevoel van volkomen eenheid met Hem onder in-
vloed van een overweldigende ervaring van prema. Deze bhajana
brengt tevens de bevrijding van alle activiteiten, die op resultaten zijn

gericht, met zich mee.
In de Brhad-aranyaka Upanisad (1.4.8) wordt gezegd:
atmanam eva priyam upasita

Men dient de Allerhoogste Ziel, Sri Krsna, te eren als het meest ge-

koesterde object van zijn liefde.

Ook wordt in de Brhad-aranyaka Upanisad (4.5.6) gezegd:

atma va are drastavyah srotavyo

mantavyo nididhyasitavyah

O Maitreyl, je moet de Allerhoogste Absolute Waarheid Param-atma

zien en horen, aan Hem denken en op Hem mediteren.

Als je deze vedische uitspraken nauwgezet bestudeert, wordt dui-
delijk dat bhaktide beste vorm van sadhanais.

Vrajanatha: Het karma-kanda-gedeelte van de Veda's geeft in-
structies om bhakti uit te voeren voor I$vara, die de resultaten van
alle activiteiten schenkt. In het gedeelte van jAiana-kanda treffen
we ooK instructies aan om Hari een plezier te doen door bhakir uit
te voeren via het medium van de vier typen sadhana genaamd
sadhana-catustaya. Hoe kan bhakti dan het doel zijn, als het een

middel is om bhukti en mukii te bereiken? Aangezien bhakti het
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middel is, houdt het op te bestaan, wanneer het leidt tot bhukti of
mukti. Dit is een algemeen principe. Wilt u me hierover alstublieft
inlichten?

Babaji: Het is waar, dat het uitvoeren van de regulerende princi-
pes (sadhana) van bhaktiin karma-kanda tot materieel plezier leidt
en dat bhakti-sadhana uitgevoerd in jiana-kanda tot muktileidt. Je
kunt geen enkel resultaat bereiken zonder Parame$vara een ple-
zier te doen en Hij is alleen tevreden met bhakti. Hij is het reservoir
van al het vermogen en ieder vermogen, dat in de jiva of in dode
materie wordt aangetroffen, is slechts een minuuskuul vertoon van
Zijn vermogen. Karma en jfiana kunnen I$vara geen plezier doen.
Karma en jiana leveren alleen resultaten op met behulp van bha-
gavad-bhakti. Ze zijn niet in staat om op onafhankelijke wijze tot
resultaten te leiden. Daarom zie je, dat er in karma en jAiana een
regeling is getroffen voor het uitvoeren van een schijn van bhakti.
Dit is echter geen suddha bhakti. Het is slechts bhakty-abhasa. In
overeenstemming hiermee is de bhakti, die je in karma en jAana
aantreft, louter devotionele schijn, geen suddha bhakti en het is
deze bhakty-abhasa, die bemiddelt bij het voortbrengen van resul-
taten bij die betreffende bezigheden van karma en jiana.

Er zijn twee soorten bhakty-abhasa: suddha bhakty-abhasa
(zuivere schijn) en viddha bhakty-abhasa (geperverteerde schijn).
Zuivere bhakty-abhasa zal ik later bespreken, maar op dit moment
moet je onthouden, dat er drie typen geperverteerde bhakity-
abhasa zijn. Deze zijn bhakty-abhasa gecorrumpeerd met zelf-

zuchtig streven; bhakty-abhasa gecorrumpeerd met monistische
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kennis; en bhakty-abhasa gecorrumpeerd met zowel baatzuchtig
streven als monistische kennis.

Als iemand een yagjia uitvoert, kan hij zeggen, "O Indra, O
Pusana (de devafa van de zon), weest u alstublieft genadig en
schenkt u ons de resultaten van deze yagjia." Alle activiteiten, die
een schijn vertonen van bhakti geperverteerd door dit soort verlan-
gens, worden gekend als een schijn van bhakti gecorrumpeerd
door baatzuchtige of zelfzuchtige activiteiten. Sommige grote zie-
len hebben naar dit type overspelige bhakti verwezen als toewij-
ding vermengd met baatzuchtige activiteiten (karma-misra-bhakt).
Anderen hebben het beschreven als activiteiten, waaraan de
symptomen van bhakti indirect zijn toegevoegd (&aropa-siddha-
bhakt)).

Een ander persoon kan zeggen, "O Yadunandana, ik ben uit
angst voor het materi€éle bestaan naar U toegekomen. |k chant dag
en nacht Uw naam, Hare Krsna. Geeft U me alstublieft bevrijding.
O Allerhoogste Heer, U bent brahma. Ik ben in de val van maya
gelopen. Bevrijdt U me alstublieft van deze verstrikking en laat me
in eenheid versmelten met U." Deze sentimenten zijn een schijn
van bhakti gecorrumpeerd door monistische kennis. Sommige
grote zielen hebben dit beschreven als devotie vermengd met mo-
nistische kennis (jiana-misra-bhakt) en anderen als activiteiten,
waaraan de symptomen van bhakti indirect zijn toegevoegd
(aropa-siddha-bhakt)). Deze overspelige vormen van devotie zijn

verschillend van suddha-bhakti
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In de Gita (6.47) wordt gezegd, sraddhavan bhajate yo mam sa
me yuktatamo matah, "Ik beschouw diegene, die Mij met vertrou-
wen vereert, de beste van alle yogis." De bhakti waarnaar Sri
Krsna in deze uitspraak verwijst, is suddha-bhakti en deze is onze
sadhana. Wanneer deze vervolmaakt is, heet het prema. Karma en
Jhana zijn de methoden om respectievelijk bhukti en mukii te krij-
gen. Ze zijn niet de methoden, waarmee de jiva zijn nitya-siddha-
bhava kan bereiken, of zijn eeuwige, grondrechtelijke positie van
goddelijke liefde."

Toen Vrajanatha al deze samenvattende waarheden had ge-
hoord, was hij die dag niet meer in staat nadere vragen te stellen.
In plaats daarvan dacht hij bij zichzelf, "Dit onderzoek en de dis-
cussie over al deze subtiele filosofische waarheden zijn meer
waard dan de dialectische analyse van de nyaya-sastra. Babaji
Mahasaya is op dit gebied een groot geleerde. Ik zal geleidelijk op
de hoogte komen door bij hem over deze onderwerpen te rade te
gaan. Het is al laat, dus ik moet nu terug naar huis."

Toen hij hierover nadacht zei hij, "Babaji Mahasaya, door uw
genade heb ik vandaag essentiéle, superieure kennis ontvangen.
Ik zou graag af en toe bij u terugkomen om meer van deze soort
instructies te krijgen. U bent een diep gerealiseerd geleerde en een
geweldige leraar; weest u mij alstublieft genadig. Staat u me alstu-
blieft toe om u vandaag nog één vraag te stellen; het is al laat en ik
ga naar huis, nadat ik uw antwoord heb vernomen. Heeft Sri
Sacinandana Gauranga een boek geschreven, waarin al Zijn in-

structies staan? Als dat zo is, zou ik het graag willen lezen."
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Babaji Mahasaya antwoordde, "Srfiman Mahaprabhu heeft Zelf
geen boek geschreven, maar Zijn volgelingen schreven vele boe-
ken op Zijn verzoek. Mahaprabhu gaf de jivas wel persoonlijk acht
instructies in de vorm van aforismen, genaamd Siksdstaka. Deze
vormen voor de bhakias een snoer van juwelen. In deze acht
slokas heeft Hij de instructies van de Veda's, de Vedanta, de
upanisads en de puranas op een beknopte en confidenti€le manier
als een enorme oceaan in een enkele aarden pot gecomprimeerd.
Gebaseerd op deze vertrouwelijke instructies hebben de bhaktas
tien fundamentele principes samengesteld genaamd Dasa-mdia.
Deze Dasa-mdla beschrijft op bondige wijze zowel sadhya als
sadhana met betrekking tot de onderwerpen van sambandha,
abhidheya en prayojana. Deze zou je eerst moeten begrijpen."”

"Alles, wat u voorstelt, is mijn plicht te vervullen," zei Vrajanatha.
"U bent mijn siks&guru. Morgenavond kom ik terug en neem ik van
u de instructies over van Dasa-mula."

Vrajanatha bood Babaji Mahasaya toen zijn dandavatpranama
aan, die hem daarbij met grote genegenheid omhelsde. "Mijn
zoon," zei Babaji, "je hebt de brahmaanse opvolging gezuiverd. Ik

zal zeer verheugd zijn, als je morgenavond terugkomt."

ALDUS EINDIGT HET TWAALFDE HOOFDSTUK VAN JAIVA-DHARMA GETITELD

"NITYA-DHARMA, SADHANA EN SADHYA"
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en video's van Sri Srimad Bhaktivedana Narayana Maharaja op zijn
wereldreis.

Indien u meer wilt weten over boeken, lezingen, audio-opamen,
video's, lessen en de International Pure Bhakti Yoga Society (IP-
BYS) van Sri Srimad Bhaktivedana Narayana Maharaja kunt u con-
tact opnemen met connectwithussoon@gmail.com

Voor het vinden van een centrum in uw buurt:
www.purebhakti.com/contact-us
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