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hleiding

E Z1JN ZEER VERHEUGD, DAT WE DEZE

tweede uitgave van Sri Prabandhavali aan onze

Vaisnava lezers kunnen presenteren. Dit boek
bestaat uit een verzameling lezingen, die oorspronkelijk in het
Hindi werden gesproken door onze meest eerbiedwaardige
Srila Gurudeva, om visnupada astottara-sata Sri Srimad Bhak-
tivedanta Narayana Gosvami Maharaja. De eerste uitgave van
dit boek werd in 1996 gepubliceerd, juist voordat Srila Guru-
deva een aanvang nam met zijn eerste prediktournée in de
westerse landen.

De inachtneming van feestdagen aangegeven in de Vaisna-
va kalender is een belangrijk aspect van de toegewijde prak-
tijk. Srila Gurudeva spreekt altijd over het geschikte onder-
werp op dergelijke dagen, hetzij over de verschijningsdag of
de verdwijningsdag van een vooraanstaande Vaisnava acarya,
de verschijningsdag van een incarnatie van Bhagavan, of een
andere belangrijke dag. Van de elf lezingen in dit boek zijn
negen lezingen gesproken op belangrijke data uit de Vaisnava
kalender. Het woord prabandha betekent ‘essay’ en avali be-
tekent ‘verzameling’. We vertrouwen erop, dat toegewijden
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deze Sri Prabandhavali behulpzaam vinden bij hun oprechte
pogingen om deze belangrijkde dagen te eerbiedigen.

Het materiaal werd gesproken in 1989 en 1991 in de Sri Ke-
savaji Gaudiya Matha in Mathura en in de Sri Ripa-Sanatana
Gaudiya Matha in Vrndavana. De enige uitzondering hierop
vormt het hoofdstuk over Srila A.C. Bhaktivedanta Svami
Prabhupada, dat is samengesteld uit drie afzonderlijke lezin-
gen gesproken in het Engels aan het begin van de jaren 90
van de vorige eeuw.

Aan deze tweede uitgave is een glossarium toegevoegd om
lezers bij te staan, die onbekend zijn met de Sanskriete termi-
nologie. Dit boek is tevens opnieuw opgemaakt en werd ge-
typt op een hogere standaard. Erkentelijkheid gaat uit naar
Lavanga-lata dasi voor het redigeren van deze tweede uitgave,
naar Rsabhadeva dasa en Santi dasi voor het proeflezen van
het definitieve manuscript, naar Atula-krsna dasa voor de
controle van het Sanskriet, naar Krsna-prema dasa voor het
ontwerp van een nieuwe omslag en naar Subala-sakha dasa
voor het leveren van de nieuwe foto van Srila Gurudeva. De-
ze uitgave is wederom een manifestatie van de grote genade
van Srila Gurudeva. Samen bieden we het hem in zijn handen
aan en bidden, dat hij ons mag zegenen met de nodige kwali-
ficatie om hem op deze manier te blijven dienen. Hare Krsna.

Een aspirerend dienaar van de Vaisnava’s,
Prema-vilasa dasa
Guru-purnima, 13 juli, 2003
Gopinatha-bhavana, Sri Vrndavana

i



@Wafgﬂ[%m/w/m

vande ‘ham sri-guroh sri-yuta-pada-kamalam
Sri-gurun vaisnavams ca

sri-rupam sagrajatam saha-gana-raghundthan-
vitam tam sa-jivam

sadvaitam savadhutam parijana-sahitam
krsna-caitanya-devam

sri-radha-krsna-padan saha-gana-lalita-
sri-visakhanvitams ca

K BIED MIIN PRANAMA AAN DE LOTUS-
voeten van sri gurudeva — tot wie ook behoren de
diksa-guru, de bhajana-siksa-guru, de topopvolging
van gurus voorgezeten door Sri Madhvacarya en Sri Madha-
vendra Puri, en de Vaisnava’s van alle vier yugas — aan Sri
Rupa Gosvami, zijn oudere broer, Sri Sanatana Gosvami,
Raghunatha dasa Gosvami, Jiva Gosvami en hun metgezellen,
aan Sri Advaita Acarya, Sti Nityananda Prabhu, Sri Caitanya
Mahaprabhu en al Zijn metgezellen, en aan Sri Radha-Krsna
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vergezeld van al Hun sakhis en maifijaris met Sri Lalita en
Visakha aan het hoofd.

Sri Guru-pranama

om ajiiana-timirandhasya
Jjiiananjana-salakaya

caksur unmilitam yena
tasmai Sri-gurave namah

Ik bied mijn meest nederige dandavat-pranama aan sri guru,
die met de toorts van kennis mijn ogen heeft geopend, die
werden geblindeerd door de duisternis van onwetendheid.

nama om visnu-padaya
acarya-simha-rapine

sri srimad bhakti-prajiana-
kesava iti namine

atimartya-caritraya
svasritanam ca paline

Jjiva-duhkhe sadarttaya
sri-nama-prema-dayine

Ik bied pranama aan mijn meest eerbiedwaardige sri gurude-
va, de leeuw-acarya jagad-guru om visnupada astottara-sata
Sri Srimad Bhakti Prajfiana Kesava Gosvami, een zeer trans-
cendente persoonlijkheid, die degenen aan zijn voeten met
grote genegenheid voedt, die altijd bedroefd is het lijden te
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zien van zielen, die zich tegen Krsna hebben gekeerd, en die

liefde voor de heilige naam schenkt.

Srila Prabhupada-vandana

nama om visnu-padaya
krsna-presthaya bhutale

srimate bhaktisiddhanta-
sarasvatiti namine

sri-varsabhanavi-devi-
dayitaya krpabdhaye

krsna-sambhandha-vijiiana-
dayine prabhava namah

Ik bied keer op keer pranama aan de meester, die de weten-
schap van Krsna schenkt, die Krsna zeer dierbaar is, die de
ontvanger is van de zegen van Sri Varsabhanavi-devi Radhika,
die een oceaan van zegen is en die op deze aarde verscheen
als o visnupada Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami.

maddhuryojjvala-premadhya-
sri-rupanuga-bhaktida

sri-gaura-karuna-sakti-
vigrahaya namo ‘stu te

Ik bied pranama aan hem, die de belichaming is van die ripa-
nuga-bhakti, welke straalt met de amoureuze liefde van Sri
Radha en Krsna en die de personificatie is van het genade-
vermogen van Sri Gauranga Mahaprabhu.
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namas te gaura-vani
sri-maurtaye dina-tarine

rapanuga-viruddhapa-
siddhanta-dhvanta-harine

Ik bied prandma aan hem, die de belichaming is van de leer
van Mahaprabhu, die de verlosser is van de gevallenen en die
de duisternis vernietigt voortkomend uit misverstanden, wel-
ke zijn tegengesteld aan de filosofie geformuleerd door Srila
Rupa Gosvami.

Srila Gaura-kisora-vandana

namo gaura-kisoraya
saksad-vairagya-murtaye

vipralambha-rasambhodhe
padambujaya te namah

Ik bied pranama aan de lotusvoeten van Srila Gaura-kisora
dasa Babaji Maharaja, de verzaking in eigen persoon en een
oceaan van vipralambha-rasa.

Srila Bhaktivinoda-vandana

namo bhaktivinodaya
saccidananda-namine

gaura-sakti-svarupdaya
ripanuga-varaya te
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Ik bied pranama aan Saccidananda Sri Bhaktivinoda, de

meest vooraanstaande van riipanuga toegewijden en de beli-
chaming van de s$akti van Sri Caitanya Mahaprabhu.

Srila Jagannatha-vandana

gauravirbhava-bhumes tvam
nirdesta sajjana-priyah

vaisnava-sarvabhauma-sri-
jagannathaya te namah

Ik bied pranama aan Vaisnava-sarvabhauma Sri Jagannatha
dasa Babaji Maharaja, die de exacte lokatie verifieerde van de
verschijning van Sr1 Gaurasundara en die aan alle heilige per-
sonen dierbaar is.

Sri Vaisnava-vandana

vaiicha-kalpatarubhyas ca
krpa-sindhubhya eva ca

patitanam pavanebhyo
vaisnavebhyo namo namah

Ik bied pranama aan de Vaisnava’s, die als wensbomen de
verlangens van een ieder kunnen vervullen en die vol mede-
dogen zijn voor de geconditioneerde zielen.
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Sriman Mahaprabhu-vandana

namo maha-vadanyaya
krsna-prema-pradaya te

krsnaya krsna-caitanya-
namne gaura-tvise namah

Ik bied pranama aan Sri Caitanya Mahaprabhu, die Krsna
Zelf is. Hij heeft de gouden lichaamskleur van Srimati Radhi-
ka aangenomen en deelt kwistig krsna-prema uit.

Sri Krsna-pranama

he krsna karuna-sindho
dina-bandho jagat-pate

gopesa gopika-kanta
radha-kanta namo ‘stu te

Ik bied pranama aan Sri Krsna, een oceaan van genade, de
vriend van de verdrietigen en de bron van de schepping. Hijj is
de meester van de gopas en de minnaar van de gopis met Sri-
mati Radhika aan het hoofd.

Sri Radha-pranama

tapta-kaiicana-gaurangi
radhe vrndavanesvari

vrsabhanu-sute devi
pranamami hari-priye

viil
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Ik bied pranama aan Srimati Radhika, wier gelaatskleur is als

gesmolten goud en die de koningin is van Vrndavana. Ze is de
dochter van Vrsabhanu Maharaja en is Sri Krsna zeer dier-
baar.

Sri Sambandhadhideva-pranama

Jjayatam suratau pangor
mama manda-mater gati
mat-sarvasva-padambhojau

radha-madana-mohanau

Alle eer aan de uitermate genadevolle Sri Radha-Madana-
mohana! Hoewel ik lam en dwaas ben, zijn Zij mijn toevlucht
en Hun lotusvoeten zijn alles voor me.

Sri Abhidheyadhideva-pranama

divyad-vrndaranya-kalpa-drumadhah
srimad-ratmagara-simhdasana-sthau
srimad-radha-srila-govinda-devau
presthalibhih sevyamanau smarami

Ik mediteer op Srimati Radhika en Sriman Govindadeva, die
onder een wensboom op een schitterende sinthdsana zitten in
een tempel van juwelen in het uitermate prachtige landschap
van Sri Vrndavana, waar Ze diensten aanvaarden van Hun
geliefde sakhis met Lalita en Visakha aan het hoofd.

X
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Sri Prayojanadhideva-pranama

sriman rasa-rasarambhi
vamsi-vata-tata-sthitah

karsan venu-svanair gopir
gopinathah sriye ‘stu nah

Moge die Sri Gopinatha, de oorsprong van de bovenzinnelijke
smaak van rasa-lila, die bij Vamsivata staat en de gopis met de
melodie van Zijn fluit tot Zich aantrekt, me Zijn genade
schenken.

Sri Tulasi-pranama

vrndayai tulasi-devyai
priyayai kesavasya ca

krsna-bhakti-prade devi
satyavatyai namo namah

Ik bied keer op keer pranama aan Tulasi-devi, ook bekend als
Vrnda en Satyavati, die Sri Krsna zeer dierbaar is en krsna-
bhakti schenkt.

Sri Paiica-tattva-pranama

paiica-tattvatmakam krsnam
bhakta-rapa-svarapakam

bhaktavataram bhaktakhyam
namami bhakta-saktikam
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Ik bied pranama aan Sri Caitanya Mahaprabhu in Zijn vijf

aspecten als bhakta, bhakta-ripa, bhakta-svaripa, bhakta-
avatara en bhakta-sakti.

Panca-tattva Maha-mantra

sri-krsna-caitanya
prabhu nityananda
sri-advaita gadadhara
srivasadi-gaura-bhakta-vrnda

Maha-mantra

hare krsna hare krsna
krsna krsna hare hare

hare rama hare rama
rama rama hare hare

X1
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De Verschijningsdag van

Srila Bhaktivedanta Vamana Maharaja

YASA IS DE PERSOONLIJKHEID, DIE DE
Gp glorie van de namen, de gedaante, kwaliteiten en

het spel van Bhagavan in deze wereld heeft om-
lijnd. De ceremonie, waarmee de dacarya zittend op een troon
in de dienst van Bhagavan wordt geéerd, die Zijn glorie pre-
dikt en mensen tot Hem aantrekt, wordt Vyasa-pija ge-
noemd. Een andere naam voor Vyasa-puja is guru-puja. In
India is het gebruikelijk, dat guru-piija plaats heeft op de dag
van Guru-purnima. Het wordt beschouwd als de verschij-
ningsdag van Vyasa en op die dag vereren alle sampradayas
hun respectievelijke gurus. Maar in overeenstemming met de
geschriften heeft de voornaamste acarya van de moderne tijd,
Sri Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Prabhupada,
de specifieke verering van de guru ingesteld op de persoonlij-
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ke verschijningsdag van iedere guru. De ware guru-pija is de
verering van de hele guru-parampara op de dag van zijn ver-
schijning, waarbij hij zijn leerlingen aanzet om hetzelfde te
doen.

In de geschriften is de glorie van de guru uitvoerig beschre-
ven. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura heeft geschreven,

yasya prasadad bhagvat-prasado
yasyaprasadan na gatih kuto 'pi
Sri Gurvastaka (8)

Door de genade van de guru krijgt men de genade van Bhag-
avan. En als men de genade van de guru niet krijgt, krijgt men
nooit de krpa van Bhagavan. In Srimad-Bhagavatam zegt Sri
Krsna,
acaryam mam vijaniyan
navamanyeta karhicit
na martya-buddhyasiiyeta
sarva-deva-mayo guruh
Srimad-Bhagavatam (11.17.27)

Men moet weten, dat de guru de asraya-vigraha is en niet-
verschillend is van Mij. Men mag nooit in gebreke blijven van
respect aan hem, of fouten aan hem toeschrijven door hem met
materiéle ogen te zien, want hij is de belichaming van alle half-
goden.

Er zijn talloze halfgoden en -godinnen en onder hen zijn
Brahma, Visnu en Mahesa de belangrijksten. De guru is de
belichaming van Brahma, de belichaming van Visnu en ook de
belichaming van Mahesa. Hij wordt vergeleken met Brahma,
omdat hij, zoals Brahma deze wereld schept, bhakti schept
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door het zaad van toewijding in ons hart te zaaien. Visnu is de
Instandhouder en gurudeva is degene, die onze bhakti in stand
houdt. Zolang we nog niet het stadium van prema hebben
bereikt, blijft hij onze toewijding versterken. Als geconditio-
neerde zielen kunnen we ons niet eens voorstellen, hoeveel
moeite hij doet voor zelfs maar één leerling. En zoals Mahesa
de vernietiger is, vernietigt guru al onze anarthas en aparad-
has. Daarom wordt gezegd, dat de guru de belichaming vormt
van alle halfgoden.

Er zijn in deze wereld zoveel jivas en hoewel sommigen tot
Bhagavan geneigd zijn, hebben de meesten zich tegen Hem
gekeerd. Hun intrinsieke gedaante is een eeuwige dienaar van
Krsna, maar omdat ze dit zijn vergeten, dolen ze rond in het
materiéle bestaan. Zonder bhakti zullen ze nooit over enig
heilzaam voordeel beschikken. Daarom daalt Krsna Zelf soms
naar deze wereld af, soms neemt Hij verschillende incarnaties
aan en soms stuurt Hij Zijn sakti in de vorm van guru. Anders
zou het niet mogelijk zijn, dat de jivas ooit enig heil tegemoet
kunnen treden. Alleen door bhakti kunnen ze hun hoogste
goed bereiken; toch is bhakti niet iets van deze wereld.

In de eeuwig geperfectioneerde metgezellen van Krsna is
de essentie van de samvit- en hladini-saktis altijd aanwezig in
de vorm van prema-bhakti. Totdat de jiva die essentie ont-
vangt, zal hij nooit enige ware toegenegenheid ontmoeten. De
guru is een bewoner van de geestelijke wereld en hij daalt af
naar deze wereld. Hij brengt de prema van Goloka Vraja naar
deze wereld en geeft het aan de geconditioneerde zielen. Een
dergelijk grote persoonlijkheid, een eeuwig geperfectioneerde
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ragatmika toegewijde, die beschikt over vraja-prema en het
naar deze wereld brengt, wordt suddha-guru genoemd.

Zoals de stroom van de Ganga het water van de Himalaya’s
naar de oceaan brengt, is er een stroom, die door onze guru-
parampara vloeit en begint bij Krsna Zelf, naar de moderne
acaryas is gestroomd en nu de hele materiéle wereld met krs-
na-prema bevloeit. Dit is de belangrijkste functie van de guru.
Als iemand niet in staat is deze prema te geven, is hij in het
geheel geen ware guru. Het vermogen om krsna-prema te
geven is het belangrijkste kenmerk van een ware Vaisnava
guru.

Vandaag vieren we de verschijningsdag van een dergelijke
guru, Sti Srimad Bhaktivedanta Vamana Maharaja, die dient
als de huidige dcarya van de Sri Gaudiya Vedanta Samiti. Hij
werd geboren in 1916 in de provincie Jessore in QOost-
Bengalen, dat nu Bangladesh is. Zijn jongensnaam was Santo-
sa en zijn oom van vaders zijde was een van de eerste leerlin-
gen van Srila Bhaktisiddhanta Prabhupada's leerling, Nrsirhha
Maharaja. De moeder van Vamana Maharaja was ook een
leerling van Prabhupada en zij was zeer strikt; ze disciplineer-
de zelfs haar echtgenoot. Als haar man verboden voedsel had
gegeten, mocht hij van haar het huis niet binnenkomen. De
kinderen disciplineerde ze op dezelfde manier.

Vamana Maharaja was de oudste van vier zonen en moeder
maakte zich zorgen, dat hij door zijn vader werd beinvloed.
Dus toen Vamana Maharaja nog maar negen jaar oud was,
bracht ze hem naar de matha van Prabhupada in Mayapura,
waar destijds Nrsimha Maharaja reeds was gevestigd. Toen ze
daar arriveerden, bracht Nrsimha Maharaja hen naar onze
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gurudeva, Srila Bhakti Prajiiana Kesava Maharaja, die in die
tijd tempelpresident was. Vanaf die dag woonde Vamana Ma-
haraja in de matha, ontving harinama inwijding rechtstreeks
van Prabhupada en is zijn leven lang een naisthika-brahmacari
gebleven.

Onze Guru Maharija zette Vamana Maharaja onmiddellijk
op school en zei tegen hem, "Je krijgt van mij een stuk choco-
lade, als jij voor mij maar één sloka reciteert." Op die manier
leerde hij vele slokas en Gurudeva was hem altijd buitenge-
woon toegenegen.

Op die jonge leeftijd leerde Vamana Maharaja hoe hij de
Vaisnavas een zitplaats moest aanbieden om prasada te ne-
men door hen een blad te geven, waarvan ze konden eten met
wat zout en water. En nadat alle Vaisnava's de prasada had-
den geéerd, ruimde hij op en maakte alles schoon. Hij leerde
daar ook koken en kon in een minimum van tijd eersteklas
offers maken.

Na enige tijd verdween Prabhupada uit deze wereld en toen
heeft in 1943 onze Guru Maharaja de Gaudiya Vedanta Sami-
ti gesticht. Ik heb me bij de missie aangesloten in 1946 en in
die tijd zag ik, hoe Vamana Maharaja alles deed: brieven
schrijven, tempel besturen, koken en reizen om te prediken.
Samen met mijn godbroeder, Srila Trivikrama Maharaja, ont-
vingen we sannyasa van Guru Maharaja op Gaura-pirnima in
1954.

Vamana Maharaja is een groot geleerde, evenals onze gu-
rudeva. Er werd gezegd, dat hij een woordenboek van slokas
was, omdat hij zoveel verzen uit de geschriften kende. Wan-
neer Gurudeva tijdens zijn lezing wel eens een sloka had ver-
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geten, vulde Vamana Maharaja hem uit zijn geheugen aan.
Toen we eens naar Assam gingen om te prediken, verklaarde
Gurudeva op moedige wijze, dat de mond van de mensen
daar, die vis en vlees eten, is als de afvoer van het riool. Een
van de sektes daar stond praktisch klaar ons te stenigen en
daagden ons uit door te zeggen, "Jullie zeggen, dat Caitanya
Mahaprabhu Bhagavan Zelf is, maar welk bewijs kunnen jul-
lie daarvoor aanvoeren?" Guru Maharaja richtte zich tot Va-
mana Maharaja en zei, "Spreek.” Toen reciteerde Vamana
Mabharaja vijftig slokas, de ene na de andere als bewijsvoering
uit verschillende geschriften, waarmee die mensen het zwijgen
werd opgelegd.

Guru Maharaja gaf de totale verantwoording voor het redi-
geren en uitgeven van ons Bengaalse tijdschrift aan Vamana
Maharaja. Vanaf zijn jongensjaren bestudeerde Vamana Ma-
haraja de verzen uit Bhdagavatam met hun commentaren en
het resultaat was, dat hij uren lang zonder ophouden over de
Vaisnava filosofie kon spreken. Hij is zo een groot geleerde
en ook een zeer zachtaardig persoon. Hij is kinderen zeer
toegenegen en spreekt met hen over geesten en spoken, waar
ze dol op zijn. Hijj trekt iedereen aan naar het spirituele leven
en zelfs in een gezelschap van geleerden is hij altijd de groot-
ste geleerde. Hij kan de misverstanden van anderen weerleg-
gen, maar hij doet dat op een manier, waarop de gevoelens
van zijn gehoor niet worden gekwetst, alsof hij met grote om-
zichtigheid een chirurgische ingreep uitvoert.

Vamana Maharaja is zeer ernstig en rustig, maar hij heeft
nog een andere bijzondere kwaliteit: ik heb veel mensen mee-
gemaakt, inclusief mezelf, die uitleg over de geschriften gaven
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en er plezier in schiepen om daarvoor de lofprijzingen van
anderen te incasseren. Maar na Vamana Maharaja bijna vijftig
jaar te hebben gekend, heb ik hem dit nooit zien doen, zelfs
niet per ongeluk. Hij is ook erg tolerant. Alsof hij vergif in-
slikt en het verteert, ziet hij de fouten in anderen, maar hij zal
er nooit over spreken. Hij is zo gedreven om de instructies
van Caitanya Mahaprabhu te prediken en heeft ze naar alle
dorpen in West-Bengalen en Assam gebracht. Bhagavan heeft
in het bijzonder deze grote persoonlijkheid met vele trans-
cendente kwaliteiten begiftigd.

Vandaag bid ik tot Srila Vamana Maharaja, dat hij me op
genadevolle wijze altijd in zijn schaduw toelaat, waarmee hij
me in staat stelt hem altijd te blijven volgen. Ik beschouw hem
als mijn siksa-guru, omdat hij me alles, dat ik nodig had, met
grote genegenheid heeft gegeven, sinds de dag dat ik tot de
missie toetrad.







Foofdstue e

De Verdwijningsdag van

Srila A.C. Bhaktivedanta Svami Prabhupada

RI KRSNA KOOS ERVOOR OM ZIJN ZUIVE-

re toegewijde, A.C. Bhaktivedanta Svami Maharaja,

op de uitermate gunstige dag van Nandotsava te
laten verschijnen. Dit is de dag na Janmastami en de dag,
waarop Nanda Maharaja een groot festival hield om de ge-
boorte van Krsna te vieren. Dit feit alleen al wijst erop, dat
Srila Svami Maharaja is verschenen voor het uitvoeren van
een paar zeer belangrijke activiteiten. Zijn ouders waren erg
vroom en gaven hem daarom de naam Abhaya Carana.
Abhaya betekent 'onbevreesd' en carana betekent 'de lotus-
voeten van de Heer', dus Abhaya Carana is een naam van
Krsna, want alleen Krsna kan in deze wereld grote onbe-
vreesdheid schenken. Dus Svamiji was bedoeld om aan de
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hele wereld onbevreesde toevlucht te geven. Het geven van
deze naam was zeer betekenisvol en is niets minder dan een
goddelijke regeling.

Ik ontmoette Svamiji in 1950, toen ik met mijn gurudeva in
onze tempel in Calcutta was. Meestal toonden de toegewijden
groot respect voor mijn gurudeva, maar op zekere dag zag ik,
dat Gurudeva zelf groot respect toonde voor een grhastha
toegewijde, die juist uit Allahabad was gekomen. Hij sprak
tegen hem met grote liefde en genegenheid. Bij de eerste ge-
legenheid vroeg ik mijn gurudeva, "Wie is deze toegewijde?"
Hij antwoordde, "Hij is Abhaya Caranaravinda. [Srila Bhakti-
siddhanta Sarasvati] Prabhupada gaf hem de titel 'Bhaktive-
danta' en hoewel hij een grhastha (huisvader) is, is hij zeer
onderlegd, vooral in het Engels en Bengaals. Hij is een zeer
gekwalificeerd toegewijde.”" Toen Svamiji zag, dat ik zoveel
diensten aan mijn gurudeva verleende, werd hij tot me aange-
trokken. Hij riep me naar zich toe en vroeg me, waar ik van-
daan kwam, wat mijn naam was, enzovoort.

Toen Svamiji voor het eerst naar Mathura kwam, heb ik
hem persoonlijk verzocht sannyasa te nemen. Hij antwoordde,
dat wanneer hij door Prabhupada zou worden geinitieerd, hij
de opdracht zou krijgen een Engels tijdschrift en verscheidene
andere boeken te publiceren en las dit vers voor,

yvasyaham anugrhnami
harisye tad-dhanam sanaih
tato 'dhanam tyajanty asya
svajana duhkha-duhkhitam
Srimad-Bhagavatam (10.88.8)
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[Sr1 Krsna zei:] O Koning, wanneer Ik iemand gunstig gestemd
ben, ontneem Ik hem geleidelijk al zijn rijkdom. Met andere
woorden, wanneer een persoon, hoewel hij ernaar verlangt ma-
teriéle lustbevrediging op te geven, zich op de een of andere
manier verliest in de zintuigobjecten, die in zijn buurt aanwezig
zijn, wordt hij gegriefd. Voor een dergelijk persoon is het ver-
wijderen van deze objecten op zichzelf een teken van Mijn ze-
gen. Zodra zijn vrouw, zonen en familieleden hem beschouwen
als een ellendige mislukkeling, die door herhaaldelijke ramp-
spoed wordt belaagd, wijzen ze de verpauperde man af.

Svamiji zei tegen me, "In mijn geval is de betekenis van dit
vers waarheid geworden. Al mijn zakelijke ondernemingen
zijn mislukt en mijn familie heeft zich tegen me gekeerd. Ze
zeiden dan, 'Jij bent een idioot. Jij deugt nergens voor en je
hebt alles verknoeid.' Dus ik heb alles verknoeid, ik ben be-
rooid, en nu ga jij me vertellen, dat ik sannyasa moet nemen."
Ik maakte dan grapjes met hem en zei, "Jij wilt van jouw kin-
deren en jouw vrouw houden, maar ze zijn niet geinteres-
seerd." Ik vertelde hem op zekere dag, dat hij zich niet langer
moest bezighouden met die materiéle zaken, omdat Krsna en
Prabhupada wilden, dat hij zoveel belangrijke dingen ging
doen, zoals prediken in de westerse landen. Een paar dagen
daarna kwam mijn gurudeva ook naar Mathura. Ik vroeg Gu-
rudeva hem over te halen om sannydsa te nemen. Svamiji en
mijn gurudeva waren intieme vrienden, die enige tijd hadden
samengewoond. Ze waren beiden intellectuele giganten uit
hogeklasse families. Toen riep Gurudeva hem en zei, "Na-
rayana Maharaja en alle jongens hier in de matha zeggen, dat
jij sannyasa moet nemen en ik steun dat idee. Dit zou heel
gunstig zijn." Hij stemde erin toe en zei, "De betekenis van
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dat vers uit Srimad-Bhagavatam is op mijn hoofd geschreven
en nu moet ik sannyasa aanvaarden."

Toen de gunstige dag voor zijn inwijding daar was, heb ik
persoonlijk zijn kleding voor sannyasa gemaakt en liet hem
zien hoe hij dat moest dragen. Ik heb ook zijn danda klaar
gemaakt en met mijn eigen handen de sannyasa-yajiia uitge-
voerd. Krsna dasa Babaji Maharaja was daar ook bij aanwezig
en leidde de kirtana van de maha-mantra, ik reciteerde de
mantras voor de yajiia en mijn gurudeva gaf Svamiji de sanny-
asa-mantra.

Daarna hebben Svamiji en ik een hele tijd met elkaar opge-
trokken, eerst in Delhi en daarna in de Radha-Damodara
tempel in Vrndavana. In die dagen hield hij zich voornamelijk
bezig met vertalen en schrijven. Ik zag hoe hij niskificana,
zonder bezit, was. Hij had niet eens een fatsoenlijke cadar,
dus ik gaf hem de mijne om op te zitten en dan zaten we te
praten over Krsna en hoe we bhajana moesten doen. We had-
den ook conversaties over Riipa Gosvami en dan liet hij me
zien, wat hij aan het schrijven was. En 's middags gingen we
samen capatis maken — hij rolde ze en ik bakte ze op het vuur.
Hij was in ieder opzicht zo gekwalificeerd. Hij kon ontzettend
goed mrdanga spelen, voerde kirtana en arcana uit, schreef en
gaf lezingen met woord-voor-woord uitleg van de Sanskriete
verzen. Hij zat altijd te schrijven, te chanten en te denken
over spirituele zaken — hij verspilde geen moment.

Hij legde aan mij zijn plan uit, "Ik ga naar het Westen, be-
gin daar een gasthuis en zonodig deel ik eieren, vlees en wijn
uit, waarbij ik het volste vertrouwen heb, dat door het chan-
ten van de heilige naam van Krsna binnen enkele dagen het
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westerse publiek al deze slechte gewoonten achter zich laat."
Vanwege dat vertrouwen en die vastbeslotenheid werd zijn
missie in een minimum van tijd in de hele wereld verspreid.
Zelfs Sankaracarya had nogal wat tijd nodig om zijn doctrine
te verspreiden en dat was alleen nog maar in India. Maar in
een hele korte tijd, van 1966 tot 1977, heeft hij zoveel centra
opgestart voor de verering van Sri Radha-Krsna, Caitanya
Mahaprabhu en Jagannatha in westerse landen, in India, in
oosterse landen — overal. Hij vestigde niet alleen deze centra,
maar trok ook vele duizenden hele goede jongens aan en
maakte van hen geleerden, brahmacaris en sannyasis. Alsof
hij een toverstokje had, trok hij ook nog zulke gekwalificeer-
de meisjes, dames en kinderen aan. Hij maakte de voorspel-
ling van Bhaktivinoda Thakura waar, dat westerlingen op
zekere dag tulasi-malas zouden dragen en zich zouden men-
gen met hun Indiase broeders en zusters onder het chanten
van "Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare, Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare."

Door de jaren heen schreef hij me honderden brieven uit
westerse landen en beschreef hoe hij predikte en wat hij aan
het doen was. Op zijn verzoek verscheepte ik al zijn boeken
van Delhi naar Amerika en ik stuurde hem ook myrdarigas,
karatalas, beelden van Radha-Krsna en vele andere zaken. Hjj
schreef me zelfs in een brief om hem een melk-burfi genaamd
Mathura peda te sturen. Hij was dol op dit suikerwerk, dus ik
stuurde hem dat op. En toen hij voor het eerst vanuit Ameri-
ka terugkwam naar India, stond ik als eerste op het vliegveld
om hem te begroeten.
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Er zijn vele predikers geweest, zoals Vivekananda en ande-
ren, die naar het Westen gingen, maar ze konden niet datgene
geven, dat Svamiji daar heeft gegeven. Ze hadden alleen hun
eigen theorieén, maar Svamiji gaf datgene, dat Sri Caitanya
Mahaprabhu Zelf aan deze wereld wilde geven, de heilige
naam in de prema-sutra,'

nama-prema-mala ganthi' paraila samsare
Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 4.40)

Hij weefde een krans van harinama en prema, waarmee hij de
hele materiéle wereld met een bloemenslinger omsloot.

Caitanya Mahaprabhu was maha-vadanya, de meest vrijgevige
incarnatie, en zo waren ook Rupa Gosvami, Sanatana Gos-
vami, Jiva Gosvami, Raghunatha dasa Gosvami, Krsnadasa
Kaviraja Gosvami, Visvanatha Cakravarti Thakura, Baladeva
Vidyabhusana en Bhaktivinoda Thakura allemaal zeer vrijge-
vig, want zij deelden datgene uit, dat Mahaprabhu Zelf wilde
geven. Prabhupada zond Svamiji naar het Westen, omdat hij
wist, dat hij een hele grote persoonlijkheid was en dat hij dat-
gene kon geven, dat in Prabhupada's eigen hart aanwezig was.
Vivekananda en al die andere predikers gingen er naartoe en
gaven alleen deze vier dingen: dharma (religiositeit), artha
(economische ontwikkeling), kama (lustbevrediging) en mo-
ksa (bevrijding). Maar ze gaven niet eens werkelijk moksa,
dus ze hebben eigenlijk maar drie dingen gegeven. Sommigen
hebben misschien geprobeerd om moksa te geven, maar geen
krsna-prema.

! Deze uitdrukking betekent "een aforisme [speuk] doordrenkt met godde-
lijke liefde," met andere woorden, de Hare Krsna mahd-mantra.
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Omdat Svamiji weinig tijd had, benadrukte hij vooral vaid-
hi-bhakti. Er zijn zoveel stadia van bhakti, maar uiteindelijk
betekent bhakti alleen raganuga-bhakti. Hij wilde ook in de
westerse landen datgene prediken, dat Ripa Gosvami in Ujj-
vala-nilamani heeft gegeven, en datgene, dat door acaryas,
zoals Raghunatha dasa Gosvami en Krsnadasa Kaviraja Gos-
vami, werd beschreven, maar in die tijd kon hij dat niet doen.
Hij had zo weinig tijd, alleen maar tien of elf jaar. Dus hjj
probeerde sraddha te geven, dan nistha, en dan ruci.

Wij moeten weten, wat nistha is. Wij voeren sravanam, kir-
tanam, visnu-smaranam, pada-sevanam, arcanam, vandanam,
dasyam, sakhyam en atma-nivedanam uit, alsmede nama-
kirtana, sadhu-saniga, bhagavata-sravana, mathura-vasa en sri
murti-seva en we moeten onszelf in al die activiteiten diep
laten verzinken. Wat is de betekenis van nistha? Wanneer alle
anarthas zijn verdwenen. En wat zijn anarthas? Die dingen,
die ons verwikkelen in wereldse intoxicatie. Svariipa-bhrama
(het niet kennen van onze ware gedaante), asat-trsna (lust
naar tijdelijke zaken), hrdaya-daurbalya (emotionele zwakte),
en nama-aparadha, vaisnava-aparadha, seva-aparadha en
dhama-aparadha — al deze anarthas worden genoemd in Mad-
hurya-kadambini van Visvanatha Cakravarti Thakura.

Wanneer alle anarthas van een toegewijde zijn verdwenen,
komt nistha naar hem toe. Ofschoon we weten, dat het chan-
ten van de naam van Krsna en het horen over Krsna zeer heil-
zaam zijn, beschikken we niet over de vastbeslotenheid,
waarmee we in staat zijn om deze activiteiten onafgebroken
uit te voeren en gestaag vooruitgang in bhakti te maken.
Wanneer men beschikt over zulke onwrikbare vastbesloten-
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heid, wordt het nistha genoemd. "Ik kan sterven, maar ik zal
krsna-bhakti niet loslaten"- dit is nistha. En wanneer we de
stadia van ruci en dsakti bereiken, kunnen we blijkbaar niet
leven zonder Krsna's naam te chanten of hari-katha te horen.
Er zijn twee soorten sraddha, namelijk vaidhi en raganuga.
Svamiji gaf alleen vaidhi-bhakti, omdat het in die tijd niet ge-
past was om raganuga-bhakti uit te leggen. Hij had er iets over
in zijn boeken geschreven, maar aangezien de meeste lezers
niet voldoende waren gekwalificeerd om het op dat moment
te leren, heeft hij het niet in detail uitgelegd. Maar door vaid-
hi-bhakti uit te voeren kunnen we uiteindelijk raganuga-
bhakti binnengaan, welke voortkomt uit die sraddha vol "gre-
tigheid". Caitanya Mahaprabhu is speciaal gekomen om sva-
bhakti-sriyam te geven,

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

harih purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitah
sada hrdaya-kandare sphuratu vah saci-nandanah

Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 1.4)

Moge Sri Sacinandana Gaurahari, die schittert met de uitstra-
ling van gesmolten goud (die de luister van de ledematen van
Srimati Radhika heeft aangenomen), Zich voor altijd in jullie
hart manifesteren. Uit Zijn grondeloze genade is Hij in het
tijdperk van Kali afgedaald om de wereld datgene te geven, dat
lange tijd niet was gegeven, de meest vertrouwelijke rijkdom
van Zijn toegewijde dienst, de hoogste smaak van amoureuze
liefde.

De betekenis van dit vers gaat heel diep. Mahaprabhu is al-
leen gekomen om dit te geven en Svamiji is ook gekomen om
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alleen dit te geven. Maar hij moest eerst de aarde bewerken
om het zaad erin te leggen en daarin is zoveel tijd gaan zitten.
Hij zei, dat bhakti niet kon worden gevestigd, zolang de filoso-
fieén van mayavada of advaitavada niet eerst waren verslagen.
Hij kwam naar deze wereld, zoals Prabhupada dat vé6r hem
deed om de missie van Caitanya Mahaprabhu te vervullen, het
geven van de parakiya-bhava van Vraja. Ze zijn niet gekomen
om de unnatojjvala-rasa te geven, die in dit vers wordt be-
sproken, want dat is het eigendom van Srimati Radhika al-
leen. Caitanya Mahaprabhu is gekomen om deze rasa Zelf te
proeven, niet om aan anderen te geven.

In dit vers betekent het woord sva Srimati Radhika en
bhakti betekent Haar prema. Nadat Hij de innerlijke bhava en
gelaatskleur van Srimati Radhika had gestolen, daalde Krsna
Zelf als Sacinandana af in Kali-yuga. Waarom heet hij Saci-
nandana? Omdat Hij Zijn moeder zeer dierbaar was en Zijn
moeder was zeer bescheiden en genadevol. Rupa Gosvami
zegt in dit vers, dat zoals de moeder, die zo genadevol is, haar
borst aan haar kind geeft, zo is Caitanya Mahaprabhu geko-
men om ons prema te geven. Hij is Krsna in de vorm van Sri-
mati Radhika en Radhika is ook zo genadevol, zelfs nog meer
dan Krsna. Alle genade van Krsna wordt belichaamd door
Radhika. Dus hier betekent Sacinandana Hij, die vol genade
is.

Wat heeft Hij gegeven? Hij kon niet de mahabhava van
Radhika geven, want niemand kan de schoonheid van Krsna
ervaren, de schoonheid van Zijn vorm en de lieftalligheid van
Zijn spel, zoals Zij dat kan. Mahaprabhu wilde deze dingen
alleen proeven, zoals Zij dat doet, dus wat wilde Hij geven?
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Sva-bhakti-sriyam — Srimati Radhika is sva-bhakti, het hladini-
vermogen plus het samvit-vermogen. Het woord sri betekent
hier maiijari. Dus Rupa Mafjari, Ananga Mafjari, Tulasi Ma
fjari, Lavanga Mafjari, Vinoda Maijari, Kamala Maifijari,
Nayana Maiijari en alle andere maiijaris zijn de sri van Srimati
Radhika. In Sri Caitanya-caritamyrta staat, dat Srimati Radhika
de hoofdplant is en dat de gopis de bloemen, de blaadjes en
de knoppen zijn. Als de wind beweegt, trillen de knoppen en
bladeren. Dus als Krsna en Radhika elkaar ontmoeten en
Radhika heeft een goede bui, hebben ook alle bladeren en
knoppen een plezierige stemming. Als Krsna een tekening op
Haar gezicht zet of ergens anders op Haar lichaam tekent,
dragen alle mariijaris dezelfde ontwerpen op hun lichaam. Dit
is bhakti-sriyam en Caitanya Mahaprabhu, Rapa Gosvami,
Prabhupada en Svamiji zijn allemaal alleen hiervoor gekomen
om dit te geven: sva-bhakti-sriyam, of marijari-bhava.

Maar ze moesten eerst de aarde voorbereiden door al het
onkruid te verwijderen, dat erg schadelijk is voor die klim-
plant. Ik heb gehoord, dat Prabhupada zei, dat hij naar deze
wereld was gekomen om alleen radha-dasya te geven, maar
voordat hij hieraan kon beginnen, moest hij al zijn tijd beste-
den aan louter voorbereidend werk en door jungles heen hak-
ken, want in die tijd bestond hier alleen mayavada-filosofie.
En toen Svamiji naar de westerse landen ging, kwam hij te-
genover zoveel tegenwerking van christenen te staan. Veel
acaryas zijn naar het Westen geweest, maar hun ondernemin-
gen hadden geen succes en Prabhupada was er niet tevreden
mee. Maar sinds Svamiji er naartoe is geweest, zijn er hon-
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derdduizenden uitgaven van Srimad-Bhagavatam gepubli-
ceerd en door de hele wereld verspreid.

Hij heeft dit in een hele korte tijd voor elkaar gekregen,
maar eigenlijk had hij maiijari-bhava willen geven, dus we
moeten niet tevreden zijn met alleen hetgeen we van hem in
die tijd hebben ontvangen. Ik heb het gevoel, dat hij ons in-
structies over raganuga-bhakti zou hebben gegeven, als hij
hier vandaag aanwezig zou zijn geweest. Hij is almachtig en
hij inspireert alles in ons hart als de caitya-guru. Hij is niet ver
van ons vandaan; we moeten weten, dat gurudeva altijd bij
ons is. We moeten proberen het gebied van deze raganuga-
bhakti binnen te gaan, maar we mogen niet imiteren. Als we
gaan imiteren, wordt alles geruineerd, dus we moeten voor-
zichtig zijn en ons met betrekking tot raganuga-bhakti niet
gaan gedragen, zoals de sahajiyas.

In Sri Vilapa-kusumaiijali heeft Raghunatha dasa Gosvami
gebeden voor dezelfde bhakti, waarvoor Visvanatha Cakra-
varti Thakura heeft gebeden in Sarkalpa-kalpadruma. Maar
we moeten niet in één keer in de oceaan van govinda-lilamyrta
springen — dan gaat het mis. Door met veel aandacht vaidhi-
bhakti uit te voeren zullen we langzaam maar zeker het ge-
bied van raganuga-bhakti binnengaan. Raganuga-bhakti is het
hoogste doel, maar we moeten dit heel voorzichtig benaderen
door de algemene principes te blijven volgen, die Prabhupada
en Svamiji ons hebben onderwezen.

Vlak voordat Svamiji deze wereld verliet, smeekte hij me
om vergeving voor hetgeen hij in de loop van zijn predikwerk
misschien had gezegd of geschreven, dat mij zou hebben ge-
schaad. Om dezelfde reden vroeg hij me ook om in zijn naam
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vergeving te vragen aan zijn godbroeders. Hij zei, dat hij vele
nieuwe toegewijden uit westerse landen naar de Gaudiya lijn
had gebracht. Hij zei, aangezien hij niet in staat was geweest
hen alles in de korte tijd, dat hij hier aanwezig was geweest, te
geven, wilde hij, dat ik hen verder instructies gaf omtrent
bhakti en hen op iedere manier, die in mijn vermogen lag, te
helpen. Hij vroeg me ook om de ceremonie te verrrichten om
hem in samadhi te plaatsen.

Ik weet, dat Srila A.C. Bhaktivedanta Svami Maharaja geen
gewone toegewijde was, want als hij dat was geweest, was hij
nooit in staat geweest in de hele wereld te prediken op de
wijze, waarop hij dat deed, in zo een kort tijdsbestek. Ik be-
schouw hem als mijn siksa-guru en hij woont altijd in de tem-
pel van mijn hart, want ik heb zo een intieme vriendschap met
hem gehad. Ik denk, dat hij altijd bij ons aanwezig is en ik bid
hem, dat hij ons genade wil schenken, zodat we allemaal nog
in dit leven raganuga-bhakti en prema-bhakti kunnen binnen-
gaan.
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Haafditu Drie

De Verdwijningsdag van

Srila Bhakti Prajfiana Kesava Gosvami

NZE GURU MAHARAJA VERSCHEEN IN EEN
familie van grootgrondbezitters in het beroemde dorp
Banaripara in het district Jessore in Oost-Bengalen.
Bij zijn geboorte was zijn lichaam zeer zacht en mooi en om-
dat hij een gouden lichaamskleur had, gaven zijn moeder en
de dames in de buurt hem de koosnaam Jona (“glimworm”).
Zijn eigennaam was Bhima. Gedurende ongeveer drie of vier
maanden sprak hij niet en huilde hij niet en zijn familie maak-
te zich ernstig zorgen. Toen kwam er op zekere dag een mos-
lim bedelmonnik langs en zei tegen de moeder van Gurudeva,
“Spreekt jouw zoon niet?”
Ze antwoordde, “Hoe weet u dat? Als u hem op de een of
andere manier aan het praten kunt maken, mag u dat doen.”
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De monnik antwoordde, “U hoeft maar één ding te doen.
Er zijn in het dorp een paar ‘onaanraakbaren’, personen uit
de sudra klasse, die in het crematorium werken. Ze eten een
slechte kwaliteit rijst, die ’s nachts in de week heeft gestaan.
Vraag hen om een beetje rijst en voer het aan jouw kind, dan
zal hij gaan spreken.”

De moeder van Guru Maharaja was een hardwerkende
vrouw, die zich voornamelijk bezighield met hun land. Ze
voedde haar kinderen zeer strikt op en ze gingen nooit ergens
naartoe zonder haar toestemming. Iedereen had respect voor
haar. Toen ze een van deze sitdra families benaderde en vroeg
om een beetje rijst, zeiden ze, “Hoe kunt u dit gebruiken, als
wij dit hebben aangeraakt?!”

Ze antwoordde, “Geeft niet; geef me maar iets.” Ze kreeg
een beetje rijst en nam het mee naar huis en zette het voor het
kind en hij begon meteen te huilen, “Ma! Ma!” en vanaf dat
moment is hij gaan praten.

In zijn jongensjaren was onze gurudeva zeer gesteld op zijn
vader, die hem vooral zeer toegenegen was. In die tijd was de
bevolking van Oost-Bengalen zeer religieus en er werden
overal lezingen gehouden uit Bhagavad-gita en Srimad-
Bhagavatam. Toen kwam de afscheiding van Pakistan en
Bangladesh en het leek, alsof het hart van Bengalen eruit
werd gerukt. Vanaf zijn jonge kinderjaren pakte Gurudeva
zijn vader bij zijn vinger en vergezelde hem naar religieuze
programma’s en als het donker was, zat hij bij zijn vader op de
schouders. Zodoende kreeg religieuze filosofie zijn belangstel-
ling. Er bestaat een Hindi spreekwoord, honahara viravana ke
hota cikane pata, hetgeen betekent, als een kiem zich gaat
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ontwikkelen tot een vruchtdragende plant, is zijn blad zeer

groot en mooi. Toekomstige gebeurtenissen werpen hun
schaduw vooruit en vanaf zijn kindertijd waren er symptomen
aanwezig, die erop wezen, dat hij een grote persoonlijkheid
zou worden. Toen hij opgroeide, bracht hij de meeste tijd
door in het gezelschap van een groot mahatma, die een dsra-
ma in het dorp had. Daar hoorde hij lezingen uit de Gitq,
Bhagavatam en Vedanta. Toen hij op school zat, begon hij al
op jonge leeftijd zijn eigen tijdschrift uit te geven en zijn taal
was zeer literair. Hij was ook een zeer goed spreker en wan-
neer hij voor een grote menigte sprak, had hij geen geluids-
versterking nodig. Hij kende niet zoveel slokas als sommige
andere toegewijden, maar gaf hele mooie explicaties. Er is een
vers in Srimad-Bhagavatam, waarover hij een bijzonder mooie
uitleg gaf,

vadanti tat tattva-vidas
tattvam yaj jianam advayam
brahmeti paramatmeti
bhagavan iti sabhyate
Srimad-Bhagavatam (1.2.11)

De para-tattva is bhagavat-tattva. Uit brahma komt Parabrah-
ma, uit atma komt Paramatma en uit Visnu komt Maha-Visnu.
Maar voor Svayam Bhagavan Krsna is het niet nodig de
woorden “Param Svayam Bhagavan” te gebruiken, want Krs-
na is de allerhoogste tattva, terwijl brahma en Paramatma res-
pectievelijk Zijn reflectie en volkomen deel zijn. Brahma kan
eigenlijk geen object worden genoemd, want een object heeft
noodzakelijkerwijs kwaliteiten. Brahma is het potentieel van
een object en kan de bron van een object worden genoemd,
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maar brahma zelf is geen object. De namen brahma, Para-
matma en Bhagavan zijn synoniem, maar Bhagavan dient te
worden vereerd, niet brahma, want brahma is vormloos.

Toen ik in de matha ging wonen, kreeg ik van Bhagavan
een speciale zegen, die me de gelegenheid bood om onze gu-
rudeva naar vele grote programma’s te begeleiden, waar hij
ging spreken en waar hij mij altijd bij zich hield. Hij gaf de
verantwoording voor het drukwerk aan mijn oudere godbroe-
der, Srila Vamana Maharaja, die zeer gekwalificeerd was en
sinds die tijd het ene boek en tijdschrift na het andere uitgaf.
Om te kunnen meehelpen met het tijdschrift en het koken en
om ook nog diverse andere diensten in de gaten te houden,
hield Guruji me altijd bij zich. Zijn manier van spreken en
schrijven was wonderbaarlijk en ik had het grote geluk om
zoveel van hem te horen. Ik maakte altijd aantekeningen en
liep als een schaduw achter hem aan. Vamana Maharaja was
evenals nu erg rustig en sprak niet veel, maar mijn dierbare
godbroeder Trivikrama Maharaja en ikzelf waren nogal
spraakzaam. Wij zaten altijd over het een of ander te debatte-
ren en wanneer Guruji moe werd van ons, zei hij, “Lees dit
boek — daarin staat het antwoord.” In deze tijd bespreken
toegewijden niet veel onderwerpen over tattva. In plaats daar-
van praten ze over het soort kleding, dat ze dragen, en het
voedsel, dat ze eten. Als twee Vaisnava’s elkaar ontmoeten,
dienen ze over tattva in discussie te gaan en wij hadden het
grote geluk om gesprekken over bhakti-tattva te horen van
zeer geleerde toegewijden. Maar tegenwoordig neemt nauwe-
lijks iemand nog de tijd om de betekenis van de geschriften te
bespreken.

24



(Stila Lhakt %Wm Q%Wﬁ/ gcwm/m}

Guruji was zo intelligent en had een dermate groot spraak-

vermogen, dat hij ja in nee kon veranderen en nee in ja. Het
was verbazingwekkend; zonder dergelijke toegewijden zou
het prediken eenvoudig geen doorgang vinden. Als een van
ons iets wil schrijven en publiceren, moeten we vele, vele
boeken naslaan en zoveel redigeren en zelfs als vijf van ons
samenwerken, hebben we nog steeds problemen om ergens
over te schrijven. Maar wat deed Guru Maharaja? Bij de jaar-
lijkse Navadvipa parikrama kwamen vijf- tot zevenduizend
toegewijden naar hem toe om hem pranama aan te bieden en
dan sprak hij met velen van hen persoonlijk. Temidden van al
dit tumult kon hij tegelijkertijd een artikel voor zijn tijdschrift
aan Vamana Maharaja dicteren. Dat werk hoefde niet eens te
worden nagekeken; het was meteen gereed om naar de druk-
ker te gaan. Het was verbazingwekkend, dat hij nooit een
boek hoefde na te slaan. Als iemand van ons zich voorbereidt
om ergens over te gaan spreken, moet hij eerst zoveel boeken
naslaan. En als we naar iemand luisteren, of tegen iemand
spreken, of wanneer we iets lezen, moeten we aantekeningen
maken om het te kunnen onthouden. Maar Guru Maharaja
heeft zijn hele leven nog nooit aantekeningen gemaakt. Hij las
zoveel boeken — zijn bibliotheek is hier in de matha [in Ma-
thura] — maar hij maakte nooit aantekeningen. En hij wist
zoveel over de geschiedenis; geen enkele dacarya wist meer
over geschiedenis dan hij. Srila Bhaktisiddhanta Prabhupada
noemde hem een “Vedantische Pandita”.

Guru Maharaja ging vanuit Oost-Bengalen aan een zeer
oude en beroemde hogeschool studeren in de buurt van Cal-
cutta. Er studeerden daar veel grote geleerden en niet ieder-

25



SRI PRABANDHAVALI

een kreeg daar toegang. Maar vanwege zijn hoge intelligentie
werd hem toegang verleend. In het allereerste jaar vroegen de
rector en de professoren hem Sri Caitanya-caritimrta aan hen
voor te lezen. Sri Caitanya-caritimrta was in het Bengaals
geschreven, maar er is geen Sanskriet boek, dat het uiterst
poétische en filosofische taalgebruik kan evenaren.

jivera ‘svartipa’ haya — krsnera ‘nitya-dasa’
krsnera ‘tatastha-sakti’, ‘bhedabheda-prakasa’
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 20.108)
De inherente gedaante van de jiva is die van een eeuwige die-
naar van Sri Krsna. De jiva is het marginale vermogen van Krs

na en is daardoor tegelijkertijd één met Hem en verschillend
van Hem.

De rector en de professoren waren niet in staat dit vers uit te
leggen. Zelfs in onze sampraddya tref je zeer weinig toegewij-
den aan, die dit op een juiste wijze kunnen verhelderen. Dus
onze gurudeva had dan filosofische discussies met hen en uit-
eindelijk verliet hij die hogeschool en zei, “Zelfs de docenten
hier kunnen er niets van begrijpen, dus wat kunnen ze mij
onderwijzen?” In die tijd was Gandhi met zijn beweging be-
gonnen als oppositie tegen de Britse regering en hij zei, “De
Engelsen moeten India verlaten; ze zullen hier niet de zoutbe-
lasting gaan invoeren.” In heel India kwam de bevolking te-
gen de Britten in opstand. Er waren zoveel grote namen, die
zich bij de oppositie aansloten, zoals Bala Gangadhara Tilaka,
Gorakle, C.R. Das, P.C. Raya en Lala Laja-patarai. Het was,
alsof het bloed van de Indiase jeugd kookte en onmiddellijk
kwam de hele industrie van India tot stilstand. Toen dachten
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de Britten, “Heeft Gandhi zoveel invloed?” Onze gurudeva

sloot zich ook aan, maar toen Gandhi zijn beweging vanwege
gewelddadige ongeregeldheden terugtrok, sloot Guruji zich
met vele anderen aan bij de revolutionaire partij van Subash
Candra Bose. Hij heeft zich met een mes en een geweer enige
tijd in de jungle verborgen gehouden. Toen heeft de Britse
regering een arrestatiebevel tegen hem uitgevaardigd. Later
sloot hij zich aan bij de Gaudiya Missie en pas tien jaar later
kwam de Britse regering erachter, wat hij deed en waar hij
zat. Op zekere dag kwamen er agenten naar Mayapura met
een arrestatiebevel voor Guruji en ze benaderden Prabhupa-
da ervoor. Prabhupada zei tegen hen, “Kijkt u eens, hoe hjj
totaal is veranderd. Hij is een sadhu, een mahatma, gewor-
den.” Nadat ze de zaak met Prabhupada hadden besproken en
verder hadden nagedacht, hebben ze het arrestatiebevel inge-
trokken.

Guruji was kampioen voetballer en was bedreven in allerlei
onderwerpen; hij was “all-round” ontwikkeld. Hij was be-
kwaam in diverse takken van sport, in vechten, in het leiden
van mensen en hij kon innemend spreken. Toen hij nog maar
zestien was bestuurde hij alle pachters van zijn vaders land.
Hij kwam op die leeftijd eerst naar de Caitanya Matha in
Mayapura en wilde harinama en diksa van Prabhupada krij-
gen. Hij ging eerst nog enige tijd naar huis en bezocht de ho-
geschool, maar toen hij achttien was, ging hij terug naar de
matha met zijn tante. Zij was een zeer onderlegde dame en
samen componeerden ze prachtige gedichten en essays. Toen
ze eens in Mayapura in conversatie waren, zei Prabhupada,
“We gaan parikrama van de hele planeet doen en de ene mat-
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ha na de andere stichten. Er zal worden gepredikt in Enge-
land, Amerika en alle heilige plaatsen van India, zoals Harid-
vara, Prayaga, Vrndavana, Kasi en Zuid-India.”

Toen zei de tante van Guruji, “U ziet een grote droom! U
lijkt op de arme man, die een zak doornen van iemand bedel-
de, hem onder zijn hoofd legde en in slaap is gevallen. In zijn
slaap droomde hij, ‘Oh, ik ben miljonair! Ik ben keizer!” Wie
gaan dit allemaal tot stand brengen?”

Prabhupada antwoordde, “Vinoda' gaat dit allemaal doen.”

Hierna bleef Guru Maharaja in de matha en ging niet meer
terug naar huis. Hij droeg op zijn lichaam alle symptomen van
een grote persoonlijkheid. Zijn lichaam was zachter dan bo-
ter, zijn armen reikten tot zijn knién en op zijn handen droeg
hij alle gunstige kenmerken. Hij had “kunstenaarsvingers”,
heel smal en lang. ’s Morgens at hij een beetje simpele rijst
met zout en ging dan de hele dag op stap om hard te werken
met het ophalen van donaties voor de matha. Hij collecteerde
één paisa van iedere persoon in plaats van een groot bedrag
van een weldoener. Hij ging naar plekken, waar grote groepen
mensen stonden, zoals bus- en treinstations, sprak tegen die
mensen over de leer van Mahaprabhu en nam van ieder per-
soon één paisa. Hij bewaarde dat geld in een kistje met een
gleuf voor munten en de sleutel lag bij Prabhupada. Dit deed
hij iedere dag, totdat de zon onderging zonder verder iets te
eten.

Prabhupada werd eens in zijn auto door Calcutta gereden,
toen hij Vinoda onder een boom zag liggen rusten met die

! Srila Kesava Maharaja’s brahmacari naam was Vinoda-bihari Brahmacari.
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geldkist onder zijn hoofd als kussen. Zijn ogen vulden zich

met tranen en hij zei, “Zo een mooie jongen uit een rijke fa-
milie, die nog maar achttien jaar is; en voor mij, voor de dienst
van Bhagavan, heeft hij zijn ouders achtergelaten en onder-
gaat dergelijke ontberingen?” Toen Gurudeva die avond naar
de matha terugkeerde, riep Prabhupada hem bij zich en zei,
“Vinoda, lag je op de grond te slapen in Garimata? Je onder-
gaat zoveel ontbering.”

Guruji antwoordde, “Nee, deze ontbering is een kwestie
van groot geluk, indien alleen u met mij tevreden bent. Dit
betekent alles voor me. Wat heb ik meer te wensen? Als de
guru verheugd is, is Bhagavan verheugd. Er bestaat niets be-
ters dan dit.”

Prabhupada noemde Guruji “Ta” of “Tui”. Er was maar
één andere leerling, die van Prabhupada deze koosnaam
kreeg en dat was Paramananda Prabhu, die altijd bij Prabhu-
pada was. Guruji had een zeer intieme relatie met Prabhupa-
da en sliep alleen in zijn buurt. Zelfs al ging hij ’s morgens om
twee uur naar bed, klopte hij op de deur van Prabhupada.
Andere toegewijden klaagden erover, maar Prabhupada stond
altijd voor hem op om de deur open te maken.

Guru Maharaja was eens aan het collecteren met Siddha-
svariipa Brahmacari, die later Srila Bhakti Sriraipa Siddhanti
Maharaja werd. Ze hadden één grote zak tot de rand vol met
groenten en een andere zak was halfvol. Ze stapten de trein
uit bij station Howrah, dat ongeveer acht kilometer van de
matha verwijderd lag. In die tijd was er geen openbaar ver-
voer, dat de hele afstand kon overbruggen en er was in de
matha ook geen geld beschikbaar om een rickshaw te nemen.
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Gurudeva tilde de volle zak op en zei, “Kom, laten we gaan!”
Maar Siddhanti Maharaja zei, “Nee! Jij bent mijn oudere
broer en mijn siksa-guru. Laat mij de volle zak nemen!”

Guruji antwoordde, “Nee, jij bent een kleine jongen, mijn
jongere broertje. Ik neem hem mee!” Ze trokken die zak heen
en weer van de een naar de ander en uiteindelijk kon Guruji
Siddhanti Maharaja overtuigen en droeg dat gewicht helemaal
naar de matha. Dit was zijn manier van guru-seva. Wanneer
zich ook een noodzaak voordeed, zei Prabhupada, “Waar is
Vinoda?”

Nadat de vader van Guru Maharaja was overleden, huilde
zijn moeder dag en nacht om haar zoon Vinoda, ook al had ze
drie andere zonen in huis. Een ervan was hoofddocent aan
een middelbare school, die later ook een discipel van Prabhu-
pada werd en dcarya van de Gaudiya Missie, Srila Audulomi
Maharaja. Hij sprak vloeiend Engels en was een zeer getalen-
teerd spreker en schrijver. Vinoda was de jongste van de
broers. Zijn moeder stuurde een brief naar Prabhupada, waar-
in ze schreef, “Wilt u alstublieft Vinoda enige tijd naar huis
sturen om hier werk op het land te doen. Wanneer dit gereed
is, zal hij weer terugkeren.” Er waren een paar moslim pach-
ter, die vijf jaar hun pacht niet hadden betaald, dus Prabhupa-
da stuurde hem er naartoe. Onder de pachters was een gunda
(hooligan), een kast van een man en de ergste van hen alle-
maal. Guruji gaf een van de personeelsleden van zijn familie
de opdracht om deze kerel in zijn kraag te vatten en naar het
huis te brengen. De man werd drie of vier keer in elkaar ge-
slagen, waarna alle pachters hun pacht weer gingen afdragen.
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Ook op het land van Prabhupada in Mayapura waren mos-

lims, die hun pacht niet afdroegen. Prabhupada dacht erover
om het land te verkopen, maar Guruji pleet ervoor om hem te
laten proberen de pachtgelden van deze mensen te achterha-
len. Prabhupada zei, “Wat ga je dan doen? Je bent een joch
van achttien jaar.” Uiteindelijk stemde Prabhupada erin toe
en Guruji liet de leider ophalen, bond hem aan een jackfruit-
boom en liet hem in elkaar slaan. Al die pachters daar werden
bang en begonnen hun pacht te betalen en Guruji offerde dat
geld als puspariijali aan de voeten van Prabhupada. Maar Gu-
ruji zorgde voor die mensen, voor wie hij meer respect had
dan voor zijn eigen leven. Iedereen respecteerde hem als een
vader.

Op het eind van haar leven stuurde de moeder van Guru
Maharaja weer een brief naar Prabhupada, waarin ze vroeg,
“Stuurt u alstublieft mijn lieve zoon Vinoda een poosje naar
huis.” Hij riep Vinoda bij zich en zei tegen hem, “Jouw moe-
der ligt op sterven; je moet meteen naar haar toegaan.” In
plaats van te gaan verstopte Guruji zich een hele dag en nacht
ergens in de matha. Toen Prabhupada erachter kwam, haalde
hij Guruji op en zei tegen hem, “Jouw moeder is ernstig ziek.
Je moet naar haar toegaan. Ik zei tegen jou, dat je naar haar
toe moest gaan, dus waarom heb je dat niet gedaan?”

Guru Maharaja antwoordde, “Prabhu, na zoveel geboorten
heb ik de bescherming van uw voeten gekregen. Met uw ge-
nade ben ik eindelijk tot bhagavad-bhakti gekomen. Stel voor,
dat ik naar mijn moeder ga en terwijl ze haar laatste adem
uitblaast, plaatst ze haar hand op mijn hoofd en zegt tegen
me, ‘Ik ga nu vertrekken. Wie gaat op ons eigendom passen?
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Jij moet het doen.” Wat moet ik dan doen? Nadat ik van uw
lotusvoeten ben weggelopen, word ik weer door maya in de
val gelokt.” Hij viel aan de voeten van Prabhupada en begon
te huilen en Prabhupada gaf hem overvloedige zegeningen.
Totdat de vastbeslotenheid zo sterk is als die van Guruji, be-
schikt men niet over de kwalificatie om zijn huis en familie
achter te laten. Men dient het begrip van een madhyama-
adhikari te hebben, dat de lichamelijke relaties van deze ma-
teriéle wereld niets hebben te betekenen. Anders zal men
vanzelf weer terugkeren naar zijn huis en familie, zelfs zonder
erom te worden gevraagd. En als hij toch in de matha blijft, is
het alleen om jacht te maken op geld, vrouwen en prestige.
Dan is hij de cirkel rond gegaan en eindigt, waar hij was be-
gonnen. Daarom kan men zijn huis en familie niet verlaten,
totdat men deze kwalificatie heeft.

Er was een discipel van Prabhupada genaamd Rama-
govinda Vidyaratna, een geleerde van Vedanta, de Bhagava-
tam en alle geschriften. Hij was een hele goede toegewijden
en werd later Naimi Maharaja. Hij wilde eens darsana hebben
van de guru van Prabhupada, Srila Gaura-kisora dasa Babaji
Maharaja, en Guruji wilde ook naar hem toegaan; dus ze
vroegen toestemming aan Prabhupada en ze gingen op pad.
Om de problemen te ontlopen, die gewone mensen hem in die
tijd gaven, had Babaji Maharaja zich ongeveer een week in
een latrine (openbaar toilet) opgesloten en zat gewoon te
chanten, “Hare Krsna, Hare Krsna...” Het nieuws bereikte de
districtsbestuurder en de hoofdcommissaries van politie en op
slag kwamen ze daar allemaal poolshoogte nemen. Toen ze
zagen, dat de deur van binnen op slot zat, naderden ze met
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gevouwen handen en zeiden, “Babaji Maharaja, we gaan voor

u een hele mooie hut voor bhajana bouwen.”

Hij antwoordde, “Nee, ik zit hier goed.”

“Hoezo?”

“Omdat de stank van de wellust van materialistische men-
sen hier niet binnenkomt. Ik geef de voorkeur aan de stank
van het riool boven hun stank.”

“Goed, Maharaja, we stellen voor u een jongen aan om die
mensen bij u weg te houden.” Dag en nacht probeerden ze
hem over te halen om eruit te komen, maar hij zei alleen
maar, “Wat mij betreft is dit Vaikuntha.” Ze vroegen hem zo
vaak om alstublieft de deur open te maken, maar keer op keer
antwoordde hij, “Ik voel me niet goed; ik kan die deur niet
openmaken.” Hij maakte de deur voor die mensen niet open
en ging gewoon door met chanten, “Hare Krsna, Hare Krsna,
Krsna...” Toen kwam Guruji bij de deur en zei, “Babaji Maha-
raja, we zijn leerlingen van Bhaktisiddhanta Sarasvati.” Toen
hij de naam van Prabhupada hoorde, stond Babaji Maharaja
onmiddellijk op. Hij opende de deur, liet hen binnen en
draaide de deur achter hen weer op slot. De twee jongens
boden hem pranama aan, grepen de voeten van Babaji Maha-
raja en Guruji zei, “Geeft u ons alstublieft uw zegen.” Toen
zei Babaji Maharaja tegen hen, “Ik neem al jullie ontberingen
en hindernissen weg, zodat jullie altijd ongestoord bhajana
kunnen uitvoeren — dit is mijn zegening.” Later zei Guruji
diverse keren, dat hij van tijd tot tijd wel moeilijkheden on-
dervond, maar dat door de genade van Babaji Maharaja hem
niets kon verstoren.
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De Verdwijningsdag van

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada

E VIEREN VANDAAG DE HERDEN-

kingsdag van het afscheid van nitya-lila pravista

om visnupdda astottara-sata Sri Srimad Bhakti-
siddhanta Sarasvati Gosvami Prabhupada. Het is vandaag
paricami en hij is ook op paiicami verschenen. Hij werd gebo-
ren in het huis van Bhaktivinoda Thakura, die een eeuwige
metgezel is van zowel Sti Krsna als Sri Caitanya Mahaprabhu.
Zoals de wijze Bhagiratha de Ganga naar deze wereld bracht,
was Bhaktivinoda Thakura de grote persoonlijkheid, die in
het moderne tijdperk de rivier van bhakti naar deze wereld
bracht. Toen zogenaamde gosvamis van bhakti er een business
van maakten en zich gingen bezighouden met uiteenlopende
vormen van werelds vermaak en toen in naam van Ma-
haprabhu zoveel bogus filosofieén, zoals sakhi-beki, smarta-
jati, sahajiya enzovoort, de boventoon gingen voeren, ver-
scheen op dat moment Bhaktivinoda Thakura. Daarna kwam
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Prabhupada in de relatie van zijn zoon, Bimala Prasada. Als
deze twee persoonlijkheden niet waren verschenen, had sud-
dha-bhakti vandaag de dag in deze wereld niet bestaan. Er
vanaf het moment, dat ze verdwenen, viel de samenleving
terug in haar voorgaande hoedanigheid. Eerst waren er der-
tien sahajiya sekten bekend en daarna telde onze Guru Maha-
raja, Srila Bhakti Prajiana Kesava Gosvami, er negenender-
tig. Hoeveel het er op dit moment zijn, weet niemand.

Ik zie ook, hoe dingen geleidelijk veranderen. Wij zagen,
hoe verzakende toegewijden voorheen waren. We zagen bij-
voorbeeld nooit, dat een Vaisnava sokken aan zijn voeten
droeg en we zagen toegewijden nooit sweathers en cadaras
dragen, zoals tegenwoordig. Ze droegen alleen de hoognodige
kleding en een goedkope deken, zelfs wanneer ze ’s morgen in
de kou bij mangala-arati aanwezig waren. Na de verdwijning
van Prabhupada worden er toegewijden gezien, die al die an-
dere dingen dragen. Ze leefden vroeger zo eenvoudig, ze aten
alleen sak, rijst en een dunne dahl. In vergelijking met die
toegewijden moet je zien, hoe wij leven! En ik spreek ook
voor mezelf — hun kennis, hun verzaking en hun spirituele
bevattingsvermogen hadden een dermate hoge standaard, dat
wij in vergelijking zo inferieur zijn.

De periode tussen Visvanatha Cakravarti Thakura en
Bhaktivinoda Thakura was voor Gaudiya vaisnavisme een
duister tijdperk. In die tijd waren er een paar echte Vaisna-
va’s, die ware bhajana uitvoerden, maar het merendeel — zoals
we ook vandaag de dag soms nog zien — voerden zogenaamde
Vaisnava’s hun rituelen alleen uit tegen een salaris. Wanneer
iemand op sterven lag, riepen de mensen de Gaudiya Vaisna-
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va babadjis erbij, die een beetje ceremoniéle kirtana chantten
en andere rituelen tegen een salaris uitvoerden. En ze gaven
blijk van zoveel wangedrag. Toen Bhaktivinoda Thakura dit
zag, dacht hij, “Zijn deze mensen Vaisnava’s? De idealen van
Mahaprabhu zijn totaal verdwenen. Wat moeten we doen?”
Hij maakte zich grote zorgen. Bhaktivinoda Thakura deed
zijn uiterste best, maar tijdens zijn leven verscheen niet de
verandering, die hij graag had gezien. Hij ging van stad naar
stad en van dorp naar dorp om de nama-hatta in te voeren. In
ieder dorp verzamelde hij vier of vijf religieuze personen,
stelde een comité samen en gaf programma’s voor harinama-
kirtana op zondagen. Het verspreidde zich van het ene dorp
naar het andere, maar over het algemeen bleef zijn predik-
werk beperkt tot Navadvipa, Calcutta en de rest van Benga-
len.

Hij gaf het tijdschrift Sajjana-tosani uit en via dit medium
publiceerde hij geleidelijk Sri Caitanya-caritamrta en andere
boeken in onderdelen. Hij stelde een kring van toegewijden
samen en onthulde Navadvipa-dhama in zijn geschriften, maar
de geleerden in de samenleving en de sahajiyas weigerden zijn
ideologie te aanvaarden. Toen verscheen Prabhupada in Puri.
Omdat Bhaktivinoda Thakura districtsbestuurder was, werd
hij van de ene lokatie naar de andere overgeplaatst, maar hij
had altijd Bhakti-rasamrta-sindhu en Caitanya-caritamrta bij
zich en legde de inhoud aan zijn zoon uit. Prabhupada ontving
zoveel instructies van hem, maar we moeten ook begrijpen,
dat Prabhupada een eeuwig bevrijde ziel is; er was in de we-
reld niemand zoals hij. Zonder dat hij naar een lagere school
en een middelbare school was geweest, leerde hij heel snel
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over alle onderwerpen en werd een groot geleerde in Sans-
kriet. Zijn Engels was dermate vergevorderd, dat zelfs profes-
soren in de Engelse taal hem niet konden volgen. Enkele ge-
studeerde westerse toegewijden vertelden me, dat ze bij het
lezen van zijn Brahma-samhita herhaaldelijk het woorden-
boek moesten raadplegen. En zijn Bengaals had ook een
dermate hoge standaard, dat zelfs vooraanstaande geleerden
het moeilijk konden volgen. Hij zei, dat geestelijke taal dat
moet zijn; dat het niet zo eenvoudig mag zijn om te begrijpen.
Als je geestelijke vooruitgang maakt door in het gezelschap
van Vaisnava’s te blijven, ben je in staat om de spirituele taal
wel te begrijpen.

Op de leeftijd van zeven of acht jaar begon Prabhupada een
Godsbeeld van Karmadeva te vereren en Bhaktivinoda Tha-
kura gaf hem de maha-mantra en andere mantras voor zijn
puja. Toen hij achttien was, gaven alle geleerde astronomen in
Bengalen hem de titel “Sarasvati”. Daarna ging hij naar de
universiteit, maar hij kreeg onenigheid met de docenten en
zei, “Leer ik iets van jullie, of leren jullie iets van mij?” Toen
hij zijn studie afbrak, maakten Bhaktivinoda Thakura en an-
dere familieleden zich zorgen. Ze brachten hem naar Puri,
waar hij ging studeren aan de Satasana Asrama, waar Svaripa
Damodara en Raghunatha dasa Gosvami hadden gewoond.
Vaisnava’s kwamen daar regelmatig bij elkaar en nu heeft
Srila Siddhanti Maharaja een matha op precies dezelfde plek.
Daar begon Prabhupada lezingen te geven uit Caitanya-
caritamrta. Er zaten daar ook een paar babajis, die zichzelf
rasika beschouwden en Prabhupada vijandig gezind waren,
toen ze zijn uitleg hoorden. Toen Bhaktivinoda Thakura dit
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merkte, haalde hij hem daar weg liet hem de zoon van de ko-
ning van Tripura onderwijzen.

Prabhupa beschikte over een grote bibliotheek met Vaisna-
va literatuur en nadat hij deze grondig had bestudeerd, gaf hij
de zoon van de koning zodanig les, dat de jongen een mala om
te chanten accepteerde en filak begon te dragen. Hij raakte
onthecht van de wereld en het horen van hari-katha kreeg
geleidelijk zijn grootste belangstelling. De koningin, die dit
gadesloeg, raakte zeer geirriteerd en zei tegen de koning,
“Deze jongen wordt een nietsnut! Wat gebeurt er, als jij er
niet meer bent? Wie gaat de offers aan onze overleden voor-
ouders brengen? Hij gaat de wereld verzaken en dan is alles
verloren! Zorg dat je deze leraar snel kwijtraakt. Geef hem
vierhonderd rupees om te vertrekken — we hebben geen geld
nodig, maar een zoon!”
kunt je voorstellen hoeveel vierhonderd rupees in die tijd

Dat was honderd jaar geleden, dus je

waard was. De koningin zette haar echtgenoot zodanig onder
druk, dat hij uiteindelijk naar Prabhupada ging en hem nede-
rig mededeelde, “Het doet me groot verdriet, dat onze familie
u niet gunstig gezind is; ze zijn bang, dat de jongen zich met
bhakti gaat bezighouden en de wereld gaat verzaken. Ik be-
schouw het als ons grote fortuin om een persoon als u te leren
kennen en onze zoon door u te laten onderwijzen, maar de
anderen begrijpen het niet.” De koning benaderde Bhaktivi-
noda Thakura en bood hem het geld aan, maar zonder dat
Bhaktivinoda Thakura het wilde aanvaarden, keerde de ko-
ning naar huis terug.

Daarna begon Bhaktivinoda Thakura een winkel in home-
opathische geneesmiddelen. Toen bleek, dat de winkel geen
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succes had, dacht hij, “Het bestieren van een winkel is voor
mij niet weggelegd,” en kocht een stuk grond in Mayapura.
Nadat hij de geboorteplaats van Mahaprabhu had gelokali-
seerd, installeerde hij daar de Godsbeelden van Gaura, Vi-
snupriya en Laksmipriya en ook kleine miirtis van Radha-
Krsna. Na het verdwijnen van Bhaktivinoda Thakura was
Prabhupada vastbesloten om de Navadvipa-dhama parikrama
te volgen, die zijn vader had beschreven, en om mensen aan te
trekken nodigde hij grote kirtana-leiders uit. Hij liet een grote
tent neerzetten, waar duizenden mensen voor de parikrama
naartoe kwamen, en daar is de katha van suddha-bhagavad-
bhakti van start gegaan.

Geleidelijk kwamen gekwalificeerde jongens van amper
zestien, zeventien en achttien jaar, die een hart hadden, dat
zacht en zuiver was, naar voren en Prabhupada maakte hen
brahmacaris en sannyasis. Hij was met groot gemak in staat
om hen te trainen, maar aan degenen, die ouder waren dan
vijftig, kon evenals papegaaien niets nieuws worden geleerd.
Daarna kwamen toegewijden, zoals onze Guru Maharaja, Bon
Maharaja, Bhakti Pradipa Tirtha Maharaja, Bhakti Vilasa
Tirtha Maharaja, Aranya Maharaja en Narahari Prabhu. In
het begin daar in Mayapura deed Narahari Prabhu arati, ter-
wijl Prabhupada de handgong speelde en geleidelijk begon het
predikwerk. Het instituut van tridandi-sannyasa werd inge-
steld en het resultaat was, dat vandaag de dag de naam en het
begrip Caitanya Mahaprabhu met kracht worden gepredikt.
In elf jaar van 1926-37 werd het predikwerk overal verspreid,
maar daarvoor werd zoveel tijd besteed aan het neerzetten

van het fundament. Prabhupada gaf vele tijdschriften uit —
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dagbladen, weekbladen en maandbladen — in het Sanskriet,
Bengaals, Hindi, Orissi, Engels en in Assamese talen en wij
hebben allemaal met veel gemak de vruchten van zijn onder-
nemingen geérfd. Met grote moeite heeft hij de Gaudiya lijn
met strikte richtlijnen weten te vestigen, maar er waren zoveel
problemen met zijn predikcampagnes, dat we ons dat niet
kunnen voorstellen. Er was zoveel verzet tegen het predik-
werk van Prabhupada, dat zijn leerlingen zelfs niet werden
toegelaten in de mandiras in Vrndavana en Navadvipa.

Prabhupada cultiveerde de klimplant van devotie door alle
overbodige takken en onderliggende takken weg te snoeien.
Hoe deed hij dat? Ten eerste, hij reviseerde de guru-
parampara. Hij zei, dat wij in de lijn van Mahaprabhu zitten
en verwijderde de namen van degenen, die niet volkomen
geperfectioneerd waren. Nadat hij de namen van Brahma,
Narada en Vyasa had gevestigd, ging hij rechtreeks naar
Madhva. Prabhupada accepteerde de namen van degenen,
van wie de mensen in deze wereld het meeste voordeel kregen
en dat waren vooral de brahmacaris. Doorgaans accepteerde
hij niet de namen van degenen, die langere tijd grhastha wa-
ren geweest. Na Madhva erkende hij enkele bijzondere per-
soonlijkheden en ging verder met Madhavendra Puri. Hijj
wordt door iedereen aanvaard en van hem gaan we naar I$va-
ra Puri, Svaripa Damodara, de Zes Gosvami’s en dan Krsna-
dasa Kaviraja Gosvami.

Op dit punt waren sommigen gesplitst in de lijnen van Nity-
ananda Prabhu, Advaita Acarya, Gadadhara Pandita, Vakre-
$vara Pandita, Lokanatha Gosvami en anderen, maar Prabhu-
pada zei, “We aanvaarden in onze lijn alleen volkomen per-
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fecte zielen, die de juiste siddhanta kennen en die rasika zijn,
waar ze zich ook bevinden.” Op die manier werden alle ver-
scheidene lijnen in onze parampara op de een of andere loka-
tie vertegenwoordigd.

Er zijn zoveel disciplinaire lijnen van opvolging, maar
Prabhupada zei, dat wij de guru-parampara erkennen, niet de
disciplinaire opvolging. De guru-parampara bestaat alleen uit
bhagavata-gurus, zelfs al maakten ze geen leerlingen en kwam
er geen rechtstreekse disciplinaire lijn uit hen voort. Sommi-
gen hebben helemaal geen leerlingen geinitieerd, maar des-
ondanks zijn ze jagad-guru. Op die manier stelde hij met zijn
allesdoordringende visie alle mahdjanas samen en vormde
datgene, dat wij kennen als de bhagavata-parampara of guru-
parampara.

Na het verdwijnen van Srila Visvanatha Cakravarti Thaku-
ra ontstonden zoveel verwante disciplinaire lijnen, die
Prabhupada allemaal veronachtzaamde, waarbij hij alleen
erkenning gaf aan Baladeva Vidyabhusana en daarna Jagan-
natha dasa Babaji. Hij aanvaardde alleen degenen, in wie hij
de ware spirituele siddhanta aantrof. Door eenvoudig de man-
tra in je oor te ontvangen en een dhoti of andere kleding te
dragen, die de guru geeft, ben je nog niet gekwalificeerd als
opvolger van de guru. Bhaktivinoda Thakura kreeg helemaal
geen mantra van Jagannatha dasa Babaji Maharaja, dus hoe
kon hij zijn leerling zijn? Hij was een leerling van zijn concep-
tie: zijn gevoelens jegens Krsna, zijn begrip van rasa en zijn
begrip van fattva. Dit is een discipel. De meeste mensen kun-
nen dit niet bevatten, maar omdat hij met zoveel inzicht kon
waarnemen, verklaarde Prabhupada, dat hieruit onze lijn be-
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stond. Gaura-kisora dasa Babaji Maharaja was ook geen gei-
nitieerde leerling van Bhaktivinoda Thakura, maar hij om-
armde alle gevoelens en begrippen van Bhaktivinoda Thakura
en daarom verschijnt zijn naam in de opvolging. Over deze
kwestie zeiden de babajis, “Wiens leerling is Bhaktisiddhanta
Sarasvati? Wie heeft hem sannyasa gegeven? Waarom draagt
hij niet dezelfde kleding als Sanatana Gosvami? In onze sam-
pradaya na Nityananda Prabhu en Svariipa Damodara droeg
iedereen witte kleding, maar hij droeg safraankleurige kleding
en accepteerde een danda. Hoe kan hij dat doen?” Welke
relatie heeft het dragen van oranje of witte kleding met bhak-
ti?

kiba vipra, kiba nyasi, sudra kene naya
vei krsna-tattva-vetta, sei ‘guru’ haya

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 8.128)

Of men nu een brahmana, een sannyasi of een Siidra is, als hij
krsna-tattva kent, is hij een guru, om niet te spreken van een
Vaisnava. Prabhupada dacht, “Wijj zijn niet gekwalificeerd om
de kleding te aanvaarden, die werd gedragen door zulke grote
persoonlijkheden als Rupa, Sanatana, Jiva en Krsnadasa Ka-
viraja. Wij blijven in de gewone kleding van sannydsis en ac-
cepteren niet de kleding van paramahamsa-babajis. We blij-
ven binnen het varnasrama stelsel als brahmacaris en sannya-
sis en houden het ideaal van die paramahamsa kledij boven
ons hoofd, want als we die kleding aanvaarden en zondige
daden begaan, is dat aparadha aan de voeten van Rupa en
Sanatana.” Sommige babajis hadden kritiek op het trainen
van brahmacaris en het geven van de heilige draad, maar onze
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Guru Maharaja zei, dat die babdjis allemaal dwazen waren,
erger nog dan dieren. Zij droegen de kleding van de parama-
hamsa en gaven de verheven gopi-mantra aan iedere voorbij-
ganger, terwijl Prabhupada alleen brahmacaris in opleiding
had en hen instructies gaf omtrent het beheersen van de zin-
tuigen — dus wie heeft gelijk?

Prabhupada wilde ons eerst laten begrijpen, wat siddhanta
is, namelijk jiva-tattva, maya-tattva en bhagavat-tattva, en hoe
je maya in de vorm van kanaka (rijkdom), kamini (vrouwen)
en pratistha (prestige) moet vermijden — dit zijn de allereerste
instructies. Gopi-bhdava is zeer verheven; eerste moeten we
begrijpen, dat “lIk ben krsna-ddasa” en beginnen met hari-
nama. Maar deze babajis geven hun idee over gopi-bhava
meteen weg aan iedereen, die hen benadert, en dan chanten
ze allemaal “Ik ben gopi, ik ben gopi” en creéren op die ma-
nier een verstoring in de samenleving.

In onze matha zingen we iedere ochtend het lied, waarin
Prabhupada de bhagavata-parampara heeft gevestigd, krsna
haite catur-mukha... Bij het componeren van dit lied heeft hij
alle grote, geperfectioneerde persoonlijkheden uit verschil-
lende lijnen aanvaard en gaf de verklaring, “Dit is de lijn van
Gaura.” Als Prabhupada niet was gekomen, hadden we dan
de naam van Mahaprabhu en gesprekken uit Bhagavad-gita
en Srimad-Bhdgavatam ergens aangetroffen? Hier in Mathu-
ra, in Vraja en overal elders hebben nog steeds gaura-kirtana
en hari-katha plaats en ze zijn niet verdwenen. Daarom zal de
wereld voor altijd verschuldigd blijven aan Prabhupada voor
zijn predikwerk. Hij ging nooit naar rijke mensen toe, maar

hij nam één paisa van iedere persoon, die hij tegenkwam. En
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onze Guru Maharaja deed hetzelfde. Ofschoon hij uit een
rijke familie kwam, nam hij altijd een houten kistje met een
gleuf erin mee naar de markt en in de trein, de tram en de
bus. Hij sprak met mensen uit alle rangen en standen en op
die manier heeft hij het predikwerk in alle richtingen ver-
spreid. Wij moeten ons ook bezighouden met zo een zuivere
vorm van prediken en niet stil blijven zitten, nadat we dit
hebben gehoord. Alsof je hen een injectie geeft, moeten jullie
allemaal anderen aanmoedigen om hari-nama te nemen en
deze concepties te horen, of je nu man of vrouw bent, ge-
trouwd of ongetrouwd. En denk niet, dat je dit niet kunt doen,
omdat je geen opleiding hebt gehad. Had Haridasa Thakura
een academische graad? Hadden Raghunatha dasa Gosvami
en anderen die? Toch waren hun activiteiten eersteklas en
hun ideeén waren uitermate verheven.

Wij horen regelmatig tattva uit de geschriften, zoals Srimad-
Bhagavatam en Brhad-bhagavatamyta, maar hoe krijgen ande-
ren de gelegenheid om dit te horen? Nadat we het hebben
gehoord, moeten we het naar zoveel andere mensen brengen,
want dit is de plicht van ieder van ons. We moeten harinama
met grote liefde nemen en anderen aanmoedigen te chanten.
We moeten zelf siddhanta horen en daarna anderen helpen dit
te begrijpen; dit zal Prabhupada een groot genoegen doen.
Helemaal op het eind van zijn leven zei Prabhupada, “Wij zijn
louter arbeiders; wij zijn de pionnen van bhagavat-katha.” Hij
heeft voor zichzelf nooit een permanente leefsituatie in een
rijke tempel gemaakt, maar bleef altijd in beweging. Dezer
dagen doen we de dingen iets anders, maar we moeten altijd

proberen te volgen, niet alleen de filosofische ideeén van
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Prabhupada, maar ook het ideaal, dat hij ons toonde met zijn
eigen gedrag.

Deze begrippen dienen als het fundament voor bhakti en
als dit fundament niet wordt gevestigd, vallen we weg van het
horen van de hogere niveau’s van katha. Bijvoorbeeld, Bhak-
tivinoda Thakura heeft een lied geschreven, getiteld Vibhavari
Sesa, dat regels zoals deze bevat,

jamuna-jivana, keli-parayana,
manasa-candra-cakora

nama-sudha-rasa, gao krsna-yasa,
rakho vacana mana mora

Sri Krsna is het leven van de Yamuna, Hij houdt Zich altijd be-
zig met Zijn amoureuze spel en vermaak en Hij is de maan van
het hart van de gopis. Zing de glorie van Hem, wiens naam
zuiver rasa is — O geest, herinner je altijd deze woorden.

In onze matha zingen we dit lied iedere dag en dat is zeker
gunstig, maar bevatten we ook de complete bhava, die hierin
is vervat? Niets ontbreekt aan deze regels — de rasa-lila niet,
de Bhramara-gita niet, de Venu-gita niet, niets blijft erbuiten.
Alles is erin aanwezig en alle voorgaande regels van dit lied
zijn op dezelfde wijze verzadigd van zowel rasa als tattva. Phu-
la-Sara-yojaka kama — wat betekent dit? De complete kama-
gayatri is hierin aanwezig. Sara betekent ‘pijl’, een pijl van
kama (verlangen), die Krsna op Zijn boog legt. Hoeveel van
die pijlen heeft Krsna? Vijf — Zijn zijdelingse blikken en Zijn
wenkbrauwen, wangen, neus en glimlach. Vertel mij eens,
blijft er iets buiten deze versregels?

Het is de ware taak van de guru-parampara — degenen die
op de hoogte zijn van rasa, de diksa- en Siksa-gurus — om de
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mensen in deze wereld te helpen deze onderwerpen te begrij-
pen. Als we de ene na de andere regel bestuderen, zouden we
er zoveel dagen lang lezingen over kunnen geven en zou ons
hart vol rasa en goddelijke zegen raken bij het horen van hun
volledige betekenis. Bhaktivinoda Thakura heeft zoveel bha-
va in ieder woord gelegd en hetzelfde geldt voor de composi-
ties van Narottama Thakura en Visvanatha Cakravarti Thaku-
ra. Om te begrijpen, wat onze acdaryas ons hebben nagelaten,
zijn grote intelligentie en bhava vereist. En als we zulke bhava
in ons hart hebben, waarmee we de poézie en de bijzondere
karakteristieken van dcaryas, zoals Prabhupada, kunnen be-
grijpen, zal het altijd bij ons blijven, waar we ook gaan.

In de uitleg van de regel, param vijayate sri-krsna-sarikir-
tanam uit het eerste vers van Mahaprabhu’s Siksdstaka,
schreef Prabhupada, dat deze regel de wijze van verering van
de Gaudiya Matha vertegenwoordigt. Er zijn drie stadia: het
beginstadium van sadhana, het middenstadium van bhava en
het laatste bereik geproduceerd door die bhdava, dat prema
wordt genoemd. Sadhana is de beoefening, waardoor suddha-
sattva-bhava wakker wordt en als het niet ontwaakt, kan het-
geen wordt beoefend geen sadhana worden genoemd. We
kunnen onszelf onder de loupe nemen en kijken, of we de
sadhana uitvoeren, die al of geen bhava opwekt. Zijn de
symptomen aanwezig, of niet? We kunnen zelfs niet het juiste
doel in onze sadhana voor ogen halen. Als iemand een lucifer
aansteekt, wat is zijn bedoeling dan? Hij probeert een vlam te
krijgen. En als er bij het strijken van de lucifer geen vlam
komt, pakt hij een andere lucifer en probeert het opnicuw.
Onze onderneming om de sddhya (laatste doelstelling) te be-
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reiken door het beoefenen van sadhana is hetzelfde. Ksud-
anuvrtti (spirituele ‘honger’), tusti (voldaanheid) en pusti
(kracht) — deze drie dingen moeten verschijnen. En als ze dat
niet doen, praktiseren we geen echte sadhana en kunnen we
geen ware sadhakas worden genoemd. Alles, dat we doen,
moeten we doen met deze visie, “Door deze activiteit uit te
voeren, wordt bhava voor Krsna gewekt.” Produceert de luci-
fer een vlam of niet? Als we zien, dat onze sadhana juist ge-
hechtheid aan materieel resultaat, zoals pratistha, oplevert,
begeven we ons in de verkeerde richting. We moeten dit punt
goed inzien: het enige doel van kirtana is het laten ontwaken
van bhava.

Ceto-darpana-marjanam — is in onze beoefening van nama-
sarikirtana onze geest gezuiverd, of niet? Gaat ons verstand in
de richting van rijkdom, materieel plezier en prestige? Be-
schouwen we materieel plezier giftig of gunstig voor onszelf?
Materieel plezier is vergif. Haridasa Thakura nam harinama
op een afgelegen plek, toen een prachtige vrouw hem bena-
derde en zei, “Prabhu, je hoeft niet langer voor jezelf te ko-
ken. Je hoeft geen water te halen en ik zal ook jouw tulasi-
plant verzorgen. Jij kunt de hele dag harinama chanten en ik
voer al jouw taken uit. En als je vermoeid raakt, masseer ik
jouw voeten.” Maar heeft Haridasa Thakura haar geaccep-
teerd?

Alle vormen van materieel plezier dienen we te beschou-
wen als vergif, of het nu een man of een vrouw betreft. Als we
denken, dat luxieus voedsel en accommodatie gunstig voor
ons zijn, wordt de spiegel van de geest niet gereinigd en wordt
de reflectie van jouw eigen spirituele gedaante niet zichtbaar.
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We moeten de spiegel schoonmaken; er mag geen stof of iets
dergelijks op liggen. We moeten in staat zijn om te zien, wat
ons illusoire lichaam is, wat ons spirituele lichaam is en welke
onze fouten zijn; maar het is een groot ongeluk, dat we alleen
andermans fouten zien. De eerste soort besmetting van de
geest is te denken, dat we het materiéle lichaam zijn. We zijn
eeuwige dienaren van Krsna, maar het meest voorkomende
stof op de spiegel van de geest is te denken, dat we het mate-
riéle lichaam zijn. Pogingen ondernemen voor het geluk van
het lichaam vormt stof op de spiegel, of besmetting op de
geest.

Er zijn zoveel anarthas — svaripa-bhrama (verwarring over
de huidige gedaante en aard), asat-trsna (verlangen naar tijde-
lijke zaken), hrdaya-daurbalya (emotionele zwakte) en apa-
radha (overtredingen). Behalve deze zijn er nog andere, zoals
beschreven staat in Madhurya-kadambini van Visvanatha
Cakravarti Thakura: utsahamayi (vals vertrouwen), ghanata-
rala (sporadische pogingen), vyiidha-vikalpa (besluiteloos-
heid), visaya-sarigara (strijd met de zintuigen), niyamaksama
(onvermogen om geloften te houden) en tarariga-rargini (ge-
nieten van de materi€le faciliteiten, die toewijding produ-
ceert).

Dan zijn er vier soorten apardadha — duskrtottha (voortko-
mend uit voorgaande zonden), sukrtottha (voortkomend uit
voorgaande vroomheid), aparadhottha (voortkomend uit
overtredingen bij het chanten) en bhaktyuttha (voortkomend
uit onvolkomen dienstverlening). Zodra al deze overtredingen
zijn verdwenen, wordt ons ware zelf, de arma, in de spiegel
van de geest gereflecteerd; maar voorlopig is onze visie nog
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vertroebeld. We beschouwen de pijn en het plezier van het
materi€le lichaam als van onszelf en onze wereldse relaties en
werelds verlies en gewin als verbonden aan ons eigen zelf.
Bhava-maha-davagni-nirvapanam, dit is de bosbrand van het
materiéle bestaan, waarin we keer op keer worden geboren.

Wanneer de spiegel van de geest is gereinigd, wordt deze
brand geblust en maken we vooruitgang op het pad van sad-
hana naar uttama-bhakti, de devotie, die vrij is van iedere ten-
dens naar karma of jiiana. Die toewijding is klesa-ghni, die
zoveel soorten problemen verbrandt. Dit gebeurt niet ineens,
maar geleidelijk. Eerst is er sraddha, dan nistha en daarna
gaan we naar ruci en dsakti, wanneer onze anarthas voor het
grootste deel zijn opgelost. Die anarthas kunnen echter nog in
hun zaadvorm blijven bestaan. Je kunt jouw hoofd scheren,
maar is er zelfs maar één haar helemaal verdwenen? De wor-
tels zitten er nog en het haar zal na enkele dagen opnieuw
aangroeien. Wanneer we het stadium van dasakti hebben be-
reikt, bestaan op dezelfde manier nog de wortels van anarthas,
maar uiterlijk zijn ze niet zichtbaar. Als hieraan een gunstige
omgeving wordt geboden — met andere woorden, als we slecht
gezelschap houden, of een Vaisnava schofferen — zullen ze
weer de kop opsteken. Maar bij het bereiken van het stadium
van bhava zijn ze voor altijd verdwenen.

Dan hebben we sudhada, die in diverse soorten bestaat. In
de wereldse betekenis is subha het beschikken over rijkdom,
goed nageslacht, positie, roem en kennis en het gezond hou-
den van het lichaam, zodat de gevolgen van de ouderdom niet
voortijdig verschijnen. Maar wat is ware subha? Het hebben
van ruci voor de naam en lila-katha van Bhagavan en voor de
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onderdelen van bhagavad-bhajana-sadhana. De gretigheid
voor deze dingen is subha en die subha is de lotusbloem be-
schreven in de woorden sreyah-kairava-candrika-vitaranam.
Wanneer de maan zijn stralen erop laat vallen, bloeit hij zui-
ver en zonder smetten. Hoe wordt dergelijke zuivere bhakti in
het hart wakker? De sakti van harinama is als de stralen van
de maan, die de lotus van het hart geleidelijk in bloei zet en
hem door de stadia van nistha, ruci, asakti en bhava leidt.
Wanneer hij in volle bloei staat, wordt dat het stadium van
prema genoemd. Maar als de sakti van harinama op deze ma-
nier moet optreden, dient onze belangstelling voor het mate-
riele leven te zijn beéindigd. Zoals twee zwaarden niet samen
in één schede blijven zitten, zo blijven maya en bhakti niet
samen in jouw hart zitten.

Vidya-vadhii-jivanam — nama-sankirtana is zowaar het le-
ven van vidya-vadhii. Vidya is datgene, waardoor we jiva-
tattva, maya-tattva en uiteindelijk Krsna kunnen kennen; het
heeft geen betrekking op kennis van wereldse wetenschap of
hoe je geld moet maken. Ware vidya is bhakti en uiteindelijk
neemt het de vorm aan van de vadhii, of de metgezel van Krs-
na. Eerst is er sadhana-bhakti, dan bhava-bhakti en tenslotte
prema-bhakti. Nadat je prema-bhakti bent binnengegaan,
ontwikkelt jouw toewijding zich via de stadia van sneha, ma-
na, pranaya, raga, anurdaga, bhava en tenslotte mahabhava. De
belichaming van mahabhava is Srimati Radhika, die de vadha,
of metgezellin van Krsna is. Boven de sandhini-sakti manifes-
teren de samvit- en hladini-saktis zich volkomen als radha-

bhava. Dit is vidya-vadhii en als zelfs maar één straal van dit
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bovenzinnelijke vermogen ons hart binnengaat, wordt dat
bhava genoemd.

Anandambudhi-vardhanam prati-padam — als we harinama
met deze bhava chanten, ervaren we bij elke stap een toene-
mende ananda, goddelijk plezier. In de maha-mantra zijn krs-
na-nama en ook Hare aanwezig, dat betekent Zij, die Krsna
naar de kufija aantrekt, Srimati Radhika. Deze bhava is zo
diep, dat hij geen eind kent en dit is de nama, die zo verzadigd
is van rasa, die Caitanya Mahaprabhu naar deze wereld heeft
gebracht. Wanneer we de maha-mantra met deze bhava chan-
ten, zal iedere stap ons dieper onderdompelen in de oceaan
van goddelijke zegen. Purnamrtasvadanam — wat is purnamy-
ta, de volkomen nectar? Prema. En die zal je onafgebroken
proeven. Door de naam op deze wijze te chanten konden onze
acaryas, zoals Jayadeva Gosvami, Sanatana Gosvami en
Bhaktivinoda Thakura het goddelijke spel schouwen en al die
ambrozijnen literatuur componeren. En sarvatma-snapanam —
je zal nooit meer uit die nectaroceaan willen komen, waar
zelfs geen spoor van maya aanwezig is, met andere woorden,
ze zijn svarupa-siddhi binnengegaan. Dit is de uitleg van het
eerste vers van Mahaprabhu’s Siksastaka gegeven door Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada, wiens terugkeer naar
het eeuwige spel van Sri Radha-Krsna wij op deze dag her-
denken.
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Flacfdstit Ol

De Verdwijningsdag van

Srila Gaura-ki$ora dasa Babaji Maharaja

E DIENEN DE VERZAKENDE LEVENS-

stijl en hoge standaard van bhajana van Srila

Gaura-kisora dasa Babaji met rust te laten, maar
we kunnen op zijn minst een paar lagere principes aanvaarden
en volgen, die hij voor ons heeft gevestigd en in zijn eigen
leven heeft gepraktiseerd. Nadat we voldoende spirituele
vooruitgang hebben gemaakt, kunnen we misschien in staat
zijn de hogere dingen aan te nemen, maar we moeten ze in
onze huidige conditie niet willen volgen. Wie kan mogelijker-
wijs zijn extreme verzaking volgen, zoals het eten van de klei
van de Yamuna en Radha-kunda en volkomen athankelijk
blijven van Bhagavan? Hij had het gevoel, als hij in een man-
dira zou wonen, er vele mensen zouden komen en zijn bhaja-
na zouden verstoren, dus in plaats daarvan woonde hij in een
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latrine (openbaar toilet of wasplaats). Mensen zochten hem
op voor zijn zegen om materieel voordeel te behalen, maar hij
gaf de voorkeur aan de stank van de latrine boven de stank
van de woorden van die mensen. Dit is voor ons ondraaglijk,
zelfs voor een minuut. Daarom zal een kanistha-adhikari het
leven van deze grote uttama-bhagavata Vaisnava niet gemak-
kelijk kunnen begrijpen. De hogere zaken zijn voor ons niet
toegestaan, maar we moeten datgene uit zijn leven aanvaar-
den, dat voor vooruitgang in het stadium van madhyama-
adhikari gunstig is.

Zolang we de genade van Sri Caitanya Mahaprabhu, Nitya-
nanda Prabhu en Navadvipa-dhama nog niet hebben gekre-
gen, kunnen we Vraja niet binnengaan. Daarom zijn de mees-
ten van onze voorgaande dcaryas, die bhajana uitvoerden in
Vrndavana, daar vertrokken en naar Navadvipa gegaan om
prema te bereiken. Alleen na zich te hebben ondergedompeld
in de Ganga van Mahaprabhu's prema in Navadvipa keerden
ze naar Vrndavana terug om te verdrinken in de oceaan van
krsna-prema. Eerst voerden ze de bhajana uit van Gauracan-
dra en wat bereikten ze hiermee? De prema van het amoureu-
ze spel van Sri Radha en Krsna. In het begin voerde Gaura-
kisora dasa Babaji Maharaja bhajana uit in Vrndavana bij
Surya-kunda, Radha-kunda, Nandagrama, Varsana en een
aantal andere plaatsen, maar in zijn hart kreeg hij het gevoel,
"Het soort prema, dat ik zoek, kan hier niet worden bereikt."
Hij voerde kirtana uit met grote prema en riep "Radha, Rad-
ha! Waar ben Je? Bescherm mijn leven, want ik ga dood zon-
der Jou! Radha, Radha!" Ofschoon hij het uitriep met extre-
me vipralambha-bhava [gevoel van afgescheidenheid], had hij
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het idee, dat zijn hunkering niet volkomen werd bevredigd,
dus hij verliet Vrndavana en ging naar Navadvipa. Om te
voorkomen, dat hij in aanraking kwam met wereldse mensen,
woonde hij in een latrine. Hij was zo mahatma, dat hij niet
eens voor zichzelf een hut bouwde.

De aristocratische landeigenaar van Kasima Bazar organi-
seerde eens een conferentie voor alle prominente Vaisnava's
en hij benaderde Babaji Maharaja om hem te vragen of hij de
conferentie wilde voorzitten. Hij zei, "Babaji Maharaja, ik ben
een conferentie van Vaisnava's aan het organiseren en iede-
ren wil, dat u dit gezelschap voorzit. Weest u genadevol en
geeft u ons alstublieft uw sukrti door deze uitnodiging te aan-
vaarden, dan haal ik u op en breng u weer terug met mijn ei-
gen wagen."

Babaji Maharaja vroeg hem, "Om welke reden gaat u deze
conferentie organiseren? Wat is hiervoor de noodzaak?"

De man antwoordde, "Dit is voor het prediken van vaisnava-
dharma, dus mensen horen gesprekken over Bhagavan en
worden geinspireerd om bhajana te gaan doen."

Toen zei Babaji Maharaja, "Goed, dan moet je één ding
doen: eerst ga jij bhajana doen en vergeet al die anderen. Ver-
trek uit huis en laat jouw vrouw en kinderen achter en kom
naar mij. Je krijgt van mij een paar kaupinas en dan doe je
bhajana. Zorg dat eerst jouw eigen leven betekenis krijgt en
maak je daarna zorgen om anderen. Anders doet jouw confe-
rentie alleen dienst voor jouw eigen ego en dan levert het
geen voordeel op voor anderen. Eerst moet je naar mij komen
en een tijdje bhajana doen; dan ga je jouw conferentie organi-
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seren." Nadat de man dit sterke antwoord van Babaji Mahara-
ja had gekregen, was hij sprakeloos en ging ervan door.

Een andere keer kwam er een man naar Babaji Maharaja
en zei, "Babaji Maharaja, wees me alsjeblieft genadig! Wees
me alsjeblieft genadig!" Hij zei dat keer op keer. Babaji Ma-
haraja werd er een beetje vervelend van en zei, "Wil je gena-
de? Hier — pak aan!" en hij gaf de man een paar kaupinas.
Wat betekent het om iemand een set kaupinas te geven?
Wanneer een guru iemand sannyadsa geeft, wat geeft hij hem
dan? Een set kaupinas (lendedoeken) en de mantra. Dan
wordt die persoon op slag een verzaker, laat hij alle wereldse
gehechtheid achterwege en zet hij zijn lichaam, geest en
woorden in voor de dienst van Krsna. Als de guru dit aan ie-
mand geeft, bestaat er dan een grotere genade dan dit? "Hier
— pak aan die genade!" Toen de man dit hoorde van Babaji
Maharaja, werd hij bang, rende weg en is nooit meer terug
gekomen.

Bij een andere gelegenheid kwam een jongen uit een rijke
familie, die van huis was weggelopen, naar Babaji Maharaja.
Hij zei tegen Babaji Maharaja, "Ik wil bij u blijven en gewoon
bhajana doen." Babaji Maharaja gaf geen antwoord, dus de
jongen bleef bij hem in de buurt. Hij haalde water voor Babaji
Maharaja en verleende andere diensten voor hem en ging de
mensen vertellen, "Ik ben een discipel van Babaji Maharaja."
Maar in feite had Babaji Maharaja geen andere leerlingen dan
alleen Prabhupada [Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada
Maharaja]. Deze jongen bleef een tijdje bij Babaji Maharaja,
maar kreeg niet wat hij had verwacht, dus hij dacht, "Ik ga
terug naar het materiéle leven." Veel mensen gaan in een ma-
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tha wonen, blijven een of twee maanden en gaan weer terug
naar het materiéle leven, trouwen en gaan zich bezighouden
met huishoudelijke zaken. Sommige mannen verlaten de ver-
zakende levensorde zelfs nog na tien of twintig jaar, maar
alleen omdat ze dezelfde zaken wilden bereiken als wereldse
mensen: kanaka (rijkdom), kamini (vrouwen) en pratistha
(prestige). Uiterlijk gaan ze het huis uit en beginnen aan bha-
jana, maar ze zijn in werkelijkheid alleen geinteresseerd in
materieel gewin.

Toen hij het gevoel kreeg, dat hij niets had bereikt door bij
Babaji Maharaja te blijven, vertrok de jongen en kwam na
twee weken terug met een prachtig jong meisje uit een rijke
familie, met wie hij was getrouwd. Hij bood Babaji Maharaja
zijn pranama aan en zei, ‘Babaji Maharaja, ik ben sawmisara, de
materiéle wereld, binnengegaan. Bhaktivinoda Thakura heeft
in zijn Gitavali geschreven, 'krsnera samsara kara chadi' ana-
cara — we moeten onze overtredingen opgeven en als hoofd
van het gezin bhajana uitvoeren.' Dus ik heb een krsna-dasi
opgepikt. Weest u alstublieft genadevol voor haar en ook
voor mij, zodat we ons met bhajana kunnen bezighouden en
ook een succesvol materieel leven kunnen leiden."

Babaji Maharaja antwoordde, "Dat heb je goed gedaan!
Daar ben ik blij mee! Heb je een krsna-dasi opgepikt? Dan
moet je één ding doen: je moet aan deze krsna-dasi puja ge-
ven. Je moet iedere dag voor haar een offer koken en haar
pranama en wat bloemen aanbieden en zeggen, 'Jij bent een
krsna-dasi en erg dierbaar aan Sri Krsna.' Maar wees op je
hoede, probeer niet van haar te genieten, anders is alles voor
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jou verloren en ga je naar de hel! Pas op — probeer niet van
haar te genieten!"

Toen hij dit hoorde, was de jongen verbaasd en stond spra-
keloos. Hij werd bang en riep zijn "krsna-dasi" en ging er snel
vandoor. Was het gemakkelijk om Babaji Mahardja in het
ootje te nemen? Het was niet mogelijk hem te misleiden.

Babaji Maharaja legde de gelofte af, dat hij nooit leerlingen
zou accepteren, maar het was de onbuigzaamheid van
Prabhupada, die zei "Als ik een guru aanvaard, is alleen hij
dat." Prabhupada schreef in zijn Gaudiya Patrika, "1k was in
die tijd erg trots. Ik dacht, dat er geen geleerde gelijk was aan
mij, dat er geen tattva-jiani gelijk was aan mij, geen spreker
gelijk aan mij en geen filosoof gelijk aan mij. Deze parama-
hamsa Vaisnava, Gaura-kiSora dasa Babaji Maharaja, begreep
dit en daarom legde hij mijn verzoeken om initiatie naast zich
neer. Hij zei me drie of vier keer, dat hij geen discipelen zou
accepteren. Hij zei, 'Wat? Je bent de zoon van Bhaktivinoda
Thakura! Jij werd geboren in zo'n hoge familie, dat jij voor
mij vererenswaardig bent! Jij bent z'n grote geleerde, jouw
verschijning is zo ontzettend mooi en jij beschikt over alle
goede kwaliteiten; dus waarom zou je mijn leerling worden?'
Op die manier verpulverde hij mijn trots. Mensen zeggen, dat
hij een analfabeet was, maar hij beschikte over ware kennis en
was een jagad-guru."

Drie of vier keer hield Babaji Maharaja zich afzijdig, maar
Prabhupada had een gelofte afgelegd, dat hij alleen inwijding
zou aanvaarden van Babaji Maharaja. Op het eind voerde hij
zware soberheid uit om Babaji Maharaja als zijn guru te krij-
gen en toen Bhaktivinoda Thakura zag, dat het gezicht van
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zijn zoon lijkbleek was alsof hij op het punt stond dood te
gaan, verzocht hij Babaji Maharaja, "Wees aardig tegen hem."
Hierna accepteerde Babaji Maharaja Prabhupada eindelijk als
zijn enige leerling.

De dsrama van Bhaktivinoda Thakura stond aan de oever
van de Ganga en wanneer hij "Hare Krsna, Hare Krsna, Krs-
na Krsna, Hare Hare, Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama,
Hare Hare" luid hoorde chanten, wist Bhaktivinoda Thakura,
dat Babaji Maharaja eraan kwam. Hij chantte zo luid, dat zijn
stem aan de overkant van de Ganga te horen was en als hij in
de asrama was aangekomen, hoorde hij Srimad-Bhagavatam
en andere krsna-katha van Bhaktivinoda Thakura.

Babaji Maharaja associeerde niet veel met andere babadjis.
Hij droeg meestal alleen een larigoti en anders niets, maar op
zekere dag bedelde hij bij iemand om een goede kwaliteit
dhoti, een kurta, een wandelstok en een mooie tulband. Toen
hij dit had aangetrokken, ging hij naar de dsrama van Bhakti-
vinoda Thakura en toen die hem zag, dacht hij, "Kijk eens hoe
het uiterlijk van Babaji Maharaja is getransformeerd! Hij
draagt de gewone kleding van een grhastha. Hij heeft mooie
kleren aan en loopt met een wandelstok zoals een groot-
grondbezitter. Wat is er met hem gebeurd?"

Babaji Maharaja bood pranama aan en ging zitten en Bhak-
tivinoda Thakura vroeg hem, "Babaji Maharaja, ik zie dat
jouw verschijning er vandaag heel anders uitziet. Waarom is
dat?"

Babaji Maharaja antwoordde, "Er zijn tegenwoordig zoveel
babajis, maar veel van hen zijn zulke hooligans, dat het zondig
is om slechts hun naam te noemen. Ze vertonen zoveel wan-
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gedrag, dat een grhastha duizend keer aan hen superieur is. In
naam van parakiya-bhajana houden ze zich bezig met wereld-
se activiteiten en daarvoor gaan ze naar de hel. Als een babadji
een paar rasagullas krijgt of ander voedsel van goede kwali-
teit, moet hij dat aan een koe geven. Babajis zouden niet naar
festivals moeten gaan, maar mensen nodigen hen uit en ze
gaan er naartoe om eenvoudig van een goede maaltijd te ge-
nieten. Het voeren van de honden van de dhama is nog beter
dan hen te voeden. Daarom denk ik, dat ik niet langer een
babaji blijf. Ik draag de kleding van een grhastha, zoadat men-
sen me niet langer aanzien voor een van deze babadjis."
Bhaktivinoda Thakura zei, "Dat heb je goed gezegd." In die
tijd was het wangedrag van deze babajis zo wijd verspreid, dat
mensen een hekel hadden om zelfs maar de naam van een
goede Vaisnava te horen. Het werd dus noodzakelijk, dat er
een grote persoonlijkheid kwam, die de zuivere prema-
dharma van Sri Caitanya Mahaprabhu naar de wereld kon
brengen. En daar kwam een dergelijke grote persoonlijkheid,
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada. Hij predikte
sarikirtana op een manier, dat de wereldopinie in een mini-
mum van tijd was veranderd en dat geleerden, heren en ieder-
een vaisnava-dharma gingen aanvaarden. Als er geen Gaura-
kisora dasa Babaji zou zijn geweest, hadden we geen Prabhu-
pada gehad. En als er geen Prabhupada was geweest, zou de
zuivere prema van Mahaprabhu niet in de hele wereld worden
gepredikt, zoals nu het geval is. Daarom is de oorspronkelijke
grote persoonlijkheid onze over-, over- overgrootvader, Gau-
ra-kisora dasa Babaji. Tegenwoordig verklaren we met grote
trots, dat hij de guru van onze parama-guru was en het is ons
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buitengewoon grote geluk, dat hij naar deze wereld is geko-
men.

We zullen de zijn instructies voor bhajana en verzaking vol-
gen in overeenstemming met onze kwalificatie en degenen,
die ze oprecht volgt, offert de ware pusparijali aan zijn voeten.
Als we deze ware pusparijali niet offeren, zijn we evenals al
die mensen, die hij wegstuurde. We moeten niet naar materi-
eel plezier verlangen en tegelijkertijd om genade smeken,
zoals zij deden. Om zijn genade werkelijk te ontvangen, moe-
ten we deze oprechte puspaijali aan zijn voeten offeren, zijn
instructies op een zuivere wijze volgen en dan zijn we mis-
schien in staat om de ware bhajana binnen te gaan. Hij is
nooit ver van ons verwijderd; hij is altijd bij ons en hij zal ze-
ker zijn overvloedige zegen over ons uitstorten. Onze guruji
riep zijn naam uit en huilde en zei, "Hij heeft al mijn proble-
men weggenomen." Op dezelfde wijze zal hij al onze proble-
men wegnemen, zodat we in staat zijn bhajana uit te voeren
en om werkelijk met bhajana bezig te kunnen zijn, mogen we
geen ander verlangen in ons hart houden. Maar als we sadhu-
sariga verlaten, is alles verloren. Door in de associatie van
toegewijden te blijven kunnen we ons met bhajana bezighou-
den en altijd het ideaal herinneren, dat Gaura-kisora dasa
Babaji Maharaja in zijn leven toonde. Dan krijgt ons leven
betekenis en krijgen we van onze bhajana het ware voordeel.
Dus we bieden een gebed aan zijn lotusvoeten, dat hij ons
allemaal altijd genadig mag zijn.
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Hoofdtue Los

De Verdwijningsdag van

Srila Raghunatha dasa Gosvami

RILA RAGHUNATHA DASA GOSVMI IS EEN

eeuwige metgezel van Caitanya Mahaprabhu en ook

van Krsna, maar in het spel van Mahaprabhu toonde
hij de sddhana-bhajana voor het bereiken van de verheven
devotionele stadia van bhava en prema. Als een sadhaka op-
recht verlangt zich in bhajana te begeven om zonder uitstel de
rechtstreekse associatie van Bhagavan te krijgen — misschien
in slechts een of twee levens — moet hij zich bezighouden met
bhajana zoals Raghunatha dasa Gosvami het deed. Maar dat
type bhajana is zeer, zeer moeilijk. De manier waarop hij zijn
huis en familie achterliet, hoe hij zich bezig hield met zeer
strikte bhajana, hoe hij in zijn laatste dagen stopte met eten
en drinken en dag en nacht huilde in goddelijke afgescheiden-
heid - al die dingen zouden voor ons erg moeilijk te volgen
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zijn. Maar voor degene, die werkelijk verlangt naar prema, is
het niet zo moeilijk.

Deze wereld is een reflectie van de spirituele wereld; er be-
staat een overeenkomst tussen beide. Als we inzien, dat deze
wereld een leerschool is in plaats van een pretpark, kunnen
we er iets gunstigs aan overhouden. Maar alleen degenen, die
hun oprechte toevlucht hebben gezocht aan de voeten van een
guru, zullen zulke instructie aannemen; niet iedereen is in
staat dit te aanvaarden. Dattatreya had begrepen, dat deze
wereld een oord voor instructie is en daarom erkende hij vier-
entwintig gurus. Als we de vierentwintig gurus, die werden
genoemd, volkomen kunnen begrijpen, kunnen we ook zien,
dat de hele wereld onze guru is. Waarom werd gezegd, dat er
vierentwintig gurus zijn? Omdat er niets in het hele bestaan is,
waaruit we geen lessen kunnen trekken. Aan een intelligent
persoon geven alle objecten in de wereld een vorm van in-
structie.

Je kunt beweren, dat de wereld een huis van bewaring is,
dat vol zit met onophoudelijke ellende.

tavad ragadayah stenas
tavat kara-grham grham
tavan moho 'nghri-nigado
yavat krsna na te janah
Srimad-Bhagavatam (10.14.36)
Voor degenen, die geen toegewijden zijn van Sri Krsna, dient
de ontsteltenis van de materiéle gehechtheid als handboeien en

voetangels, die hen gevangen houden in het bewaarhuis van
maya.

64



Otita Raghunatha dusa Gosvani

Maar de materiéle wereld is geen gevangenis voor degenen,

die er niet smoorverliefd op zijn. Hier betekent raga materiéle
gehechtheid, die is als een dief en de oorzaak vormt van onze
gebondenheid. Zodra deze gehechtheid is verdwenen, wordt
bevrijding bereikt. Met betrekking hiertoe zei Mahaprabhu
tegen Raghunatha dasa Gosvami,

sthira haiia ghareyado, na hao vatula
krame krame paya loka bhava-sindhu kiila

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 16.237)

Op dit moment kun je beter naar huis gaan en in het huishou-
delijke leven blijven. Gedraag je niet irrationeel. Uiteindelijk
zal je in staat zijn om de oceaan van het materiéle bestaan over
te steken.

Indien Bhagavan bereikt kon worden door eenvoudig het huis
te verlaten, zouden zoveel mensen hun huis verlaten, want ze
konden toch al niet opschieten met andere huisgenoten, of ze
leefden in armoede, of ze hadden andere dergelijke redenen
om te gaan. Maar zouden ze het gezelschap van Bhagavan
krijgen door zich eenvoudig naar een andere plek te begeven?
Bhagavan bereik je niet door louter jouw huis en familie te
verlaten. Vooral als je jouw huis en familie verlaat in een on-
rijp stadium, pakt dat schadelijk uit voor jouw welzijn en kan
jouw conditie zelfs nog erger maken dan die van een doorsnee
materialist. Bhagavan wordt alleen bereikt door materiéle
gehechtheden achter te laten en zich bezig te houden met wa-
re bhajana. Daarom zei Mahaprabhu tegen Ragunatha dasa
Gosvami, "Ga nu naar huis en wees geduldig. Wanneer de tijd
rijp is, ben je automatisch in staat om alles achter te laten." Er
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is niets in de materiéle wereld, dat inherent slecht is; het is
alleen een kwestie van juist of onjuist gebruik.

antare nistha kara, bahye loka-vyavahara
acirat krsna tomaya karibe uddhara

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 16.239)

Uiterlijk moet jij je met jouw familieleden op een gewone ma-
nier gedragen, maar innerlijk moet je nistha zijn. Dan bevrijdt
Krsna je heel snel.

Maar is nistha zijn zo eenvoudig? Wat is nistha? Onwrikbare
vastberadenheid. Wanneer er een sterk vertrouwen is in alles,
dat guru zegt, dat Vaisnava en Sdstra juist zijn, wordt dat srad-
dha genoemd. Wanneer deze sraddha sterk verankerd raakt,
wordt dat nistha genoemd. "Ik ga nog liever dood, dan dat ik
de bhajana van Bhagavan opgeef. Of ik nu thuis woon, of
waar dan ook, ik blijf altijd bhajana doen" — zulke vastbera-
denheid wordt nistha genoemd.

Raghunatha dasa Gosvami eerbiedigde deze instuctie van
Mahaprabhu en ging terug naar huis en nam harinama op en
bestudeerde de geschriften en voerde tegelijkertijd al zijn we-
reldse verplichtingen uit. Uiteindelijk werd zijn nistha sterker
en sterker en nadat hij de genade had gekregen van Nitya-
nanda Prabhu, was hij in staat zijn huis voorgoed te verlaten.
Hij had eerder geprobeerd te vertrekken, maar dat was niet
gelukt. Bhagavan kon het verlangen in hem zien en daarom
regelde Hijj iets, zodat hij kon vertrekken.

Wanneer Bhagavan ziet, dat er een oprecht verlangen in
ons leeft, regelt Hij alles om naar Hem toe te komen. Als we
daarentegen zelf proberen de nodige regelingen te treffen,
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zijn we niet in staat om de juiste vorm van bhajana binnen te

gaan en zullen we uiteindelijk vallen. Vandaar, dat Bhagavan
de regelingen voor ons treft, zoals we dat zagen bij Gopa-
kumara in Sri Brhad-bhagavatamrta. In de vorm van caitya-
guru in het hart ziet Hij wat nodig is en stuurt de diksa-guru
en de siksa-guru naar ons toe. Wie gaf Raghunatha dasa Gos-
vami het gezelschap van Haridasa Thakura? Heeft Raghunat-
ha dasa Gosvami hem op eigen gelegenheid ontmoet? Deze
regeling werd door Bhagavan getroffen. Haridasa Thakura
kwam regelmatig op bezoek in het huis van Raghunatha dasa
Gosvami — waarom? Wat was de noodzaak om daar naartoe
te gaan? Haridasa Thakura was een superverzaker; hij chantte
iedere dag drie lakhas harinama. Daarom kon hij de natuur-
lijke liefde en toewijding voor Bhagavan zien, die de jonge
Raghunatha dasa bezat. Dus hij ging naar zijn huis en leerde
hem hoe hij harinama moest nemen. Raghunatha dasa had
natuurlijk de voorgaande saniskara van een geperfectioneerde
ziel, maar hier kunnen we zien, hoe Bhagavan een regeling
treft voor een sadhaka om hem de associatie van een grote
persoonlijkheid te geven. En Hij stuurde ook Yadunandana
Acarya, een discipel van Advaita Acarya, die de diksa-guru
van Raghunatha dasa werd.

sthane sthitah sruti-gatam tanu-van-manobhir
ye prayaso 'jita jito 'py asi tais tri-lokyam
Srimad-Bhagavatam (10.14.3)

Zelfs met behoud van hun respectievelijke sociale posities krij-
gen fortuinlijke zielen de gelegenheid om hari-kathd van grote
persoonlijkheden te horen en te worden geinspireerd om hun
lichaam, geest en woord toe te wijden en Hem te overwinnen,
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die anders onoverwinnelijk is door wie dan ook in de drie we-
relden.

Bhagavan maakte voor Raghunatha dasa deze regeling en
binnen afzienbare tijd werd een intense gretigheid in zijn hart
wakker en hij dacht, "Hoe krijg ik de rechtstreekse associatie
van Bhagavan? Welke vorm van sadhana-bhajana moet ik
uitvoeren?" Toen ging hij naar Panihati, waar hij de darsana
van Nityananda Prabhu ontving. In opdracht van Nityananda
Prabhu organiseerde Raghunatha dasa een groot festival en
door de kracht van zijn meditatie riep Nityananda Prabhu
Mahaprabhu Zelf op om het festival te komen bijwonen.
Toen Raghunatha dasa de darsana van de twee broers kreeg,
die samen prasada gebruikten, nam zijn verlangen zelfs nog
meer toe. Toen zette Nityananda Prabhu zijn lotusvoet op het
hoofd van Raghunatha dasa en zei, "Nu zullen al jouw be-
lemmeringen verdwijnen." Dus door de genade van Nitya-
nanda Prabhu was hij in staat zijn huis te verlaten en naar Puri
te reizen, waar hij de bescherming van Mahaprabhu's voeten
kreeg. Deze keer gaf Mahaprabhu hem een ander soort in-
structie,

'mane’ nija-siddha-deha kariya bhavana
ratri-dine kare vraje krsnera sevana

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.157)

"Innerlijk denkt een geperfectioneerde ziel dag en nacht aan
het dienen van Krsna in Vrndavana en Svarupa Damodara zal
jou deze zeer speciale bezigheid leren." Mahaprabhu gaf
Raghunatha dasa persoonlijk niet zoveel instructie, maar Hij
stuude hem door naar een van Zijn eeuwige metgezellen, van
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wie hij alle instructie kreeg. En wat ging Svaripa Damodara

hem leren? De uitvoering van de hoge standaard bhajana, die
hijzelf praktiseerde.

Svartipa Damodara componeerde slokas, die de ontologi-
sche [over de aard van het bestaan] positie van Mahaprabhu
beschreef en hij hield ook een dagboek bij, waarin hij de dage-
lijkse bezigheden van Mahaprabhu vastlegde. Bijvoorbeeld,
hij schreef, dat op een nacht, toen golven bhava door het hart
van Mahaprabhu heen denderden, Hij het voor elkaar kreeg
om door drie afgesloten deuren heen te lopen. Hij zag de zee
aan voor de Kalindi en omdat Hij dacht, dat de golven ont-
stonden door het sporten van Krsna met de gopis, sprong Hij
erin. Hij dreef steeds verder en verder af en kwam in de buurt
van Arkatirtha in het net van een visser terecht. Toen de vis-
ser de toegewijden ophaalde en bij Mahaprabhu bracht, zagen
ze dat al Zijn gewrichten hadden losgelaten, Zijn ledematen
waren langer geworden en Hij lag in de rondte opgerold. Dit
is een symptoom van mahabhava. Dit gebeurt niet in de stadia
van prema, sneha, mana, pranaya, raga en zelfs niet in anura-
ga. Soms gebeurt dit zelfs niet in mahabhava, maar alleen in
de hogere stadia van rudha, adhirudha, madana en citra-jalpa.
Maar dit hoeft zelfs niet te komen in citra-jalpa, waarin Srima-
ti Radhika in Haar waanzin van goddelijke afgescheidenheid
tegen een bij over Krsna sprak. We treffen geen enkele be-
schrijving aan, dat Zij ooit de symptomen vertoonde, die Ma-
haprabhu hier had.

Svarupa Damodara legde dit spel vast in zijn dagboek en
onthulde het allemaal aan Raghunatha dasa Gosvami. Later
heeft Raghunatha dasa dit verteld aan Krsnadasa Kaviraja
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Gosvami. Murari Gupta, die een incarnatie van Hanuman
was, hield ook een dagboek bij. Maar aangezien zijn gevoe-
lens in de richting van dasya-rasa lagen, vond hij ander spel en
vermaak van Mahaprabhu interessanter en beschreef dat spel.
Svartipa Damodara was Lalita zelf, dus in zijn poézie be-
schreef hij de mahabhava en hogere hoedanigheden van Ma-
haprabhu. Zie je nu, welke uitmuntende regeling Mahaprabhu
trof voor Raghunatha dasa Gosvami: Hij stuurde hem door
naar Svarupa Damodara, die hem al die dingen onderwees.
Als we ooit een dergelijke goede gelegenheid krijgen, moeten
we weten, dat het door Bhagavan Zelf werd geregeld. Hij
maakt dergelijke regelingen voor een sadhaka, die bijzonder
oprecht is, maar iemand, die niet zo gretig is, ontmoet derge-
lijk groot geluk niet.

Eerst gaf Mahaprabhu aan Raghunatha dasa de instructie
om thuis te blijven en deze opdracht had betrekking op vaid-
hi-bhakti. De instructie, die Hij later gaf — dat een geperfecti-
oneerde ziel dag en nacht aan Krsna denkt — bevond zich op
het niveau van raganuga en Raghunatha dasa bracht deze in
zijn leven alletwee in harmonie. Srila Bhaktisddhanta Sarasva-
ti Prabhupada gaf ook instructies met betrekking tot vaidhi-
bhakti, zoals de instructies voor arcana, terwijl hij tegelijker-
tijd de gevoelens van raganuga uit de poézie van Srimad-
Bhagavatam naar voren haalde. Deze combineerde hij in zijn
predikwerk in deze wereld. Ongeacht of mensen al of niet
waren gekwalificeerd, Prabhupada accepteerde iedereen.
Voorheen was er een restrictie, dat alleen degenen, die bij-
zonder gekwalificeerd waren, hun huis en familie konden ver-
laten en konden komen om zich met bhajana bezig te houden;
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maar van Prabhupada kreeg iedereen een kans. Hij zette een

school op, waarin zelfs degenen, die niet waren gekwalificeerd
konden komen om iets te leren en geleidelijk vooruitgang te
maken. Anders zouden we niet de kwalificatie hebben gehad
om in deze lijn te komen, maar hij heeft de deur voor ieder-
een geopend.

In deze tijd is de samenleving enigszins gedegradeerd ge-
worden. Jongeren houden zich niet langer aan de conventies
van de samenleving en aanvaarden niet langer de begeleiding
van hun ouders, zoals ze dat voorheen deden. Soms komen ze
in slecht gezelschap terecht en worden dieven en boeven,
waardoor het praktisch onmogelijk wordt om hen weer op het
rechte pad te krijgen. Maar Prabhupada zette scholen en cen-
tra op in Mayapura en in heel India, waar deze jongens naar-
toe konden gaan. Ze hadden misschien een klein beetje
smaak voor het spirituele leven, maar hij zag, dat ze het ver-
mogen hadden om uiteindelijk een complete smaak te ont-
wikkelen. Ze leerden daar iets en maakten substantieel voor-
uitgang in de richtng van zuivere bhajana, zelfs tot het punt,
dat ze brahmacaris werden. Degenen, die dat wilden doen,
konden na enige tijd weer naar huis terugkeren, trouwen en
daar bhajana uitvoeren; Prabhupada legde daar geen enkele
beperking op. Op die manier werd de missie van Mahaprabhu
in heel India verspreid.

Zolang Mahaprabhu in deze wereld was, bleef Raghunatha
dasa Gosvami in Zijn buurt en toen Hij verdween, raakte
Raghunatha dasa zo van slag, dat hij van de ene op de andere
dag ophield met eten. Daarna verlieten in een korte tijd
Svarupa Damodara, Raya Ramananda en Gadadhara Pandita
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deze wereld. Omdat toen alles in Puri het aanzien had van een
grote leegte, vertrok daar toen ook de rest van de toegewij-
den. Al die dingen daar, die voorheen voor Raghunatha dasa
zo dierbaar waren, staken hem toen als doornen. Zijn conditie
was als die van de inwoners van Vraja, nadat Krsna naar Ma-
thura was vertrokken. Toen Krsna in Vrndavana was, waren
de sakhas en de sakhis dol op Nanda-bhavana. De gopis hiel-
den zoveel van Gopi-ghata, omdat ze Krsna daar konden te-
genkomen. Ze hielden zoveel van Govardhana, omdat er zo-
veel mooie tuinen en kuifijas waren, waar ze bloemenkransen
voor Krsna konden maken. Vol vreugde bezochten ze die
plaatsen, maar toen Krsna naar Mathura afreisde, leek Nan-
da-bhavana leeg en levenloos. De herinnering van de gopis
aan Krsna werd zo intens, dat ze er niet langer naartoe wilden
gaan. Overal, waar ze hun blik lieten rondgaan, verdronken ze
in vipralambha-rasa. Er werd daar geen voedsel meer ge-
kookt, het keukengerei lag overal op de grond en het hing vol
met spinnewebben. Voor wie moesten ze koken? Moeder
Yasoda was in haar afgescheidenheid praktisch blind gewor-
den. In zijn poging om Krsna te vergeten ging Nanda Baba
daar ook weg, maar er was geen plek in Vraja, die hem toe-
stond om Krsna te vergeten. Alles deed hem dieper aan Hem
denken.

Nadat Mahaprabhu deze wereld had verlaten, bevonden de
toegewijden in Puri zich in precies dezelfde omstandigheid.
Als Raghunatha dasa naar de Gambhira ging, was het alsof hij
een vuur inliep en dag en nacht huilde en huilde hij. Dit is
ware bhajana en totdat je bhajana deze standaard heeft, is het
slechts abhasa, een schaduw van ware bhajana. Tenzij men
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zulke intense gevoelens van afgescheidenheid van Krsna, guru

en Vaisnava's ervaart, is men de ware bhajana nog niet bin-
nengegaan. Caitanya Mahaprabhu toonde Zelf de weg: Hij
treurde constant, "Waar kan Ik Vrajendra-nandana vinden?
Waar is Hij naartoe gegaan?" Dag en nacht zat Hij te huilen
en ervoer de totale uitwerking van goddelijke afgescheiden-
heid.

Wij huilen soms ook, maar om welke reden? Omdat we
juist een aanwijzing hebben gekregen, dat onze materiéle ge-
hechtheden en genoegens van ons worden weggenomen. Van
binnen moeten we een intense afgescheidenheid van Ma-
haprabhu voelen, van Sri Radha en Krsna en indien niet
rechtstreeks van Hen, dan van onze eigen guru. Maar we heb-
ben geen ervaring van deze gevoelens uit de hogere wereld en
in plaats daarvan verlangen we alleen naar materieel geluk.
Maar we behoren echt alleen aan Hen toe en met die weten-
schap dienen we deze lijn van devotie te benaderen. Daarom
dient er eerst een diepe gehechtheid voor bhajana te zijn en
dan voor bhajaniya, degenen die we vereren. In onze gecondi-
tioneerde staat zijn we niet zozeer bezig met het chanten van
onze dagelijks voorgeschreven aantal rondjes, als dat we ons
interesseren voor dingen als, "Wat ga ik vandaag eten? Waar
ga ik wonen?" Maar hoe voerde Raghunatha dasa Gosvami
bhajana uit? Zijn enige zorg was, "Hoe doe ik bhajana? Hoe
kan ik zeker weten, dat ik dit leven niet verkwist en hoe be-
reik ik Bhagavan nog in dit leven?"

Voor degenen onder ons, die aspiraties hebben voor raga-
nuga-bhakti, is het leven van Raghunatha dasa Gosvami heel

instructief en als we in ons eigen leven slechts één iota gretig-
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heid voor bhajana kunnen integreren, zullen we zeker succes
hebben. Ongeacht of we nu de wereld verzaken of een huis-
houden hebben, we moeten iets hebben van de gretigheid
voor bhajana, die hij had. Als we die gretigheid kunnen ont-
wikkelen, worden al onze ondernemingen automatisch met
succes bekroond.
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Advaita Saptami

DVAITA SAPTAMI IS DE DAG, DAT ADVAI-

ta Acarya in deze wereld verscheen. Advaita Aca-

rya, the oorzaak van de materiéle wereld, komt
eerst; daarna komt Nityananda Prabhu op de dag van trayoda-
si; en Sri Caitanya Mahaprabhu Zelf komt op pirnima afda-
lend in deze wereld met de uitstraling van radha-bhava. Zo
begint het spel van Mahaprabhu.

vande tam srimad-advaita-
caryam adbhuta-cestitam

vasya prasadad ajiio 'pi
tat-svartpam nirtipayet

Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 6.1)

Tot Advaita Acarya, die bijzonder wonderbaarlijk spel uit-
voert, bid ik, dat ik door zijn genade in staat ben deze moeilij-
ke tattva op een gemakkelijke manier te beschrijven. Wat is
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dit wonderbaarlijke spel? Toen hij Nityanana Prabhu zag,
begon Advaita Prabhu te klagen, "Waar is deze avadhiita
vandaan gekomen? Hij is naar ons huis gekomen en heeft
prasada in de rondte gegooid! Hij weet niet tot welke klasse
hij behoort; eigenlijk heeft hij helemaal geen klasse! Wij zijn
brahmanas, wij zijn de besten van de samenleving en hij heeft
hier prasada over iedereen heengegooid!"

Toen zei Nityananda Prabhu, "Hé, aparadhi! Je begaat een
overtreding tegen maha-prasada. Jij beschouwt het als louter
voedsel en je zegt, dat het gewoon wordt rondgegooid? Je ziet
niet, dat het goed geluk geeft en dat een ieder, wiens lichaam
met deze prasada in aanraking komt, maya overstijgt."

Op die manier was er over het algemeen wat gekibbel tus-
sen hen. Wanneer ze gingen baden, was er zeker gekibbel. In
die tijd was Nityananda Prabhu erg jong. Mahaprabhu was de
jongste, daarna kwam Nityananda en de oudste van iedereen
was Advaita Acarya, wiens gedachtengang soms erg moeilijk
te volgen was. Hij stuurde een mysterieus sonnet naar Ma-
haprabhu.

baulake kahiha, - loka ha-ila baula
baulake kahiha, - hate na vikaya caula

baulake kahiha, - kaye nahika aula
baulake kahiha, - iha kahiyache baula

Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 19.20-1)

De ene gek stuurt een boodschap naar de andere gek. Er is op
de markt niet langer behoefte aan rijst, dus het wordt tijd om
de winkel te sluiten.
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Niemand kon dit sonnet begrijpen. Bij het lezen ervan was
Mahaprabhu enigszins onverschillig gebleven. Alleen Svaripa
Damodara kon iets snappen van de stemming van Advaita
Acarya; niemand anders kon er iets van begrijpen. En hij zei,
dat een gek — Advaita Acarya, die gek is van krsna-prema —
een boodschap stuurt naar een andere gek — Sri Caitanya Ma-
haprabhu, degene, die de wereld gek maakt met krsna-prema,
de oorspronkelijke gekte. "Er is niet langer meer behoefte
aan rijst" betekent, dat aan iedereen prema is gegeven en dat
nu de taak is volbracht. "Daarom moet de winkel sluiten"
betekent "Jouw spel in de materiéle wereld moet nu worden
afgesloten". Maar niemand begreep dit; alleen Svaripa Da-
modara kon iets van de betekenis achterhalen. Op deze ma-
nier was het spel van Advaita Acarya mysterieus en wonder-
baarlijk.

Hoewel de essentie van Bhagavad-gita het pad van bhakti
bepleit, legde niemand het op die manier uit in de tijd, dat
Advaita Prabhu verscheen. De booschap van de Gita is vol
devotie — visate tad anantaram (Bhagavad-gita 18.55), "Uit-
eindelijk komt hij in Mij". Advaitavadis interpreteren dit als
Bhagavan en de jiva smelten samen in Brahman en worden
één. Ze zeggen, dat door "aham brahmasmi" te chanten en te
mediteren de schijnbare individualiteit van de ziel op het eind
samenvalt en dat de materiéle wereld niet reéel is. Advaita
Acarya gaf eerst de uitleg van bhakti in deze verzen, satatam
kirtayanto mam (Bhagavad-gita 9.14); ananyas cintayanto
mam, ye janah paryupasate (9.22) en bhakti labhate param
(18.54) — op het laatst krijgen we bhakti. Door middel van de
grondregels beschreven in deze verzen en daarna door visate
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tad anantaram — gaan we bhakti binnen. Het is niet zo, dat we
Bhagavan in Brahman tegenkomen, terwijl we het ongediffe-
rentieerde licht binnengaan. Visate betekent, dat we Zijn
dhama binnengaan en Zijn dienst krijgen, maar sommige
mensen probeerden de betekenis te verdraaien.

Na enige tijd ging Advaita Acarya naar Santipura en ging
de betekenis uitleggen van visate tad anantaram als "aham
brahmasmi: alle zielen smelten samen in Brahman." Toen
Mahaprabhu dit hoorde, ging hij er naartoe en trok hem aan
zijn baard en sloeg hem, totdat Sita-devi, de vrouw van Advai-
ta Acarya, erbij kwam en hem beschermde. Dit is ook heel
wonderbaarlijk, want omdat Sri Advaita was geslagen, werd
hij juist zeer verguld en begon te dansen. Voorheen had Ma-
haprabhu hem pranama aangeboden en gaf hem alle respect,
zoals het gepast is voor de guru, want Advaita Prabhu was een
leerling van Madhavendra Puri. Mahaprabhu dacht, "Hij is
een discipel van Mijn parama-guru, dus het is Mijn plicht om
hem pranama en seva aan te bieden."

Omdat Hij Zich van deze dienst had gekweten, gaf Advaita
Acarya de impersonalistische nirvisesavada uitleg van Bhaga-
vad-gita. Toen Mahaprabhu boos werd en hem begon te slaan,
zei Advaita Acarya, "Vandaag is mijn leven een succes ge-
worden. Ik wilde, dat Jij van mij een dienst zou aanvaarden,
want Jij bent ouder dan ik. Wie kan mogelijkerwijs ouder zijn
dan Jij?" Toen werd Mahaprabhu verlegen.

Een andere keer zei Mahaprabhu tegen Zijn moeder, Saci-
devi, "Ik toon geen liefde meer voor jou, want jij hebt een
toegewijde oneerbiedig behandeld. Je hebt vaisnava-aparadha
gepleegd. Je hebt Advaita Prabhu verteld, 'Jouw naam Advai-
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ta (betekent non-duaal) is ongepast; jouw naam zou eigenlijk
Dvaita (duaal) moeten zijn. Jij bent niet advaita, je bent dvai-
Daarmee zeg je, dat Advaita Acarya 'dualiteit' brengt,

ta.
afscheiding in relaties — dat hij een moeder bij haar zoon, een
vader bij zijn zoon en een broer van zijn broer weghaalt. Ad-
vaita Acarya legt het pad van toewijding uit, waarmee hij de
ketenen verbreekt, die jou aan de materiéle wereld binden.
Een moeder heeft een natuurlijke genegenheid voor haar
kinderen, maar als Advaita Prabhu in staat is iemands spon-
tane aantrekking tot Krsna te vergroten, wat is dan beter dan
dat? Als iemand de instructies geeft, dat de jiva Bhagavan
miljoenen levens lang is vergeten en dan sambandha (de ken-
nis van onze ware relatie met Bhagavan) en sadhya (het uit-
eindelijke doel) vestigt en instructies geeft voor bhajana, dat
de ketenen verbreekt, die ons aan de materiéle wereld binden,
wat is dan beter dan dat?"

Saci-devi antwoordde, "Hij heeft me van mijn geliefde Vis-
variipa afgehaald. Hij gaf instructie, die mij afzonderde van
Visvarupa, die het huis uitging en een sannyasi werd. Daarom
betekent 'Advaita' de persoon, die je één keer ontmoet, waar-
na je niets meer in deze wereld verlangt. Dus zijn naam moet
eigenlijk 'Dvaita' zijn."

Mahaprabhu zei, "Aangezien je op deze manier tegen een
toegewijde hebt gesproken, zal niemand van ons nog liefde
voor jou tonen."

Toen ze daar stond, vertelde iedereen haar, dat wegens het
begaan van een overtreding aan de voeten van Advaita Aca-
rya niemand nog enige liefde voor haar kon tonen. Toen ging
Saci-devi bij Advaita Acarya om vergeving vragen, maar in
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plaats daarvan viel hij aan haar voeten en zei, "Jij bent de
moeder van de hele wereld. Het is voor jou niet mogelijk een
overtreding te begaan. Maar goed, als iemand zegt, dat er een
of andere overtreding is begaan, dan zeg ik, dat het hierbjj is
vergeven." Toen ging Saci-devi terug naar Mahaprabhu en
alles werd rechtgezet. Zo werd er allerlei spel en vermaak
door Sri Advaita Prabhu uitgevoerd.

Advaita Acarya was ook instrumenteel in het afdalen van
Sri Caitanya Mahaprabhu naar deze wereld. Op het eind van
Dvapara-yuga, toen Hij Zijn spel in deze wereld had voltooid
en terugkeerde naar Goloka Vrndavana, dacht Sri Krsnacan-
dra, "Ik heb drie wensen, die nog niet zijn vervuld. Het be-
grijpen van de glorie van Radhika's liefde, het ontdekken van
de bekoring, die Zij in Mij aantreft, en het ervaren van die
bekoring. Zonder het sentiment van Radhika Zelf en de uit-
straling van Haar gedaante aan te nemen, zal het niet moge-
lijk zijn deze drie gevoelens te ervaren. Ik weet wat sakhya-
rasa, vatsalya-rasa en madhurya-rasa zijn, maar Ik ben nog
niet in staat geweest te ervaren, wat Haar gevoel is bij het zien
van Mij en wat de aard van Haar prema voor Mijj is. Om dit te
kunnen onderzoeken, moet ik wederom naar de materiéle
wereld gaan."

Op dat moment moest de yuga-dharma worden gegeven.
Het tijdperk van Kali, dat 432.000 jaar duurt, was gekomen.
Normaal gesproken komt er aan het eind van ieder yuga een
incarnatie van Bhagavan, zoals Ramacandra op het eind van
Treta-yuga kwam en Krsna op het eind van Dvapara-yuga
kwam. Een dergelijke yuga-avatara komt, wanneer de chaos
in de materiéle wereld zijn hoogtepunt heeft bereikt.
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dharma-samsthapanarthdaya
sambhavami yuge yuge
Bhagavad-gita (4.8)

Om de principes van religie opnieuw te vestigen verschijn Ik
millennium na millennium.

Bhagavan denkt, "Kijk eens, hoezeer de zondige activiteiten
toenemen en hoe de chaos vanwege de demonen uit de hand
loopt. Wanneer moet Ik afdalen?"

Er zijn dus eigenlijk vier redenen voor Mahaprabhu's
komst. Twee zijn primair en twee zijn secundair. De belang-
rijkste reden is het proeven van de prema van Radhika en de
tweede reden is,

anarpita-carim cirat karunyavatirnah kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bhakti-sriyam
Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 1.4)
Uit Zijn grondeloze genade verschijnt Hij in het tijdperk van
Kali om datgene te geven, dat geen andere incarnatie ooit eer-

der had gegeven: unnata ujjvala-rasa — de meest sublieme,
amoureuze relatie in Zijn eigen dienst.

Mahaprabhu wilde een specifieke rijkdom van prema aan de
jivas geven, die door voorgaande incarnaties nooit eerder was
gegeven: unnata-ujjvala-rasa — de parakiya-bhava van de go-
pis. Er zijn twee soorten unnata-ujjvala-parakiya-rasa. De ene
is het gevoel van Radhika, dat niet kan worden 'gegeven'.
Maar de andere is de gemoedsgesteldheid van de nitya-sakhis
en de prana-sakhis, die Radha dienen en die, terwijl ze Haar
volgen, ook Krsna dienen — deze unnata-ujjvala-rasa kan wel
worden gegeven. Dus om de hoogste prema aan alle jivas te
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schenken en de prema van Radhika te proeven is Krsna ge-
komen.

De derde reden van Zijn komst is om de yuga-dharma, na-
ma-sarikirtana te prediken; en de vierde reden is,

yada yada hi dharmasya
glanir bhavati bharata
abhyutthanam adharmasya
tadatmanam srjamy aham
Bhagavad-gita (4.7)
Wanneer ook en waar ook een afname van religieuze praktijk

plaatsvindt, O nakomeling van Bharata, en er een toename van
onreligie heerst — op dat moment daal Ik neer.

Deze zijn de vier redenen.

Krsna dacht, "Wanneer moet ik gaan? Om de yuga-
dharma te vestigen is het goed om op het eind van de yuga te
gaan, maar als Ik in plaats daarvan nama-sarkirtana aan het
begin van de yuga ga brengen, zal de degenererende invloed
van de yuga een kleiner effect op de jivas hebben. Wanneer
moet ik het sentiment van de gopis geven en wanneer moet Ik
de liefde van Radhika proeven?" Hij nam al deze zaken in
overweging.

In die tussentijd zag Advaita Acarya, dat bhakti langzaam
uit de wereld begon te verdwijnen en hij dacht, "Nu is dit de
juiste tijd voor Krsna's incarnatie. Als Hij nu niet komt, wat
gebeurt er dan later?" Op hetzefde moment dacht hij dit ook
als Karanodakasayi Visnu. Hij zat te prakkiseren op de plek,
waar sattva, rajas en tamas allemaal in dezelfde positie staan.
Er zijn twee oorzaken voor de wereld: een is upadana, oor-
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zaak als bestanddeel of aanleiding, en de andere is nimitta, de
deskundige oorzaak. Maha-Visnu zelf is de nimitta oorzaak,
en zijn deel, Advaita Acarya, is de upadana oorzaak.

Stel, dat ik iemand aanwijs en zeg, "Dit figuur is een hooli-
gan, een dief en een leugenaar. Pak hem vast en gooi hem
naar buiten; hij mag hier nooit meer worden toegelaten." Je
hoeft hem niet te kennen, maar omdat ik het zeg, gooi je hem
eruit. Dus wie is de oorzaak van zijn uitzetting? Op mijn gezag
heb je deze man gepakt en hem uitgezet, dus jij bent de upa-
dana oorzaak en ik ben de nimitta oorzaak. Maar wie is de
ware oorzaak van zijn uitzetting? Door zijn eigen wangedrag
is de man zelf de oorzaak; en dit is nu precies de situatie met
betrekking tot de schepping van de materiéle wereld.

Karanodakasayi Visnu neemt twee gedaanten aan om de
materiéle wereld te scheppen: als de efficiénte oorzaak en als
bestanddeel of aanleiding. Wanneer die twee samenkomen,
worden talloze brahmandas gegenereerd. Maar als Bhagavan
niet Zijn verlangen had geinjecteerd, wat dan? Bij iedere acti-
viteit is er eerst een verlangen om het te laten plaats vinden.
Daarom is de wens van Maha-Visnu de primaire oorzaak en
afhankelijk van Zijn wens is de wens van Advaita Acarya, die
de secundaire oorzaak is. Op deze manier voert Karanodaka-
sayi Visnu de schepping van de wereld uit en Zijn incarnatie is
Advaita Acarya.

advaita-acarya gosarii saksat isvara
yarnhara mahima nahe jivera gocara
Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 6.6)
Sri Advaita Acarya is direct the Isvara Zelf. Zijn glorie kan

door gewone levende wezens niet worden bevat.
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Uit mahat-tattva onstaat vals ego. Uit vals ego komen geluid,
gevoel, vorm, smaak en geur voort. Daarna komen de elf zin-
tuigen en vervolgens de vijf materiéle elementen. Dat zijn er
tweeéntwintig en met intelligentie en verstand erbij zijn het er
vierentwintig. Als we dan prakrti, purusa, atma en Paramatma
toevoegen, zijn het in totaal achtentwintig aspecten van tattva.
Terwijl ze Bhagavan en jivatma achterwege laten, wordt door
de sarikhya en de nydya scholen alleen het restant aanvaard.

ve purusa srsti-sthiti karena mayaya
ananta brahmanda srsti karena lilaya
icchaya ananta miirti karena prakasa
eka eka miirte karena brahmande pravesa
se purusera amsa — advaita, nahi kichu bheda
sarira-visesa tanira — nahika viccheda
sahaya karena tavira la-iya 'pradhana’
koti brahmanda karena icchaya nirmana
Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 6.8-11)

Maha-Visnu voert de functie van de schepping van alle materi-
éle universa uit en Advaita Acarya is een rechtstreekse incar-
natie van hem. Het scheppen en in stand houden van deze on-
telbaar vele universa met zijn externe energie is zijn spel en
vermaak, en uit zijn eigen vrije wil breidt hij zich uit in ontel-
baar veel gedaanten en gaat ieder afzonderlijk universum bin-
nen. Advaita Acarya is een niet-verschillend deel van Maha-
Visnu, met andere woorden, een andere gedaante van hem.

Sommigen zeggen, dat de natuur het proces van de schepping
uit zichzelf uitvoert en dan geven ze dit voorbeeld, "Een koe
eet gras en er wordt automatisch melk geproduceerd. Wat is
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de noodzaak voor iemand anders in dit proces? Op deze ma-
nier doet de natuur alles zelf."

Om dit te weerleggen zei een minder belezen Vaisnava,
"Als de koe gras eet en vervolgens melk geeft, waarom geeft
de stier dan geen melk, als hij ook gras eet? Moet hij mis-
schien meer gras eten?"

De pandita van de sarikhya school moest hierover even na-
denken. Toen zei hij met betrekking tot de upadana oorzaak,
"Om een huis te maken heb je alle elementen, zoals stenen,
nodig."

Toen zei de Vaisnava, "Dus als je een huis bouwt met ste-
nen en cement, zetten we hier duizend kilo cement neer en
tienduizend stenen, een compleet waterreservoir en hout en
ook nog marmer. Heb je dan het huis klaar? Met de upadana
alleen gebeurt het niet, want de nimitta oorzaak is erbij nodig.
Je kunt pen en papier hebben, maar uit zichzelf schrijven ze
niet. Daarom heeft er geen schepping plaats door alleen de
materiéle natuur, zolang het verlangen van Bhagavan niet
aanwezig is."

In de materiéle wereld hebben geen activiteiten uit zichzelf
plaats en daarom is deze prakrtivada filosofie onjuist. Prakrti
betekent materie, purusa is bewust en wanneer beiden sa-
menkomen heeft er schepping plaats. In prakrti is geen actie,
geen inherent verlangen — het is bewegingloze materie. Maar
wanneer het wordt geactiveerd door de purusa, wordt de taak
automatisch volbracht. De communisten zeggen, "Wat is hier-
in de noodzaak voor God? De natuur schept uit zichzelf",
maar er is geen mens in de wereld, die uit zichzelf kan schep-
pen.
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Een lamme man en een blinde man wilden samen ergens
naartoe gaan en de lamme man zei, "Zet mij op je schouders.
Ik kijk met mijn ogen en zeg je waar je rechts, links of rechtuit
over het pad moet moet lopen en met jouw benen kunnen we
er naartoe gaan. Anders ben jij niet in staat daar naartoe te
gaan en ik ook niet." Door samen te werken bereikten ze hun
gewenste bestemming. In dit voorbeeld is de lamme man be-
wust en de blinde man is ook bewust en omdat beiden bewust
zijn, kon het werk worden verricht. Maar in de schepping is
alleen Bhagavan bewust en de natuur niet. Zonder de aanwe-
zigheid van op zijn minst één bewust wezen kan geen enkel
werk in de wereld tot stand worden gebracht. Deze kwesties
kunnen misschien een beetje droog lijken, maar ze zijn erg
belangrijk en het zijn smakelijke punten met betrekking tot
bhakti en Vaisnava's moeten zich inzetten om ze te begrijpen.

In deze hele tattva is Krsna de grondoorzaak van de materi-
éle wereld, omdat van oorsprong Hij het is, die Zijn verlangen
erin legt. Hij wordt twee soorten Sankarsana: de wortel San-
karsana en Maha-Sankarsana. Van Maha-Sankarsana wordt
Hij Karanodakasayi Visnu en vervolgens wordt Hij Advaita
Acarya en de upadana oorzaak.

Sommige mensen zeggen, dat de upadana oorzaak van
Bhagavan is afgescheiden, dat de upadana oorzaak van de
materiéle wereld niet Bhagavan is. Ze zeggen, dat Hij wel de
nimitta oorzaak kan zijn, maar dat Hij niet de upadana oor-
zaak kan zijn. Maar buiten Krsna is niets, dus waar komt de
materiéle wereld vandaan? Waar komt de mahat-tattva van-
daan? Deze is ook afkomstig uit het verlangen van Krsna. Er
is niets in het hele bestaan, dat van Hem is afgescheiden. Ka-
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ranodakasayi manifesteert de schepping en de mahat-tattva,
de natuur zelf, is daarom niet-verschillend van Hem. Om de
zielen, die Bhagavan zijn vergeten, te corrigeren wordt prakrti
uit Zijn verlangen gemanifesteerd om de jiva een externe ge-
daante te geven. De jiva kan zijn plaatsing in die levenscondi-
tie zien als een gelegenheid voor grote pret, maar het is in
feite een straf. Het is zoals wanneer een gestoord figuur naakt
rondloopt en danst — de mensen slaan hem in elkaar, maar
zonder te eten of te drinken zwerft hij rond. Hij zegt, "Ik ben
de koning" of "Ik ben minister president" en denkt, dat hij
gelukkig is. Onze conditie is precies hetzelfde. We kunnen
denken, dat we gelukkig zijn, maar in feite bevinden we ons
geen van allen in een gelukkige toestand, integendeel.

Dus Advaita Acarya dacht, "De wereld is atheistisch ge-
worden. De ene na de andere is Bhagavan aan het vergeten en
hen op het rechte pad zetten is voor mij alleen niet mogelijk.
Om devotie naar niet-toegewijden te brengen is een buiten-
gewoon moeilijke taak. Zonder de sakti van Krsna Zelf is het
eenvoudig onmogelijk."

Behalve toegewijden, zijn er zoveel andere mensen in de
wereld, die prediken, maar ze prediken allemaal maya. Ze
prediken verdraaide filosofieén en bij het zien ervan dacht Sri
Advaita, "Ze hebben geen relatie met Bhagavan en ze predi-
ken geen bhakti. Zelfs wanneer ze uit Srimad-Bhagavatam en
Bhagavad-gita prediken, brengen ze alleen de verlangens van
hun eigen verstand tot uitdrukking. Ze zijn onverschillig je-
gens sanatana-dharma en zuivere toewijding en allemaal —
vooral de mayavadis — horen alleen hetgeen ze willen horen.
Het was niet erg moeilijk om Ravana te verslaan en om
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Kamsa te vermoorden was ook niet erg moeilijk. Deze acties
hadden gedaan kunnen worden door een Visnu incarnatie,
maar het veranderen van de denkwereld van deze mayavadis
is zeer moeilijk. Alleen als Krsna Zelf naar deze wereld komt,
zal het mogelijk zijn.”

Aangezien Advaita Prabhu tenminste zestig jaar was, toen
Mahaprabhu verscheen, was hij de oudste van alle metgezel-
len van Mahaprabhu. Nityananda Prabhu was ongeveer vijf
jaar ouder dan Mahaprabhu. Mahaprabhu's plan was om eerst
te zorgen, dat Zijn toegewijden in deze wereld verschenen en
daarna zou Hijzelf afdalen. Advaita Acarya verscheen eerst
en bij het zien van de toestand in de wereld dacht hij, "Hoe
kan ik Krsna aanroepen? Er zijn zoveel typen verering van
Krsna, maar van al deze procedures is de glorie van tulasi het
grootst. Krsna zou zo blijj zijn met iemand, die Hem een tulasi-
blad met water van de Ganges aanbiedt, dat Hij erdoor wordt
overweldigd." Dus hij nam een tulasi-knopje — twee zachte
blaadjes met een marijari in het midden — en met grote prema
en ogen vol tranen vereerde hij Krsna aan de Ganges.

Krsna's oorspronkelijke gedachte was, "Wanneer ga ik
neerdalen? Misschien na tien- of twintigduizend jaar, of mis-
schien zelfs na honderdduizend jaar." Maar bij het horen van
het gebed van Advaita Acarya kwam Hij onmiddellijk. Daar-
om is Advaita Acarya ook nog een primaire reden voor het
neerdalen van Mahaprabhu.

Bij zijn geboorte werd Sri Advaita de naam Kamalaksa ge-
geven, omdat zijn ogen zo mooi waren als lotusblaadjes. Hij
verscheen in Srihatta in Oost-Bengalen. Hij was soms in Na-
vadvipa en soms in Santipura, waar hij bhakti begon te predi-
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ken. Hij was in Navadvipa, toen Mahaprabhu werd geboren.
Visvarupa zat op de school van Advaita Prabhu. Op zekere
dag zei Moeder Saci tegen Nimai, dat Hij Zijn broer moest
gaan halen; dus toen Hij bij de school aankwam, keek Nimai
in de richting van Advaita Acarya en zei, "Wat zie je? Jij hebt
Me hier naartoe gehaald en je herkent Me niet! Zodra de tijd
daar is, zal je Me zeker herkennen."

Er zijn een ongelimiteerd aantal incarnaties van Visnu en
ze zijn allemaal niet-verschillend van Krsna, maar hun activi-
teiten en spel zijn onderling anders. En daarom, omdat Advai-
ta Acarya niet-verschillend is van Hari, is hij advaita en omdat
hij in alle richtingen bhakti manifesteert, wordt hij erkend als
acarya.

Hoe predikte hij bhakti? lemand, die was geboren in een
familie van siudras, moslims, of enig andere familie, en bhaga-
vad-bhajana uitvoerde, beschouwde Advaita Prabhu hoger
dan een brahmana, die zich niet met bhajana bezighield. Ie-
mand, die is geboren in een hoge familie van brahmanas, die
een vooraanstaand geleerde is, die zich goed gedraagt, die de
waarheid spreekt en nooit liegt, maar zich niet bezighoudt
met bhagavad-bhajana, is inferieur aan iemand, die geboren is
in een familie van sudras, of in een familie van begravenison-
dernemers en tussen de grondwerkers op het crematorium,
indien die persoon eenvoudig uitroept, "Krsna! Krsna!" en
zich verder niet bezighoudt met andere spirituele activiteiten.
Die sudra wordt hoger geacht dan een caturvedi-brahmana.
Advaita Acarya toonde dit punt aan en predikte het.

Haridasa Thakura was geboren in een familie van moslims.
Bij de sraddha ceremonie voor de vader van Advaita Acarya
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werden de beste zitplaats en prasada eerst aangeboden aan de
meest verheven persoon. Advaita Acarya voerde de ceremo-
nie uit, toen de maan in zijn juiste stand stond in de maand
Asvina. Alle hogeklasse brahmanas waren daar aanwezig —
Bhattacarya, Trivedi, Caturvedi, Upadhyaya — en dat waren
allemaal grote geleerden. Na hun voeten te hebben gewassen
bracht Advaita Acarya hen naar hun respectievelijke zit-
plaats. In het midden stond een hogere zetel en Advaita
Prabhu stond daar te denken, "Wie gaat hier zitten?"

Al die geleerden dachten, "Ik ken zoveel geschriften; aan
mij wordt zeker die zetel aangeboden." In stilte had iedereen
aspiratie voor die stoel. Advaita Acarya liep toen het huis uit
en zag Haridasa Thakura, die een larigoti droeg en buiten bij
de deur zat. Haridasa dacht, "De brahmanas gaan hier hun
lunch gebruiken, dus Advaita Acarya zal ons vast en zeker
een beetje van hun prasada geven." Hij was zo bescheiden,
dat hij dacht, dat het huis besmet zou raken, als hij naar bin-
nen zou gaan. Advaita Acarya omarmde hem meteen en Ha-
ridasa Thakura zei, "Oh, u bent een brahmana en ik ben een
moslim! Nu u me hebt aangeraakt, moet u een bad nemen."
Maar hij greep hem beet en bracht hem naar binnen, waar
Advaita Acarya hem op de verhoogde zetel zette, waarop in
alle richtingen een enorm commentaar volgde. De brahmanas
zeiden, "Door een moslim hier naar binnen te brengen heb je
deze plek gecontamineerd en ons beledigd! Wij gaan hier niet
eten!" Ze pakten hun waterpot, stonden op en vertrokken. Ze
mishandelden Advaita Acarya door te zeggen, "U houdt zich
niet aan de principes van dharma!"
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Maar Advaita Acarya zei, "Vandaag is mijn geboorte een
succes geworden en vandaag heeft mijn vader Vaikuntha be-
reikt. Door respect te geven aan één Vaisnava hebben van-
daag miljoenen leden van mijn voorouders maya gepasseerd.
Als Haridasa Thakura hier gaat eten, is dat meer waard dan
het voeden van miljoenen brahmanas."

Haridasa Thakura zat te huilen en dacht, "Vanwege mij zijn
al deze brahmanas beledigd en kunnen nu niet eten."

Maar Advaita Acarya zei, "Haridasa, vandaag ga jij hier
prasada nemen. Dat is ons grote fortuin." Toen zei hij tegen
de brahmanas, "Hij blijft en niemand van jullie krijgt prasada.
Eigenlijk moeten jullie allemaal snel vertrekken, want alleen
al het zien van jullie gezicht is een grote zonde. Haridasa heeft
groot respect voor mahda-prasida en daarom hoort hij bij de
klasse van Vaisnava's. Iedereen, die dit niet aanvaardt, is een
atheist en iemand, die een Vaisnava beoordeelt op zijn ge-
boorte, is ook een atheist. Jullie kunnen hier allemaal ver-
trekken en dan zullen jullie overtredingen hier tegelijk met
jullie verdwijnen. Jullie schofferen Haridasa, en schofferen
mij ook."

Alle geleerden verlieten het huis, maar buiten gingen ze
met elkaar staan praten. "Advaita Acarya is geen gewone
persoonlijkheid. Hij is een groot geleerde, hij kent alle ge-
schriften en hij is een idealistische predikant van bhakti." Ze
bleven overleg plegen en na alles volkomen in heroverweging
te hebben genomen keerden ze terug, vielen aan de voeten
van Advaita Prabhu en smeekten hem om vergeving.

Advaita Acarya had veel zonen, waarvan er een Acyuta-
nanda was genaamd, maar aangezien een paar van zijn andere
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zonen zich niet bezighielden met bhajana, beschouwde hij hen
totaal niet als zijn kinderen en wees hen af. Alleen degenen,
die bhajana van Bhagavan uitvoerden, liet hij zijn opvolgers
worden. In het bijzonder vanweg een incident in Jagannatha
Puri werd Acyutananda zijn opvolger. De Ratha-yatra werd
gevierd en op dat moment was Acyutananda nog een kleine
jongen. Er kwamen enkele Vaisnava's, die Advaita Acarya
vroegen, "Wat is de naam van de guru van Sri Caitanya Ma-
haprabhu?" Hij antwoordde, "Kesava Bharati."

Op dat moment zat Acyutananda bij zijn vader op schoot
en bij het horen hiervan begon hij te trillen van woede. Hij
was nog een klein kind! Niettemin klom hij uit zijn vaders
schoot en liep weg, terwijl hij zei, "U kunt niet mijn vader zijn,
als u een dergelijk idee heeft. Sri Caitanya Mahaprabhu is de
guru van de hele wereld! Wie kan Zijn guru zijn?"

Met tranen in zijn ogen zei Advaita Acarya, "Jij gaat ge-
kend worden als mijn zoon. Wat je zei is juist: Mahaprabhu is
de guru van de hele wereld, maar vanwege Zijn spel in de
menselijke gedaante moet Hij een voorbeeld stellen voor an-
deren. Wat zou er anders gebeuren? Hoe kunnen mensen in
deze wereld anders weten, dat het noodzakelijk is om een
guru te aanvaarden?"

Op deze manier deed Advaita Acarya veel wonderlijke
dingen. Hij was een assistent van al het spel en vermaak van
Sri Caitanya Mahaprabhu. Daarom zullen we vandaag een
speciaal gebed aan de voeten van Advaita Acarya aanbieden,
opdat hij ons genadig is, zodat we gestaag vooruitgang in
bhakti kunnen maken en uiteindelijk de directe dienst aan Sri
Gauracandra kunnen bereiken.
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Floofdtuts Lokt

Nityananda Trayodasi

R WAS EENS EEN BARBIER, DIE HIER EN

daar uitnodigingen uitreikte. In vroeger tijden deden

barbieren dit voor families. Als er een huwelijk of
een festival was, gingen ze aan iedereen uitnodigingen rond-
brengen en daarmee konden ze een beetje extra geld verdie-
nen. Maar deze barbier ging nooit zonder zijn gereedschap,
zoals een scheermes, scharen en een kam, op stap.

Toen hij onderweg was, kwam hij door een oerwoud, waar
hij een leeuw op het pad zag liggen. De leeuw viel hem niet
aan, maar tilde alleen zijn poot op en likte eraan. Eerst was de
barbier bang, maar daarna dacht hij, "Het lijkt wel, of hij iets
in zijn poot heeft, waardoor hij me niet aanvalt." Dus de bar-
bier sloop een beetje dichterbij en zag, dat er een lange doorn
diep in zijn poot zat, waardoor de leeuw erg te lijden had. Met
behulp van zijn instrumenten bewoog hij de doorn een beetje
en haalde hem er voorzichtig uit. Er was wat bloed uit de
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wond gelopen, dus hij gebruikte ook wat jodium, verbond de
poot van de leeuw in een paar medicinale bladeren en wan-
delde verder.

Er gingen drie of vier jaar overheen. Toen op zekere dag
werd diezelfde barbier per abuis gearresteerd voor een ernsti-
ge misdaad, zoals moord. Zijn zaak werd voor de koning ge-
bracht en die zei, "Een aantal dagen geleden hebben we in het
oerwoud een leeuw gevangen. Gooi die crimineel in het hok
van de leeuw. De leeuw eet hem op — klaar. Voor hem is geen
andere straf denkbaar. Gooi hem voor de leeuw!"

De barbier werd in de kooi van de leeuw gegooid en
meteen stond de leeuw grommend op. Maar toen hij bij de
barbier in de buurt kwam, begon hij te spinnen en ging naast
hem zitten. Dit was dezelfde leeuw, bij wie de barbier een
doorn uit zijn poot had verwijderd. Na zoveel jaren kon de
leeuw de barbier nog herkennen en daarom viel hij hem niet
aan. De koning zei, "Dit wrede dier valt hem niet aan? Hoe
kan dat?" Toen dacht hij, "Nu begrijp ik het. Omdat ik een
fout heb gemaakt door deze man te arresteren, doodt de
leeuw hem niet. Als de leeuw deze straf niet uitvoert, zou ik
hem ook niet moeten straffen.” De koning liet de barbier vrij,
betoonde hem zijn respect en vroeg om vergeving.

Zelfs in een dier is zoveel dankbaarheid aanwezig en Krs-
nadasa Kaviraja Gosvami zegt, dat Nityananda Prabhu's
dankbaarheid dezelfde is. In één minuut verwijderde de bar-
bier een doorn uit zijn poot en zoveel jaren lang bleef de
leeuw hem dankbaar. Dat dier, dat zo wreed is, dat ontelbaar
veel andere dieren doodt en ook mensen eet, bleef zijn hele
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leven dankbaar en we zien dezelfde kwaliteit van dankbaar-

heid in het leven van Nityananda Prabhu.

In Sri Caitanya-caritamrta geeft Krsnadasa Kaviraja Gos-
vami een voorbeeld van de manier, waarop Nityananda
Prabhu, die Bhagavan Zelf is, iemand dankbaar is. Hij zegt,
dat er bij gelegenheid constant gedurende dag en nacht een
festival met kirtana gaande was. Vaisnava's, die zowel dichtbij
als veraf woonden, waren uitgenodigd en iedereen kwam er
naartoe. Onder hen was een eeuwige metgezel van Nityanan-
da Prabhu genaamd Minaketana Ramadasa. Zijn natuur was
dusdanig, dat zijn genade niet gemakkelijk kon worden her-
kend, maar degenen, die hem begrepen, konden het wel zien.
Over het algemeen, als een geliefd persoon komt, bied je hem
pranama aan. Maar in plaats daarvan sloeg hij iemand met de
fluit, die hijj altijd in zijn hand had, en die persoon ervoer dat
als een grote zegen. Wanneer hij zijn voet op iemands hoofd
zette, namen ze aan, dat er vanaf die dag groot geluk in hun
leven zou komen. Soms gaf hij iemand een dreun en zei dan,
"Waar heb jij al die tijd gezeten?" Maar degenen, die het be-
grepen, wisten, "Wie hij ook vandaag te pakken heeft gehad,
ontvangt rechtstreeks de genade van Nityananda Prabhu."
Dus de kirtana was gaande en wanneer Minaketana Ramada-
sa eraan kwam, stond iedereen op, bood zijn pranama aan en
verwelkomde hem. Hij kon op de schouders klimmen van de
ene persoon, hij kon de ander met zijn fluit slaan en weer ie-
mand anders op zijn rug timmeren. De tranen rolden hem
altijd over de wangen en hij brulde voortdurend, "Nityananda
Prabhu i jaya!"
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De pujari daar was min of meer gestudeerd en wanneer
Minaketana Ramadasa binnenkwam, terwijl iederen was gaan
staan en pranama aanbood, stond deze pijari niet op en sprak
ook niet tegen hem. Dus Minaketana Ramadasa zei lachend
tegen hem, "Hier hebben we de tweede Romaharsana!"'
waarna hij geabsorbeerd raakte in het bezingen van de glorie
van Nityananda Prabhu. Iedereen was keihard kirfana aan het
zingen en toen het was beéindigd, zei de broer van Kaviraja
Gosvami, "Jullie zingen altijd over de glorie van Nityananda
Prabhu, maar waarom bezingen julie niet de glorie van Caita-
nya Mahaprabhu?" Toen Minaketana Ramadasa dit hoorde,
werd hij ongemakkelijk.

Die man dacht, dat er enig verschil is tussen Nityananda
Prabhu en Caitanya Mahaprabhu. Maar er zijn zoveel verha-
len en glorie van Nityananda Prabhu, die allemaal zijn gerela-
teerd aan Caitanya Mahaprabhu. Als iemand de glorie van
Srimati Radhika bezingt, bezingen ze dan niet ook de glorie
van Krsna? Voor Krsna is Radhika de liefste van iedereen en
Haar dienst is de beste van allemaal. Door de glorie van Rad-
hika te bezingen, prijs je onmiskenbaar de glorie van Krsna.
En op dezelfde manier kun je niet anders dan Sri Radha en
Krsna eren in het beschrijven van de glorie van Caitanya Ma-
haprabhu.

De broer van Kaviraja Gosvami ging door, "Je bent er een
hoor, altijd maar chanten 'Nityananda, Nityananda' en niet
Mahaprabhu verheerlijken. Altijd 'Nityananda, Nityananda',

! Romaharsana is een persoonlijkheid, die Baladeva Prabhu beledigde bij

een vuuroffer, dat werd uitgevoerd in Naimisaranya, zoals wordt be-
schreven in Srimad- Bhagavatam, Canto Tien, Hoofdstuk 78.
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maar hij trouwde, terwijl Mahaprabhu sannydsa nam en Zijn

huis en familie achterliet."

Toen hij dit hoorde, brak Minaketana Ramadasa zijn fluit
en verliet de plek. Hij was zo ongelukkig, dat hij zijn dierbaar-
ste bezit kapot maakte en vertrok. Op dat moment dacht Ka-
viraja Gosvami bij zichzelf, "Nu gaat er zeker iets ongunstigs
met mijn broer gebeuren. Hoe kan er na dit incident nog iets
gunstigs in zijn leven gebeuren?"

Geleidelijk ging alles van zijn broer te gronde. Wat bedoe-
len we met 'te gronde'? Zijn bhakti verdween. Door de gena-
de van heiligen krijg je bhakti, maar als je die heiligen onge-
noegen bezorgt, kan onze belangstelling voor bhakti dan blij-
ven bestaan? Nee. Alles werd voor hen teniet gedaan en hij
werd een atheist, dus Kaviraja Gosvami dacht, "Ik blijf niet
omgaan met een atheist. Ik kan hem niet langer als mijn broer
beschouwen. Als men krsna-bhakti niet is toegenegen, is een
vriend geen vriend, een moeder geen moeder, een vader geen
vader en een familielid is geen familie. Ik wil helemaal geen
contact meer met hem hebben." Later in diezelfde nacht, rond
drie of vier uur, nam hij de beslissing om te vertrekken en
ging daar heel ontstemd vandaan.

Toen hij in het dorp Jhamatpur aankwam, ging Kaviraja
Gosvami zitten om te rusten en begon te peinzen, "Ik kan hier
niet blijven. Waar moet ik naartoe?" Terwijl hij over zijn situ-
atie zat na te denken, dommelde hij in slaap. Toen verscheen
Nityananda Prabhu in zijn droom. In zijn hand had hij een
gouden stok. Zijn gedaante was heel groot en had een donke-
re glans. Hij had in één oor een oorring en zijn schoonheid
was onuitsprekelijk, zoals die van Baladeva in krsna-lila. Hij
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zei, "Waarom zit je te huilen? Waarom ben je bedroefd? Sta
op, sta op! Ga naar Vrndavana! En plaats daar de voeten van
Ripa en Sanatana op je hoofd. Ga! Heb je jouw broer voor
mij verlaten? Ik ben heel tevreden met jou. Een ware broer is
iemand, die bhakti kan geven, een vader is iemand, die in-
structies over bhakti kan geven en een moeder is iemand, die
inspiratie geeft voor krsna-bhakti. Jouw broer heeft mij een
beetje beledigd en daarvoor heb je hem voor altijd verlaten?
Ik ben zeer tevreden. Ga na Vrndavana. Daar krijg je darsana
van Govinda, Madana-mohana en Gopinatha. Je krijgt daar
de genade van Ripa en Sanatana en ook de genade van
Vrndavana-dhama zelf. Ga!"

En zo schreef Kaviraja Gosvami, "Alles, dat ik deed, was
mijn broer verlaten en daarvoor heeft Nityananda Prabhu me
een immense genade gegeven! Door die genade heb ik darsa-
na van Vrndavana-dhama gekregen."

Welke soort darsana kreeg hij — zoals wij? Dit is de soort
darsana die hij kreeg: hij zag Krsna de koeien meenemen om
te grazen, de gopis, die met dorstige ogen naar Krsna zochten
en de /ila van Sti Radha en Krsna. En wat is de betekenis van
de genade van Ripa en Sanatana? Door de genade van Sana-
tana kreeg Kaviraja Gosvami sambandha-jiiana en schriftuur-
lijke kennis, maar zelfs al beschikt men over deze kennis,
hoeft er nog geen rasa te zijn. Door de genade van Rapa Gos-
vami kreeg hij kennis van rasa en toen kon hij zulke boeken
componeren als Sri Caitanya-caritamrta en Govinda-lilamrta,
waarin zoveel rasa wordt beschreven. De genade van Rupa
Gosvami heeft dit allemaal mogelijk gemaakt.
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In deze wereld blijft zelfs een dier zijn leven lang schuldig

aan iemand, die een doorn uit zijn poot haalt. Op dezelfde
manier zijn wij verschuldigd aan onze guru en de Vaisnpava's.
Hoe kunnen we ondankbaar zijn tegen degenen, die hebben
getracht de doorn van materiéle gehechtheid uit ons te ver-
wijderen en die hebben geprobeerd ons te verleiden om bhak-
ti-rasa te drinken? Zulke gurus en Vaisnava's moeten we al-
tijd dankbaar zijn. Als op een dag gurudeva een beetje streng
tegen ons is en we worden binnen een minuut ondankbaar en
denken, "Oh, hij heeft voor mij geen genegenheid meer,"
welk een miserabel levenslot is dat. We blijven altijd schuldig
aan gurudeva en de Vaispava's en we kunnen deze schuld
nooit aflossen. Als men deze uitspraak van Krsnadasa Kavira-
ja niet begrijpt, is dat zijn grote ongeluk; maar iemand, die dit
wel begrijpt, zal zijn schuldenlast zijn hele leven niet vergeten.
Zelfs wanneer hij sterft, vergeet hij het niet en in zijn volgen-
de geboorte zal hij het zich herinneren.

Deze dankbaarheid is een van de belangrijkste eigenschap-
pen van Bhagavan zelf. Hoewel Nityananda Prabhu Bhagavan
zelf is, raakt hij op dezelfde manier aan iemand verschuldigd
als Krsna aan de gopis verschuldigd raakte.

na paraye 'ham niravadya-samyujam
sva-sadhu-krtyam vibudhayusapi vah
va mabhajan durjara-geha-srnkhalah
samvrscya tad vah pratiyatu sadhuna
Srimad-Bhagavatam (10.32.22)

Zelfs in een lange levensduur als die van de halfgoden ben Ik
niet in staat jullie terug te betalen, want julie hebben allemaal
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jullie huis en familie verlaten om Mijj te dienen. Laat daarom
jullie eigen glorieuze daden jullie compensatie zijn.

Op dezelfde manier zegt Nityananda Prabhu, "Hij heeft de
ketenen van materiéle gehechtheid verbroken en is gekomen
om betrekking te nemen in mijn dienst. Hij geeft niets om het
wereldse leven. Kan ik ooit degenen achterlaten, die hun fa-
milie, geld en bezittingen hebben opgegeven om bhajana te
gaan doen? Daartoe zal ik nooit in staat zijn."

Kaviraja Gosvami heeft ook geschreven,

sarikarsanah karana-toya-sayi
garbhoda-sayi ca payobdhi-sayi
sesas ca yasyamsa-kalah sa nitya-
nandakhya-ramah saranam mamastu
Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 5.7)
Moge Sri Nityananda Prabhu mijn toevucht zijn. Safkarsana,
Sesanaga, Karanodakasayi Visnu, Garbhodakasayi Visnu en
Ksirodakasayi Visnu zijn Zijn volkomen delen en de delen van
Zijn volkomen delen.

In Vaikuntha bestaan verschillende secties op hetzelfde ni-
veau en andere secties liggen op hogere niveau's. Incarnaties,
zoas Nrsimha, Kalki en Vamana bevinden zich in Vaikuntha-
dhama op hetzelfde niveau. Ze delen dezelfde 'vloer', maar
beschikken over hun eigen specifieke kamers. Het laagste
punt is de Viraja, daarboven is Siddhaloka, dat wordt gekend
als het buitenste gedeelte van Vaikuntha. Aan de vijanden,
die worden gedood door Bhagavan, wordt die bestemming
toegekend. Siddhaloka is ook voor degenen, die aham brah-
masmi chanten, waarbij ze denken, dat de jiva uiteindelijk met
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Brahman samensmelt. Maar de jivas kunnen hun individuali-

teit niet verliezen. Dat ze uiteindelijk één worden is een grote
leugen. Ja, ze komen bij elkaar, zoals toegewijden elkaar
ontmoeten en hari-katha delen. Zoals Krsna samenkomt bij
de gopis, de gopas, Yasoda en Nanda Baba, en als Ramacan-
dra samenkomt met Hanuman - deze ontmoetingen en sa-
menkomsten hebben plaats, maar is het ontmoeten een één-
wording? Nergens wordt een dergelijk voorbeeld aangetrof-
fen. Samenkomen, ja — maar ze blijven individueel. De jiva
wordt nimmer Brahman. Veel befaamde panditas en geleer-
den steunen deze theorie en duizenden mensen komen naar
hun lezingen luisteren. Ze zeggen, dat er niets gelijk is aan
krsna-bhakti en dat de bhakti van de gopis de beste is en dat
iedereen, die toewijding bereikt, zoals die van de gopis, één
wordt met Brahman. Deze soort hari-katha is volkomen on-
zin. Ze misleiden de mensen en daarom moeten we zulke
functies niet bijwonen, waar ze zeggen, dat we één worden
met Radha-Krsna.

Boven Siddhaloka is Sadasivaloka en daarboven is Naraya
na-dhama, waar de bevrijde, vierarmige toegewijden reside-
ren. Salokya, samipya, sartipya en sarsti — de toegewijden be-
schikken daar over deze vier typen bevrijding en blijven
dichtbij Narayana om hem in aisvarya-bhdava, het sentiment
van grote rijkdom en vermogens, te dienen. Daar dichtbij zijn
miljoenen speciale kamers en daar verblijven Varaha, Nrsim-
ha, Kalki en alle andere incarnaties. Zodra er een noodzaak
is, komen ze naar deze wereld; anders blijven ze daar en aan-
vaarden diensten van hun toegewijden. Daarboven is de we-
reld van Ramacandra en daarboven is de wereld van Krsna,
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die we kennen as Goloka. Door dit Goloka te noemen, kan
verwarring ontstaan, dus ik zal proberen dit iets op te helde-
ren.

Toen Indra de abhiseka van Krsna uitvoerde, bracht hij Su-
rabhi daar naartoe. Dus de woonplaats van Surabhi is Goloka,
nietwaar? Maar denk niet, dat Indra haar uit Goloka Vrnda-
vana haalde. In deze brahmanda en in iedere brahmanda is
Hariloka, de residentie van Ksirodakasayi Visnu. De halfgo-
den kunnen geen rechtstreekse darsana van Visnu krijgen,
maar soms krijgt Brahma in zijn meditatie Zijn darsana en
ontvangt de kracht om te scheppen en de wereld te bescher-
men. Op die manier heeft iedere brahmanda zijn eigen Golo-
ka en dit wordt ook Surabhiloka of Svetadvipa genoemd. In-
dra kan alleen tot daar gaan en hij haalde Surabhi daar van-
daan en zei, "Jij bent go-mata, dus bid alsjeblieft voor mij tot
Krsna."

Daarom zijn deze Goloka en Goloka Vrndavana niet één
en dezelfde. En zo is de Navadvipa-dhama in de spirituele
wereld ook bekend als Svetadvipa, maar is afgscheiden van de
Svetadvipa binnen deze brahmanda, waarin Ksirodakasayi
Visnu resideert.

De lagere sectie van Goloka-dhama, beneden Dvaraka, is
svakiya-bhava. Er hebben daar spel en vermaak van Radha-
Krsna plaats, maar daar bevinden Radha-Krsna Zich als een
uitbreiding van Laksmi-Narayana in het sentiment van grote
vermogens en rijkdom. Dit is de bestemming van degenen, die
arcana van Radha-Krsna uitvoeren in vaidhi-bhakti. Degenen,
die arcana van Radha-Krsna uitvoeren door middel van vaid-
hi-bhakti gecombineerd met raganuga gevoelens, gaan ofwel
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naar Mathura of naar Dvaraka. En degenen, die 'gretig' zijn

en raganugad volkomen volgen in haar zuivere vorm gaan naar
Goloka Vrndavana. Dat gebied heeft de vorm van een lotus-
bloem en het centrum van die lotus is het Huis van Nanda.
Toegewijden, die volkomen zijn geabsorbeerd in raganuga-
bhakti krijgen daar posities in het spel van Krsna, hetzij als
gezelschap van Krsna, wanneer Hij de koeien mee uit neemt
om te grazen, of als vriendinnen van Radhika. Dit is de hoog-
ste bestemming.

Daar wordt Krsna gekend als Vrndavana-bihari, Govinda,
Syamasundara en Gopinatha, en Zijn eerste extentie is Bala-
deva. Krsna's stok, de pauweveer in Krsna's kroon, alle attri-
buten van Krsna, alle attributen van de gopis, Vrndavana-
dhama - al deze zaken worden gemanifesteerd door sandhini-
sakti en de belichaming van dat vermogen is Baladeva
Prabhu. De belichaming van hadini-sakti is Radhika en Krsna
is de eigenaar van cit-Sakti. Deze drie samen zijn sac-cid-
ananda, de complete gedaante van Krsna. Radhika noch Ba-
ladeva zijn van Hem afgescheiden; samen zijn ze één.

Uit Baladeva Prabhu alleen worden alle eeuwig perfecte
toegewijden van Krsna manifest. Wanneer Krsna naar Dvara-
ka gaat, wordt Hij Vasudeva, de zoon van Vasudeva. En in
Dvaraka voelt ook Baladeva, dat hij de zoon is van Devaki,
maar in zijn oorspronkelijke identiteit is hij de zoon van Ro-
hini en in hoogste instantie is Nanda Baba de vader van Bala-
deva. Niet, dat iemand ooit de vader van Baladeva kan zijn,
zoals er vaders en zonen in deze wereld zijn, maar Nanda Ba-
ba heeft de identiteit om zijn vader te zijn. Nanda Baba heeft
de sterkste identiteit om de vader te zijn van zowel Krsna als
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Baladeva — gewone, wereldse geleerden kunnen dit feit niet
aanvaarden. Ze kunnen niet begrijpen, dat in wie ook de iden-
titeit om Krsna's vader te zijn het meest intens is, die persoon
uiteindelijk als Zijn vader wordt beschouwd. Meestal wordt
door hen geopperd, dat Krsna de zoon is van Vasudeva, maar
heel weinigen van hen aanvaarden, dat Hij werkelijk Nanda-
nandana is.

Dus Baladeva Prabhu is de vaibhava-prakasa van Krsna en
hij verleent constant service aan Krsna. Service aan Krsna is
alles voor hem, of het nu in Vrndavana is, of in Mathura of in
Dvaraka. Wanneer ze naar Mathura en Dvaraka gaan, waarbij
ze identieke gedaanten aannemen, worden ze de primaire
catur-vyuha: Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna en Anirud-
dha. Dan is er een tweede catur-vyitha en van de wortel San-
karsana komt Maha-Sankarsana. Van Maha-Sankarsana komt
Karanodakasayi Visnu, van Karanodakasayi Visnu komt Gar-
bhodakasayi en Garbhodakasayi wordt Ksirodakasayi. Daar-
na expandeert Ksirodakasayi Visnu in ontelbaar veel gedaan-
ten als de getuige in het hart van alle levende wezens, Para-
matma. Diezelfde Baladeva is in ons hart in zijn vyasti (uit-
breiding) als de getuige, als de antaryami Ksirodakasayi. Ksira
betekent melk, en zoals onze moeder ons voedt door melk te
geven, zo ondersteunt en voedt hij ons ook.

Vlakbij Ksirodakasayi Visnu zijn Brahma en Sankara en
door zijn vermogen en verlangen hebben schepping en des-
tructie van de materiéle universa plaats. Evenals Sesanaga
heeft hij miljoenen en miljoenen hoofden en hij heeft miljoe-
nen en miljoenen universa als mosterdzaden op zijn hoofden,
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terwijl hij tevens de vorm van de bedden aanneemt, waarop

alle drie purusa-avataras rusten.

De zes soorten expansies van Baladeva Prabhu zijn dus als-
volgt: van zijn oorspronkelijke vorm in Vrndavana komt de
wortel Sankarsana in Mathura en Dvaraka, daarna Maha-
Sankarsana in Vaikuntha, daarna Karanodakasayi Visnu,
Garbhodakasayi Visnu, Ksirodakasayi Visnu en tenslotte Se-
sa. lemand, die deze diepe waarheden kent, hoeft nooit meer
de kringloop van geboorte en dood binnen te gaan.

De purusa-avatara wordt purusa genoemd, omdat hij be-
trokken is bij de schepping van de materiéle wereld. Hij komt
indirect in contact met maya ten behoeve van schepping en
bestuur, maar hijzelf blijft ervan afgescheiden. Ja, hij is aan-
wezig in alle zielen, maar tegelijkertijd is hij in niemand aan-
wezig. Hij doet alles en hij inspireert anderen om alles te
doen, maar tegelijkertijd doet hij niets. Daarom wordt hij pu-
rusa-avatara genoemd. Uit deze purusa-avatara komen de
manvantara-avataras, yuga-avataras en zoveel andere incarna-
ties voort. Ze komen voort uit Karanodakasayi Visnu of uit
Garbhodakasayi Visnu, die ook avatari kunnen worden ge-
noemd, hetgeen betekent, dat er avataras uit hen voortkomen.

Wanneer Krsna in een van Zijn vormen naar deze wereld
gaat, komt Baladeva Prabhu in de vorm van de dhama en de
eeuwige metgezellen ook mee. Voordat Krsna afdaalt om spel
in Vrndavana uit te voeren, gaat Baladeva in het hart van De-
vaki zitten en is in de vorm van Sankarsana in haar baarmoe-
der aanwezig en dan pas kan Krsna Zichzelf manifesteren.
Daarom komt Baladeva eerst in de vorm van de dhama en
verleent op die manier dienst aan Krsna.
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Als iemand zegt, dat Krsna een incarnatie is van Karanoda-
kasayi en iemand anders zegt, dat Hij een incarnatie is van
Garbhodakasayi, veroorzaakt dat onnodige verwarring. Hier
en daar treft je zulke beschrijvingen aan. Of soms wordt Krs-
na beschreven als te zijn geboren uit het haar van Nara-
Narayana — Kesa-avatara, een incarnatie van Nara-Narayana.
We kunnen deze uitspraken tegenkomen, maar eigenlijk,

ete camsa-kalah pumsah
krsnas tu bhagavan svayam
Srimad-Bhagavatam (1.3.28)

Alle incarnaties van Bhagavan zijn hetzij volkomen delen of
delen van volkomen delen van de purusa-avataras. Maar Krsna
is Svayam Bhagavan Zelf.

Als wordt gezegd, dat Krsna Zelf een incarnatie is, is dat het-
zelfde, als wanneer een oude dame aan Minister President de
zegen geeft door te zeggen, "Mijn jongen, opdat jij op zekere
dag de Commissaris van Politie mag worden." Voor zover
haar kennis reikt, is dat de hoogste post van allemaal. De da-
me heeft dat met liefde gezegd, maar ze weet niet welke posi-
tie hoger is. Op dezelfde manier zeggen sommigen, dat Krsna
een incarnatie is van Garbhodakasayi of Ksirodakasayi Visnu.
Toen Sri Ramacandra neerdaalde, kwam Baladeva als Laks-
mana. Het spel van Ramacandra is zo vol afgescheidenheid en
zelfopoffering, dat het iedereen aan het huilen maakt. Schijn-
baar zonder reden verliet hij Sita-devi, niet één keer, maar
twee keer. Laksmana had niet gewild, dat Rama het oerwoud
introk en daarom, terwijl ze in ballingschap waren, zei hij te-
gen Rama, "Ik beschouw Maharaja Dasaratha niet langer als
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onze vader. Hij is buitengewoon mannelijk en wordt beheerst

door een vrouw; en op zijn oudedag is zijn intelligentie afge-
nomen. Ik zou hem eigenlijk moeten ombrengen! Kijk — daar
komt iemand aan! Als het Bharata is, zal ik hem ook ver-
moorden!"

Bharata was gekomen om Rama gerust te stellen, maar
toen Laksmana een boom inklom en al die legers zag, werd hij
ontzettend boos. Hij pakte zijn pijl en boog en legde aan.
"Wat ga jij doen?" vroeg Rama. "Tegen wie ga je vechten?"

Laksmana zei, "Bharata komt hier met opgestreken zeil
naartoe. Hij wil jou uit de weg ruimen, zodat er geen obstakel
meer is voor zijn koningschap! Daarom ga ik er naartoe en
met één pijl leg ik ze allemaal om!"

Maar Rama dacht, dat dit berustte op een misverstand, dus
hij vertelde Laksmana een verhaal. Er was eens een vrouw,
die een mangoeste (soort civetkat, roofdier) grootbracht met
het doel om haar huishouding tegen slangen te beschermen.
Voordat ze de deur uitging, bracht iedere dag haar kinderen
op het bed in slaap en zette de grote kat erbij. Op een dag,
toen ze weg was, kwam er een slang, die zin had de kinderen
te bijten. De kat had een duchtig gevecht met de slang en kon
hem met grote moeite doodbijten om de kinderen te be-
schermen. De kat was daarna zeer met zichzelf ingenomen en
ging buiten op zijn baas zitten wachten, terwijl er nog wat
bloed van het gevecht uit zijn bek droop. De vrouw kwam
terug en de kat ging voor haar staan en zei "ku-ku-ku". De
vrouw zei, "Waar komt dat bloed vandaan? Heb je de kinde-
ren aangevallen en pijn gedaan?" Met grote haast pakte ze
een stok en sloeg de kat dood. Toen ging ze het huis binnen
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en zag de kinderen zitten spelen; de dode slang lag er niet ver
vandaan. Toen ze haar stommiteit inzag, begon ze te treuren.

Dus Rama zei tegen Laksmana, "Jouw toestand is precies
hetzelfde. Wacht eerst af en kijk hoe de zaken erbij staan; laat
Bharata maar komen. Zelfs de Aarde zelf kan zelfzuchtig zijn,
maar Bharata is nooit zelfzuchtig. Er is nergens in deze wereld
een voorbeeld van liefde, zoals die van Bharata. Dus laat hem
maar komen."

Toen Bharata was aangekomen, viel hij aan de voeten van
Rama en begon hem gerust te stellen. Toen hij Bharata pran-
ama aan Rama zag aanbieden, realiseerde Laksmana zijn ver-
gissing. Toen Bharata weer vertrok, benaderde Laksmana
hem onder vier ogen en viel aan zijn voeten. Toen Bharata
hem optilde en hem omhelsde, zei Laksmana, "Ik heb een
grote overtreding aan je voeten begaan. Ik was niet in staat
om je aardig te vinden, om van je te houden" en hij begon
bitter te wenen.

Een andere keer tijdens hun ballingschap in het oerwoud
droeg Rama Laksmana op om hout te brengen, toen Sita het
vuur wilde binnengaan. Laksmana werd vreselijk boos, maar
Rama zei, "Een dienst in het oerwoud verlenen is de hoogste
dienst. Jij bent altijd de dienaar." Laksmana aanvaardde de
opdracht van Rama, maar hij dacht, "Ik maak een fout door
zijn opdracht op te volgen." Niettemin bracht hij hout en Sita-
devi ging het vuur binnen. Dit was natuurlijk een voorwend-
sel, waarbij de ware Sita eruit kwam en de onechte Sita ver-
dween, maar toch, op het eind legde Laksmana een gelofte af,
"Ik kom nooit meer terug als jouw jongere broertje, maar
alleen nog als jouw oudere broer. Dan liggen de zaken anders
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en dan ben jij niet langer in staat om mij op deze manier te

behandelen."

En zo kwam hij in het spel van Krsna als Baladeva en in het
spel van Mahaprabhu als Nityananda Prabhu, beide keren de
oudere broer. Zoveel spel en vermaak konden worden uitge-
voerd alleen als oudere broer, die in de positie van een jonge-
re broer niet mogelijk zouden zijn geweest. Indien Nityananda
Prabhu niet aanwezig was geweest, zou zoveel spel en tijdver-
drijf van Mahaprabhu verborgen zijn gebleven.

Hij was Mahaprabhu's dienaar, Zijn broer en ook Zijn gu-
ru. Hoe werd hij de guru van Mahaprabhu? Mahaprabhu's
guru was Isvara Puri, de guru van I$vara Puri was Madhaven-
dra Puri en de guru van Madhavendra Puri was Laksmipati
Tirtha. Nityananda Prabhu was ook een leerling van Laksmi-
pati Tirtha, maar omdat zijn guru deze wereld verliet, toen hij
nog jong was, kreeg Nityananda Prabhu praktisch alle instruc-
tie van Madhavendra Puri. Een ieder, die instructie geeft met
betrekking tot bhakti, is de vertegenwoordiger van Bhagavan
en daarom heeft Nityananda Prabhu Madhavendra Puri altijd
als zijn primaire guru beschouwd. Toen Madhavendra Puri
zijn guru werd, werd I$vara Puri zijn godbroeder en sinds die
tijd stond Nityananda Prabhu op het niveau van Ma-
haprabhu's guru en Mahaprabhu gaf hem overeenkomstig
respect.

Hoewel we zien, dat Nityananda Prabhu drie relaties met
Mahaprabhu had - als dienaar, als broer en as guru — be-
schouwde Nityananda Prabhu zichzelf desondanks altijd al-
leen als dienaar.
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Op momenten, dat Mahaprabhu was verzonken in kirtana,
was het meestal Nityananda Prabhu, die Hem beschermde.
Als Mahaprabhu op Zijn gebruikelijke wijze aan het dansen
was, ving Nityananda Prabhu Hem op voor Zijn eigen be-
scherming, maar wanneer Mahaprabhu verzonken raakte in
radha-bhava kon Nityananda Prabhu Hem niet aanraken.

Nityananda Prabhu verleende allerlei soorten diensten en
volgde altijd de opdrachten van Mahaprabhu. Mahaprabhu
zei tegen hem, "Ga alsjeblieft naar Bengalen! De brahmanas
daar zijn ontzettend arrogant en voeren geen bhajana van
Bhagavan uit. Predik iets onder de brahmana klasse, maar
predik het meeste tegen degenen, die worden beschouwd als
gevallen in de samenleving, want deze lieden zijn niet echt
gevallen. Iedere ziel heeft het recht om bhagavad-bhajana uit
te voeren. Ga alsjeblieft." Dus Nityananda Prabhu ging er
naartoe, predikte van dorp tot dorp en maakte van iedereen
een discipel.

Nityananda Prabhu ging eens met een groep predikanten
langs de weg, waarbij ze in een dorp kwamen, waar een rijke
grondbezitter woonde, genaamd Ramacandra Khan. Nitya-
nanda Prabhu ging het landgoed van de man op en ging op
het altaar van de durga-mandapa zitten. Vroeger hadden de
rijken in Bengalen zulke mandapas (baldakijnen voor cere-
moniéle doeleinden) voor Candi, of Durga. Hij dacht, "De
avond valt en waar kunnen we nu nog naartoe gaan? Mor-
genochtend zetten we onze tocht voort."

In die tussentijd zond Ramacandra Khan een van zijn die-
naren om Nityananda Prabhu te spreken. Op sarcastische
wijze zei de man, "Er is hier in huis niet voldoende ruimte
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voor jou, maar we hebben een gosala, een hele zuivere plek

vanwege de aanwezigheid van koeien en koemest. Heiligen en
sadhus dienen daar te verblijven, dus ga maar naar de gosala."

Toen Nityananda Prabhu dit hoorde, werd hij boos en zei,
"Ja, je hebt gelijk. Deze plek is niet geschikt voor mij. Dit hier
is bestemd voor koeienmoordenaars en vleeseters." Nadat hij
dit had gezegd, verliet hij die plek. De volgende dag vielen
moslims Ramacandra Khan en zijn hele familie aan en arres-
teerden hen. Ze slachtten ook een koe, braadden het vlees en
consumeerden het op precies dezelfde plek. Het hele dorp
werd vernield.

Nityananda Prabhu heeft twee aspecten, evenals een moe-
derleeuw. Tegen haar jongen is de leeuwin ontzettend lief,
maar voor anderen is ze ontzettend gevaarlijk. Op dezelfde
manier is Nityananda Prabhu supergenadig voor de toegewij-
den en hij is de onderwerper van atheisten. Zoals Baladeva
Prabhu een handploeg en een knots vasthoudt en Dvivida, de
gorilla, en anderen ombracht, die vijandig waren jegens Krs-
na, zo onderwerpt Nityananda Prabhu atheisten en vergroot
gaura-prema in toegewijden.

We moeten nooit denken, dat er enig verschil is tussen Cai-
tanya Mahaprabhu en Nityananda Prabhu; er is alleen een
verschil in hun lichaam. Nityananda Prabhu is de complete
guru-tattva en waar de guru ook is, daar is Nityananda Prabhu
aanwezig. Waar ook de activiteiten van guru worden uitge-
voerd, wordt aan de jivas de boodschap van Krsna gegeven,
dat alleen door bhakti het ware heil kan worden bereikt. Dit
wordt allemaal door Nityananda Prabhu gemanifesteerd. Op
deze dag bieden we daarom pranama aan aan hem, die de
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meest genadevolle en complete guru-tattva is en we bidden,
dat hij ons altijd genadig mag zijn.
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Haofdstuce O) legen

Eenvoudig een kwaliteit van Bhakti

HAGAVAN HEEFT DE OPDRACHT GEGE-

ven om nooit belang te hechten aan fouten, die

worden aangetroffen in het lichaam of de aard van
toegewijden, die zich met Zijn exclusieve bhajana bezighou-
den. We mogen hen nooit bekritiseren, afgunstig op hen zijn
of hen betichten van slecht gedrag. Stel voor, dat er een man
is, die nooit liegt, steelt of zich met enig ander wangedrag in-
laat, maar die geen exclusieve bhajana van Bhagavan uitvoert.
Dan is er een andere man, die exclusieve bhajana van Bhaga-
van uitvoert en ruci heeft voor harinama en hari-katha hoort,
maar een paar slechte eigenschappen of fysieke misvormingen
heeft. Hoe moeten we deze twee mensen zien? Wie van de
twee is beter? De Bhagavad-gita stelt, dat degene, die bhajana
uitvoert de beste is. Maar gewoonlijk wordt mensen dit niet
onderwezen. Laat staan anderen, zelfs Sita, die Laksmi-devi
zelf is, werd door de inwoners van Ayodhya niet geaccep-
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teerd, nadat Ravana haar naar zijn woning in Sri Lanka had
ontvoerd. Rama had gezegd, “Nee, ze is rein; ze blijft bij Me
in het paleis.” Maar ook al was ze in feite de meest verheven
persoonlijkheid in Ayodhya, ze stuurden haar zonder enige
wroeging de laan uit.

Deze conventies bestaan vandaag de dag nog. Als we in ie-
mand een uiterlijk falen zien, laten we hem links liggen. Te-
genwoordig kijkt praktisch iedereen met wereldse ogen. Ze
zien niet de aanleg voor bhakti in anderen; ze zien alleen ui-
terlijke kenmerken en beoordelen anderen dan op basis van
deze overwegingen. Alleen degenen, die overvloedige associa-
tie met sadhus hebben gehad, die zich op een hoger niveau
van madhyama-adhikari bevinden, wier anarthas zijn verdwe-
nen en die het uttama-adhikari stadium naderen, respecteren
hetgeen Krsna over deze kwestie heeft gezegd. En alle ande-
ren, die slechts over wereldse intelligentie beschikken, zeggen,
“Oh, deze toegewijde gedraagt zich niet en is daarom een
hypocriet.” Ze respecteren ook Narada niet, want hij zei, “We
hoeven niet te begrijpen, wat religiositeit en non-religiositeit
is.” We hoeven ook geen wereldse conventies te respecteren.
Wat is de enige noodzaak, die we hebben? Bhakti — exclusieve
prema-bhakti, want Krsna is ons enige doel en ons sterke be-
sluit is, dat behalve prema-bhakti het leven geen andere bete-
kenis heeft.

sva-pada-miilam bhajatah priyasya
tyaktanya-bhavasya harih paresah
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vikarma yac cotpatitam katcharicid
dhunoti sarvam hrdi sannivistah

Srimad-Bhagavatam (11.5.42)

Als iemand zijn familie, vrouw, kinderen, geld, alle wereldse
gehechtheden en werelds plezier heeft achtergelaten en zich
bezighoudt met de exclusieve bhajana van Bhagavan, maar op
de een of andere manier een zondige activiteit begaat, vergeeft
Bhagavan, die Zich in het hart van die persoon bevindt, hem
onmiddellijk. Maar iemand met goed gedrag, die zijn leven
lang de waarheid heeft gesproken, die zich voor liefdadige ac-
tiviteiten voor de samenleving heeft ingezet, die de halfgoden
heeft vereerd en pogingen in het werk heeft gesteld om bevrij-
ding te bereiken, maar zich nooit met bhagavad-bhajana heeft
beziggehouden, haalt er geen enkel voordeel uit. En als een
toegewijde in een onrijp stadium van het pad van bhajana valt,
heeft hij niets verloren.
sucinam srimatam gehe
voga-bhrasto ‘bhijayate
Bhagavad-gita (6.41)

In zijn volgende leven wordt hij geboren in een reine of rijke
familie met toegewijden en hij zal zich weer van nature tot
bhakti aangetrokken voelen. En die andere man, die geen bha-
jana heeft uitgevoerd? Hij heeft geen enkel voordeel. Men
krijgt voordeel in de mate, waarin men zijn hart aan bhajana
heeft gegeven. Dus alleen een madhyama-adhikari Vaisnava is
in staat om in anderen de nadruk op bhakti te leggen in plaats
van uiterlijke overwegingen.

vadi kuryat pramadena
vogi karma vigarhitam
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yvogenaiva dahed anmho
nanyat tatra kadacana

Srimad-Bhagavatam (11.20.25)

Als een gewone yogi uit zijn praktijk wegvalt, is het met hem
afgelopen. Maar als een bhakti-yogi per ongeluk een of andere
weerzinwekkende activiteit uitvoert, wordt hij op basis van zijn
praktijk van bhakti-yoga weer op het rechte pad gezet. Hij
heeft geen andere procedure nodig. Zijn enige boetedoening is
doorgaan met harinama. Toegewijden zijn niet met opzet zon-
dig, dus voor hen is daarom geen boetedoening nodig. Wat is
gebeurd, is gebeurd, maar ze zullen niet met opzet zonden be-
gaan. Krsna vergeeft altijd degenen, die bhakti voor Hem heb-
ben en Hij maakt hun hart op allerlei manieren zuiver.

ajiiane va haya yadi ‘papa’ upasthita
krsna tarire suddha kare, na karaya prayascitta

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.143)

Als een toegewijde per ongeluk een zondige activiteit begaat,
hoeft hij geen boete te doen. Door met zijn beoefening van
bhakti door te gaan, wordt zijn hart gezuiverd. Degenen, die de
tattva van bhagavad-bhakti kennen, zeggen, dat alle onzuiver-
heden de toegewijde zullen verlaten door de continuering van
harinama.

mam hi partha vyapasritya
ve ‘pi syuh papa-yonayah
striyo vaisyas tatha sudras
te ‘pi yanti param gatim
Bhagavad-gita (9.32)
[Sri Krsna zei:] O zoon van Prtha, degenen die hun toevlucht
tot Mij nemen, kunnen de hoogste bestemming bereiken, ook
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al hebben ze een lagere geboorte gekregen, zoals vrouwen,
kooplieden en handarbeiders.

Papa-yonayah betekent zondig van geboorte. Srimad-Bhaga-
vatam (2.4.18) heeft hiervan enkele klassen genoemd: Kirata,
Huna, Andhra. Kirata leven in de bossen en jagen op dieren,
vogels en eten zelfs duiven. Ze houden geiten, schapen en
varkens en nadat ze hun vee hebben vetgemest, eten ze het
vlees. Yavana, Khasa en al dergelijke stammen doen dit. Ze
zijn vanaf hun geboorte tot de dood zondig. Voor hen bete-
kent het eten van vlees helemaal niets; ze hebben zelfs geen
instituut, zoals het huwelijk voor relaties tussen man en
vrouw! Vanaf hun geboorte eten ze vlees, drinken alcohol en
gaan vrij met vrouwen om. Striyo betekent ‘vrouwen’. Hoewel
sommigen kuisheid betrachten, zijn de meeste vrouwen te-
genwoordig onkuis. En de sidras slachten de koe, eten haar
vlees en gebruiken haar huid om schoenen te maken. Te ‘pi
yvanti param gatim — zelfs deze mensen kunnen de hoogste
bestemming bereiken door bhagavad-bhakti uit te oefenen,
laat staan degenen, die zich met exclusieve toewijding bezig
houden, maar per ongeluk zijn gevallen.

Als men zich met bhakti-sadhana bezighoudt en zijn toe-
vlucht neemt tot harinama en hari-katha hoort, wordt het re-
sultaat ervan nimmer teniet gedaan, zolang er geen vaisnava-
aparadha heeft plaatsgehad. Het zaad van bhakti bevindt zich
in die sadhaka. Leven na leven wordt zijn sukrti sterker en
sterker en uiteindelijk krijgt hij para-bhakti. Voor degenen
met een speciale gretigheid is dit zelfs mogelijk in twee of drie
levens. Bhagavan leidt ons naar Hem toe — hetzij vandaag, of
na tien, twintig of duizend levens — Hij leidt ons uiteindelijk
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naar Zich toe, zolang het zaad in ons hart niet is verwoest. En
er is slechts één ding met een verwoestend karakter - aparad-
ha jegens de guru of Vaisnava’s.

De jiva heeft onafhankelijkheid en door misbruik van deze
onafhankelijkheid raakt hij verwikkeld in de reacties van zijn
eigen wandaden. Als men op basis van deze onafhankelijk-
heid een Vaisnava heeft belasterd of beledigd, is dat te wijten
aan het onbeheerste verstand. We moeten nooit overtredin-
gen tegen een Vaisnava begaan, want van de sakti van guru en
Vaisnava’s krijgen we de genade van Bhagavan. Waardoor
wordt bepaald of we bhajana doen of niet? Door wiens ver-
langen wordt dit bepaald? Door het verlangen van Bhagavan?
Nee, alleen door ons eigen verlangen. Als we eenvoudig met
bhajana beginnen, zijn guru en de Vaisnava’s ons genadig en
geven ons de nodige kracht om de directe genade van Bhaga-
van te krijgen. Maar eerst moet het verlangen in ons ontstaan.
En als we met bhajana bezig zijn en we worden geplaagd door
verlangens naar prestige en rijkdom, moeten we dan aanne-
men, dat Bhagavan ze daar heeft neergelegd? “lk volg ge-
woon de inspiratie, die Bhagavan me geeft” — we mogen dit
niet denken met betrekking tot anarthas. Die zaken zijn uit-
sluitend te wijten aan onze zwakheid. Als we ons hoofd niet
kunnen verzinken in bhagavad-bhajana, wiens fout is dat dan?
Het is ons gebrek, niet dat van Bhagavan. Denk niet, “Bhaga-
van doet me dit aan.” Bhagavan schenkt ons louter de reacties
op onze eigen activiteiten. De reacties van voorgaande vrome
en zondige activiteiten zullen naar ons toekomen en daarvan
zullen we enige moeilijkheden ondervinden. Dus het is correct
om te denken, dat Hij ons de vruchten van ons karma geeft,
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maar verder heeft Hij geen rechtstreekse relatie met onze
problemen.

Als een toegewijde, die exclusieve bhajana praktiseert,
door een ernstige ziekte wordt getroffen, waarom gebeurt dit
dan? Het is een reactie op de zonden uit zijn voorgaande le-
vens. Maar soms zet Bhagavan zelfs een dergelijk, schijnbaar
obstakel op het pad van een sadhaka om zijn trots te onder-
mijnen. Hij kan trachten om de nederigheid van die toegewij-
de op die manier te stimuleren. Wees daarom voorzichtig!
Denk geen kwaad van een andere toegewijde, omdat er een of
ander probleem in zijn lichaam of zijn karakter verschijnt. Als
we een dergelijke negatieve houding blijven hanteren jegens
toegewijden, die zich aan exclusieve bhajana hebben overge-
geven, worden we uit het koninkrijk van bhakti verwijderd.
We moeten al deze zaken in overweging nemen en hun belang
begrijpen in onze navolging van bhakti. Als iemand lam,
blind, een Kirata, Andhra, Pulinda of wat dan ook is, maar
een toegewijde is geworden, geeft Bhagavan hem alle goede
kwaliteiten en neemt hem uiteindelijk op in Vaikuntha. Daar-
om mogen we nooit negatieve gevoelens koesteren jegens
degenen, die exclusieve bhajana beoefent. En iemand, die zich
goed gedraagt, die er aantrekkelijk uitziet en uit een brah-
maanse familie komt, maar zich niet met bhajana bezighoudt,
leidt een zinloos leven. Denk niet, dat dit zo verwonderlijjk is;
het is eenvoudig een eigenschap van bhakti.

Door hun geaardheid kunnen sommige mensen diverse ge-
breken vertonen, maar we moeten altijd de nadruk leggen op
hun bhakti. Het is niet waar, dat iemand die zich slecht ge-
draagt de naam van Bhagavan niet kan nemen, of geen bhaja-
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na kan doen, of geen hari-katha kan horen. En het is ook niet
waar, dat alleen degenen, die zijn geboren in de klassen van
brahmana, ksatriya, vaisya en siuidra hari-nama kunnen nemen.
In iedere conditie, waarin men zich bevindt, zelfs al is hij zo
zondig als Ajamila, kan men de naam van Bhagavan chanten
en hari-katha horen en op die manier gekwalificeerd worden
om altijd aan Hem te denken.

Kirata, Andhra, Pulinda, Sumbha, Yavana zijn allemaal
zondige klassen mensen uit de tijd van de Bhagavatam. Ze
bestaan nog steeds, maar in andere gedaanten. Ze zijn alle-
maal afkomstig uit de hindulijn. Al die mensen, die we tegen-
woordig in India zien, of ze nu moslim, christen, boeddhist of
jain zijn, komen uit dezelfde bron: Brahma. Er was dus oor-
spronkelijk slechts één klasse mensen, maar sommigen dege-
nereerden en werden van nature zondig. In Assam bestaat
een klasse mensen, die diverse soorten hennep met een wa-
terpijp roken. Telkens, wanneer er een belangrijke taak moet
worden verricht, komen ze eerst bij elkaar en roken een pijp.
Ze laten zelfs hun kinderen roken, dus ze zijn vanaf hun ge-
boorte zondig. Anderen kunnen een goede geboorte hebben
gekregen en later in het leven gaan zondigen. Als deze klassen
mensen associéren met sadhus en hun toevlucht tot een guru
nemen, kunnen ze worden gezuiverd en worden hun gebreken
teniet gedaan.

Maar zijn ze in staat om al die verkeerde zaken ineens op te
geven? Als we zien, dat iemand verscheidene halfgoden en
godinnen vereert en we zeggen tegen hem, “Vriend, je moet
Durga niet vereren met Navaratri. Ga Krsna vereren,” komen
ze niet in onze richting. We moete hen gewoon laten binnen-
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komen met de ideeén die ze hebben en nadat ze drie of vier
keer hebben zitten luisteren, wordt het voor hen een gewone
zaak. Ook al drinken ze soms wijn, moeten we er niets van
denken. Iets dergelijks wordt in de Bhdagavatam beschreven,

loke vyavayamisa-madya-seva
nityd hi jantor na hi tatra codana
vyavasthitis tesu vivaha-yajiia-
sura-grahair asu nivrttir ista
Srimad-Bhagavatam (11.5.11)

Het is niet gepast om alcohol te drinken, maar als een nieuw-
komer een beetje wijn drink bij een huwelijk of op een feest,
moeten we er geen punt van maken. Nadat ze meer en meer
hari-katha hebben gehoord, geven ze deze slechte eigenschap-
pen vanzelf op. Maar helemaal in het begin komt de beoefe-
ning van strikte bhakti-sadhana niet altijd van nature.

aho bata sva-paco ‘to gariyan
vaj-jihvagre vartate nama tubhyam

tepus tapas te juhuvuh sasnur arya
brahmanticur nama grnanti ye te

Srimad-Bhagavatam (3.33.7)

[Devahiti zei tegen Kapiladeva:] Hoe glorieus zijn zij, wier tong
Jouw heilige naam chant! Zelfs al waren ze geboren in een fa-
milie van hondenvleeseters, zijn dergelijke personen eerbied-
waardig. Degenen, die Jouw heilige naam chanten moeten al-
lerlei soorten soberheden en vuuroffers hebben uitgevoerd,
hebben gebaad in heilige plaatsen, de Veda’s hebben bestu-
deerd en in alle opzichten gekwalificeerd zijn geworden.”

Iemand, die ruci heeft voor het chanten van de naam van
Bhagavan en voor het horen van hari-katha, hoeft geen af-
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zonderlijke soberheden te betrachten of offers te brengen of
Veda’s te bestuderen. Als zijn gedrag tegengesteld is aan de
vedische principes, denken de mensen over het algemeen, dat
zijn bhakti wordt vernietigd, maar dit hoeft niet het geval te
zijn.

In het eerste deel van Sri Brhad-bhagavatamrta staat een
sectie, waar Narada en Hanuman een gesprek hebben. Toen
Narada hoorde, hoe dierbaar Draupadi, Arjuna en de Pand-
ava’s aan Krsna zijn, werd hij zeer verheugd en begon te dan-
sen. Hanuman danste ook in grote blijdschap. Dergelijke toe-
gewijden hadden geen reserves of gevoelens van verlegen-
heid; hun ananda nam toe, naarmate ze dit onderwerp be-
spraken en ze begonnen van nature te dansen. Hanuman stel-
de voor, dat Narada naar Hastinapura moest gaan voor
darsana van de Pandava’s en sprak toen dit vers,

brhad-vrata-dharan asmars
tams ca garhasthya-dharminah

samraya-vyaprtan matva
maparadha-vrto bhava

Brhad-bhagavatamamyta (1.4.114)

Bega alsjeblieft niet de overtreding door te denken, dat wij nai-
sthika-brahmacaris zijn en dat de Pandava’s louter grhasthas
zijn, die druk bezig zijn met het besturen van een koninkrijk.

Degenen met de sterke vastbeslotenheid om nooit een gezin
te beginnen, worden naisthika-brahmacaris genoemd. Uit het
volgen van deze gelofte komt de kwalificatie voort om sanny-
asa-dharma te volgen. De andere soort brahmacari wordt
upakurvana genoemd. Zij blijven witte kleding dragen en blij-
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ven dienen als brahmacaris, maar degenen, die het willen,
kunnen naar huis terugkeren en trouwen. Krsna en Balarama
waren upakurvana-brahmacaris, want nadat Ze onder hun
guru hadden gestudeerd, keerden Ze naar huis terug. Sukade-
va Gosvami, Narada, de Kumara’s en Hanuman zijn nooit
getrouwd geweest en waren naisthika-brahmacaris. Vyasade-
va, Janaka Maharaja en Ambarisa Maharaja waren upakurva-
ea-brahmacaris, die naar huis terugkeerden en daar bhajana
hebben uitgevoerd.

Narada was een naisthika-brahmacari, die alles verzaakte
en helemaal niets verzamelde, terwijl de Pandava’s grhastha-
dharma volgden en zich met het bestuur van een koninkrijk
bezighielden; dus wie zijn beter? Als Narada naar het paleis
van de Pandava’s gaat, wie biedt dan pranama aan wie? De
Pandava’s bieden pranama aan Narada, zelfs al is hun bhakti
hoger dat die van hem, want zij nemen de reguleringen van
hun asrama in acht, zoals omschreven in het varnasrama stel-
sel. Zo ging Caitanya Mahaprabhu als jonge sannydsi naar
Vallabhacarya, die ongeveer negentig jaar was en met alle
sastras op de hoogte was, en Mahaprabhu viel aan zijn voeten.
Mahaprabhu gedroeg Zich met Advaita Acarya op dezelfde
manier en innerlijk respecteerde Mahaprabhu Advaita
Prabhu als zijn meester.

Dus Hanuman zei, dat het niet gepast is om te analyseren,
of men een brahmacari of een grhastha is, want dan kunnen
we een overtreding begaan. Degene met de meeste prema
voor Bhagavan is superieur, waartoe de status van grhastha
geen hindernis vormt. En zelfs in sommige situaties zullen
liefdevolle gevoelens jegens Bhagavan zich niet aandienen
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zonder een grhastha te worden. Bijvoorbeeld, een gopi kan
geen parakiya-bhava in krsna-lila hebben zonder getrouwd te
zijn. Maar een huwelijk is niet noodzakelijk voor vaidhi-
bhakti en het is ook niet gunstig voor raganuga-bhakti. Rupa
en Sanatana Gosvami’s waren naisthika-brahmacaris, maar
gaat een naisthika-brahmacari ooit een baan in een koninkrijk
nemen, zoals zij dat deden? Dus ook al kunnen we in de strik-
te zin van het woord niet zeggen, dat ze echte naistika-
brahmacaris waren, beschikten ze over miljoenen transcen-
dente kwaliteiten en waren ware paramahamsas.

Daarom zegt Hanuman, dat de positie van de Pandava’s
niet mag worden gebagatelliseerd, eenvoudig omdat ze gr-
hasthas zijn en constant druk zijn met bestuurlijke zaken van
het koninkrijk. Yudhisthira Maharaja is een keizer, waarom?
Om bhakti te prediken. Waarom heeft hij een relatie met
Draupadi? Omdat ze Sri Krsna dierbaar is. Waarom is hij zo
dol op Arjuna? Omdat Arjuna de dierbare vriend van Krsna
is. Daarom mogen we nooit de positie van Yudhisthira gering-
schatten. Hij heeft met Krsna drie relaties: als Zijn guru, om-
dat hij als een vader genegenheid voor Krsna heeft, als zijn
vriend en als Zijn dienaar. We mogen geen van de Pandava’s
geringschatten, want ze hebben allemaal hun eigen glorieuze
relatie met Bhagavan. Kunti baarde hen en via hen werd de
glorie van krsna-bhakti in de wereld verspreid. Ook ieder on-
derdeel van het leven van Draupadi is doordrenkt met prema-
bhakti voor Krsna.

We mogen dus niet denken, dat een naisthika-brahmacari
meer respect dient te worden gegeven dan een grhastha. Het
criterium is het kaliber bhakti in een persoon, ongeacht of ze
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sannyasi, brahmdcari, grhastha, vrouw, prostituée, honden-
vleeseter of wat dan ook zijn.
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Foofdstuts Tien

Uit Bhaktivinoda Thakura’s

Sri Bhajana-rahasya

ey

E GAAN HET EERSTE STADIUM VAN
bhajana genaamd sraddha bespreken uit Sri
Bhajana-rahasya van Bhaktivinoda Thakura.
guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija
Sri Caitanya-caritamyta (Madhya-lila 19.151)

Door de genade van guru en Krsna wordt het zaad van de
klimplant van bhakti aan een fortuinlijke ziel geschonken.

Sraddha betekent vertrouwen in de lessen van guru, Vaisna-
va’s en sastra. Hier hebben we het niet over de vraag, of ie-
mand zich oprecht bezighoudt met bhajana of niet en of ze
hun anarthas al of niet hebben losgelaten. Voordat deze vra-
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gen in overwegen kunnen worden genomen, moet een neofie-
te toegewijde over de sraddha beschikken, “Ik volg hetgeen
mijn guru, de Vaisnava’s en de geschriften me opdragen.”
Dan gaat hij achtereenvolgens vooruitgang maken via de di-
verse stadia op het devotionele pad. Behalve sadhu-sariga
bestaat er geen andere manier om het zaad van de bhakti
klimplant te krijgen. Dit zaad komt uitsluitend door het horen
van de woorden van een sadhu. Allereerst is sraddha aanwe-
zig, dan gaat men zich bezighouden met sadhana-bhakti en
worden er zoveel toegewijde activiteiten uitgevoerd, zoals
toevlucht nemen tot de voeten van een guru, instructies van
hem aanvaarden, hem op intieme wijze dienen en het uitvoe-
ren van andere onderdelen van bhakti. Maar eerst moet er
sadhu-sariga zijn en als die in kwaliteit toeneemt, verschijnt er
sraddha voor krsna-nama. In het begin is er geen nistha (ster-
ke vastbeslotenheid in sadhana), maar er bestaat wel enig
vertrouwen. Zodra dat vertrouwen een goede kwaliteit krijgt,
zal men inzien, dat er in het tijdperk van Kali geen andere
methode voor spiritueel succes bestaat dan het nemen van
krsna-nama en dat deze methode in staat stelt de oceaan van
het materiéle bestaan over te steken en de rechtstreekse
dienst aan Bhagavan te krijgen. Behalve het nemen van de
naam van Bhagavan is er geen andere manier, zoals het uit-
voeren van soberheden, het afleggen van geloften, naar heili-
ge plaatsen reizen, of wat dan ook. Deze onderdelen zijn al-
lemaal secundair en afzonderlijke uitvoering ervan stelt
niemand in staat de oceaan van het materi€le bestaan over te

steken en Bhagavan ten volle een plezier te doen.
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Daarom is de enige methode het chanten van de naam van

Bhagavan; dit is de instructie, die door Sri Caitanya Ma-
haprabhu is gegeven. En van alle namen van Bhagavan is in
Kali-yuga de maha-mantra de allerbeste. Caitanya Ma-
haprabhu ging de tuin van de namen van Bhagavan binnen en
selecteerde krsna-nama als de mooiste, de meest aromatische,
zachtste en liefste nama, reeg deze namen in de bloemenkrans
van de maha-mantra en schonk hem aan de jivas. Hij gaf hem
weg aan iedereen, die Zijn pad kruiste: “Hare Krsna, Hare
Krsna, Krsna, Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama,
Rama Rama, Hare Hare.” Bhaktivinoda Thakura zegt, dat
degene, tot wie gewone mensen en nieuwe sadhakas zich met
iedere naam in deze maha-mantra richten is, “O Hari, O Krs-
na, O Hari, O Krsna, O Krsna, O Krsna, O Hari, O Hari / O
Hari, O Rama, O Hari, O Rama, O Rama, O Rama, O Hari,
O Hari.” Bij het chanten van deze namen worden tijd, plaats
en omstandigheid niet in overweging genomen. ledereen kan
deze namen chanten. Maar als men het proces volgt en voor-
uitgang maakt, neemt hij zijn toevlucht tot een guru, hoort
hari-katha van hem en blijft harinama chanten. Dan gaan zijn
anarthas verdwijnen en krijgen deze namen voor hem een
andere betekenis. Hij gaat voelen, dat Hare betekent Srimati
Radhika, die het hart van Krsna steelt, en als hij de maha-
mantra chant, roept hij de volgende persoonlijkheden aan, “O
Radha, O Krsna, O Radha, O Krsna, O Krsna, O Krsna, O
Radha, O Radha / O Radha, O Radha-ramana, O Radha, O
Radha-ramana, O Radha-ramana, O Radha-ramana, O Rad-
ha, O Radha.” Nu zal de complete betekenis van de mantra
blijven bloeien, totdat men het stadium van bhava bereikt. In
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Jagannatha Puri kregen Gopala-guru en zijn leerling, Dhyana-
candra, instructies van Caitanya Mahaprabhu en Svarupa
Damodara, waardoor ze zich deze betekenis van de maha-
mantra gingen realiseren. En via Raghunatha dasa Gosvami
manifesteerde zich zelfs een meer bijzondere betekenis. Door
op deze betekenis te mediteren dient men harinama-japa en
kirtana te chanten en geleidelijk vooruitgang te maken.

De beginstadia van sadhana zijn vergeleken geworden met
de duisternis van de nacht. Als je in het donker probeert er-
gens naartoe te lopen, kun je struikelen of in een kuil of zelfs
op een slang stappen, dus er bestaat enige vrees. Of als je het
oerwoud inloopt, kun je door een tijger of een leeuw worden
aangevallen. Er lopen ook dieven en rovers rond, waarvoor je
moet opletten. Dieven komen niet aan het begin van de nacht,
want op dat moment zijn de mensen doorgaans juist naar bed
gegaan en worden gemakkelijk wakker, maar ze komen tegen
de ochtend, wanneer de meeste mensen zich in diepe slaap
bevinden. In de beginstadia van bhajana zijn er ook dergelijke
dieven en angstwekkende tegenstanders aanwezig. Op dat
moment zijn de sterren aan de nachtelijke hemel nog niet
verdwenen, hetgeen betekent, dat lust, woede, hebzucht, af-
gunst en waanzin nog niet uit ons hart zijn verdwenen. Al on-
ze anarthas, die met tijgers en slangen zijn vergeleken, ver-
stoppen zich in alle richtingen. Maar laat de praktijk van sad-
hana alleen de zon van spirituele perfectie opkomen? Wan-
neer komt de zon op? Niet eerder dan wanneer het juiste tijd-
stip daar is. Hier is één ding mogelijk. Als in de nacht een
lamp wordt aangestoken, gaan slangen en andere angstwek-
kende tegenstanders op de vlucht. De guru steekt deze lamp
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voor ons aan door ons harinama te geven en te zorgen, dat we
hari-katha horen. Dan worden de anarthas, die we nog heb-
ben, zwakker, maar is dit alleen voldoende om de zon te laten

opkomen? De zon van volkomen realisatie van de heilige
naam rijst op door zijn eigen zoete wil; hij is volkomen onaf-
hankelijk.

atah sri-krsna-namadi
na bhaved grahyam indriyaih
sevonmukhe hi jihvadau
svayam eva sphuraty adah

Bhakti-rasamrta-sindu (1.2.234)

De materiéle zintuigen kunnen de namen, gedaante, kwalitei-
ten en het spel van Sri Krsna niet waarnemen. Alleen wanneer
men volkomen is verzonken in Zijn dienstverlening, verschijnt
de ware nama op de tong en geeft volkomen realisatie van
Hem.

Evenals de zon precies op het juiste moment opkomt, zo ver-
schijnt ook de heilige naam op de tong van de toegewijde,
wanneer de tijd rijp is, en verlicht alles in zijn hart. En evenals
voor zonsopgang geen electrisch licht of kaarsen nodig zijn,
omdat alles automatisch wordt verlicht, zo krijgt de toegewij-
de een helder begrip van zichzelf in zijn grondrechtelijke posi-
tie, wanneer de heilige naam hem volkomen realisatie
schenkt, waardoor al zijn angst verdwijnt.

‘eka’ krsna-name kare sarva-papa nasa
premera karana bhakti karena prakasa

Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 8.26)
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Eenvoudig het chanten van krsna-nama zonder overtredingen
doet alle zondige activiteiten verdwijnen en zo wordt bhakti, de
oorzaak van prema, manifest.

Door zijn genade openbaart de heilige naam zichzelf, maar
zolang hij nog niet in het hart is verschenen, kunnen we alleen
moeite doen om de duisternis te verdrijven, hetgeen betekent,
dat we moeten doorgaan met het uitvoeren van sadhana in
een poging om van onze anarthas af te komen.

Vervolgens zegt Bhaktivinoda Thakura, dat het zaad met
zorg moet worden opgekweekt, nadat men een guru heeft
aanvaard, die het zaad van de klimplant van bhakti in zijn hart
heeft gelegd, waarna een kiemplant zal verschijnen. Cero-
darpana-marjanam — langzaam wordt het bewustzijn van de
toegewijde gezuiverd. De heilige naam is volkomen sac-cid-
ananda — hij is geen materiéle vibratie. We kunnen hem op
geen enkele wijze manipuleren of overheersen; misschien kan
een premi toegewijde hem overweldigen, maar in onze huidi-
ge conditie is het niet mogelijk. Sinds onheuglijke tijden zijn
we door maya gebonden geweest. We hebben in het materiéle
gebied rondgezworven als koning, soms als halfgod, soms als
een insekt en ook in allerlei andere levenssoorten. We zwer-
ven maar rond, totdat we door de grondeloze genade van
Bhagavan contact krijgen met Vaisnava’s. lemand met ver-
diensten uit voorgaande levens krijgt automatisch hoge kwali-
teit Vaisnava associatie en bij het horen van hun hari-katha
verdwijnen zijn anarthas onmiddellijk en gaat hij snel bhakti
binnen. Maar iemand zonder deze voorgaande verdienste zal
enige vertraging ondervinden. Toch zal hij geduld moeten
betrachten en doorgaan met de uitvoering van sadhana in het
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gezelschap van Vaisnava’s, want ongeacht of de sraddha in

zijn hart is gebaseerd op schriftuurlijke regulering of op de
aard van zuivere, spirituele gretigheid, dient men altijd in sad-
hu-sarnga te blijven.

De jiva is bedekt door een materieel en een subtiel materi-
eel lichaam en zolang deze blijven bestaan, denkt hij, “Ik ben
dit lichaam” of “Ik ben mijn verstand, intelligentie en ego.”
Omdat bhagavan-nama transcendent is, manifesteert hij zich
niet in materiéle zintuigen. Indien men echter helemaal gezui-
verd raakt, rijst de zon van de heilige naam op in zijn hart.
Maar in onze huidige conditie is alles materieel — ons lichaam,
ons verstand, alles dat we doen en zeggen — dus hoe kan deze
bovenzintuiglijke sac-cid-ananda bhavagan-nama in ons hart
verschijnen? In verband hiermee zegt Bhaktivinoda Thakura,
“Luister naar de methode.” Eerst krijgt men sadhu-sariga en
dan aanvaardt men een guru, maar dat betekent niet eenvou-
dig door het ritueel van inwijding gaan. “Alles dat Guruji
zegt, zal ik zeker doen” — men moet over deze vastbesloten-
heid beschikken en daarvoor zijn drie zaken noodzakelijk:
pariprasnena (oprechte vragen stellen), pranipatena (onderge-
schiktheid) en sevaya (een dienstverlenende houding). Met
deze drie elementen gaan we van de guru horen. Guruji zegt,
“Luister! Je moet jouw anarthas teboven komen.”

Dan vraagt de leerling, “Guruji, wat zijn anarthas?” Guruji
zegt, “Datgene, dat geen artha (waarde) heeft, dat niet gunstig
uitpakt voor ons eigen zelf, de ziel, wordt anartha genoemd.”

“Guruji, wilt u dit in detail uitleggen. Ik heb het niet hele-
maal begrepen.”
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“Luister dan aandachtig — ik zeg jou, hoe je ze teniet kunt
doen.”

maya-mugdhasya jivasya
jiieyo ‘narthas catur-vidhah
hrd-daurbalyam caparadho
‘sat-trsna tattva-vibhramah
Sri Bhajana-rahasya (2.7)

Het hebben van prema voor Bhagavan is onze oorspronkelij-
ke artha, onze ware rijkdom. Krsna-prema is ons doel en in
deze krsna-prema is radha-dasya ons hoogste objectief. Dit is
onze artha en datgene, dat dit hindert of verduistert, wordt
anartha genoemd. Er bestaan vier soorten anartha en de eer-
ste wordt svariipa-bhrama genoemd, de illusie over onze inhe-
rente gedaante en de gedaante van para-tattva, Bhagavan.
Sommigen zeggen, “lk ben Brahman” of “Ik ben Bhagavan”.
Anderen zeggen, dat Indra Bhagavan is en weer anderen zeg-
gen, dat Ganesa Bhagavan is. Nog anderen zeggen, “Zowel
Indra als Ganesa zijn Brahman, evenals ik, jij, jouw vrouw en
kinderen en ieder ander in dit universum, sarvam khalv idam
brahma. Aangezien we allemaal Brahman zijn, is het dan nog
nodig om zich met bhajana bezig te houden? Dat is helemaal
nergens voor nodig.” Dit is allemaal bhrama, illusie. Daarom
moet men eerst weten, “Wie ben ik?” Men dient zich eerst vrij
te maken van het eerste stadium van illusie, namelijk te den-
ken, dat men het fysieke lichaam is. Dan realiseert hij zich, dat
de activiteiten, waarmee hij van ’s morgens vroeg tot ’s avonds
laat bezig is geweest, allemaal anartha zijn. Als men weet, wat
atma-tattva is, realiseert men zich, dat men een eeuwige die-
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naar van Krsna is. En wie is para-tattva? Niet Brahman en

zelfs Paramatma niet, maar alleen Krsna, onze hoogste artha.
Dit begrip is alles voor ons,

ete camsa-kalah pumsah
krsnas tu bhagavan svayam
Srimad-Bhdagavatam (1.3.28)

Krsna is Bhagavan Zelf — Hij is para-tattva. En wat is Zijn
natuur? Hij is sarva-saktiman, de eigenaar van alle vermo-
gens, die het onmogelijke mogelijk kunnen maken. Waarom
zouden we Ganesa, Brahma of Sankara vereren, als zijzelf
Krsna vereren? En in welke gedaanten vereren we Krsna? Als
Madana-mohana, Govinda en Gopinatha — deze drie zijn één
tattva. Als Madana-mohana vestigt Hij onze sambandha
(eeuwige relatie), als Govinda aanvaardt Hij onze dienstver-
lening en als Gopinatha schenkt Hij onze prayojana (hoogste
objectief), namelijk prema. Daarom is alleen Krsna para-tattva
en alle anderen zijn Zijn delen, volkomen delen of schaduw-
vermogens, zoals Brahma.

Er bestaat ook sadhya-bhrama, illusie met betrekking tot
de manier, waarop men zijn hoogste doel kan bereiken. Hoe
komen we Krsna tegen? Niet door liefdadigheid, niet door
vrome activiteiten uit te voeren, niet door het bezoeken van
heilige plaatsen, niet door het bestuderen van de geschriften,
of door enige andere methode. De enige manier in Kali-yuga
is harinama-sanikirtana. Ons basisvoedsel kan rofi zijn, maar
daar hoort ook dahl, subji en melk bij. Deze andere gerechten
zijn nodig om de maaltijd compleet te maken. Daarom wordt
de instructie gegeven, “Chant alleen harinama!” maar men
dient te begrijpen, dat hiertoe ook vierenzestig onderdelen
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van bhakti behoren. In deze nama is alles aanwezig; niets blijft
er buiten. In de nama bevinden zich de toevlucht tot de voe-
ten van een guru, de vierenzestig vormen van bhakti en alle
duizenden toegewijde activiteiten. Denk niet, dat we alleen
harinama nemen en verder niets uitrichten. Maar we kunnen
die vierenzestig vormen van bhakti condenseren in negen
elementen en dan nog eens in vijf elementen.

sadhu-saniga, nama-kirtana, bhagavata-sravana
mathura-vasa, sri-mirtira sraddhaya sevana

sakala-sadhana-srestha ei parica ariga
krsna-prema janmadya ei paricera alpa sariga
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.128-9)
Men dient het gezelschap van sadhus te houden, harinama te
chanten, Srimad—Bhdgavatam te horen, in Mathura te wonen
en het Godsbeeld van Bhagavan met vertrouwen te dienen.

Deze vijf toegewijde activiteiten zijn hoger dan de rest, omdat
zelfs een lichte uitvoering ervan krsna-prema opwekt.

Van deze vijf zijn drie primair: sravanam, kirtanam en smara-
nam. En Riapa Gosvami condenseert het nog verder en zegt,
dat men harinama dient te nemen door met behulp van sma-
ranam de geest aan het spel van Krsna te hechten. En tenslot-
te wordt gezegd, dat door alleen harinama te nemen alle per-
fectie wordt bereikt. Dus in deze ene bezigheid zijn vele ande-
re aanwezig; er wordt een lijn door alle punten heen getrok-
ken. In de uitvoering van nama-sarikirtana bevinden zich de
vierenzestig onderdelen van bhakti, het pad van raganuga-
bhakti en alles.
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Eerst komt sravanam — horen van een sad-guru over deze

vier soorten svaripa-bhrama, namelijk de illusie over de eigen
inherente svaripa, de illusie over de svaripa van Bhagavan,
de illusie over de aard van sadhana en het onvermogen om
zaken te herkennen, die zijn tegengesteld aan de gezonde cul-
tivering van bhajana. De kennis van deze vier elementen om-
vat de tattva van suddha-sadhana. We moeten weten, wat aan
bhajana is tegengesteld, anders zijn we verloren, zoals de sa-
hajiyas en zoveel anderen.

Vervolgens komt asat-trsna. Trsna betekent ‘honger of
dorst’ en men dient hongerig te zijn naar het gezelschap van
sadhus en naar het horen over, het mediteren op en het be-
zingen van de glorie van Bhagavan.

prema-dhana vina vyartha daridra jivana

Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 20.37)

Krsna-prema is de enige rijkdom; zonder krsna-prema is het
leven zinloos en iemand zonder krsna-prema leeft echt in ar-
moede. “Prabhu, aanvaard me alstublieft als Uw dienaar en
geef me prema voor U” — dit is honger in de zuiverste vorm.
In vergelijking met voeding kunnen stoffen worden gebruikt,
zoals bepaalde tonica, die de eetlust verhogen en er zijn ande-
re stoffen, zoals thee en koffie, die de eetlust verlagen. Op
dezelfde manier zijn er bepaalde activiteiten, zoals het horen
over de glorie van Bhagavan en het nemen van Zijn naam, die
de honger naar prema verhogen, hetgeen de ware frsna is.
Maar de elementen, die de honger naar prema verlagen, wor-
den asat-trsna genoemd, en daarvan zijn er vier,
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aihikesv aisand para-
trikesu caisand ‘Subha
bhuti-vanicha mumuksa ca
hy asat-trsnas catur-vidhah
Sri Bhajana-rahasya (2.9)

Zolang deze vier elementen aanwezig zijn, krijgt men geen
honger naar de prema van Bhagavan en bhakti verschijnt niet
in zijn zuivere vorm. Daarom moeten we zorgen, dat we deze
vier op een afstand houden. De eerste is aihika visaya, het-
geen betekent ‘wereldse verlangens’ en daarvan zijn drie pri-
mair: kanaka, kamini en pratistha. Zolang het verlangen naar
deze drie elementen in een toegewijde aanwezig zijn, zal
bhakti zich niet in hem manifesteren.

De volgende vorm van asat-trsna wordt paratrika genoemd,
hetgeen betekent ‘het verlangen naar de hemel of bevrijding’.
We moeten het verlangen naar deze zaken ver van ons ver-
wijderd houden, want ze zijn schadelijk voor het bereiken van
bhakti. De volgende is bhiiti-varicha, hetgeen betekent, ‘ver-
langen naar mystieke perfecties’. We kunnen eenvoudig aan
deze perfecties onze pranama op een afstand aanbieden en
ons volle vertrouwen in de naam van Bhagavan vestigen, die
beschikt over alle sakti. Deze beschikt over een sakti, die ner-
gens anders wordt aangetroffen.

mubktih svayam mukulitaijalih sevate ‘sman
dharmartha-kama-gatayah samaya-pratiksah
Krsna-karnamrta (107)
Dharma, artha, kama, moksa en de acht mystieke perfecties
van yoga blijven achter de toegewijde staan en zeggen,
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“Prabhu, wanneer krijg ik een goede gelegenheid om jou een

dienst te bewijzen?” Maar we kijken nooit in hun richting. Als
we in onze huidige conditie toegang zouden hebben tot deze
perfecties, zouden we zeker onze bhakti achterwege laten.
Daarom is Bhagavan zo aardig om ons deze perfecties niet te
geven, ook al heeft Hij al Zijn saktis in Zijn naam gevestigd.
Wat komt niet voort uit het chanten van de heilige naam? Als
een oprechte toegewijde een faciliteit voor zijn dienst nodig
heeft, zal Bhagavan het zeker leveren. Hij zal dergelijke wen-
sen zeker vervullen voor iemand, die harindma op een zuivere
manier neemt. Maar op dit moment ziet Bhagavan, dat we
nog zoveel anarthas hebben, waardoor iedere mystieke per-
fectie schadelijk is voor onze bhakti. Je kunt het vergelijken
met een klein kind, dat fruit wil snijden om het op te eten.
Dan pakt zijn vader het mes en snijdt het voor hem, maar het
kind dringt aan en zegt, “Nee, nee vader! Ik wil het zelf
doen!” Maar de vader zegt, “Mijn zoon, als ik jou dat mes
geef, snijd jij jezelf in je vingers.” We weten, dat alle sakti zich
in de heilige naam bevindt en dat hij cinmaya is. Hoewel de
vrucht van de nama aan ons op dit moment niet duidelijk is,
moeten we weten, dat er een hele grote vrucht uit voortkomt.
In onze huidige conditie kunnen we dit niet in zijn geheel er-
varen. Denk niet, dat er geen sakti is in harinama, of dat er
geen Sakti is in hari-katha. Sakti is erin aanwezig, maar de guru
en Bhagavan houden haar voor ons een beetje verborgen,
zodat we niet de fout kunnen maken en onszelf schade kun-
nen berokkenen.

Er zijn twee vormen van bevrijding en we mogen ze geen
van beide verlangen. De eerste is te denken, “Ik ben Brah-
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man” en tot de tweede vorm behoren saripya, sarsti, samipya
en salokya. Ook het verlangen naar deze vier vormen van
bevrijding moeten we op afstand houden. Ons wordt eerst
verteld, dat we het verlangen naar werelds plezier achterwege
moeten laten en naar het plezier van prema dienen te streven,
maar echt waar, we moeten ook het verlangen naar dat plezier
loslaten! Als we geen enkel verlangen hebben naar ons eigen
geluk, gaat onze dienstverlening rechtstreeks naar Krsna. We
verlangen er niet naar om ergens anders te wonen dan in Vra-
ja, waar Bhagavan Zich in Zijn complete gedaante bevindt.
Overal elders bevindt Hij Zich in een deelgedaante. Dit alle-
maal valt binnen asat-trsna en hierna gaan we uitleggen, wat
aparadha en hrdaya-daurbalya zijn.

)

Het hebben van vertrouwen in guru, Vaisnava, harinama en
sastra is het eerste gebied van het koninkrijk van bhajana. Tot
het tweede gebied behoren inwijding nemen van een guru,
hem op intieme wijze dienen en instructies van hem aanvaar-
ding met betrekking tot onze sva-dharma — “Hoe moet ik bha-
jana uitvoeren? Wie is onze vereerenswaardige Godheid?”
Dit tweede deel van sadhana-bhajana wordt vergeleken met
de zonsopgang, die de duisternis van onwetendheid verdrijft.
De duisternis wordt veroorzaakt door deze vier soorten an-
arthas: svarupa-bhrama, asat-trsna, aparadha en hrdaya-
daurbalya.

Bhaktivinoda Thakura beschrijft vier soorten aparadha. De
eerste is nama-aparadha en omdat de meeste lezers waar-
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schijnlijk reeds op de hoogte zijn met de tien soorten nama-

aparddha, leg ik ze hier niet opnieuw uit. De tweede soort
apardadha is de overtreding tegen de Vaisnava en dat is de
meest ernstige soort. Heel weinig mensen zullen hun guru met
opzet beledigen, maar over het algemeen kunnen mensen de
grootheid van een ware sadhu niet herkennen. Er zijn veel
heiligen in deze wereld, die niskificana (bezitloos) zijn en die
totaal vrij van trots zijn en vrij zijn van ieder verlangen naar
prestige, maar om hun grootheid helemaal te overzien is zeer,
zeer moeilijk. Over het algemeen ontdekken de mensen een
paar schijnbare fouten in hun karakter of hun verschijning.
Maar om de complete glorie van een ware heilige te kennen is
zeer moeilijk, zelfs voor de halfgoden en tenzij men zelf een
verheven ziel is geworden, is men niet in staat het te weten.
Soms is het zelfs erg moeilijk voor verheven Vaisnava’s om
het te weten. Eerst moet men de gradatie van de Vaisnava’s
kennen en bij het herkennen van een ware heilige, dient men
bereid te zijn hem te dienen. Anders kan men een niet-
Vaisnava aanzien voor een Vaisnava en een Vaisnava voor
een niet-Vaisnava.

Het derde type overtreding is aparadha tegen de svariipa
van Bhagavan. Omdat we in onze huidige conditie geen recht-
streekse relatie met Bhagavan Zelf hebben, bestaat er geen
mogelijkheid om overtredingen tegen Zijn svariipa te begaan.
Maar de sri vigraha is wel rechtstreeks Krsna en hier kunnen
we overtredingen maken tegen het dienen van het Godsbeeld.
Voor een kanistha-adhikari Vaisnava is het mogelijk om over-
tredingen te begaan, maar het is voor een uttama-adhikari
Vaisnava niet mogelijk om een overtreding te begaan. Maar
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wie beoordeelt wat een overtreding is wat niet? Een heilige
was in slaap gevallen met zijn voeten in de richting van een
moskee. Toen kwam een moslim priester en zei, “Hé! Je
slaapt met jouw voeten naar de moskee!”

De heilige antwoordde, “Doet u alstublieft één ding voor
me: leg mijn voeten in een richting waar geen moskee staat en
waar geen Allah is.”

De priester werd een beetje zenuwachtig en zei, “Maar Al-
lah en de moskee staan alleen in die richting.”

De heilige antwoordde, “Mijn vriend, is er ergens een plek,
waar Allah niet is?” Die priester was sprakeloos en liep weg.
Als een gewone man dit had gedaan, was het een overtreding
geweest, maar voor een mahdtma was het geen overtreding.
We mogen niet onze eigen ideeén toepassen om te weten, wat
juist is en niet juist. De geschriften hebben op genadevolle
wijze regels gegeven, die gunstig zijn voor ons spiritueel wel-
zijn, maar soms kan een toegewijde, die het stadium van bha-
va heeft bereikt, ze overschrijden. Ruzie maken en vechten
met Bhagavan is niet juist, maar soms zien we, dat een verhe-
ven toegewijde dit wel doet. Vamsi dasa Babaji Maharaja en
Gaura-kiSora dasa Babaji Maharaja konden met hun eigen
object van verering kibbelen. Om dit te kunnen begrijpen is
erg, erg moeilijk. Voor degenen van ons, die kanistha-adhikari
zijn en de duisternis van onwetendheid nog niet zijn gepas-
seerd, zou dit zeker aparadha betekenen.

De vierde vorm van overtreding is aparadha tegen jivas in
het algemeen. Omdat Prahlada Maharaja een uttama-maha-
bhagavata Vaisnava was, kon hij de aanwezigheid van zijn
vererenswaardige Godheid in het hart van ieder levend wezen
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zien en in zijn vererenswaardige Godheid kon hij de aanwe-

zigheid van alle andere levende wezens zien. Dit is het symp-
toom van een maha-bhagavata en dat is een zeer verheven
stadium. We mogen een andere ziel nooit verstoren. Als we
dit doen voor ons eigen genoegen of om winst te maken, zul-
len we niet in staat zijn ons met bhajana bezig te houden. Als
kanistha-adhikaris dienen we alle jivas te respecteren als
woonplaatsen van Bhagavan, laat staan het respect, dat we
aan de toegewijden van Bhagavan verschuldigd zijn. We mo-
gen dus geen aparddha begaan tegen deze vier categorieén:
Bhagavan Zelf (met andere woorden de sri vigraha), de heili-
ge naam, de Vaisnava’s en andere levende wezens. Als men
een Vaisnava wenst te zijn en de zonsopgang van zijn bhajana
wil ervaren, moeten al deze anarthas op grote afstand worden
gehouden.

Vervolgens beschrijft Srila Bhaktivinoda Thakura hrdaya-
daubalya (weekheid van het hart).

tucchasaktih kutinati
matsaryam sva-pratisthata
hrd-daurbalyam budhaih sasvaj
jiieyam kila catur-vidham
Sri Bhajana-rahasya (2.11)

Degenen, die verlicht en verheven zijn in bhajana hebben
gezegd, dat hrdaya-daubalya in vier soorten bestaat. De eerste
is Krsna en bhagavad-bhakti verlaten en gehecht raken aan
een grof of subtiel werelds object. De volgende is kufinati, dat
verwijst naar allerlei soorten verboden activiteiten, zoals zich
in slecht gezelschap begeven. Het kan ook oneerlijkheid of
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bedriegen betekenen en het verlangen naar bevrijding is de
eerste vorm van dit bedrog.

De volgende soort hrdaya-daurbalya is matsarya, het zien
van goede eigenschappen in een ander en dan in stilte bran-
den van afgunst. De laatste is pratistha, verlangen naar presti-
ge. De halfgoden verwelkomden Indra eens. Ze boden hem
een rijke simhasana aan en een bloemenkrans van hele grote,
geurende bloemen, waarbij ze herhaaldelijk uitriepen, “Indra
ki jaya ho!” Op hetzelfde momnet kwam Indra’s guru, Brhas-
pati, naderbij en toen Indra hem zag binnenkomen, dacht hij,
“Als hij deze bijeenkomst binnenloopt, toont iedereen hem
respect en neemt mijn prestige af.” Brhaspati begreep de ge-
voelens van zijn leerling en vertrok. Hij beloofde er nooit
meer terug te keren. De deonen kwamen dit te weten en zei-
den, “Vandaag heeft Indra zijn guru beledigd! We moeten
dan ook onmiddellijk aanvallen.” Dus ze vielen aan en Indra
vluchtte uit de hemel weg. Maar er was geen plek, waar hij
aan de reactie op zijn overtreding kon ontsnappen. Hij moest
een geboorte van een varken nemen en met vrouwelijke var-
kens paren. Nadat hij deze reactie had ondergaan, werd hij
naar de hemel teruggebracht. Dus zelfs Indra wordt aangetast
door het verlangen naar prestige, laat staan gewone mensen.
Men kan al het andere achterwege laten, maar het verlangen
naar prestige kan blijven bestaan. Daarom moeten we met
grote zorg proberen dit verlangen kwijt te raken.

Als anarthas geleidelijk gaan verdwijnen, verschijnt er ex-
clusief gevoel voor Krsna in het hart. Iedereen wordt respect
gegeven, maar alleen Krsna is de vererenswaardige Godheid.
Wat gaat hiermee gepaard? Op dezelfde manier, waarop we
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aan Krsna denken, gaan we ook mediteren op degenen, die

Hem na aan het hart en dierbaar zijn; we moeten voor hen
zoveel respect hebben. Uiteindelijk dienen we zelfs meer be-
lang te hechten aan deze toegewijden dan aan Krsna Zelf en
dan is Hij met ons zeer ingenomen. Er zijn zoveel mensen, die
beweren volgelingen van Krsna te zijn, maar ze respecteren
niet Zijn toegewijden, zoals de gopis. Bhaktivinoda Thakura is
zover gegaan door te zeggen, dat degenen, die Krsna zonder
Radha vereren, eenvoudig atheisten zijn. Zij krijgen nimmer
bhakti, zelfs geen gewone bhakti. Mensen die erop aandringen
om Krsna alleen te vereren, raken geirriteerd, wanneer ze dit
horen, maar dit is hetgeen Bhaktivinoda Thakura heeft ge-
zegd. En als men alle gedaanten van Bhagavan samen met
Krsna vereert, komt exclusieve bhakti hem ook nooit tege-
moet. Ripa Gosvami heeft het proces gegeven om exclusieve
bhakti te krijgen,

tan-nama-rupa-caritadi-sukirtananu-
smrtyoh kramena rasand-manasi niyojya

Sri Upadesamrta (8)

Men dient de tong bezig te houden met het chanten van na-
ma-kirtana en het verstand met het diepgaand herinneren van
de beschrijvingen van het spel van Krsna. En hierbij dient
men een sterk gevoel te hebben van zijn eigen onbeduidend-
heid — “Ik ben hulpeloos; ik ben niet in staat om op het spel
van Krsna te mediteren. Ik ben niet in staat mezelf van mijn
anarthas te verlossen, want lust, woede, hebzucht, illusie en
afgunst verslinden me. Het verlangen naar prestige verwoest
me. O Gurudeva! O Vaisnava’s! O Gopinatha! Hoort u alstu-
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blieft mijn gebed! Behalve u is er niemand, die me kan red-
den!” Het is zo noodzakelijk om eerst deze gevoelens met
tranen in de ogen oprecht tot uitdrukking te brengen. Om te
kunnen mediteren op het spel van Krsna komt eigenlijk pas
later, want het begint mogelijk te worden in het stadium van
bhava. Maar zonder sravana, kirtana en smarana van Bhaga-
van is een toegewijde niet in staat zijn geest in sadhana te con-
centreren.

Soms zien we, dat een toegewijde een bijzondere nistha
heeft voor een van de negen onderdelen van bhakti. Hij ver-
onachtzaamt niet de andere onderdelen, maar hij heeft Bhag-
avan bereikt door het uitvoeren van één van die onderdelen.
Prahlada Maharaja deed dat met smarana, Sukadeva Gosvami
met kirtana en Pariksit Maharaja met sravana. Maar Bhakti-
vinoda Thakura zegt, dat een neofiete toegewijde met aspira-
ties voor de exclusieve prema van Sri Radha en Krsna een-
voudig niet in staat zal zijn om zijn hoofd in bhajana te absor-
beren, tenzij hij zich bezighoudt met horen, chanten en herin-
neren.

Dienstverlening aan het Godsbeeld bestaat in twee soorten:
arcana-pujana en bhavamayi-seva. De Gosvami’s deden het
alletwee, maar ze onderwezen, dat de glorie van bhavamayi-
seva groter is. Rupa Gosvami installeerde het Godsbeeld van
Govindaji en Sanatana Gosvami installeerde Madana-
mohana. In de ochtend gaven ze pija aan het Godsbeeld op
een gereguleerde wijze en nadat ze een paar gebeden en pra
namas hadden aangeboden, gingen ze naar buiten.

radha-kunda-tate kalinda-tanaya-tire ca vamsivate
premonmada-vasad asesa-dasaya grastau pramattau sada
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gayantau ca kada harer guna-varam bhavabhibhiitau muda

vande riipa-sanatanau raghu-yugau sri-jiva-gopalakau
Sri Sad-gosvamy-astaka (7)
Overweldigd door de goddelijke waanzin van prema onder het
vertonen van de symptomen van intense afgescheidenheid lie-
pen de Zes Gosvami’s voortdurend rond door Vraja en zongen
in grote extase de glorie van Sri Hari. Soms waren ze aan de
oever van Radha-kunda, soms aan de oevers van de Yamuna
en soms in Vamsivata.

Dit is bhavamayi-seva. Raghunatha dasa Gosvami diende een
govardhana-sila door middel van bhavamayi-seva. Hij zag
Giriraja als Krsna en de gunija-mala als Radha. Als hij de gu
fija-mala aan Giriraja gaf, wat waren dan zijn gevoelens?
“Vandaag heb ik geregeld, dat Radha Krsna ontmoet.” Hoe
gingen Ze elkaar ontmoeten? Waar wordt de mala geplaatst?
Op de borst van Krsna, dus hij had het gevoel, “Nu is Radha
op de borst van Krsna.” In grote extase huilde hij en soms
hield hij Giriraja tegen zijn wenkbrauw en soms zette hij Hem
op zijn hoofd. Soms hield hij Giriraja dicht bij zijn hart en
baadde Hem in zijn tranen, waarbij hij totaal onverschillig was
voor alles van deze wereld. Dit is bhavamayi-seva.
Bhaktivinoda Thakura zegt, dat men de maha-mantra en al-
le andere mantras, die ons door onze guru zijn gegeven — de
guru-gayatri, de gaura-gayatri, de gopala-mantra en de kama-
gayatri — met liefde en adoratie moet chanten. Ze dienen met
groot gevoel te worden gechant volgens de eigen specifieke
rasa. Dan gaat de zon opkomen, hetgeen betekent, dat onder
invloed van sadhu-sariga zijn ruci is toegenomen. Men heeft
alles verzaakt; men heeft zijn geliefde vrouw en kinderen ach-
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tergelaten, zijn toegenegen moeder en vader, zijn huis, zijn
geld, mooie kleding en dienaren. Maar als hij zijn kardinale
anartha — namelijk pratistha — niet heeft achtergelaten, kan hij
naar al die gehechtheden terugkeren. Maar heeft hij geen ver-
langen naar pratistha en heeft hij wel gehechtheid aan iets
anders, hoeft hij zich nergens zorgen over te maken. Om het
gebied van bhajana binnen te gaan moet het verlangen naar
pratistha worden losgelaten. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati
Prabhupada vergeleek het verlangen naar pratistha met var-
kensmest. Voor een sddhaka is het loslaten van het verlangen
naar pratistha het belangrijkste. Heeft hij dat gedaan, zal de
zon spoedig opkomen, dat wil zeggen, bhakti zal snel in hem
verschijnen. Maar als hij zich niet van dit verlangen heeft los-
gemaakt, blijft hij zich in de duisternis van de nacht bevinden.

Naarmate men hari-katha uit de geschriften hoort, zoals
Srimad-Bhagavatam en Bhakti-rasamrta-sindhu in het gezel-
schap van Vaisnava’s, gaan geleidelijk zijn anarthas verdwij-
nen, dan verschijnt sambandha-jiiana in hem en hij wordt een
exclusieve Vaisnava. Dan dient hij Krsna door middel van
bhavamayi-seva en begint te mediteren op een bepaalde ge-
daante en een bepaald spel van Krsna. In de Damodarastaka
bidt Satyavrata Muni aan Krsna, wanneer Hij van achteren
wordt gegrepen door Yasoda. Ze bindt een touw om Krsna’s
middel en zet Hem vast aan een grote vijzel. Hij huilt en als de
kajala van Zijn ogen zich met Zijn tranen vermengen, lijkt het
op de stromende rivieren van de Ganga en de Yamuna. Krsna
haalt snikkend diepe teugen adem en daardoor slingeren Zijn
oorringen heen en weer. Zijn hals is gedecoreerd met drie
lijnen en Hij draagt een grote bloemenkrans op Zijn borst.
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Satyavrata Muni verlangt ernaar het gezicht van Krsna te kus-

sen, zoals Yasoda en de gopis doen, en er verschijnt een inten-
se hunkering in zijn hart. Hij biedt honderden keren zijn pra
nama aan Krsna en bidt, dat de realisatie van Krsna’s gedaan-
te van Bala-gopala hem ook darsana van die gedaante aan zijn
ogen wil geven.

Deze vorm van meditatie, waarin op een bepaalde gedaante
en een bepaald spel van Bhagavan wordt geconcentreerd,
wordt mantramayi-upasana genoemd. We kunnen alleen één
spel bij het zingen verheerlijken, maar er komt zoveel ander
spel voort uit dat ene spel en de vloed blijft zich in alle rich-
tingen voortzetten. Met een constante stroom eindigt het ene
spel en begint het volgende. In de bala-lila van Krsna bevindt
zich zoveel verschillend spel en als men op deze manier medi-
teert, verschijnt de realisatie van al dat verschillende spel. Dit
principe is vooral van toepassing op madhurya-rasa. De gopis
zaten in meditatie en herinnerden zich Krsna’s spel diep-
gaand. In hun meditatie gingen ze door de stadia van dsana,
pranayama, dhyana, dharana, dhruvasmrti en samadhi heen
en kwamen in het stadium van samadhi, waarbij de ogen blij-
ven openstaan. Deze vorm van samadhi is mogelijk, als men
loopt of zit, of wat dan ook. Ze gingen midden in de nacht
naar Krsna en Hij zei tegen hen, “Jullie zijn allemaal uiterma-
te fortuinlijk. Jullie zijn van zo ver gekomen en jullie zijn door
geen enkel obstakel gehinderd geworden. Jullie zijn allemaal
voor Mijn darsana gekomen en dat hebben jullie gekregen.
Jullie hebben nu de schoonheid van het bos bij nacht gezien.
Er bloeien zoveel prachtige bloemen en de vogels maken het
mooie ‘kala-rava’ geluid. De golven van de Yamuna kabbelen
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rustig en er bloeien lotussen op haar water. En weten jullie,
dat Ik Bhagavan ben? Hebben jullie dat ergens gehoord?”

“Ja, ja, dat hebben we gehoord van Garga Rsi en Paunama-
si. We hebben dat gehoord, maar we geloven het niet. Hoe is
het mogelijk, dat zo’n schooier, dief en leugenaar als Jij Bhag-
avan is? We geloven er geen iota van.”

“Dus jullie hebben Mijn darsana gekregen en nu gaan jullie
netjes naar huis terug. De hoogste dharma voor vrouwen is
hun echtgenoot te dienen. Deze nacht is erg donker en er lo-
pen allerlei gevaarlijke schepselen rond.”

rajany esa ghora-riipa
ghora-sattva-nisevita
Srimad-Bhagavatam (10.29.19)

Er kunnen twee betekenissen worden toegepast op hetgeen
Krsna hier zegt. Als de Sanskriete woorden op een andere
manier worden gescheiden, wordt ghora (gevaarlijk) a-ghora
(ongevaarlijk). In de tweede betekenis zegt Hij, “Dit bos
wordt bewoond door ongevaarlijke schepselen, zoals pauwen
en herten en daarom moeten jullie blijven.” Dus Hij plaagt
hen en tegelijkertijd verleidt Hij hen met Zijn slimme uitspra-
ken.

“Gaan jullie allemaal snel terug! Anders gaan jullie echtge-
noten jullie zoeken. Als ze jullie met Mij zien, pakt dat niet
goed voor Me uit en het is voor jullie ook niet goed. Jullie
dharma zal worden geruineerd, dus ga snel!”

De gopis antwoordden, “Als Jij werkelijk Bhagavan bent,
heb Je met Jouw eigen mond de volgende opdracht gegeven,
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sarva-dharman parityajya
mam ekam Saranam vraja
Bhagavad-gita (18.66)

Laat alle dharma achterwege en geef je uitsluitend over aan

Mij.
Dus wat hebben we verkeerd gedaan? Ergens anders heb Je
gezegd, dat men eerst pitja moet doen voor de guru en dan
puja voor Bhagavan. We hebben nooit eerder zulke prachtige
instructies gehoord als die, welke Je ons zojuist hebt gegeven,;
daarom aanvaarden we Jou als onze guru, zodat we bij Jou
moeten blijven en Jou eerst moeten dienen! Sommigen zeg-
gen, dat Jij de woorden van de geschriften hebt gesproken en
anderen zeggen, dat de geschriften zijn voortgekomen uit
Jouw adem. We weten niet wie gelijk heeft, maar we hebben
in de geschriften gelezen, dat alleen Bhagavan de echtgenoot
aller echtgenoten is. Dus als Jij echt Bhagavan bent, is het
onze enige plicht om Jou piija aan te bieden. We hebben ook
gehoord, dat degenen, die Mukunda dienen, geen andere
schuld meer dragen — geen schuld aan de halfgoden, aan hun
moeder of vader, of aan wie dan ook. Als Je onze piija niet
aanvaardt, veronachtzaam Je hetgeen in de geschriften is ge-
zegd. De reactie op deze onreligiositeit komt naar Jou toe en
Je valt dan van het pad van dharma. We hebben alles achter-
gelaten om bij Jou te zijn en we hebben drie of vier redenen
gegeven, waarom ons geen blaam treft. Dus zeg ons alsje-
blieft, wat we nu moeten doen.”

Krsna was sprakeloos en toen begon de rasa-lila. Opeens
verdween Hij en de gopis gingen Hem zoeken. Ze gingen zich
Hem herinneren, zoals een sadhaka in meditatie zit. In hun

151



SRI PRABANDHAVALI

herinnering proefden ze rasa in hun hart en de extatische
symptomen van pulakita, romarica, anubhava en alle sattvika-
en vyabhicari-bhavas manifesteerden zich. Na enige tijd ver-
scheen Krsna weer aan hen en ze vroegen Hem, “Prabhu,
sommige mensen hebben alleen genegenheid voor degenen,
die ook naar hen genegen zijn, terwijl anderen zelfs genegen-
heid tonen aan degenen, die hen vijandig gezind zijn. En er
zijn typen, die niemand genegenheid tonen. Tot welk type
behoor Jij?”

Krsna zei, “De eerste soort vrienden, die anderen genegen-
heid tonen, doen dat alleen om zichzelf te bevoordelen en zijn
als kooplieden. Ze kennen geen ware liefde, geen dharma en
delen geen ware intimiteit met anderen. Als ze bhajana voor
Bhagavan doen, verwachten ze, dat Bhagavan hen snel Zijn
directe darsana geeft. En doet Hij dat niet, gooien ze het
Godsbeeld van Bhagavan in de Yamuna. Dit is geen liefde en
het is geen bhajana. Het tweede type, zoals ouders en gurus,
die van nature genegenheid tonen, zijn ware vrienden en men
kan met hen een intieme relatie hebben. En tot de derde ca-
tegorie behoren vier typen: degenen, die apfakama zijn, dege-
nen die atmarama zijn, degenen die guru-drohi (vijandig je-
gens hun superieuren) zijn en degenen, die akrajiia (ondank-
baar) zijn. De rsis zijn aptakama. Zij hebben geen behoefte
aan wel liefde of geen liefde; ze hebben geen verlangens. De-
genen, die atrmarama zijn, zoals de vier Kumara’s, zijn voldaan
op het vlak van arma. Het kan hen niets schelen, of anderen
hen beledigen of misbruiken, of respect betonen. Een ander
type is guru-drohi. Hun ouders en gurus hebben getracht hen
alles te geven, maar deze mensen worden op hun beurt slechts
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vijandig gezind jegens hen. En tenslotte degenen, die ondank-

baar zijn, eren nimmer het goede, dat anderen hen hebben
geschonken. Mijn lieve sakhis, begrijpen jullie dit goed! Ik
ben geen van deze zes soorten.”

De gopis begonnen te lachen en zeiden, “Nee, Jij bent niet
één van deze zes typen; we zien, dat Jij ze alle zes bent!”

Toen zei Krsna, “O gopis, jullie zijn Mij het dierbaarst en Ik
ben jullie het dierbaarst. Met het doel om jullie prema voor
Mijj te verhogen ben Ik uit jullie gezichtsveld verdwenen en
vanuit een verborgen positie heb Ik jullie horen beschrijven,
hoeveel jullie van Me houden. Het is als een arme man, die
opeens rijk wordt en zeer voldaan is. Als iemand zijn rijkdom
wegneemt, beklaagt hij zich. Op dezelfde manier heb Ik dit
gedaan om jullie prema voor Mij te verhogen. Niet in één le-
ven, noch in duizenden levens van de halfgoden zal Ik ooit in
staat zijn Mijn schuld aan jullie af te lossen. 1k ben bahu-
nistha (gehecht aan vele geliefden), maar jullie zijn allemaal
eka-nistha (gehecht aan een enkele geliefde). Ik heb zoveel
toegewijden en dierbaren van lager tot hoger, die Ik moet
zien, maar jullie hebben iedereen omwille van Mij verlaten.
Behalve Mij hebben jullie niemand anders en daarom ben Ik
leven na leven niet in staat jullie terug te betalen.”

Na deze episode voerden ze weer de rasa-lila uit en Krsna
Zelf diende hen gedurende de totale lengte van één van
Brahma’s nachten. Deze soort meditatie van de gopis wordt
svarasiki genoemd. Maar eerst komt mantramayi, de verering
van Krsna met de mantra, die de guru heeft gegeven. De ho-
gere soort meditatie komt in de ochtend van sadhana, wan-
neer de duisternis veroorzaakt door anarthas geheel is ver-
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dwenen. Om dat stadium te bereiken, moet men talloze soor-
ten sadhana uitvoeren en constant nama-sarikirtana chanten.
Bhaktivinoda Thakura zegt, dat iemand, die een exclusieve
toegewijde wil zijn, zich met raganuga-bhajana moet bezig-
houden. Zonder raganuga verschijnt het gevoel van exclusivi-
teit niet en komt zijn bhajana onder vaidhi-bhakti te vallen.
Dan gaat zo iemand denken, “Krsna is Narayana; er is geen
speciaal verschil tussen de twee. Hij is ook Ramacandra en
Nrsimha.” Afgezien daarvan kan hij denken, dat er geen ver-
schil bestaat tussen Dvarakadhisa en Govinda. Zolang men de
speciale kwaliteiten van Govinda niet kent, zal het exclusieve
gevoel niet verschijnen.

Afgezien hiervan kan men niet in staat zijn onderscheid te
maken tussen Bala-gopala en Kisora-gopala. Degenen van
ons, die Sri Radha en Krsna willen dienen, zullen geen Gods-
beeld van Bala-gopala vereren, omdat ze Hem als onze zoon
beschouwen. Daarom moeten we weten, wat exclusief senti-
ment is en om dat te weten, moeten we begrijpen wat raganu-
ga is en voordat we dat begrijpen, moeten we eerst weten wat
ragatmika is. Ragatmika toegewijden zijn zij, die in de spiritue-
le wereld leven en degenen, die hen volgen vanuit deze we-
reld, worden raganuga toegewijden genoemd. Bhaktivinoda
Thakura zegt, dat raga verschijnt door het uitoefenen van
toegewijde activiteiten. De meditatie van een raganuga toe-
gewijde is niet tegengesteld aan de reguleringen van vaidhi-
bhakti; alleen de gevoelens zijn anders. Met lobhamayi-bhakti
(toewijding vol spirituele ‘gretigheid’) blijft een toegewijde
alle toegewijde activiteiten en dagelijkse rituelen uitvoeren.
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Mahaprabhu gaf de volgende instructie aan Raghunatha dasa

Gosvami,

bahya, antara, -- ihara dui ta’ sadhana
‘bahye’ sadhaka-dehe kare sravana-kirtana

‘mane’ nija-siddha-deha kariya bhavana
ratri-dine kare vraje krsnera sevana
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.156-7)

Raganuga-bhakti wordt zowel uiterlijk als innerlijk uitgevoerd.
Zelfs al heeft men perfectie bereikt, men dient toch de princi-
pes van sadhana te volgen, zoals horen en chanten. Maar inner-
lijk zal hij in zijn geperfectioneerde gedaante Krsna dag en
nacht in Vrndavana dienen.

Bhaktivinoda Thakura zegt, dat alle anarthas verdwijnen, als
men zich vierentwintig uur per dag vol vertrouwen bezighoudt
met nama-kirtana. Met Krsna’s genade verschijnt bhava in
hem en dan wordt de uitvoering van bhajana heel gemakkelijk
en natuurlijk. Dit wordt vergeleken met de zonsopgang in de
sadhana van een toegewijde. Op dit punt schuift Bhaktivinoda
Thakura in zijn beschrijving een beetje omhoog. Een raganu-
ga toegewijde mediteert in zijn sadhana diep op het ochtend-
spel van Krsna en Zijn metgezellen. Naarmate hij dit spel
meer en meer herinnert, gaat het sentiment van een bepaalde
ragatmika eeuwige metgezel, zoals Lalita, Visakha, Nanda
Baba, Yasoda, Subala, Sridama of Raktaka als een electrische
stroom door zijn hart stromen. Maar op dit moment is dat
licht in ons hart nog niet aangestoken, want de verbinding is
er niet. De gloeilamp is in ons hart en onze guru legt de ver-
binding aan. De stroom komt door het medium van de toege-
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wijden, die lobhamayi-bhakti praktiseren. Zodra de guru op
de knop drukt, begint meteen de ‘electriciteit’ van bhava te
stromen.

Het is vroeg in de ochtend en Srimati ligt in diepe slaap.
Krsna is na Zijn avondspel naar Nandagrama teruggekeerd en
ligt ook te slapen. In de tussentijd gaat Radhika’s grootmoe-
der van moeders zijde, Mukhara, die haar ochtendplichten
uitvoert, naar Haar toe. Zij heeft Radhika vanaf Haar kinder-
tijd geholpen op te groeien en heeft ook Haar huwelijk geor-
ganiseerd. Ze roept, “Mijn lieve kleinkind, waar ben Je?” en
loopt zonder enige aarzeling het huis van Radhika binnen.
Daar zag ze Lalita, Visakha en talloze andere sakhis en marij-
aris buiten Radhika’s kamer zitten wachten en mediteren op
hun specifieke dienstverlening, die ze uitvoeren wanneer
Radhika wakker wordt. Een raganuga-sadhaka zit °s morgens
op dezelfde manier in meditatie, wanneer hij harinama neemt.
De sakhis zeiden tegen Mukhara, “Hé! Maak Haar niet wak-
ker! Wees stil!” Maar omdat Mukhara ouder is dan zij, luis-
terde ze niet en bleef roepen. Toen opende Radhika langzaam
Haar ogen; Ze was nog erg vermoeid. Toen zei Mukhara,
“Oh! Wat is dit? Gisteren zag ik Syama deze gele sjaal dragen
— hoe kan hij nu over het lichaam van Radhika liggen? Alas!”
en ze begon zich zorgen te maken.

Toen zei Visakha, “O dwaas, je bent echt oud geworden! Je
hebt slechte ogen gekregen. De sterke stralen van de opko-
mende zon maken, dat Haar kleren geel lijken te zijn.” Toen
wees Visakha naar de zon en terwijl Mukhara haar hoofd om-
draaide om te kijken, gaf Visakha met haar ogen een teken
aan Rupa Mafjari, “Pak die doek weg!” In een seconde nam
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Rupa Maijari de gele doek en verving hem met de gebruike-

lijke blauwe sjaal van Radhika. Toen zei Visakha tegen Muk-
hara, “Kijk nu eens! Het licht is nu beter — is Haar kleding
geel of blauw?”

Mukhara antwoordde, “Ja, nu is het blauw.” Omdat ze he-
lemaal in verlegenheid was, had ze vergeten, waarom ze nu
eigenlijk was gekomen om Radhika wakker te maken en ver-
trok. Toen begonnen alle sakhis te lachen, “Kijk nu eens, hoe

'7’

onze priya deze oude dame heeft gedenigreerd!” Toen zeiden
ze tegen Radhika, “Sta vlug op! Nu moeten we gaan voor de
surya-puja. Ga snel in bad; zodra Jouw echtgenoot klaar is
met de koeien melken, komt hij eraan. We moeten het huis
schoonmaken.” Radhaji stond op en meteen stonden alle sak-
his aan Haar zijde om diensten te verlenen. Ze zetten een
prachtige pot vol reukwater uit Manasi-ganga, Radha-kunda
en de Yamuna voor Haar neer om Haar handen en gezicht te
wassen.

Toen zagen ze, dat Syamala, een suhrta (bevriende) sakhi,
was gekomen. Radhika stond op en omhelsde Syamala en zei,
“Door een sakhi als jij te ontmoeten is deze ochtend geslaagd!
En door jouw genade zal hij nog beter worden. Ik heb een
kiemplantje van prema geplant en deze groeide meteen op tot
een grote boom. Hij heeft prachtig mooie groene bladeren en
bloemen aan zijn takken, maar de vruchten zijn nog niet ver-
schenen; wanneer gaat hij vrucht dragen?”

Syamala antwoordde, “Oh, ik geloof niet, dat Je eerlijk
bent! Ik zie, dat deze boom hele mooie gouden vruchten
draagt en dat ze nu rijp zijn. Ik zie ook, dat Je zoveel van deze
vruchten hebt gegeten, dat Jouw gezicht erdoor is verkleurd.

157



SRI PRABANDHAVALI

En het lijkt erop, dat dit fruit Jouw ogen rood hebben ge-
kleurd (omdat Je vannacht niet hebt geslapen). Het ziet er
ook naar uit, dat het sap op Jouw kleding is gelekt en dat
Jouw kleding nat is en vol vlekken zit. En Jij vertelt me, dat
Jouw boom nog geen vruchten heeft gegeven?” Op deze ma-
nier bespraken ze rasa onder elkaar.

Radhaji zei, “Je strooit alleen maar zout op Mijn wonden.
Ik ben een arme ziel en ben zo ongelukkig. Je zou Me moeten
helpen, maar je geeft Me nog meer ellende. Wanneer het re-
genseizoen komt, worden de wolken erg donker en in de
nacht van amavasya (nieuwe maan) is er geen spoor van de
maan. Wanneer er een lichtflits komt, wordt alles verlicht,
maar daarna lijkt het nog donkerder te zijn dan ervoor. Het-
zelfde gebeurt met Mij. Ik kwam Krsna tegen, maar nadat Ik
Hem had ontmoet, weet Ik niet wat er verder is gebeurd.
Toen Ik weer bij Mijn positieven kwam, lag Ik in Mijn huis te
slapen en nu ben Ik nog ongelukkiger dan ervoor.”

Syamala zei, “Oh, ik begrijp het. Dit is hetzelfde, als wan-
neer iemand zoveel dorst heeft, dat hij veel tegelijk drinkt,
zonder aandacht te schenken aan de smaak van het water,
maar alleen drinkt om zijn dorst te lessen. Als iemand hem
vraagt, ‘Hoe smaakte dat water?’ zegt hij, dat het hem niet is
opgevallen. Op dezelfde manier moet Jij die rasa hebben ge-
dronken zonder iets te proeven, dus Je moet die guru Syama
opnieuw benaderen en deze keer aandacht aan de smaak
schenken. Er is theoretische kennis en praktische kennis. Jij
bent goed op de hoogte met theoretische kennis, maar Je hebt
totaal geen praktische ervaring, dus Je moet Hem opnieuw
benaderen om iets te leren.”

158



Srimati Radhika antwoordde, “Ik heb een zwak hoofd en Ik
ben bang voor die zwarte persoon. Ik wil Hem niet als Mijn

guru aanvaarden en bij Hem studeren, maar Ik zie, dat jij zo
gekwalificeerd bent, zo rijp en in tegenstelling tot Mij beschik
jij zowel over theoretische kennis als praktische kennis. Dus
Ik denk, dat het beter zou zijn, als jij zou gaan en van Hem
zou leren en dan hier terugkomt om Mij te leren, wat jij hebt
geleerd.”

Toen de sakhis en manijaris dit allemaal hoorden, proefden
ze dezelfde rasa, die Radhika de nacht ervoor had geproefd,
maar zij dronken het via hun oren. Toen omhelsde Syamala
Srimati Radhika en zei, “Sakhi, ik zie, dat Jouw boom vol fruit
hangt en zelfs als Je het nu niet ziet, zal Je binnen enkele da-
gen zeker zien, dat er zoveel prachtig fruit is uitgekomen.”
Nadat ze dit had gezegd, liep Syamala lachend de kamer uit
en vertrok.

Op dat moment stuurde Dhanistha een sakhi naar Srimati
Radhika om Haar inlichtingen te geven over de positie van
Krsna. Het nieuws van die ochtend was, dat Yasoda Krsna’s
hoofd had gekust en tegen Hem had gezegd, “O mijn lieve
kind, de koeien en jouw vriendjes staan op Jou te wachten,
maar lig Je nog steeds te slapen?” Toen zag ze een paar wond-
jes op Krsna’s mond en dacht, “Deze stoute jongens moeten
Hem hebben gekrabd bij het worstelen, of misschien toen Hjj
achter de koeien aanrende en door de hoorns werd geraakt.”
Op dat moment kwam Madhumangala aan en riep, “O sakha,
O Kanhaiya!” Hij zag, dat Moeder Yasoda zat te peinzen over
die krabben op Krsna’s mond en zei, “Ik weet, waar die krab-
ben vandaan zijn gekomen. Hij was met de sakhis aan het
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spelen.” In het Sanskriet kan het woord sakhi wijzen op man-
nelijke en vrouwelijke vrienden, dus Yasoda dacht, dat Mad-
humangala sprak over Krsna’s koeherdersvriendjes. Achter
de rug van Yasoda legde Krsna Zijn vinger op Zijn lippen om
hem te laten weten niets tegen haar te zeggen, maar Madhu-
mangala gaf een teken terug, waarmee hij wilde zeggen, “Ik
ga haar alles vertellen!” Krsna dacht, als Madhumangala de
waarheid gaat blootleggen, wordt dat erg beschamend. Dus
toen Yasoda water ging halen, trok Hij Madhumangala naar
Zich toe en zei, “Als jij jouw mond houdt, geef Ik jou een
laddu en als je dat niet doet, krijg je een pak slaag!” Madhu-
mangala moest lachen en hield de waarheid voor zich. Toen
nam Krsna het water van Yasoda, spoelde Zijn mond, dronk
een beetje, at een paar snoepjes, die met boter waren toebe-
reid, en ging die dag naar Govardhana.

Toen ze Srimati Radhika bezig waren voor te bereiden voor
Haar dagelijkse plichten, baadden de sakhis en de maiijaris
zich in deze hari-katha, die werd beschreven door de sakhi,
die door Dhanistha was gestuurd. Dit is een samenvatting van
het ochtendspel van Sri Radha-Krsna, zoals beschreven staat
in Govinda-lilamrta. Wij zullen het pad van raganuga-sadhana
volgen en niet het pad van vaidhi-sadhana en uiteindelijk zal
de zon van de volle realisatie van dit spel en vermaak in ons
hart opkomen.
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De laatste dag van Karttika-vrata

ANDAAG GAAN WE ONZE GELOFTE VAN

niyama-seva voor de maand Karttika afronden.

Voor de inachtneming van deze niyama-seva heb-
ben we de laatste maand door de genade van Bhagavan en
vooral door de genade van guru het horen en chanten van
hari-katha uitgevoerd en darsana genomen van de belangrijk-
ste plaatsen van het spel van Sri Radha en Krsna in Vraja.
Karttika is de koning der maanden en zijn koningin is Srimati
Radhika. Deze maand is voor het plezier van Radhika en het-
geen we voor Haar plezier in deze laatste maand hebben ge-
daan, moeten we blijven doen voor de rest van het jaar. Als
we in ons hart het gevoel hebben, dat we zeer laag zijn en als
we echt met grote wanhoop voelen, “Ik heb Haar genade nog
niet gekregen” is werkelijk de vrucht toegekend om deze ge-
lofte te volgen.
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In deze maand hebben we iedere dag de glorie van Sri
Radha-Damodara in de vorm van Damodarastaka gezongen
en geprobeerd de sadhana in praktijk te brengen, die in ons
hart het verlangen wekt om altijd Srimati Radhika te dienen.
Dit is het uiteindelijke doel van alle sadhanas. Srila Ripa
Gosvami heeft in het elfde en laatste vers van Sri Upadesamr-
ta het hoogste spirituele verlangen beschreven en hoe dat ver-
langen kan worden vervuld,

krsnasyoccaih pranaya-vasatih preyasibhyo ‘pi radha-
kundam casya munibhir abhitas tadrg eva vyadhayi

yat presthair apy alam asulabham kim punar bhakti-bhajam
tat premedam sakrd api sarah snatur aviskaroti

Sri Upanesamrta (11)

Er zijn zovelen Krsna dierbaar, maar van hen allemaal is
Radhika Hem het meest dierbaar en op dezelfde manier,
waarop Radhika dierbaar is aan Krsna, is ook Radha-kunda
Hem dierbaar. Er is geen speciaal verschil tussen Radha-
kunda en Radhika Zelf. Hoewel over het algemeen wordt
gezegd, dat er tussen Krsna en krsna-nama geen verschil be-
staat, is er wel een klein verschil in genadigheid. De heilige
naam geeft meer genade; Krsna heeft al Zijn sakti in Zijn na-
ma gelegd en deze is op ieder moment aan iedereen toeganke-
lijk. Door de genade van de nama krijgen we rechtstreeks
gezelschap van Krsna, dus de heilige naam is daarom genade-
voller. Het is op dezelfde wijze correct om te zeggen, dat
Radhika en Radha-kunda één en dezelfde zijn, maar aange-
zien deze transcendente kunda in een fysieke vorm verschijnt,
is hij beter toegankelijk aan de geconditioneerde jivas van
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deze wereld. Zijn water is op ieder moment toegankelijk om
in te baden, voor onze acamana en om gebeden aan te bieden.
De glorie van Radha-kunda is daarom zelfs groter dan die van
Radhika Zelf en de munis hebben het in de Padma Purdna
alsvolgt omschreven,

yatha radha priya visnos
tasyah kundam priyam tatha
sarva-gopisu saivaika
visnor atyanta-vallabha

Van alle gopis is Radhika de beste en is het meest geliefd bij
Krsna. Daarom is het zeer zelden, dat iemand Haar genade
krijgt, zelfs voor grote zielen, zoals Narada is het zeldzaam.
Maar als iemand echt naar die prema, die radha-dasya ver-
langt, waar zelfs Narada om bidt, als hij soberheden in Nara-
da-kunda uitvoert, zal de kunda hem alles geven, als hij
slechts één keer met grote toewijding in Radha-kunda baadt.
Is het niet moeilijker dan dit? Tenslotte kan iedereen er naar-
toe gaan en erin baden, maar het moet worden vastgesteld, of
we werkelijk baden met gevoelens van bhakti, of niet. Als we
in grote nederigheid en met vertrouwen baden, wordt het hart
van degenen, die onzuiver zijn, een beetje zuiverder, het hart
van degenen met een beetje gezuiverd hart wordt een beetje
zuiverder en degenen met een compleet zuiver hart krijgen de
directe dienst van Sri Radha en Krsna. Het hoogste ideaal
werd getoond door Raghunatha dasa Gosvami — hoe hij alles
achterliet, zijn exclusieve toevlucht nam tot Radha-kunda en
zei, “We verlangen niets anders dan de genade van Radhika,”
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tavaivasmi tavaivasmi
na jivami tvaya vina
iti vijiiaya devi tvam
naya mam caranantikam
Sri Vilapa-kusumanijali (96)

“O Srimati, ik ben de Jouwe alleen, de Jouwe alleen” — hij
wilde, dat Radhika hem dit twee keer hoorde zeggen. “Ik kan
zonder Jou niet leven. Breng me daarom alsjeblieft naar de
bescherming van Jouw voeten en stel me in Jouw dienst aan.”

Als we in Radha-kunda baden, raakt ons hart gezuiverd, in
ons verschijnt een aantrekkingskracht tot radha-dasya en als
we vergelijkbare gevoelens hebben als die, welke Riipa en
Raghunatha dasa Gosvami’s hadden, krijgen we zeker de
rechtstreekse genade van Radhika. En dat geldt in het bijzon-
der voor de maand Karttika.

Onze godin is Srimati; behalve Haar hebben we niemand
anders. Ergens anders bidt Raghunatha dasa Gosvami,

he sri-sarovara sada tvayi sa mad-isa
presthena sardham iha khelati kama-rarigaih
tvam cet priyat priyam ativa tayor ifiman
ha darsayadya krpaya mama jivitam tam
Sri Vilapa-kusumanjali (98)
O Sri Radha-kunda, onze vererenswaardige godin, Srimati
Radhika, is in grote prema verzonken in een kufija aan jouw
oever, waar ze speelt met Haar geliefde Sri Syamasundara.
Omdat jij Hen het meest dierbaar bent van allemaal, vraag ik

jou om mij op genadevolle wijze de darsana toe te staan van
mijn meesteres, die mijn eigen leven en ziel is.
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Op één plaats heeft Rati Mafijari, dat is Raghunatha dasa
Gosvami, naar Krsna verwezen als Natha, hetgeen betekent
‘echtgenoot’, maar waarom richt ze zich tot Hem als Natha?
“Je bent de natha van onze vererenswaardige godin, Vrnda-
vanesvari, en omdat wij aan Haar zijn verbonden, verwijzen

wij ook naar Jou als Natha.”

ha natha gokula-sudhakara su-prasanna-
vaktraravinda madhura-smita he krpardra

yatra tvaya viharate pranayaih priyarat
tatraiva mam api naya priya-sevanaya

Sri Vilapa-kusumaiijali (100)

O Natha! O nectarmaan van Gokula met Jouw opgewekte lo-
tusgezicht, dat zo lief glimlacht! O kroonjuweel van al degenen,
die genadevol zijn! Als Je met mij tevreden bent, geef me dan
met het doel om dienst aan mijn meesteres te verlenen alleen
deze gunst: breng me alsjeblieft naar de plek, waar Jij liefdevol
met Jouw geliefde speelt.”

Hier bidt hij in de positie van een sddhaka aan Krsna om
dienstverlening aan Radhika te krijgen. Alle Gosvami’s heb-
ben op dezelfde manier gebeden, evenals de zoon van Val-

labhacarya, Vitthalacarya,

syamasundara Sikhanda-sekhara
smerahasa murali-manohara

radhika-rasika mam krpa-nidhe
sva-priya-carana-kinkarim kuru

prananatha-vrsabhanu-nandini
sri-mukhabja rasalola-satpada
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radhika-pada-tale krta-sthithim
tvam bhajami rasikendra-sekhara
Sri Radha-prarthana (2-3)

O Syamasundara! O Jij, wiens hoofd is getooid met een pau-
wenveer! Jouw gezicht toont altijd een speelse glimlach, Jouw
fluitspel is betoverend en Je bent zeer bedreven in het genieten
van rasa met Srimati Radhika. Aangezien Je een oceaan van
genade bent, maak me alsjeblieft een kirikari (dienstmeisje)
aan de voeten van Jouw geliefde. Je bent de Meester van het
leven van de dochter van Vrsabhanu en altijd gretig om de nec-
tar van Haar lippen te proeven. O Rasika-$ekhara, beste van
allen, die rasika zijn! Ik verlang niets anders dan altijd aan de
voeten van Srimati Radhika te blijven.

Rupa Gosvami, Raghunatha dasa Gosvami, Bhaktivinoda
Thakura en al onze acaryas hebben voor deze ene gunst aan
Krsna gebeden en hebben er ook rechtstreeks tot Radhika
Zelf om gebeden. Op één plaats zegt Raghunatha dasa Gos-
vami,
anaradhya radha-padambhoja renum
anasritya vrndatavim tat-padarikam
asambhasya-tad-bhava-gambhira-cittan
kutah syama-sindho rasasyavagahah

Iemand, die in Vrndavana wil wonen en de genade van Rad-
hika wil ontvangen en in Haar dienst wil worden aangewezen,
moet die plaatsen vereren, waar het stof van Haar voeten ligt,
zoals de vele mooie kuiijas van Vrndavana, waar Ze met Sri
Krsna plezier heeft gemaakt. Bhaktivinoda Thakura heeft in
zijn Gitavali geschreven,
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radhika-carana-padma, sakala sreyera sadma,
yatane ye nahi aradhilo
radha-padmarikita-dhama, vrndavana yara nama,
taha ye na asraya karila
Gitavali (1)

Degenen met aspiratie voor radha-dasya moeten hun toe-
vlucht nemen tot de plaatsen, waar Radhika Haar lotusvoeten
heeft geplaatst, zoals Radha-kunda, Syama-kunda, Yavata,
Prema-sarovara, Sanketa, Nandagrama en Varsana. Rupa en
Sanatana Gosvami’s zwierven doorlopend door Vrndavana en
door in iedere plaats slechts één dag en nacht te blijven kwam
altijd verschillend spel en vermaak in hun herinnering naar
boven.

radhika bhava-gambhira, citta yeva mahdadhira,
gana-sariga na kaila jivane
kemane se syamananda, rasa-sindhu-snanananda,
labhibe bujhaha eka-mane

Gitavali (2)

Degenen, die niet hun toevlucht hebben genomen tot het stof
van Radhika’s voeten door deze plaatsen te vereren en die
niet de associatie hebben gekregen van een rasika maha-
bhagavata Vaisnava, die constant is verzonken in de ernstige
en diepe bhava van Radhika, raken nooit ondergedompled in
de oceaan van rasa. Daarom moeten we bidden tot de dhama,
tot Giriraja-Govardhana en de Yamuna, tot het stof van Rad-
hika’s voeten, tot Vishakha en Lalita, tot onze guru-
parampara, tot Bhaktivinoda Thakura en tot onze eigen guru-
deva, dat we nooit iets anders verlangen dan radha-dasya.
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radhika ujjvala-rasera acarya
radha-madhava-suddha-prema vicarya

ye dharila radha-pada parama yatane
se paila krsna-pada amiilya-ratane

radhad-pada vina kabhu krsna nahi mile
radhara dasira krsna, sarva-vede bale
Gitavali (3-5)

Zij die zeer zorgvuldig Radhika’s voeten vereren, ontmoeten
Krsna met een knip van de vingers, maar wat betekent het om
Krsna te ontmoeten? Waar is Krsna compleet? Is Hij zonder
Radhika compleet? Alleen waar yugala-kisora (het jonge
paar) is, is Krsna compleet. Alleen door de genade van Rad-
hika kan men Hun darsana krijgen en de kwalificatie bereiken
om Hen te dienen. Zonder de genade van Radhika is men niet
in staat om Krsna te ontmoeten — dit is juist, maar wat zeggen
de vedische geschriften hierover? Behalve Radha kunnen
Haar dasis ook instrumenteel zijn voor een ontmoeting met
Krsna. Ze zeggen, “Kom, je kunt Hem hier zien. Bljjf hier, je
kunt Hem nergens anders tegenkomen!” Soms zegt Krsna
tegen deze dasis, “Ik ben helemaal van jou. Wat je zegt, zal 1k
doen.” Dus laat staan wat Krsna’s gevoelens zijn voor Radhi-
ka Zelf, de acarya van ujjvala-rasa.

Als Ze wel eens samen een spelletje spelen, zoals schaak of
tic-tac-toe, zegt Radhika, “Jij weet niet hoe Je moet spelen,
darom speel Ik niet meer met Jou!” Soms zet Krsna een tilaka
op Haar voorhoofd en dan zegt Ze, “Je hebt het niet goed
gedaan. Zo moet Je het doen.” Op die manier geeft Ze Hem
aanwijzingen en is daarom de dcarya van ujjvala-rasa. Srimati
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is het dierbaarst aan Krsna en zonder Haar genade is niemand
in staat om op succesvolle wijze Krsna te ontmoeten. Met dit
doel vereren we Haar gedurende deze maand van Karttika en
hebben alleen aspiraties voor radha-dasya.

Raghunatha dasa Gosvami had zijn huis en familie op zeer
jonge leeftijd verlaten en liep met grote gretigheid de hele
afstand van Krsnapura in Bengalen naar Jagannatha Puri om
bij Caitanya Mahaprabhu te zijn. Zijn ouders hadden zoveel
plannen gemaakt om te voorkomen, dat hij zou gaan, maar ze
konden hem niet tegenhouden. Zijn moeder zei, “Hij is ge-
trouwd met een hemels mooi meisje en hij beschikt over zo-
veel grond en rijkdom. Als deze zaken hem niet hier kunnen
houden, moet hij aan de ketting worden gelegd en door een
bewaker in het oog worden gehouden. Dan kan hij nooit ont-
snappen.” Maar zijn vader had meer inzicht en zei, “Als een
huwelijk met een hemels mooi meisje hem niet kan binden,
als rijkdom gelijk aan die van Indra hem niet kan binden, als
onze genegenheid hem niet kan binden en als hij werkelijk het
temperament van de volgelingen van Mahaprabhu heeft aan-
genomen, hoe kan een gewone ketting hem dan binden?”

Bij Raghunatha dasa’s aankomst in Puri gaf Mahaprabhu
hem over aan de zorg van Svariipa Damodara. Nadat hij meer
en meer getuige was geweest van de lila van Mahaprabhu,
werd zijn neiging naar radha-dasya sterker. We zien hem nu
natuurlijk vanuit het gezichtspunt van een sadhaka, maar hij
was een eeuwig geperfectioneerde ziel. Alles, dat hij deed,
was exemplarisch voor sadhakas met aspiraties. Toen Ma-
haprabhu na enige tijd naar Goloka terugkeerde, hield Rag-
hunatha dasa op met eten. In afgescheidenheid van Ma-
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haprabhu verliet ook Svaripa Damodara deze wereld. Toen
gaf Raghunatha dasa zelfs het drinken van water op en sliep
niet meer en nam snel zijn toevlucht tot Gadadhara Pandita.

Gadadhara Pandita zat dag en nacht te treuren in afge-
scheidenheid van Mahaprabhu. Raghunatha dasa kwam naar
hem toe en verleende hem diensten en behalve Gadadhara
Pandita had hij geen andere toevlucht. Maar het vuur van
afgescheidenheid brandde zeer intensief in het hart van Gad-
adhara Pandita en na enkele dagen riep hij, “Gauranga! Gau-
ranga!” en toen ging ook Gadadhara Pandita de eeuwige lila
binnen. Toen voelde Raghunatha dasa, “De kracht, die ik nog
had, is nu ook weggenomen; nu ga ik zeker dood. Ik ga mijn
leven opgeven door in zee te springen of van een bergtop af te
springen.” Maar toen dacht hij nog eens na, “Als ik toch een-
maal dit leven opgeef, waarom zou ik dan in zee springen. 1k
kan beter naar Vrndavana gaan, waar ik mezelf in de Yamuna
verdrink. En als ik mijn leven opgeef door van een berg af te
springen, is het niet van de Cataka Berg (in Puri). Ik kan me-
zelf beter van Govardhana afstorten.”

Als iemand een dergelijk intense afgescheidenheid van
Bhagavan ervaart, kan worden gezegd, dat hij werkelijk bha-
jana uitvoert. Terwijl wij daarentegen de hele dag het meest
bezig zijn met eten, slapen, grappen maken en lachen. We
zouden moeite moeten doen om te begrijpen, wat de aard van
de gevoelens van goddelijke afgescheidenheid in deze toege-
wijden was. Als een toegewijde altijd met grote gretigheid
denkt, “Hoe kan ik Bhagavan tegenkomen?” kan worden
aangenomen, dat ze zich bezighouden met ware sadhana. En
we kunnen niet eens de mate uitdrukken van Raghunatha
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dasa Gosvami’s trnad api sunicena, de gevoelens van zijn ei-
gen onbeduidendheid.

Met een hart, dat in brand stond van goddelijke afgeschei-
denheid, verliet hij Puri en liep helemal naar Vrndavana, waar
hij aan de voeten van Rupa en Sanatana viel. Hij gaf zich aan
hen over en zei, “Ik kan nu onmogelijk meer worden gered,”
maar ze toonden hem zoveel genegenheid, dat hij werd over-
gehaald om zijn leven niet op te geven. Hij ging bij hen leven
en juist toen de hitte van het vuur van zijn afgescheidenheid
enigszins was afgenomen, verliet Sanatana Gosvami deze we-
reld. Zo werd hij weer achtergelaten met een hulpeloos ge-
voel. Het leek erop, dat iedereen hem verliet, tot wie hij zijn
toevlucht trachtte te zoeken en hij voelde meer afgescheiden-
heid dan ooit. Hijj bleef in Radha-kunda en zat dag en nacht in
afgescheidenheid te treuren, toen hij hoorde dat ook Ripa
Gosvami deze wereld had verlaten. Wat bleef er nu nog van
hem over? Hij schreef,

sunyayate maha-gostham
girindro ‘jagardyate

vyaghra-tundayate kundam
jivatu rahitasya me

Sri Prarthanasraya-caturdasaka (11)

Nu ik niet langer de ondersteuning van mijn leven heb, is het
land van Vraja leeg en desolaat. Govardhana Heuvel lijkt op
een grote python en Radha-kunda lijkt op de gapende bek van
een wilde tijgerin.

Zien we wat zijn conditie van goddelijke afgescheidenheid
was? In die tijd componeerde hij Sri Vilapa-kusumaiijali en dit
vers verschijnt tegen het eind,
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asa-bharair amrta-sindhu-mayaih katharicit
kalo mayati-gamitah kila sampratam hi
tvam cet krpam mayi vidhasyasi naiva kim me
pranair vrajena ca varoru bakarinapi
Sri Vilapa-kusumanijali (102)

“Ik had zoveel hoopvolle verwachtingen, maar ze zijn een
voor een verdwenen en nu is alles verloren. Alle zuilen, die ik
vastgreep, schijnen een voor een te zijn verdwenen en nu be-
vind ik me in een hulpeloze situatie. Maar als Sri Radha en
Krsna slechts één druppel van de oceaan van Hun prema over
me heen sprenkelen, zouden al mijn hoopvolle verwachtingen
geheel zijn vervuld. Wat valt te zeggen van het baden in die
onpeilbare oceaan van nectar, als slechts één druppel ervan op
mijn hoofd of op een ander lichaamsdeel zou vallen, zou ik
die ondersteunende persoon van mijn leven hebben bereikt,
naar wie ik heb gehunkerd sinds ik mijn huis en familie heb
verlaten. Maar toen Mahaprabhu me verliet, toen Svarupa
Damodara me verliet en toen Gadadhara Pandita me ook
verliet, kwam ik naar Vrndavana, waar ik mijn toevlucht zocht
bij Sanatana Gosvami. Maar hij heeft me ook achtergelaten
en nu ben ik hulpeloos.” Wat was de natuur van Sanatana
Gosvami?
vairagya-yug-bhakti-rasam prayatnair
apayayan mam anabhipsum andham
krpambudhir yah para-duhkha-duhkhi
sandatanas tam prabhum asrayami

Sri Vilapa-kusumanjali (6)
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“Ik heb nooit een dergelijke oceaan van grondeloze genade
gezien als Sanatana Gosvami. Hij sprenkelde al zijn genade
over me heen en zelfs al had ik geen verlangen om het te
drinken, hij heeft me de nectar van bhakti laten drinken, die
Mahaprabhu is komen geven, die inspireert tot het volkomen
verzaken van deze wereld en die spontane genegenheid
schenkt voor de lotusvoeten van Sri Radha en Krsna. Die on-
bevattelijk genadevolle Sanatana Gosvami, die me een dronk
gaf uit de oceaan van bhakti-rasa, heeft me verlaten en nu
heeft ook Rupa Gosvami me verlaten. Wie kan beschrijven
hoe genadevol hij was? Hij zorgde altijd met grote aandacht
voor me. Omdat ik hier in Radha-kunda ksetra-sannyasa heb
genomen, kwam hij hier regelmatig langs om me zijn darsana
te geven. Hij was mij zo genadevol, dat hij me zijn schrijfwerk
toonde onder voorwendsel, dat hij me liet proeflezen en bij
het lezen vergoot ik zoveel tranen, dat de pagina’s nat werden
en desondanks kon ik niet ophouden met lezen. Alles, dat ik
niet rechtstreeks kreeg van Mahaprabhu en Svarupa Damo-
dara, schonk hij me in zijn geheel.

“Tot nu toe heb ik op de een of andere manier mijn leven
in stand weten te houden, maar nu Ripa Gosvami me heeft
verlaten, kan ik niet langer in deze wereld blijven. Dit is mijn
laatste conditie. O Srimati! Alles, dat ik nog over heb, ben Jij
en Jouw kunda; anderszins ben ik totaal hulpeloos. Om mijn
leven nog zelfs maar voor een moment vast te houden is erg,
erg moeilijk. Ik kon het op de een of andere manier vasthou-
den, maar ik kan het niet langer volhouden. O Srimati! Als Je
me op dit moment niet genadig bent, geef ik dit lichaam
meteen op! Waarom zou ik in Vrndavana moeten blijven? In
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afwezigheid van Rupa en Sanatana lijkt de dhama een gapen-
de bek van een wilde tijgerin, die klaar staat me te verslinden.
En als Je zegt, dat ik mijn leven moet blijven vasthouden door
gebeden aan Krsna te lezen, zeg ik, waarom heb ik Krsna no-
dig, als ik niet Jouw genade krijg? Wees me daarom alsjeblieft
direct genadig.”

Deze Vilapa-kusumaiijali was zijn laatste gebed en nadat hij
het had voltooid, offerde hij het aan de lotusvoeten van Rad-
hika. Over het algemeen onthullen dichters hun laatste wen-
sen in hun laatste compositie en hij verlangde niets anders dan
radha-dasya.

Rupa Gosvami componeerd ook zoveel verzen voor Radhi-
ka, zoals deze,

radhe jaya jaya madhava-dayite
gokula-taruni-mandala-mahite (1)

damodara-rati-vardhana-vese
hari-niskuta-vrnda-vipinese (2)

De verschijning van Radha is van top tot teen zo aantrekke-
lijk, dat Krsna bij het zien van Haar wordt ondergedompeld in
prema. Ze verhoogt de rati in Damodara. Het hoogste resul-
taat van alle vormen van verering is rati voor de lotusvoeten
van Krsna en degene, die deze rati schenkt, is Radhika. Krsna
is in werkelijkheid aptakama, Hij heeft geen onvervulde ver-
langens, maar bij het zien van Radhika komt er niet één ver-
langen naar boven, maar miljoenen verlangens verschijnen in
Hem. Zijn eigenschap van aptakama wordt verwoest en Hij
verdrinkt in de golven van verlangens.
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vrsabhaniidadhi-nava-sasi-lekhe
lalita-sakhi guna-ramita-visakhe (3)

Radhika rees op als een nieuwe maan uit de oceaan van
Vrsabhanu Maharija en is zo wonderbaarlijk aantrekkelijk,
dat het lijkt, alsof Ze in alle richtingen nectar verspreidt.
Waarom wordt in dit vers de naam van Vrsabhanu genoemd?
De vatsalya-bhava van Yasoda is sterker dan die van Nanda
Baba. Vanaf het moment, dat Krsna werd geboren heeft Ya-
soda Hem grootgebracht en Hij was haar oogappel. Er is
daarom meer bhava en liefde in de naam Yasoda-nandana
dan in de naam Nanda-nandana en zelfs Nanda Baba zelf
heeft toegegeven, dat de liefde van Yasoda voor Krsna groter
was dan die van hemzelf. Soms mopperde Yasoda op Krsna
en dan begon Hij te huilen en haalde lange teugen adem. Dan
rende Hij naar Nanda Baba en klom op zijn schoot en dan
vroeg Nanda Baba, “Mijn lieve zoon, waarom huil Je? Wat is
er gebeurd? Heeft iemand Jou een klap gegeven?” En dan
wees Krsna snikkend in de richting van Yasoda. “Heeft Jouw
moeder Jou geslagen? Pas op! Ga niet naar haar toe! Ze slaat
Jou!” En wat deed Krsna dan? Hij rende met open armen
terug naar Zijn moeder en ging op schoot zitten; zo toegene-
gen was ze Hem. Ze kon Hem strikken met haar liefde, maar
Nanda kon Hem niet binden; Hij rende alleen terug naar Zijn
moeder.

Dus in dit lied wordt Radhika om dezelfde reden Vrsabha-
nu-nandini genoemd in plaats van Kirtida-nandini. Omdat
Vrsabhanu Maharaja Haar het eerste vond op een grote lotus
in de Yamuna, kreeg Ze van hem altijd meer genegenheid. Ze
rende altijd eerst naar zijn schoot en in tweede instantie pas
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naar Kirtida. Sridama was het liefste kind van Kirtida, maar
Vrsabhanu Maharaja had altijd meer genegenheid voor Rad-
hika.

Lalita is een parama-prestha-sakhi en zij geeft zelfs aan
Radhika instructies. Zonder haar genade is het niet mogelijk
om radha-dasya te krijgen. Om de positie te krijgen, waarin
men Radhika kan dienen, moet men Lalita vereren en als ie-
mand echt verlangt om Vraja als een dasi in het kamp van
Radhika binnen te gaan, zal Lalita haar heel genadig zijn.
Guna-ramita-visakhe — in zijn uitroep naar Radhika heeft Ru-
pa Gosvami ook de naam van Visakha genoemd, want dezelf-
de goede eigenschappen, die in Radhika aanwezig zijn, wor-
den ook in Visakha aangetroffen. Ze dient Radhika altijd met
grote prema en geeft Haar zelfs ook instructies. Zonder eerst
Visakha te benaderen kan men niet de gunst van Radhika
Zelf krijgen, dus daarom is haar naam hier ook genoemd.

karunam kuru mayi karuna-bharite
sanaka-sanatana-varnita-carite (4)

Radhika is de belichaming van karuna, vriendelijkheid, en
ieder porie van Haar lichaam — ieder atoom van Haar bestaan
inderdaad — straalt krsna-prema uit. Maar waarom zijn hier de
namen van Sanaka en Sanatana genoemd? Ze zijn jonge
brahmacaris, die eruit zien als nog maar vijf jaar out en hun
hart is zeer zuiver. Ze waren exclusieve toegewijden van Na-
rayana, maar nadat ze van Sankara een beschrijving hadden
gehoord over de astakaliya-lila van Radhika, verscheen er in
hen een hunkering naar de realisatie van dat spel. In de Pad-
ma Purana beschreef Sankara Haar astakaliya-lila aan de
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Kumara’s en zij vertelden het op hun beurt aan Narada Rsi.
Ze verschenen lang vo6r Riupa Gosvami aan het begin van de
schepping in Satya-yuga en staan bekend om hun deskundig-
heid in het beschrijven van de transcendentale kwaliteiten van
Radhika. Ze verhaalden Haar astakaliya-lila — wat is groter
dan dat?

Vandaag hebben we een poging gedaan om onze “gretig-
heid” voor de dienst van Radhika te verhogen en wanneer die
hunkering compleet wordt, zal onze darsana van Vrndavana —
inclusief de plaatsen, zoals Seva-kufija en Giriraja-
Govardhana, die we deze maand hebben bezocht — werkelijk
compleet worden. We zijn hiervoor eigenlijk in alle opzichten
ongekwalificeerd, maar als in ons een klein beetje van deze
hunkering is verschenen, spreken we een speciaal gebed tot
Lalita, Visakha, alle gurus in onze parampara en in het bij-
zonder tot onze eigen guru-padapadma, waarin we vragen, dat
deze hunkering met hun genade compleet mag worden. In
deze verwachting gaan we onze vrata vandaag niet afsluiten,
maar in plaats daarvan gaan we ermee door, “Hoe ga ik de
dasya van Radhika krijgen? Waar het ook beschikbaar is, of
het in de hemel is of in de hel, ik ga er zeker naartoe.” Daar-
om bidden we vandaag aan Sri Sri Radha-Vinoda-bihari en
aan al Hun toegewijden, dat ons verlangen, het enige doel van
onze bhajana, vervuld mag worden.
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Glossatiam

A

acarya — geestelijk voorganger; iemand die onderwijst door voorbeeld.
ananda — spirituele zegen, extase, blijdschap, plezier, of geluk.

anarthas — ongewenste verlangens in het hart, die voortuitgang in het devo-
tionele leven hinderen.

antaryami — de inwonende Godheid, of Supeziel, die de activiteiten van alle
levende wezens leidt.

aparadha — (apa — ‘tegen, wegnemen’; radha — ‘stroom’ of ‘genegenheid’)
een overtreding tegen de heilige naam, Vaisnava’s, de geestelijk leer-
meester, de geschriften, heilige plaatsen, of het Godsbeeld.

aparadhi — iemand die apardadha, overtredingen, begaat.

arcana — verering van het Godsbeeld; een van de negen belangrijkste on-
derdelen van toegewijde dienst.

arati — eredienst, waarin een Godsbeeld artikelen voor verering worden
aangeboden, zoals wierrook, boterlamp, bloemen en waaier vergezeld
van een bel en chanten.

asakti — gehechtheid; dit verwijst vooral naar de gehechtheid aan Bhagavan
en Zijn eeuwige metgezellen.

asrama — (1) de vier levensfasen in het vedische sociale stelsel; namelijk
brahmacari (celibatair student), grhastha (huishouding, gezin), vana-
prastha (pensionering) en sannyasi (verzaking); (2) de woning van ie-
mand, die het spirituele leven praktiseert.
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asraya-vigraha - het reservoir van liefde voor Krsna, de toegewijden.

astakaliya-lila — het eeuwige spel dat Krsna met Zijn metgezellen uitvoert
tijdens de acht perioden van een etmaal.

atma - de ziel.

avadhuta — een asceet, die dikwijls de regels van de algemeen aanvaarde
normen in de samenleving overschrijdt.

avatara — een incarnatie; iemand die afdaalt.

B

babaji — een wereldverzaker, die leeft in afzondering.
bala-lila - kinderspel en —vermaak.
bhagavad-bhajana — ziec bhajana.

bhagavad-bhakti — zic bhakti.

bhagavan-nama — de heilige naam van God.

bhagavat-katha — vertellingen, die de Allerhoogste Persoonlijkheid Gods
beschrijven.

bhajana — activiteit uitgevoerd als liefdevolle verering van de Allerhoogste
Persoonlijkheid Gods, vooral de negen onderdelen van toewijding met
horen en chanten voorop.

bhakti — de uitvoering van activiteiten, die uitsluitend zijn bedoeld voor het
plezier van Bhagavan Sri Krsna uitgevoerd met een gunstig gestemde
houding verzadigd van liefde zonder verlangen naar vruchtdragend
voordeel of bevrijding.

bhakti-rasa — de zoete smaken van devotie.

bhava — (1) spirituele emoties, liefde of sentimenten; (2) het beginstadium
van perfectie in devotie (bhava-bhakti).

brahma - het onpersoonlijke, alomtegenwoordige aspect van Bhagavan, dat
geen eigenschappen en kwaliteiten heeft. Ook gekend als Brahman.

brahmacari - een lid van de eerste asrama (levensfase) in het varnasrama
stelsel; een celibatair, ongehuwd student.

brahmana — de intellectuele klasse van de vier kasten (varnas) in het vedi-
sche sociale stelsel (varnasrama).

brahmanda — een eivormig materieel universum.
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C

cadar — een sjaal gedragen door mannen.
capati — platbrood zonder gist.

caturvedi-brahmana - een onderlegde priester, die op de hoogte is met de
vier Veda’s.

cinmaya — spiritueel; transcendent (bovenzintuiglijk).

cit-Sakti — het vermogen, dat zich verhoudt tot het cognitieve aspect van
Bhagavan. Door middel van dit vermogen kent Hij Zichzelf en het ver-
oorzaakt anderen Hem te kennen. Kennis van de absolute realiteit is al-
leen mogelijk met behulp van dit vermogen. Ook gekend als samvit-
sakti.

D

danda - een staf meegedragen door sannyasis in de wereldverzakende le-
vensorde van het vedische sociale stelsel.

dandavat-pranama — eerbetuiging plat op de grond aangeboden.
darsana — zien, ontmoeten, bezoeken met, schouwen.

dasi — een vrouwelijke dienaar.

dasya-rasa - liefde voor God uitgedrukt met het gevoel van een dienaar.

dhama - een heilige plaats voor pelgrims; de woonplaats van Sri Bhagavan,
waar Hij verschijnt en Zijn transcendente spel ten uitvoer legt.

dharma - religie in het algemeen; de sociaal religieuze plichten voorge-
schreven in de geschriften voor verschillende klassen personen in het
varnasrama stelsel.

dhoti — een stuk stof, dat wordt gedragen op het onderlichaam, waarvan het
eind tussen de benen wordt gehaald en aan de achterzijde wordt vast-
gemaakt.

diksa — het ontvangen van initiatie van een geestelijk leermeester.

diksa-guru — de initiatiegevend geestelijk leermeester.
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G

grhastha - gezinsleven, de tweede levensfase in het vedische sociale stelsel.

gopas — de koeherdersjongens, die Krsna dienen met het gevoel een intieme
virend te zijn. Dit kan ook verwijzen naar de oudere gopas, die Krsna
dienen met een gevoel van ouderlijke genegenheid.

gopi-bhava - het gevoel van toewijding aan Sri Krsna, waarover de koeher-
dersvrouwen van Vraja beschikken.

gopis — de jonge koeherdersmeisjes van Vraja aangevoerd door Srimati
Radhika, die Krsna dient met een gevoel van amoureuze liefde. Dit kan
ook verwijzen naar de oudere gopis met moeder Yasoda aan het hoofd,
die Krsna dient met een gevoel van ouderlijke genegenheid.

gosala — koestal; onderkomen voor koeien.

gosvami — iemand die zijn zintuigen meester is, een titel voor degenen in de
wereldverzakende levensorde. Dit herleidt dikwijls naar de verzakende
volgelingen van Caitanya Mahaprabhu, die de levensstijl van bedelmon-
nik hadden aangenomen. Nakomelingen van de verwanten van dergelij-
ke Gosvami’s of hun ingehuurde dienaren nemen dikwijls deze titel on-
rechtmatig aan louter op basis van geboorte. De leidende tempelpresi-
denten in India worden zodoende op populaire wijze Gosvami’s ge-
noemd.

guiija-mala - een halssierraad van guiija, kleine, lichtrode zaden met een
zwart vlekje bovenaan. Gursija-bessen zijn naar zeggen representatief
voor Srimati Radhika.

guru-parampard — de disciplinaire opvolging, waardoor spirituele kennis
wordt doorgegeven door bonafide geestelijk leermeesters.

guru-puja — eredienst voor de geestelijk leermeester.

guru-seva — dienstverlening aan de geestelijk leermeester.

guru-tattva — de filosofische principes met betrekking tot de geestelijk
leermeester.
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H

hari-katha — vertellingen over de heilige naam, gedaante, kwaliteiten en het
spel van Sri Bhagavan.

harinama - de heilige naam van de Allerhoogste Persoonlijkheid Gods
onder speciale verwijzing naar de maha-mantra.

jagad-guru — een geestelijk leermeester, die zodanig is gekwalificeerd, dat
hij kan optreden als guru voor iedereen ter wereld.

Jiva — het eeuwige individueel levende wezen, dat in zijn geconditioneerde
staat van het materiéle bestaan een materieel lichaam in de ontelbaar
vele levenssoorten aanneemt.

jiiana — (1) kennis in het algemeen; (2) kennis leidend tot onpersoonlijke
bevrijding.

K

kajala — lampenroet als cosmetica aangezet op de ogen.

kama-gayatri — een vertrouwelijke mantra op het moment van de tweede
initiatie ontvangen van de geestelijk leermeester.

kanistha-adhikari — de neofiete beoefenaar van het devotionele leven.

karatalas — handcymbalen gebruikt bij de gezamenlijke verheerlijking van
Sri Bhagavan.

karma — (1) iedere activiteit uitgevoerd in de loop van het materiéle be-
staan; (2) baatzuchtige activiteiten; vrome activiteiten leidend tot mate-

rieel voordeel in deze wereld of in de hemelse planeten na de dood; (3)
noodlot; voorgaande acties, die tot onvermijdelijke reacties leiden.

katha — vertellingen over de activiteiten van de Allerhoogste Persoonlijk-
heid Gods en Zijn toegewijden.

kaupinas — de lendedoek van de asceet.
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kirtana — gezamenlijk zingen van Gods heilige namen, dat soms wordt bege-
leid door muziekinstrumenten. Het kan ook wijzen op het individueel en
hardop chanten van de heilige naam of op orale beschrijvingen van
Gods namen, gedaante, kwaliteiten, metgezellen en spel en vermaak.
Kirtana is een van de negen meest belangrijke onderdelen van toewij-
ding.

krpa — genade.

krsna-tattva — de filosofie van de natuur van Sri Krsna.

ksatriya — de tweede van de vier varnas (kasten) in het varpasrama stelsel,
een bestuurder of strijder.

ksetra-sannyasa — de gelofte om op een enkele heilige plek te blijven gedu-
rende de rest van het leven.

kunda — een meer of een vijver.

kuiija — een loofhut; een natuurlijke schaduwplaats, waarvan de zijden en
het dak bestaan uit bomen en klimplanten.

kurta — een hemd zonder boord of kraag.

L

laddu — Indiaas snoepgoed gemaakt van kikkererwtenmeel.
langoti — de lendedoek van een asceet.
lakha — honderdduizend.

lila - het goddelijke, verbazingwekkende tijdverdrijf van Sri Bhagavan en
Zijn eeuwige metgezellen, dat alle heil schenkt aan het levend wezen,
dat geen relatie heeft met deze wereld en dat zich buiten het bereik van
de materi€le zintuigen en het verstand bevindt.

lobhamayi-bhakti — toegewijde dienst verzadigd van intens verlangen of
“gretigheid”.

M

madhurya-rasa — de zoete smaak van amoureuze liefde.
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madhyama-adhikari — de middenklasse beoefenaar van het devotionele
leven.

maha-bhagavata — de allerbeste toegewijde van Sri Bhagavan.
mahabhdva - het hoogste stadium van goddelijke liefde.
mahdjana — een grote spirituele persoonlijkheid.

mahatma — een grote ziel; een zelfgerealiseerde persoonlijkheid.
mandira — tempel.

mangala-arati — eredienst voor Sri Bhagavan uitgevoerd ongeveer een uur
vOOr zonsopgang.

maiijari — (1) een jonge dienares van Srimati Radhika; (2) een bloesem.

maiijari-bhava — het gevoel van toewijding, waarover de jonge dienaressen
van Vraja beschikken.

mantra — een spirituele geluidsvibratie, die de geest verlost van zijn materié-
le conditionering en illusie, wanneer deze keer op keer wordt herhaald;
een vedische hymne, gebed of lied.

matha — een klooster of tempel.

maya — het begoochelende vermogen van Sri Bhagavan, dat de levende
wezens beinvloedt om het valse egoisme te aanvaarden de onafhankelij-
ke genieters van deze materiéle wereld te zijn.

mayavada — de doctrine van impersonalisme, ook bekend als advaitavada.
mayavadi — iemand die de doctrine van het impersonalisme uitdraagt.

mrdanga — een kleitrom gebruikt bij de gezamenlijke verheerlijking van Sri
Bhagavan.

N

naisthika-brahmadcari — een levenslang celibatair.

nama-hatta — een prediksysteem, waarbij toegewijden in hun eigen huis
openbare predikprogramma’s geven.

nama-sankirtana — de praktijk van het chanten van de heilige naam van
Krsna, vooral gezamenlijk chanten.

nistha — sterk vertrouwen; gevestigde devotionele praktijk, die geen enkel
moment wankelt.
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niyama-seva — het aanhangen van een bepaalde groep devotionele regels en
regulerende principes, die doorgaans verwijzen naar geloften gevolgd
tijdens de heilige maand Karttika.

P

paisa — een Indiaas muntje.
pandita — een geleerde.
paiicami — de vijfde dag van de wassende maan.

parakiya-bhajana — verering uitgevoerd in navolging van de devotionele
gevoelens van de koeherdersvrouwen van Vraja, die met Sri Krsna een
buitenechtelijke relatie onderhouden.

parakiya-bhava — overspelige liefde; een amoureuze relatie buiten het
huwelijk.

parama-guru — de geestelijk leermeester van de initiatiegevend geestelijk
leermeester.

paramahansa — een “zwaanachtige” toptoegewijde van Sri Bhagavan.

parikrama — wandeling rond heilige plaatsen.

pranama — eerbetuiging.

prasada — letterlijk ‘genade’, verwijst in het bijzonder naar de voedselres-
tanten geofferd aan het Godsbeeld.

prema — goddelijke liefde.

prema-bhakti — een devotioneel stadium gekenmerkt door het verschijnen
van goddelijke liefde (prema); het geperfectioneerde stadium van toe-
wijding.

priya — beste vriend.

puja — eredienst.

pujari — een priester, die formeel piija, eredienst, opdraagt aan het Gods-
beeld van Sri Bhagavan.

pulakita, romaiica, anubhdva — symptomen, zoals kippenvel, ervaren in
een gevorderd stadium van devotionele extase.

purnimd — vollemaansdag.

puspadiijali — een bloemoffer met beide handen aangeboden aan Sri Bhaga-
van of zijn verheven toegewijden.
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R

radha-bhava — het diepe gevoel van toewijding van Srimati Radhika aan
Krsna.

radha-ddasya — dienstverlening aan Srimati Radhika.

raganuga-bhakti — een verheven stadium van toewijding gemotiveerd door
spontane aantrekkingskracht of liefde.

ragatmika — iemand in wiens hart van nature en eeuwigdurend een diep
spontaan verlangen bestaat om Sri Krsna lief te hebben en te dienen.
Dit heeft specifiek betrekking op de eeuwige inwoners van Vraja.

rasa — de spirituele transformatie van het hart, die plaatsvindt, wanneer de
geperfectioneerde staat van liefde voor Krsna, of rati, wordt geconver-
teerd in “vloeibare” emoties in combinatie met diverse soorten boven-
zinnelijke extasen.

rasagulla — een bal zachte melkkaas gedrenkt in siroop.

rasa-lila — de dans van Sri Krsna met de vraja-gopis, een zuivere uitwisse-
ling van spirituele liefde tussen Krsna en de gopis, Zijn meest vertrou-
welijke dienaressen.

rasika — iemand die de zoete smaken van devotie (rasa) in zijn hart proeft.

rati — (1) gehechtheid, dol zijn op; (2) een stadium in de ontwikkeling van
toewijding, die synoniem is met bhava.

roti — Indiaas ongedesemd brood gebakken in een oven.

ruci — smaak; het vijfde stadium in de ontwikkeling van de klimplant van
toewijding.

rapanuga-bhakti — toewijding die het specifieke toegewijde sentiment volgt,
dat werd gekoesterd in het hart van Srila Riipa Gosvami.

S

sabji — gekookte groenten.

sac-cit-ananda — datgene dat eeuwig is, samengesteld uit spiritueel bewust-
zijn en vol transcendente zegen.

sad-guru — een geperfectioneerd geestelijk leermeester.
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sadhaka — iemand die een spirituele discipline volgt met het doel om zuive-
re toewijding voor Sri Krsna te bereiken.

sadhana - het praktiserende stadium van toewijding, waarin de verscheide-
ne spirituele disciplines uitgevoerd ter bevrediging van Sri Krsna wor-
den ondernomen door middel van de zintuigen met het doel om de ma-
nifestatie van bhdava, spirituele liefde voor God, te bewerkstelligen.

sadhu — een heilig persoon.
sadhu-sanga — de associatie van heilige persoonlijkheden.
sadhya — het doel van de spirituele praktijk.

sahajiya — iemand die denkt, dat de stadia van vergevorderde toewijding
gemakkelijk kunnen worden bereikt en zodoende soms de externe
symptomen van spirituele extase gerelateerd aan die stadia imiteert.

sakha — een mannelijke vriend, kameraad of assistent.
sakhi — een vriendin, metgezellin of assistente.

sakhya-rasa - liefde voor of gehechtheid aan Sri Krsna uitgedrukt met het
gevoel een vriend van Hem te zijn.

Sakti — vermogen.

salokya, samipya, sariapya en sarsti — de vier vormen van bevrijding zijn
achtereenvolgens wonen op dezelfde planeet als Bhagavan, Zijn per-
soonlijke metgezel worden, dezelfde spirituele gedaante als Hij krijgen
en dezelfde rijkdom als Hij krijgen.

samadhi — meditatie of diepe trance.

sambandha-jiiana — kennis met betrekking tot de wederzijdse relatie tussen
God, de levende wezens en de materiéle energie.

sampradaya — een school van religieus gedachtengoed.

samskara — indrukken in de geest van daden uitgevoerd in een voorgaand
bestaan.

samvit- en hladini-saktis — respectievelijk Bhagavans kennis- en plezierge-
vende vermogens.
sanatana-dharma — eeuwige religie, i.e. toewijding aan Sri Krsna.

sandhini — het vermogen, waarmee God Zijn eigen existentie en dat van
anderen instandhoudt.

sannydsa — verzakend, ascetisch leven, de vierde levensfase in het vedische
sociale stelsel.

sastra — geschrift, in het bijzonder de vedische geschriften.
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sattva, rajas en tamasa — de drie geaardheden van de materiéle natuur,
respectievelijk goedheid, hartstocht en onwetendheid.

seva — dienstverlening, assistentie bij, eerbied, toewijding aan.

siddhanta — filosofische doctrine, leer of principe; beproefde conclusie;
gevestigd doel; overeengekomen waarheid.

siksa-guru — instructiegevend geestelijk leermeester.
simhdasana — troon.
$loka — een Sanskriet vers.

sraddha - vertrouwen. Dit heeft betrekking op vertrouwen in de uitspraken
van de geschriften, dat is ontwaakt na het verzamelen van vrome ver-
diensten door het uitvoeren van toegewijde activiteiten over vele levens.

sraddha — een ceremonie ter ere van en voor het zieleheil van overleden
familieleden, waarin de voorvaders pinda, een offer van rijst en bloem,
krijgen aangeboden, dat hen van een lichaam voorziet, dat geschikt is
om pitr-loka, de planeet van de voorvaders, te bereiken.

sravanam, kirtanam en smaranam — de devotionele onderdelen van respec-
tievelijk horen, chanten en herinneren.

§ri vigraha — het Godsbeeld van Sri Bhagavan.

suddha-bhakti — zuivere toewijding; dit is toewijding, die niet is vermengd
met baatzuchtige activiteiten of monistische kennis en verstoken is van
alle verlangens behalve het verlangen om Sri Krsna een plezier te doen.

suddha-guru — een zuivere, authentiek geestelijk leermeester.

sadra — de werkende klasse, de laatste van de vier beroepsklassen in het
vedische sociale stelsel.

sukrti — devotionele of vrome verdienste.
surya-puja — verering van de zongod, Sturya.
sva-dharma — de intrinsieke plicht in het leven.

svakiya-bhava — het gevoel van toewijding, waarin de toegewijde Sri Bhag-
avan beschouwt als haar wettelijk gehuwde echtgenoot.

svaripa-siddhi — het gevorderde stadium van het devotionele leven, waarin
de svariipa van een toegewijde, zijn innerlijke spirituele gedaante en
identiteit, manifest wordt.
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tapasya — soberheden.

tattva — waarheid, realiteit, filosofisch principe; de essentie of substantie van
iets.

tilaka - Kkleiteken gedragen op het voorhoofd en andere lichaamsdelen
door Vaisnava’s als teken van hun toewijding aan Sri Krsna of Visnu en
als wijding van het lichaam als de tempel van God.

trayodasi — de dertiende dag van de afnemende en wassende maan.

tulasi — een heilige plant, waarvan de blaadjes en bloesems door Vaisnava’s
worden gebruikt in de verering van Sri Krsna en waarvan het hout
wordt gebruikt voor het maken van bidkralen en halskralen.

tulasi-mala - bidkralen gemaakt van het hout van de heilige tulasi-plant.

U

uttama-adhikari, uttama-bhagavata — de toptoegewijde, die perfectie heeft
bereikt in zijn toewijding aan Sri Krsna.

uttama-bhakti — de allerbeste toewijding. Dit wordt alsvolgt omschreven in
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.11), “Het cultiveren van activiteiten, die
uitsluitend zijn bedoeld voor het plezier van Sri Krsna, met andere
woorden, de ononderbroken stroom van dienst aan Sri Krsna uitgevoerd
door alle pogingen van lichaam, geest en spraak en door middel van de
uitdrukking van verscheidene spirituele sentimenten (bhdavas), die niet
zijn bedekt door kennis gericht op onpersoonlijke bevrijding (jiiana) en
vruchtdragende activiteit (karma) en die zijn verstoken van alle verlan-
gens behalve de aspiratie om Sri Krsna gelukkig te maken, wordt utta-
ma-bhakti, zuivere toegewijde dienst, genoemd.”

A\

vaidhi-bhakti — toewijding aangespoord door de geboden en verboden van
de geschriften.
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vaisnava-dharma — de Vaisnava religie, die als doel heeft het bereiken van
liefde voor Krsna.

vaisya — de derde van de vier varnas (kasten) in het varnasrama stelsel;
landbouwers en zakenlieden.

varpasrama — het vedische sociale stelsel, dat de samenleving in vier be-
roepsgroepen (varnas) en vier levensfasen (asramas) organiseert.

vatsalya-rasa — gevoelens van ouderlijke liefde voor Sti Bhagavan.

vipralambha-bhava — het liefdesgevoel, dat wordt ervaren in afzondering
van de geliefde.

vipralambha-rasa — het zoete gevoel dat wordt geproefd in afzondering van
de geliefde.

vraja-prema — de liefde van de inwoners van Vrndavana, vooral de liefde
van de gopis voor Sri Krsna.

vrata — gelofte.

yajiia — een vedisch vuuroffer.

yuga-dharma - de religieuze praktijk voorgeschreven voor een bepaald
tijdperk. Bijvoorbeeld, in het moderne tijdperk van Kali is de yuga-
dharma het chanten van Gods heilige namen.
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