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Avant-propos

L'observance du $77 damodara-vrata durant tout le mois de kartika constitue le vrata
(voeu) le plus important pour les gaudiya-vaisnavas. 1l est célébré sous le nom de damodara
parce que le divertissement ot Sti Krsna est attaché par Sa mere 4 'aide d’une corde s’est
déroulé pendant ce mois. Dama signifie corde et bandhana, attacher; ce divertissement
porte donc le nom de 577 dama-bandhana-lila.

Le Sri Damodardstakam, cette ceuvre éternellement parfaite de Sri Satyavrata Muni,
est tiré du Padma Purina, compilé par Sri Krsna Dvaipayana Vedavyasa. Cet astakam,
priere comportant huit versets, révele de nombreux et profonds secrets fondamentaux se
rapportant i ce divertissement sublime. C’est pourquoi tous nos gaudiya-dcaryas nous ont
enjoint de le chanter chaque jour pendant le mois de kartzka si nous voulons sérieusement
plaire a Kartiki Srimati Radhika, qui préside au mois de kartika.

Le chant quotidien de cet dstakam pendant kartika est siimportant que Srila Sanitana
Gosvami, le joyau d’entre les vazsnavas de la Sri Gaudiya Sampradaya, en a écrit un
commentaire éclairé et pénétrant: le Dig-darsini-tika.

En 1954, nitya-lila-pravista om visnupada astottara-sata Sri Srimad Bhaktiprajfiina
Kesava Gosvimi Mahirija, le fondateur de la S Gaudiya Vedanta Samiti, a publié ce
livre en bengali apres avoir trés soigneusement traduit et annoté le commentaire de Srila
Sanitana Gosvami.

Notre Stila Gurudeva bien-aimé, parivrdjakdcirya tridandi-svimi Sri Srimad
Bhaktivedanta Narayana Gosvami Mahirdja, le plus illustre des disciples de Sri Srimad
Bhaktiprajiana Kesava Gosvami Mahiraja, a ensuite traduit cette édition en hindi avec
un commentaire additionnel du nom de Dig-darsini-vytti.

Cette version frangaise est aujourd’hui présentée sous sa direction.

Un jour, pendant le mois de kartika, Srila Gurudeva lisait 2 haute voix le Sy7 dama-
bandhana-lila du Gopala-campuh de Srila Jiva Gosvamipada pour son maitre spirituel,
Sri Srimad Bhaktiprajiiana Ke$ava Gosvami Maharija. En entendant le divertissement
relaté par Srila Gurudeva, Srila Kesava Mahirija manifesta de rares symptomes d’extase.

En annexe 2 la présente édition, nous avons, avec la permission de Srila Gurudeva,
inclus ce méme extrait du Gopala-campuh, traduit pour la premiére fois en francais et
accompagné d’un résumé par Srila Gurudeva de I'événement mentionné plus haut.

Ldition bengalie de Sri Srimad Bhaktiprajiiana Ke§ava Gosvimi Mahiraja comporte
beaucoup de notes de bas de page et de citations entre parentheses visant a clarifier le
Dig-darsini-tika.
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Lédition frangaise conserve toutes ces clarifications entre crochets, a I'exception de
deux apostilles (pada-tikas) dans le verset quatre, une dans le verset six et une autre encore
dans le verset huit.

Lorsque les termes sanskrits sont directement traduits en frangais, il est fait usage de
simples parenthéses.

Les éditeurs
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A propos du Srt Damodarastakam

Préface

Svayarh Bhagavin Sti Krsnacandra, le Seigneur Supréme originel qui posséde des
pouvoirs inconcevables et illimités, laisse Mere Yasoda Lattacher par la taille au moyen
d’une corde. Savourant ainsi pleinement 'essence méme de la douceur et de la pureté de
Pamour parental (vatsalya-prema-rasa) quelle nourrit pour Lui, Il répand Sa grice sur
le monde entier en offrant I'exemple le plus élevé de Sa soumission envers Ses dévots.

Cest au premier jour de la lune montante du mois de kdrtzka que Sri Krsna manifeste
ce merveilleux divertissement ot Il est attaché par la taille (77 dama-bandhbana-lil),
principale raison pour laquelle ce mois béni entre tous est devenu célebre sous le nom
de «Dimodara».!

Acaryapada St Gopala Bhatta Gosvami a compilé le Sri Hari-bbakti-vilisa, qui est
le smyti-sastra, le «livre de droit>» des vaispavas, dans lequel il décrit les actes de dévotion
devant étre observés pendant le mois de kdrtika. Il y souligne 'injonction de 'adoration
quotidienne de Sri Radhi-Damodara et de la récitation du stotra (priére) baptisé Sri
Damodarastakam:

radbikam pratimam viprab pijayet karttike tu yab
tasya tusyati tat-prityai sriman damodarau harib
Sri Hari-bbakti-vildsa (16.197)

O doctes brahmanas, celui dont Iadoration vise le plaisir de Sri Radhika
pendant le mois de kartika satisfait également Sri Damodara Hari.

damodardstakam nama stotram damodararcanam
nityam damodarikarsi pathet satya-vratoditam

Sri Hari-bbakti-vildsa (16.198)

Celui qui voue un culte 4 Sri Damodara durant le mois de kartika en
récitant quotidiennement la priere du Sri Damodarastakam, qui germa
dans le cceur de Sri Satyavrata Muni pendant qu’il la chantait, sattirera pour
toujours les faveurs de Sri Damodara.

! Note de I’éditeur: Dimodara signifie: «Celui qui fut attaché par le ventre (#dara) au moyen

d’une corde (dama).»
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Comme on I'a vu plus haut, Sri Damodara Hari est satisfait de ceux qui, pendant le
mois de kdrtika,? vouent un culte 2 Srf Radhika pour Son seul plaisir.

Le Padma Purana cite ce stava du Sri Damodarastakam, énoncé par Sri Satyavrata
Muni dans une conversation entre Sri Nirada et d’autres sages conduits par St Saunaka
Rsi. Dans son commentaire sur ce stava, Srila Sanatana Gosvimipada explique:

«Cette priere est nitya-siddhba, érernellement parfaite. Elle s'est manifestée
A travers Sri Satyavrata Muni et posséde le pouvoir d’attirer Sri Damodara
Krsna.»

Dans son explication approfondie, riche de ses réalisations personnelles, Srila Sanitana
Gosvami a pleinement révélé le pouvoir que possede cette priere d’attirer Sri Dimodara.

Jai longtemps voulu publier ce Sri Damodarastakam. Quand nous nous réunissions,
en particulier lorsque nous observions le damodara-vrata durant kartika, et que nous
chantions ce Sy7 Diamodaristakam i Punisson et dans une totale absorption, javais alors
le profond désir que s¥panouissent ses secrets dans le coeur de tous les sadbakas. En outre,
beaucoup de bbakti-siadbakas m’ont demandé avec insistance de le publier. Aujourd’hui,
les versets sanskrits originaux du Sri Damodaréstakam, leur anvaya et le commentaire
Dig-darsini, eux aussi en sanskrit, de Srila Sanitana Gosvamipada sont enfin publiés.
Pour les lecteurs qui ne connaissent pas le sanskrit, les traductions bengalies des versets
et le commentaire de Srila Sanitana Gosvimi ont été inclus dans cet ouvrage.

Dans I'Age actuel, on observe que de nombreux érudits, dont lintelligence a été
corrompue par Kali, regardent avec malveillance la propagation du sanskrit. Nous avons
néanmoins publié cette oeuvre sanskrite, le Sri Damodaristakam, pour le bien du pays
tout entier. Les hommes de lettres de langue bengalie doivent toujours garder a lesprit
que si nous voulons promouvoir le bengali, nous ne pouvons nous appuyer que sur
le sanskrit. Par la promotion des textes sanskrits, la littérature bengalie est assurée de
progresser également. Ceux qui imaginent promouvoir le bengali en tentant de surpasser

2 Note de Téditeur: «Ladoration, pendant le mois de kartika, qui vise le plaisir de Sri Radhika
emplit de bonheur Sti Dimodara Hari. Cela parce qu’Urjesvari Srimati Radharani, régente de tout
pouvoir, est I'unique divinité qui préside 2 ce mois. Dimodara Sri Krsna, le maitre de tous les pou-
voirs, n’accepte le culte de personne s’il ne saccompagne pas de ladoration de Sa svarapa-sakti (puis-
sance interne) ou hladini-sakti (énergie de plaisir). En outre, Sti Radha-devi, Pantarariga-sakti de
Sti Krsna, dédaigne toute adoration qui ne fait pas de place au Seigneur de Sa vie. Par conséquent,
les svarapa-ripanuga-gaundiya-vaisnavas (les gaundiya-vaispavas dans la lignée de Sri Rapa et de Sri
Svartipa Damodara Gosvamis) ont adopté le culte exclusif du couple divin dans Sa forme de 7-dba-
lingita-vigraba, dans laquelle Srimati Radhika enlace étroitement Krsna. Clest la méme raison qui a
conduit Sri Krsna Dvaipayana Vedavyasa  offrir, dans le dernier verset de ce Sri Damodardstakam,
son hommage 4 Virsabhanavi $ri Radhika et 4 Son bien-aimé Sri Damodara Krsna, qui manifestent
des divertissements illimités. En d’autres termes, il a établi sur une méme base la suprématie de szk-
ti et de saktimana-tattva (le tattva ou point de doctrine traitant de Iénergie et de sa source).» Ex-
trait de la préface de Sri Srimad Bhaktivedanta Vimana Gosvimi Mahirja 4 édition bengalie.
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la littérature sanskrite se trompent lourdement. Nous notons que la langue de tels érudits
manque en tous points de méthode et que sa liberté reste subordonnée au sanskrit. En
dautres mots, elle ne bénéficie pas d’une autonomie absolue mais est plutdt considérée
paratantra-svatantra, son indépendance procede du sanskrit. C'est en conformité avec
ce principe que nous présentons ce livre aux cercles intellectuels.

Si 'on considére la maniére dont le Sy Damodaristakam expose les concepts
philosophiques, 'excellence de sa composition, la fagon étonnante dont il dévoile ce
divertissement, et d’autres aspects de cet aszaka qui fut compilé par Sri Vyasadeva, il est
évident qu’il s’agit la d’une ceuvre majeure dans le monde de la littérature.

De cet astaka (pritre de huit versets), jagad-guru Srila Sanitana Gosvamipada a
composé un commentaire détaillé, le Dig-darsini, dans lequel il ouvre le débat sur la
diversité de degrés au royaume de la sadbana en se basant sur les différents tempéraments
éternels des sadhakas. En outre, il a démontré 4 tout point de vue la suprématie du
vatsalya-rasa (amour parental) et celle du madhurya-rasa (amour conjugal). Les prikrta-
sahajiyas® débattent comme bon leur semble et sans discernement aucun de la 7Zsa-
lila. Pour dénoncer 'immoralité de telles pratiques, Gosvamipada écrit a la fin de son
commentaire du huiti¢me verset:

“tatas ca tayd saba risa-kridadikam parama-stutitvendnte
varnayitum icchan tac ca parama-gopyatvenanabbivyasijayan
‘madburena samapayed iti nydyena kivicid eva sariketenoddisan
pranamati.”

La traduction de cette partie du commentaire, ainsi qu’une note de bas de page, ont
été imprimées 4 la page 157 de notre ouvrage, o1 I'on trouvera une excellente réflexion
sur les discussions impropres qui ont cours dans les congrégations sabajiyds.

Etant parfaitement incompétents, les sabajiyis ne peuvent en aucune fagon étre
considérés comme des candidats hautement éligibles pour savourer la 7isa-/7la. Comme
nous le savons, la bhakti transcende les trois modes de lexistence conditionnée par la
matiére, de sorte quaucune sphére matérielle d’analyse ne permet de saisir des sujets tels
que la rdsa-lila. Les prakrta-sabajiyds croient que la matiere brute peut devenir spirituelle
(cit) et que, par la puissance de sa sadbana, quelqu’un peut contempler Bhagavin avec
ses yeux matériels.

Telle est leur conception. Ils prétendent que, de méme que le laiton se transforme
en or par adjonction de mercure, le corps matériel (prakrta) devient transcendantal

3 Note de léditeur: Srila Sarasavari Thakura Prabhupada déclare: «Par leur intelligence maté-
rielle, les sabajiyds ne peuvent comprendre les sujets relatifs a I'activité transcendantale et spontanée
de Iétre vivant. Leurs méfaits encouragent 'immoralité et les empéchent de décrire correctement la
vraie diversité du royaume suprémement pur (visuddha-sattva) de Goloka. Leurs actes abaissent sim-
plement leur conscience souillée a sadonner au plaisir des sens. Dés que s’installe la confusion entre
les stades de la pratique (sadbana) et de la perfection (siddhz), le jiva devient un prakrta-sabajiya.»
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(aprikyta) par la puissance du bbajana, permettant ainsi aux yeux constitués de matiére
de voir Bhagavan.

Dans son Sri Brbad-bhigavatamrta et son commentaire Dig-darsini du Sri
Damodaristakam, Srila Sanitana Gosvami a totalement réfuté ces affirmations des
prékrta-sabajiyas.

cQ¥DH

Voir Bhagavin dans le mental et Le voir directement

Tl est essentiel d'examiner ici attentivement les commentaires de Srila Sanatana Gosvami
sur les versets quatre et six de ce livre.

Des concepts présentés dans ces deux versets, les prakyta-sabajiyas peuvent déduire
que Srila Sanatana Gosvamipada explique que voir Bhagavan de ses yeux est supérieur
au fait de Le voir mentalement pendant la méditation. Que Gosvamipada ait établi la
perception directe (avec les yeux) de Bhagavan par Gopa-kumara comme supérieure a la
vision (a travers la méditation) de Bhagavan par Brahma doit étre soigneusement considéré.
Dans cet exemple, Gosvamipada n’induit pas que Gopa-kumira a contemplé Bhagavan
avec des yeux matériels. Ce n’est que lorsqu’il atteignit le royaume de Vaikuntha, le niveau
transcendental, qu’il est dit de Gopa-kumara qu’il vit Bhagavan avec ses yeux. Au royaume
de Vaikuntha, les sens matériels n’existent pas. Par conséquent, la proximité directe
qWentretiennent les gopas et gopis avec Sri Bhagavan est en tous points transcendentale
etau-dela de la juridiction des sens matériels. Ce point ne peut étre percu par les sens des
prakrta-sabajiyas.

Jai déja mentionné que le Sri Damodaristakam doit étre chanté et débattu
quotidiennement pendant lobservance d’#rja-vrata, également connu sous le nom de
kartika-vrata ou damodara-vrata. Ceux qui désirent plaire 2 S$ti Damodara durant le mois
du méme nom doivent assurément lire le S77 Damodaristakam tous les jours et dans sa
totalité, selon I'injonction spécifique du Sri Hari-bhakti-vilisa. Les écritures recensent
diverses fagons d'observer ce damodara-vrata.

Cetirja-vrata, partie intégrante du caturmasya-vrata, débute les jours d’ekadasi, de
dvddasi ou de pirnima, et sachéve ces mémes jours, un mois plus tard. Cependant, si ces
jours sont dits «pénétrés» (viddhas), ils ne doivent jamais étre comptés. Srila Sanatana
Gosvamipada précise que «les viddha-tithis doivent étre rigoureusement exclus des voeux
observés par les vaisnavas». Par conséquent, méme les jours de début ou de fin des vratas
de caturmasya et d'irja doivent étre observés, a l'exception des viddba-tithis. D’apres le
Sri Hari-bhakti-vildsa, lorsque le lever du soleil (Siirya) survient les jours douverture
ou de cloture des caturmasya-vrata et dsirja-vrata, ces jours ne sont pas comptabilisés.
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Le court article de Srila Thakura Bhaktivinoda relatif au kdrtika-vrata, que nous
citons plus bas, définit clairement le jour ol1 les devoirs liés 4 I'exécution du veeu doivent
étre accomplis. L'instruction concernant les dévots qui commencent leur vraza le jour
d’ekadasi sapplique également a ceux qui le débutent les jours de dvadast ou de parpima.

«L'observance du kartika-vrata est un devoir essentiel du vaisnava.

asvinasya tu mdsasya ya suklaikadasi bhavet
karttikasya vratan iha tasyam kuryad atandritah

Sri Hari-bhakti-vildsa (16.168)

Le kartika-vrata commence le jour d’ekddasi de la lune montante du
mois d’asvina (septembre-octobre) et doit étre observé avec les plus grandes
discipline et maitrise de soi.

«Selon cette assertion, chaque année, 4 partir de 'ekddasi qui succede a Vijaya-dasami,
on doit commencer son veeu et le terminer le jour d’Utthana-ekadasi. Le vrata observé
pendant ce mois particulier porte le nom de niyama-seva, dont les régles sont les suivantes:
chaque jour de ce mois, pendant la derni¢re partie de la nuit, il faut se purifier et accomplir
le margala-arati de S$tiKrsna. Plus tard dans la matinée, aprés avoir pris un bain, on doit
offrir | zrcana 2 St Damodara. A la tombée de la nuit, on doit allumer des méches de ghi
ou d’huile de sésame dans le temple de Bhagavan et les offrir 2 Tulasi, puis en direction du
ciel. Durant le mois de kartika, il faut manger de la nourriture strictement végétarienne
et offerte & Bhagavan, ne pas consommer de riz ou de céréales rassis, d’huile ou de miel,
et ne pas dormir sur le lit d'autrui ou utiliser d’ustensiles en laiton. Apres avoir honoré les
restes du repas de Bhagavan, il faut écouter ou étudier le Srimad Bhi jgavatam et d’autres
textes sacrés en compagnie des vaisnavas, pratiquer sans cesse le nama-kirtana de Sti Hari
et se souvenir de Lui. Le mois entier sera ainsi consacré a respecter ces régles. Puis, le jour
d’Utthana-ekadasi, il faut jetiner en s’abstenant méme d’eau, et rester éveillé toute la nuit,
absorbé dans Iécoute et le chant des gloires de St7 Krsna. Le lendemain matin, aprés siétre
purifié, on doit chanter les saints noms du Seigneur. Apres quoi, on doit distribuer le
prasada du Seigneur aux vaispavas qui Lui sont tres chers et intimement dévoués, puis
honorer soi-méme ce prasada. Ce vrata s'achévera i la fin de la nuit qui succeéde au jour
d’Utthana-ekadasi.»

Satisfaire Sri Radha-Dimodara est le but principal de l'observance d’zrja-vrata. Stimati
Radharani porte en effet le nom d’Urjesvari. Par conséquent, pour plaire 2 Sri Damodara,
Sri Satyavrata Muni ajoute la déclaration namo radhikéyai tvadiya-priyayas, ce quiindique
que le culte de Sri Radhi-Diamodara est I'unique obligation du 77 damodara-vrata.

Parmi les soixante-quatre branches de la bbakt: pratiquées par les gaudiya-vaisnavas,
on trouve le terme #rjadara («honorer ou observer I'zzrja-vrata»). Il faut comprendre
que ce terme désigne 'observance complete du caturmdsya-vrata. Certains affirment que,
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puisqu’il n’est pas fait mention du caturmdsya-vrata parmi les soixante-quatre branches
de la bbaktz, il n’est pas nécessaire d’endurer Iaustérité d’un voeu de quatre mois et qu’il
suffit donc d’honorer #rja-vrata. Ceux qui essaient de pratiquer le bbajana de cette
maniére, ignorant le sens profond des écritures, font preuve de légéreté et d’indiscipline
dans leur comportement. Montrant I'exemple en ayant Lui-méme observé ce caturmdsya-
vrata lorsqu’ll Se trouvait 2 Sti Ranga-ksetra (St Rangam), Sri Caitanya Mahaprabhu
nous a enseigné  faire de méme. Nous ne pouvons considérer ceux qui sont incapables
de suivre les enseignements appliqués et pronés par St Caitanya Mahaprabhu comme
des vaispavas purs (suddha-vaispavas).

Nous illustrerons notre déclaration 4 aide d’un exemple. Sur les six branches de la
soumission au Seigneur (szrandgati), il n’est fait mention que d’atma-nivedana (abandon
de soi) parmi les neuf types de bbakti, ou navadha-bbakti. Doit-on pour autant en
conclure que les cinq autres branches de sarandgati sont interdites ou & proscrire de notre
propre sadbana? Puisque atma-nivedana est la plus élevée des six, il faut comprendre
qu’a sa simple mention, tous les autres modes de I'abandon sont également inclus dans la
pratique de la bbakti. Les six branches de sarandgati sont tenues pour une seule méthode
de pratique spirituelle, bien que I'une soit fondamentale (a7g7) et les autres, ses éléments
(anga).

Le Sri Damodardstakam est éternel; Cest pourquoi nous devons Iétudier, le chanter
a haute voix et en discuter, non seulement pendant le mois de kartika, mais chaque jour
tout au long de caturmasya. Il est si important qu’il convient, en fait, de le lire tous les
jours de 'année. Si l'on glorifie ce Sri Damodarastakam de maniére sublimement pure,
Sti Damodara sera heureux. Cest dans ce but que nous avons compilé cet ouvrage au
prix de grands efforts.

Dans cette tiche, nous sommes particuliérement redevables au vénéré pandita Sri-yuta
Navina-candra “smyti-vyakarana-tirtha” Mahodaya, qui a apporté une aide précieuse
dans la traduction du Dig-darsini en bengali, dans la présentation du mot-a-mot, etc.
Ce commentaire semblait parfois si incompréhensible qu’il était presque impossible
den extraire la véritable signification. Sti-yuta Navina-candra s'est ainsi donné beaucoup
de mal pour consulter les panditas de Navadvipa et de nombreux autres lieux afin de
discuter de ces passages et d'en déterminer le sens pertinent. Cest la raison pour laquelle
nous lui devons beaucoup. Le commentaire ci-dessus figure dans plusieurs éditions du
seizieme chapitre du Hari-bhakti-vilasa. Apres avoir comparé les versets originaux avec
ces commentaires, nous avons publié I'ensemble de facon 2 en préserver la cohérence.

Dans son fikd, Srila Sanitana Gosvamipada a mentionné les concepts qu’il présente
dans son Syi Brbad-bhigavatamyta. Nous avons donc inclus, en notes de bas de page,
les versets originaux du Sri Brbad-bhagavatamyta avec leur traduction, qui véhicule
explicitement leur sens le plus profond pour une meilleure compréhension des lecteurs.
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Enfin, je prie anxieusement que les suddba-vaisnavas soient satisfaits en lisant et en
discutant ce livre pendant caturmdsya et iirja-vrata. Je considérerai alors mes efforts
comme couronnés de succes.

Je conclus ainsi cette préface,
Sti Bhaktiprajiana Kesava
Premier jour de kdrtika, 1954







S1T Damodardstakam

namamisvaram saccidananda-ripari
lasat-Rundalam gokule bhraja-manam
yasoda-bhiyoluRhalad-dhavamanar

paramystam atyam tato drutya gopya

Joffre mes hommages a Sri Krsna, maitre de toutes les puissances, dont la
forme merveilleuse concentre la totalité de l'existence, de la connaissance
et de la félicité. Des pampilles en forme de makara [créature marine] se
balancent joyeusement sur Ses joues. Sa brillance infinie émane de Sa demeure
transcendantale, splendide entre toutes, $ri Gokula. Craignant Mére Yasoda
[parce qu’Il avait brisé la jarre en terre remplie de yaourt], Il sauta du mortier
de broyage sur lequel Il était juché et prit la fuite lorsqu’ll la vit approcher.
Néanmoins, apres sétre lancée a Ses trousses, Mére Yasoda finit par Le rattraper
car elle courait plus vite que Lui. (1)

rudantati muhur netra-yugmanm myjanta
Rarambhoja-yugmena satanka-netram

muhuh svasa-Rampa-tri-reRhanka-Rantha-

sthita-graiva-damodarati bhakti-baddham

[Voyant la baguette dans la main de Sa mere et craignant d’étre battu,] Il ne
cesse de pleurer et de Se frotter les yeux de Ses deux mains pareilles au lotus.
Ses yeux sont extrémement agités et expriment la peur. Il haléte et prend
de profondes inspirations qui font trembler les perles et autres ornements
autour de Son cou, sur lequel se dessinent gracieusement trois lignes courbes.
O Damodara, Vous avez été lié par la vatsalya-bbakti de Votre mére.» [Joffre
mes hommages a ce Damodara]. (2)



itidrk sva-lilabhir-ananda-Runde
sva-ghosati nimajjantam-akfyapayantam

tadiyeSita-jiiesu bhaktair-jitat-tvarm

punah prema-tas-tam Satavrtti vande

Par Ses divertissements d’enfance tels que ce dama-bandhana-lila, 11
plonge perpétuellement tous les habitants de Gokula (gopas, gopis, vaches,
veaux, etc., lesquels émanent tous de Son énergie de plaisir) dans des océans
de félicité. Il indique ainsi 4 ceux qui sont habités par la conscience de
Sa divinité absolue que seul 'amour pur et simple de ces dévots peut Le
conquérir. J'offre 4 nouveau, des centaines de fois, mes hommages débordant
d’amour i $ri Damodara Krsna. (3)

varam deva moksar na moksavadhinm va
na canyar vrne "ham varesid apiha
idat te vapur natha gopala-balam
sadd me manasy avirastati Rim anyaih

O Deva, Vous le joueur divin a la radiance supréme, bien que, étant le plus
haut bienfaiteur, Vous soyez en mesure d’accorder toute bénédiction, je
ne Vous demande pas la libération (quatri¢éme but de la vie humaine), ni
méme la liberté ultime (connaitre éternellement le bonheur extraordinaire
de Vaikuntha), ni aucune autre faveur aisément obtenue par la pratique des
neuf activités dévotionnelles. O Seigneur, puisse Votre forme de petit pitre
se manifester éternellement en mon ceeur. Je n’aspire a rien d’autre. (4)



idati te mukRhambhojam avyakta nilair
vrtam Runtalaih snigdha raktais ca gopya
muhus cumbitari bimba-raktadharari me
manasy avirastam alar laksa-labhaih

O Deva, la gopi Sri Yasoda ne se lasse pas de couvrir de baisers Votre visage
pareil au lotus, entouré par de doux cheveux bouclés bleu-noir, aux reflets
cuivrés. Puisse ce visage, aux levres rouges comme le fruit bimba et au
charme infini, demeurer pour toujours dans mon ceeur. Je n’ai que faire
des millions d’autres réalisations. (5)

namo deva damodarananta visno
prasida prabho duhikha-jalabdhi-magnam
Rrpa-drsti-vrstyati-dinam batanu
grhanesa mam ajiiam edhy aksi-drsyah

O Deva, Vous qui possédez une forme divine, je Vous offre mes hommages.
O Vous qui étes bbakta-vatsala, pétri d’affection pour Vos dévots! Sri
Damodara, 6 Ananta, Seigneur d’inconcevables et merveilleuses énergies!
O Visnu omniprésent, 4 Prabhu, mon Maitre, puissiez-Vous étre satisfait de
moi. Je sombre dans un océan de souffrances matérielles incessantes. Hélas,
je suis extrémement misérable et désemparé. O I¢a, Maitre a l'indépendance
supréme, je Vous en prie, délivrez-moi en daignant verser sur moi le nectar
de Votre regard empreint de compassion, et comblez-moi en Vous rendant
directement visible 2 mes yeux. (6)



Ruveratmajau baddha-mirtyaiva yadvat
tvayd mocitau bhakti-bhajau Rrtau ca
tatha prema-bhaRtim svakdr me prayaccha
na mokse graho me 'sti damodareha

O Dimodara, méme lié par une corde au mortier de broyage par Votre
mere, Vous étes parvenu a libérer les deux fils de Kuvera, Nalakavara et
Manigriva [que la malédiction de $ri Narada obligeait 4 vivre sous la forme
d’arbres arjunas), et leur avez permis d’atteindre la perfection la plus élevée:
la bhakti. De méme, s’il Vous plait, répandez abondamment sur moi la
prema-bhakti pour Votre personne. C’est mon unique désir, je n’aspire a
aucune autre forme de libération. (7)

namas te 'stu damne sphurad dipti-dhamne
tvadtyodarayatha visvasya dhamne
namo radhikdyai tvadiya-priyayai
namo 'nanta-lilaya devaya tubhyam

O Damodara, joffre mes hommages respectueux a la célebre corde qui
a enserré Votre ventre, car en elle réside un éclat éblouissant. J'offre mes
hommages respectueux a ce ventre, qui soutient I'univers entier empli
détres mobiles et immobiles. J'offre mes hommages respectueux encore et
toujours a Srimati Radhika, Votre bien-aimée, et je Vous offre également
mes hommages respectueux, Vous mon divin Seigneur qui accomplissez des
divertissements transcendantaux illimités. (8)









namamisvaram saccidananda-ripam
lasat-Rundalam gokule bhraja-manam
yasoda-bhiyolukhalad-dhavamana

paramystam atyati tato drutya gopya

MOT-A-MOT

namdmi - hommages; Zsvaram - au maitre supréme, possesseur de toute énergie; saz-cit-
ananda-rapam -lorigine de toutes les incarnations, la personnification méme de Iéternité,
de la connaissance et du bonheur, $riKrsna; lasat-kundalam - sur Ses joues ot se balancent
des boucles doreilles en forme de makara; gokule - dans la demeure transcendantale de
Gokula, la maison des gopas, des gopis, des vaches, des veaux, etc.; bbraja-manam - 1l est
suprémement établi dans la radiance infinie; yasoda-bhiyi - par peur de Mére Yasoda;
ulitkhalid - apres avoir sauté du mortier de broyage; dbavamanam - en fuyant; parampystam
- saisi avec force par derritre; atyantatah - finalement; drutya - courant tres vite; gopyd - par
Mere Yasoda.

TRADUCTION

Joffre mes hommages a Sri Krsna, maitre de toutes les puissances, dont la forme
merveilleuse concentre la totalité de 'existence, de la connaissance et de la félicité.
Des pampilles en forme de makara [créature marine] se balancent joyeusement sur
Ses joues. Sa brillance infinie émane de Sa demeure transcendantale, splendide entre
toutes, Sri Gokula. Craignant Mere Yasoda [parce qu’Il avait brisé la jarre en terre
remplie de yaourt], Il sauta du mortier de broyage sur lequel Il était juché et prit la
fuite lorsqu’ll la vit approcher. Néanmoins, aprés s'étre lancée a Ses trousses, Mere
Yasoda finit par Le rattraper car elle courait plus vite que Lui.
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Dig-darsini-tika

$ri radba-sabitam natva sri-damodaram isvaram
damodarastaka’-vyakhya digesa darsyate'dbuna

>

tatragre kim api pravthayitum adau tasya ‘tattva’-‘ripa™lila*-‘gunadi’-visesenotkarsa-visesam,
“gokula-prakatita-nija-bhagavatta-sara-sarvasva-bhitam’ ” varnayan bhaktyidan namaskaroti -
namamiti. tacca mangalartham sarva-karmasu prigeva dasya-visesena vidbanddadan nirdistam.
kam? isvaram - sarva-saktimantam, jagadeka-natham, nija-prabbum va. tatridya-paksah
- stuty-adi-sakty-arthab, dvitiyah - parama-vandyatarthab, antyasca — bbakti-viseseneti dik.
katham- bhiitam? sat-cit-dnanda-ripan sat-cit-ananda-ghana-vigrabam ity arthab - iti ‘tattva™

visesenotkarsa-visesa uktab.

[rapa)-saundarya-visesenotkarsa-visesam aba - lasanti sri-yasoda-bhiya dbavamanat, satata-
balya-krida-visesa-paratvat va nivantaram lolataya gandayob kridanti kundale yasya tam - iti
Sri-mutkba-sobha’-visesa uktab; yadva, sri-ganda-cumbana-mahbd-saubbigyatab kundalayob sarva-
bhitsanesu mukbyatvat tabhyam tani sarvanyevopalaksyante; tatasca lasanti sobbamane kundale
yasmat tam bhisana-bhisanangam ity arthab.

ataevoktam sri-gopibhih dasama-skandbe - “trailokya-saubbagam-idarica niriksya rapam,
yad-go-dvija-druma-mygah pulakinya-vibbran.” Srimad Bhagavatam (10.29.40) iti, uddhvena ca
trtiya-skandhe — “vismapanam svasya ca saubbagarddhbeb, param padam bhisana-bhisanarngam”
Srimad Bhagavatam (3.2.12) iti.

‘parivdravisesenotkarsa-visesam aha — gokule gopa-gopi-govatsadi-nivase, bhrajamanam
yogya-sthana-visese pirvato pi utkarsa-visesa-prakatanena gokulasya svabbavika-sobha-visesena va
sobbamanams; tacca sri-dasama-skandbadan - “cakdsa-gopi-parisad-gatoarcitas-trailokya-laksmy-
cka-padar vapur dadbat.” Srimad Bhagavatam (10.32.14) ityadinoktam.

lila*- visesenotkarsa-visesam aba - yasodeti sarddbena. yasodaya matub sakasat, bhiya dadbi-
bhanda-bhedandadyaparadba-kyta-bhitya, udiukhalat sik-sthita-navanita-cauryarthamudvarttya
tale samaradbat udnkbalatah dbavamanam tvarayiapasarantam. atra ca visesapeksakaib
dasama-skandha-navamadhyayoktam - “udikbalanghrerupari vyavasthitam, markaya kamam
dadatam sici sthitam. haiyarngavam caurya-visarkitcksanam, niriksya pascat sutam agamacchanaip.
tamattayastim prasamiksya satvaras-tato varubyapasasira bbitavat. gopyanvadbivan na yamdipa
yoginam, ksamanm pravestum tapaseritam manah” Srimad Bhigavatam (10.9.8-9) ityady-

anusandhbeyam.

tatasca atyanta-tatodrutya vegena dbavitvd; samdsaika-padyena yap-adesah, gopyd sri-yasodaya,
pard amystam prsthato dbyrtam; atra ca atyantato-drutyetyanena sri-yasodaya api stana-nitamba-
ganravadi-saundarya-visesah sneba-visesasca sicitah. gopyeti premokti-paripatya gopa-jatinam
eva tadysam mahda-saubbagyam iti dbvanitam. parampystam ityanena tasyam bhagavatah sneha-

viseso dbvanita iti dik. atra ca - “anvajicamand janani brhac-calac-chroni-bharakranta-gatib
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sumadbyama, javena visramsita-kesa-bandbana-cynta-prasundnugatih pardmrsat.” Srimad
Bhdgavatam (10.9.10) ityarthoanusandhbeyab.

it Syi-damodarastake prathama-sloke Srila-sandtana-gosvami-krta digdarsini-namni tika
samapta.

~ Ainsi s’acheve le Dig-darsini-tika du premier verset ~

TR

Mangalacarana

ajiana-timirandhbasya jiananjana salakayi
caksur-unmilitam yena tasmai Syi-gurave namah

Joftre mes humbles hommages 4 Sti Guru. Du flambeau de la connaissance
divine, il m’a ouvert les yeux, rendus aveugles par les ténebres de I'ignorance.

namah om vispu-padaya acarya-simba-ripine
Sri=srimad-bbakti-prajiidna-kesava iti namine
atimartya-caritriya svasvitandrica paline

Jiva-dubkbe sadarttiya sri-nama-prema déayine
Joffre mes hommages respectueux a 1 Zcarya pareil 3 un lion, jagad-gurn
Sri Srimad Bhaktiprajiidna Ke$ava Gosvimi Maharaja, qui réside toujours aux
pieds de lotus du Seigneur Supréme. Son caractere et ses actes transcendent
les modes de ce monde matériel et il nourrit d’une immense affection divine
ceux a qui il donne refuge. Et parce qu’il éprouve toujours de la détresse
devant la souffrance des 4mes conditionnées, il leur octroie I'attachement

pur du prema pour le saint nom.

gaunrdsraya vigrahaya krsna-kamaika-carine
rupanuga-pravariya vinodeti svaripine
I est le réservoir de 'amour (4s74ya) pour St1 Gaura et sengage uniquement
A satisfaire les désirs amoureux (kama) de Sti Krsna. Il est le principal fidéle

de Srila Riipa Gosvami et son identité constitutive (svaripa) fait le plaisir
(vinoda)' de Sri Radha-Krsna.

prabbupadantarangiya sarva-sad-guna-saline
mayavada-tamoghndya vedantartha-vide namah

! Note de I'éditeur: Dans la /727 de Sri Krsna, lidentité éternelle de Sri Srimad Bhaktiprajfiana Kesava

Gosvami Mahiraja est S Vinoda-manjari.
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Compagnon éternel de Srila Prabhupada, il est doté de toutes les qualités
et dévore I'ignorance ténébreuse de 'impersonnalisme en révélant le véritable
sens du Vedanta. Je lui offre mes hommages respectueux.

vairagya-yug-bhakti-rasam prayatnair-

apayayan-mam-anabhipsum-andbam

krpambudhiryab para-dubkba-dubkbi
sandtanan tam prabbum asyayami

Aveuglé par I'ignorance, je refusais de boire le bbakti-rasa, le nectar de la
dévotion imprégnée d’un profond attachement 2 Sti Krsna et du détachement
subséquent de l'existence matérielle. Mais au prix d’un grand effort, et parce
qu’il est un océan de miséricorde immotivée ne tolérant pas de voir souffrir
autrui, Srila Sanitana Gosvami m’a forcé 4 boire ce nectar. Je prends donc
refuge a ses pieds.

namo mahba-vadanyaya kysna-prema-praddayate
krsndya krsna-caitanya-namne gaura-tvisenamah

Joffre mes humbles hommages a cette personnalité suprémement
magnanime, S$ri Krsna Caitanya. Il est la forme originelle de Sri Krsna mais,
en tant que Sri Gaurasundara, Il a maintenant revétu le teint doré de Srimati
Radhika et accorde librement le 577 krsna-prema. Je m’incline devant Lui.

Je me prosterne encore et encore aux pieds de lotus de mon Sti Gurudeva, dstottara-
$ata Sri Srimad Bhaktiprajiana Kesava Gosvimi Mahirija, qui est un océan de miséricorde
immotivée. Je me prosterne encore et encore aux pieds de lotus des dearyas de la svi guru-
parampard, et notamment de jagad-guru Srila Sanitana Gosvamipada, qui est tres affligé
par la souffrance d’autrui. Je me prosterne également aux pieds de lotus de 'immensément
magnanime Sri Sacinandana Gaurahari, qui Sest paré de ’humeur et du teint de Srimati
Ridhika. Priant pour recevoir leur grice, je présente le bhavanuvida du commentaire
Dig-darsini de Srila Sanatana Gosvami sur le Sri Damodardstakam.
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Dig-darsini-tika Bhavanuvada

$ri radba-sahitam natva sri-damodaram isvaram
damodarastaka’-vyakhya digesa darsyate ‘dbuna
Apres avoir offert nos hommages au Maitre Supréme, Sri Damodara
accompagné de Sri Riadhi, nous présentons ici Iexplication du Sri
Démodarastakam, portant le nom de Dig-darsini (le discernement qui
conduit au sens profond).

Pour débuter sa pricre, Sri Satyavrata Muni présente ses hommages emplis de dévotion
a Bhagavan Sti Krsna en employant le mot zamami, qui évoque le caractére propice. Il
offre ses hommages en exaltant la suprématie de St Krsna par des descriptions relatives
aux caractéristiques de Son zattva (les vérités fondamentales profondes qui ont trait a Sa
personne), Sa forme, Ses divertissements et Ses qualités. Sri Satyavrata Muni proclame
ainsi la suprématie unique manifestée par Sri Krsna 3 Gokula comme étant lessence et
la totalité mémes de Dieu.

II est primordial d’offrir ses hommages 4 la forme divine qui est I'objet de notre
adoration avant de commencer toute tiche. De plus, par cet acte, Sri Satyavrata Muni
révele sa disposition particuliere empreinte de dasya-bbakti, la dévotion offerte a Sri
Bhagavin dans le sentiment d’un serviteur. C’est pourquoi il commence sa pri¢re en
offrant ’hommage de son respect au Seigneur Supréme.

cGQ¥DH

[Le commentateur, Srila Sanitana Gosvami, traite d’abord des vérités
fondamentales qui sous-tendent I'identité de Sri Bhagavan (krspa-tattva).
Ici, il rapporte les pensées de $ri Satyavrata Muni:]

«A qui offré-je mes hommages? A Tévara, le Maitre Supréme. Il est 1) sarva-saktiman,
Il est tout puissant, 2) jagat-cka-natha, le Seigneur unique du monde entier, et 3) zsja-
prabbu, mon Maitre bien-aimé. ] offre "hommage de mon respect a cet I§vara.» A travers
le premier aspect d’Tévara, «Celui qui possede toutes les puissances», Sri Satyavrata Muni
invoque le pouvoir de glorifier par des prieres Sti Bhagavan, le Seigneur Supréme.

Le deuxieme aspect, désignant «I'unique Seigneur du monde entier», indique
qu’I$vara est le seul Seigneur Supréme, digne de louanges. Enfin, avec le dernier aspect
d’Tévara, signifiant «Il est mon Maitre, Sri Satyavrata Muni exprime sa dévotion (bhakti)
particuliere pour son Seigneur.

Comment Se manifeste Iévara? Répondant a cette question, Sri Satyavrata Muni
déclare: «Iévara Se présente sous la forme merveilleuse de lexistence pure et éternelle,
de la pleine connaissance et du bonheur illimité réunis (saccid-ananda-ripam).» Cest
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ainsi que le sage a démontré la suprématie inégalée de Sri Krsna, lobjet de ses priéres, en
exposant les profondes vérités fondamentales (tattvas) qui définissent Son identité.

QD5

[Le commentateur dépeint a présent la forme merveilleuse de Sri
Bhagavan.]

Sri Satyavrata Muni établit la suprématie exceptionnelle de Sri Krsna en décrivant
la beauté unique de Sa forme. Il décrit la fagon dont Ses boucles d'oreilles se balancent,
lasat-kundalam. Par crainte de Sa mére, Sri Yadoda, 3 qui Il veut échapper, ou bien en
raison de Sa tendance transcendantale naturelle a faire des bétises d’enfant due a une
agitation constante, Ses parures d’oreilles [pampilles] en forme de makara [créature
marine rare, tenant  la fois du requin et du crocodile] se balancent constamment sur
Ses joues, comme par jeu.

Voila comment le sage expose la particularité de la splendeur extraordinaire de
ladorable visage de Sti Krsna.

Les termes lasat-kundalam ont cependant une autre signification: «Ces deux
pampilles en forme de makara ont regu la grice insigne de pouvoir embrasser les joues
de Sri Krsna, devenant de ce fait les plus exaltés de tous Ses ornements. On peut par
conséquent déduire, par la simple mention des parures doreilles de Sti Krsna, le rare
bonheur dont jouissent tous les autres bijoux que portent Ses divers membres». Pour
cette raison, Sri Satyavrata Muni indique: «Joffre mes hommages 4 Celui dont Iéclat
corporel rehausse la beauté de Ses boucles d’oreilles». En d’autres termes, les membres
de Sri Krsna embellissent leurs propres ornements.

Les gopis ont dit A cet égard (Srimad Bhiagavatam 10.29.40):

trailokya-saubbagam idam ca niriksya ripam

yad go-dvija-druma-mygah pulakany abibbran

Bien-aimé Krsna, apres avoir contemplé Ta merveilleuse forme, qui a acer@
le bonheur des trois mondes, des transformations sont apparues méme chez
les vaches, les oiseaux, les arbres, les cerfs et d’autres étres, faisant se dresser
sur leur corps, qui les poils, qui les plumes, qui les feuilles et brindilles. [Est-il
donc si surprenant que nous soyons troublées par la beauté de Ta forme?]

En outre, Sti Uddhava a décrit ainsi 2 Vidurala magnifique forme de StiKrsna (Srimad
Bhagavatam 3.2.12):

vismapanam svasya ca saubbagarddbeh
param padan bbusana-bhiisanarigam
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La forme de Sri Krsna est si fascinante que méme Lui Sen étonne quand
1I Se voit. Sa forme sublime incarne le plus haut degré du bonheur et de
Populence. Et si les ornements embellissent généralement la personne qui
les porte, la forme de Sri Krsna est d’une telle splendeur qu'elle embellit Ses
parures. [En d’autres termes, par rapport 4 toutes les autres formes divines
existantes, la beauté de Sa forme est suprémement divine. ]

QD5

Ensuite, Sri Satyavrata Muni montre l'excellence extraordinaire de St Krsna en
décrivant Ses compagnons éternels présents avec Lui & Gokula. Il dit gokule bhraja-
manam: Gokula (gokule), la demeure de Ses gopas, gopis, vaches, veaux et autres étres, est
splendide quand Sti Krsna S’y trouve. Dans ce lieu particuli¢rement adapté, Il manifeste la
suprématie exceptionnelle (bhrija-manam) de Ses divertissements qu’Il n’a jamais révélés
ailleurs [dans aucun des divertissements accomplis par Ses précédentes incarnations]. Il
existe un autre sens a ces termes: I'environnement remarquable de Gokula rayonne i ce
point d’'un sentiment damour naturel que, lorsque SriKrsna y réside, Il y est assurément
le plus merveilleux (bbraja-manam).

Cette assertion est également confirmée en divers passages des sastras. Le Srimad
Bhdgavatam (10.32.14) déclare:
cakdsa gopi-parisad-gato rcitas
tratlokya-laksmy-eka-padam vapur dadhat

Sri Krsna [pour qui les yogis mystiques parfaits préparent un siége dans
leur coeur pur, semblable au lotus] apparut comme le détenteur de toute
beauté, inégalé dans les trois mondes. Il accepta le siege que Lui offrirent les
gopis, qui se mirent a L'adorer. Assis parmi elles, Il paraissait plus splendide
encore.

QD5

Puis, & partir du mot yasoda dans la ligne d’apres, ainsi que dans tout le verset suivant,
St Satyavrata Muni proclame l'excellence sans pareille de son Seigneur adoré en décrivant
Ses divertissements extraordinaires. Dans son contexte, le terme yasodaya signifie «de Sa
mére, Sti Yasoda». Le sens du mot bbiya est que «S1i Krsna craignait d’¢tre puni pour
avoir brisé la jarre en terre contenant du yaourt, pillé le contenu d’un pot de beurre, et
pour d’autres méfaits». En fait, un pot de beurre avait été suspendu au plafond, a bonne
hauteur pour qu’il soit hors datteinte des animaux, mais Krsna S¥était hissé sur un mortier
retourné pour chaparder le beurre du pot. Le sens d’ulikbalar est: «quand 1l vit Sa
mére arriver, une baguette  la main, Il sauta immédiatement du mortier de broyage» et,
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dbavamanam, «courut ventre A terre».

Le chapitre neuf du dixi¢me chant du Srimad Bbdgavatam contient une narration
détaillée de ce divertissement. Il est recommandé d’y réfléchir attentivement.

uditkbhalanghrer-upari vyavasthitam
markaya kamam dadatam sici sthitam
haiyarigavam caurya-visankiteksanam

niriksya-pascat sutamagamacchanaih

Srimad Bhagavatam (10.9.8)

Apres Siétre hissé sur le mortier retourné, Sti Krsna commenga 4 nourrir
les singes pour Sa plus grande satisfaction, en leur distribuant le beurre
d’un pot qui avait été suspendu au plafond, hors d’atteinte des animaux.
Parce qu’ll était en train de commettre un larcin, Il regardait anxieusement
de tous cotés. En Le voyant ainsi, Mére Yasoda sapprocha tout doucement
de Lui par derriere.

tam dtta-yastim prasamiksya satvaras
tato varubyapasasara bbitavat
gopy anvadhavan na yam apa yoginam
ksamam pravestunm tapaseritam manab
Srimad Bhagavatam (10.9.9)

Des que Sti Krsna vit Sa mére munie d’une baguette, Il sauta brusquement
du mortier de broyage et Senfuit, comme s’Il était en proie a la peur. De
grands mystiques, dont le coeur sest enti¢rement purifié en accomplissant
des austérités, trouvent qualité pour se fondre dans le brabhman, cependant
ils ne parviennent pas a saisir SriKrsna. En revanche, Le considérant comme
son petit enfant, Yasoda-devi poursuivit ce méme Sri Krsna pour Lattraper.

Voyant son fils Senfuir apres avoir été pris en flagrant délit, Mére Yasoda Lui courut
apres. Allant beaucoup plus vite que Lui, Elle Le rattrapa et Le saisit par derri¢re. En
précisant, par les mots atyanta-tato-drutya, quelle courait beaucoup plus vite que Sri
Krsna, St7 Satyavrata Muni fait allusion 2 la beauté exceptionnelle de la poitrine, des
hanches et du corps parfaitement proportionné de Mere Yasoda et souligne également
laffection qu’elle porte a son fils.

L'emploi du terme affectueux gopyd, au lieu de yasodaya, signifie que seuls ceux qui
sont nés dans des familles de patres ont 'immense bonheur de voir ces divertissements.
De plus, en mentionnant qu’elle Le saisit par derriére (paramyrsta), Sri Satyavrata Muni
souligne la tendre affection que Sri Krsna porte & Mere Yasoda. En d’autres termes, il
déclare que Sri Krsna est bbakta-vatsala, qw’ll nourrit une affection toute particuliére
pour Ses dévots.
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La encore, il est bon d*¥étudier attentivement le verset suivant du dixi¢éme chant du
Srimad Bhédgavatam (10.9.10):

anvafnica-mand janani byhac-cala-
chronibbara-krinta gatib sumadhyama

Jjavena vistramsita-kesa-bandbana-

acyuta-prasunanu gm‘z’b paramrsat

Alors que Yasoda i la taille fine talonnait Sri Krsna, sa cadence était ralentie
par le balancement pesant de ses larges hanches. Dans sa course, ses cheveux
se défirent et les fleurs piquées dans sa tresse tomberent au sol derriére elle,
comme pour la suivre. Elle continua malgré tout a pourchasser Krsna, quelle
parvint finalement 2 saisir par derriere.

~ Ainsi s’acheve la version frangaise du Dig-darsini-tika du premier verset ~

QD5

~ Dig-darsini-vrtti ~

Pour glorifier son Seigneur adoré Sti Krsna, et dans lespoir de combler son désir le
plus cher, St Satyavrata Muni commence sa priere par un mazgaldcarana, une invocation
propitiatoire débutant avec le mot zamami. Les invocations propitiatoires sont de trois
types: celles qui offrent des hommages, celles qui définissent le sujet abordé et celles qui
accordent une bénédiction. Ici, le sage invoque le bon augure en offrant d’abord ses
hommages par le mot namami, puis poursuit son margalacarana en indiquant le sujet
dont il va traiter.

Tévara - StiKrsnaestle Seigneur originel (Zsvara) de tous les régents de I'univers. Srila
Sukadeva Gosviami en fournit la preuve dans le Srimad Bhigavatam (1.3.28):

ete camsa-kald pumsah
krsnastu bhagavan svayam
indrari-vyakulam lokam
mydayanti yuge yuge

Parmi les avataras décrits dans les versets précédents, certains sont des
émanations du purusa-avatira, Kiranarnavasiyi Mahavisnu, et d’autres
sont des dvesa-avataras. Toutes ces incarnations descendent a chaque 4ge
pour protéger le monde tourmenté par les démons. Cependant, Vrajendra-
nandana Sri Krsna, fils du roi de Vraja, est Svayarh Bhagavin, la seule forme
de Bhagavan sans autre origine que Lui-méme. Il est la Personne originelle,
primordiale, dont Mahavisnu est I'expansion.
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Dans ses prieres, Sri Brahma, le guru originel de notre sampradaya, déclare:

iSvarah paramab kyspab
saccidananda vigrabab
anddir-adir-govindah
sarva-karana-karanam

Sri Brahma-sambita (5.1)

StiKrsna est le Seigneur Supréme, maitre de tous les régents de 'univers,
et Il est 'incarnation de l'existence pure et éternelle, de la pleine connaissance
et du bonheur illimité. II est le Seigneur primordial, Govinda, sans
commencement ni origine, puisqu’Il est la source de toute chose, y compris
de tous les zvatdaras de Visnu et de tous Ses serviteurs investis de pouvoirs. Il
est la cause ultime de toutes les causes subséquentes.

Sti Krsna est le Seigneur d’entre les régents de la création qui sont adorés 2 travers le
monde entier, et Il est origine de tous les avataras. Pourtant, 3 Vraja, Il rend Ses hommages
a Son pere Nanda Baba, 4 Mere Yasoda et a Ses autres ainés. Il éprouve une grande joie
quand Il perd les parties de jeux qu’Il dispute avec Ses amis, et quand Il prend les reliefs
de leurs repas et leur donne les Siens. Méme quand Il est régulierement mis en échec par
les gopis, Il considere cela comme Sa bonne fortune. C'est Lui qui, désireux d’étre en leur
agréable compagnie, appela les belles demoiselles de Vraja au moment de la 7zsa-/ila, et
non elles. Ce Sri Krsna est saz-cit-ananda, pure existence éternelle, pleine de connaissance
et de bonheur illimité.

Sat signifie «existence». La nature propre de Sri Krsna se présente éternellement
sous les traits d’un jeune homme qui est le danseur le plus expert. Sa forme infiniment
attirante d’adolescent est encore plus attrayante que celle de Dvarakadhisa, la forme de Sti
Krsna lorsqu’Il réside 2 Dvaraka. Ce n'est que parce que la forme originelle de Sti Krsna,
Vrajendra-nandana, existe que tous les autres régents de 'univers, ainsi que le monde
entier, existent a leur tour.

Cit désigne «la connaissance qui manifeste toutes les relations (sambandba) et les
émotions spirituelles permanentes (bhdva)». A mesure que le bhiva se condense, il traverse
graduellement les étapes successives de prema, sneha, mana, pranaya, riga, anuriga et
bhava, puis se transforme en mahabhiva. Mahibhiva nest autre que Sri Ridha Elle-
méme. Elle porte donc le nom de mahabhava-svaripini, Uincarnation du mahabhava.

Lorsque les trois principes que sont Iexistence pure et éternelle (sa£), la connaissance
complete (c7z) et le bonheur illimité (@nanda) se combinent en une forme, Son identité
est Sri Radha-Kanta, le fondement et intégralité de sat, cit et ananda, et le bien-aimé
de Srimati Radhika. Cette méme entité est la sublimement pure substance existentielle
(visuddha-sattva) en personne.
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Sti Krsna est Lobjet (visaya) de tous les rasas (sentiments amoureux) et Ses dévots
(dsraya) sont les dépositaires de l'amour pour Lui. Etant Iobjet de leur amour, Il ne peut
comprendre les transformations élevées que manifestent Ses dévots, réceptacles de 'amour
pour Sa Personne, lorsqu’ils éprouvent des sentiments divers, tels que r7da et adbirida.
Cest la raison pour laquelle Sri Krsna revét la forme de Sti Sacinandana Gaurahari et
resplendit du sentiment et du teint corporel de Sri Radha, le réservoir supréme de 'amour
pour Krsna. Sous cette forme, Il satisfait Ses trois aspirations.”

La douceur de la sublime forme de St Krsna (riipa) est décrite 3 maintes reprises dans
le Syimad Bbagavatam. Néanmoins, parmi toutes, trois descriptions spécifiques sont
particuliérement merveilleuses et émouvantes. La premiére émane de Sti Brahma, l’aieul
de Punivers (Srimad Bhigavatam 10.14.1):

nauwmidya te ‘bhra-vapuse tadid-ambariya
gurijavatamsa-paripiccha-lasan-mukhbiya
vanya-sraje kavala-vetra-visana-venu-
laksma-sriye mydu-pade pasupangajiya
O Maitre, Vous seul dans Punivers entier étes digne de louanges. @)
Vrajendra-nandana, fils du roi de Vraja, Votre corps, semblable 2 un nuage de
pluie fraichement formé, est paré d’un tissu jaune éblouissant comme I'éclair
et brille de mille feux. Vos pampilles en forme de makara etla plume de paon
que Vous portez sur la téte font rayonner Votre visage de lotus d’une splendeur
rare. Autour de Votre cou se balance une guirlande constituée d’innombrables
variétés de fleurs et feuilles sylvestres. Sous Votre bras se logent un biton de
patre et une corne de buffle. La flite que Vous avez passée 4 Votre ceinture est
d’une grande beauté. Dans Vos douces et gracieuses mains, Vous tenez un peu
de riz et de yaourt. Vous étes Vous-méme séduit par Votre apparence de pétre.
Je Vous oftre mes hommages répétés en me prosternant de tout mon long
4 Vos pieds plus doux que le lotus, qu'ornent tous les signes de bon augure.

La deuxi¢me description provient des épouses des brahmanas de Mathura:

Syaman hiranya-paridbim vanamalya-barba-
dbatu-pravila-nata-vesam anavratamse
vinyasta-hastam itarena dbunanam abjam

karnotpalalaka-kapola-mukbabja-hasam
Srimad Bhagavatam (10.23.22)

2 Note de Péditeur: Dans son Sri Caitanya-caritimyta (Adi-lila 1.7), Srila Krsnadisa Kavirija
Gosvimi expose ainsi les trois désirs de Sti Krsna: «Désireux de connaitre la gloire de Pamour de
Radharani pour Sa personne, de savoir ce qui en Lui La rend folle damour, tout comme la nature
du plaisir quElle éprouve 3 Laimer, Bhagavan Sri Hari, pleinement resplendissant des émotions

de Radharani, est apparu dans le sein de Srimati Saci-devi, tout comme la lune monte de locéan.»



Srt Damodarastakam e=9

Son teint bleu sombre était semblable a celui d’un frais nuage de mousson,
et le jaune étincelant du tissu drapé autour de Ses épaules surpassait Iéclat
de I'or. Une guirlande de fleurs de forét se balangait & Son cou et Sa téte
était couronnée d’une splendide plume de paon. De gais motifs peints
aux minéraux colorés décoraient Ses membres et Il S¥tait paré de feuilles
nouvellement écloses. Il avait I'allure d’un danseur. Il jouait avec une fleur
de lotus qu’Il faisait tournoyer d’une main, tout en gardant l'autre posée sur
Iépaule de Son ami. Ses oreilles étaient ornées de bijoux et les boucles de Ses
cheveux noirs tombaient en cascade sur Ses joues tandis qu’un sourire doux
et joyeux sépanouissait sur Son visage de lotus.

La troisieme description, que 'on trouve dans la Venu-gita (passage ou les gopis
chantent les gloires de la fliite de Sri Krsna), est rapportée par Srila Sukadeva Gosvami.
Il décrit ici la délicatesse de la merveilleuse forme de Sri Krsna telle qu’elle se révele dans
le coeur des vraja-gopis:

barbapidam nata-vara-vapub karnayob karnikaram
bibbrad vasab kanaka-kapisam vaijayantim ca malam
randhbran venor adbara-sudbayapirayan gopa-vyndair
vrndaranyam sva-pada-ramanam pravisad gita-kirtih
Srimad Bhagavatam (10.21.5)

[Dans leur cceur, les jeunes filles de Vraja eurent la vision que] S Krsna
entrait dans la ravissante forét de Vrndavana accompagné de Ses amis patres.
Une plume de paon décorait Sa téte et des fleurs jaunes de karnikara (laurier)
tronaient sur Ses oreilles. Il portait un vétement jaune d’or, et une magnifique
guirlande de cinq sortes de fleurs sylvestres parfumées était passée 4 Son
cou, tombant jusqu’a Ses genoux. Sti Krsna apparaissait tel le meilleur des
danseurs interprétant sur scéne une piece de théitre suprémement captivante.
Il emplissait les trous de Sa fltite du nectar de Ses levres pendant que les patres
entonnaient derri¢re Lui le chant de Ses gloires, lesquelles purifient le monde
entier. C’est ainsi que la forét de Vrndavana, plus attirante que le royaume
divin de Vaikuntha, sembellit davantage grice aux empreintes des adorables
pieds de lotus de St1 Krsna, marqués de tous les symboles fastes comme la
conque et le disque.

On trouve toutefois une autre description de la beauté de Sri Krsna dans les cinq
chapitres du Srimad Bbégavatam qui relatent la vasa-lila. Les gopis, attirées par le pouvoir
déconcertant des mélopées de Sa fliite, quittérent leurs maisons au beau milieu de la nuit
pour retrouver St1 Krsna. Pourtant, lorsqu’elles furent devant Lui, Il les taquina en leur
enjoignant de rentrer chez elles.

Les gopis se mirent alors 4 dépeindre la douce beauté de Sa forme:
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kd stry anga te kala-paddyata-venu-gita-
sammobitarya-caritan na calet tri-lokyam
trailokya-saubbagam idam ca niriksya riapam

yad go-dvija-druma-mygah pulakany abibbran
Srimad Bhagavatam (10.29.40)

O Sr1 Syimasundara, Ta fltite déroule délicatement les mélodies les plus
envottantes. Ta forme exquise répand Ses bénédictions sur 'univers entier!
En outre, en la contemplant, méme les vaches, les oiseaux, les arbres, les
cerfs voient se dresser sur leur corps, qui les poils, qui les plumes, qui les
extrémités végétales. Quelle femme dans les trois mondes ne délaisserait pas
ses devoirs religieux et, abandonnant toute bonne conduite, toute timidité,
ne sattacherait pas a Toi apres avoir entendu les doux accents de Ta fltite et
contemplé Ta forme fascinante?

En entendant le son de la fliite de Sri Krsna, les gopis de Vraja oubli¢rent tout: leur
peur, leur hésitation, leur patience, leur dignité, etc. En dépit de la condition dans laquelle
elles se trouvaient, elles sempressérent daller 4 la rencontre de Sti Krsna. Sans méme
en faire part & leurs plus cheres amies, les prana-priya-sakbis, elles accoururent pres de
Lui. Chaque gopi pensait: «S1i Krsna n’appelle que moi.» Quand Il vit que les gopis, les
trésors incomparables de Vraja, étaient venues a Lui, Il essaya de les troubler par Son art
captivant du langage.

«O belles pastourelles, pourquoi étes-vous venues seules ici a cette heure de la nuit?
Est-ce pour contempler la beauté de la nature et de cette forét? Eh bien, c’est chose faite,
aprésent rentrez chez vous. Le devoir d’une femme de famille respectable est de servir son
mari, son pere, ses freres et leurs amis. Méme si [époux est acerbe, malchanceusx, sot, vieux,
malade ou pauvre, le devoir de son épouse est de le servir. Retournez donc chez vous.»3

En entendant les propos déplaisants de leur bien-aimé, les gopis furent profondément
peinées et devinrent moroses. Elles répondirent:

«Cher Syémasundara, Ton conseil est certes approprié, mais en nous instruisant, Tu
es devenu notre guru, et il faut d’abord servir son guru. Accepte a présent notre service.
Jusqu’ici, notre coeur était absorbé dans les tiches ménageres de nos foyers respectifs, mais
désormais Tu nous l'as dérobé. Comment pourrions-nous donc rentrer chez nous?»*

Lorsque Sri Krsna fut sur le point de clore Ses divertissements sur notre planete, Il
appela Uddhava et lui dit: «Bient6t, quand Je serai parti, Je te laisserai la tiche de propager
le bhagavat-dbarma i travers le monde.» Apres la disparition de Krsna, Uddhava se mit

3 Note de Péditeur: Paraphrase du Srimad Bhagavatam (10.29.19, 21-22, 24-25).
* Note de I'éditeur: Paraphrase du Srimad Bhagavatam (10.29.31, 32, 34).
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en route pour Vraja, accablé par la douleur de la séparation d’avec Son ami. En chemin, il
rencontra Vidura, qu'il informa du départ de Sri Krsna de ce monde. Sr Uddhava décrivit
alors la merveilleuse forme du Seigneur comme suit:
yan martya-lilaupayikam sva-yoga-
maya-balam darsayata grhitam
vismdapanam svasya ca saubbagarddbeh
param padam bhisana-bhisanarigam
Srimad Bbagavatam (3.2.12)

Par le pouvoir de Sa puissance interne (yogamdaya), Sri Krsna a montré
Sa forme originelle et éternelle dans ce monde des mortels. Cette forme,
parfaitement adaptée 4 Ses divertissements ressemblant a ceux des étres
humains, est si captivante que Lui-méme est étonné quand Il Se voit. Sa
forme sublime est I'incarnation de la plus haute limite de la bonne fortune
et de lopulence suprémes. En effet, les parures magnifient habituellement la
personne qui les porte, mais Krsna posseéde une forme originelle si splendide
qu’ll embellit Ses ornements. En fait, d’entre toutes les formes divines
existantes, la beauté de cette forme est absolue.

En outre, lorsque St Krsna disparut de la vue des gopis pendant la risa-lila, celles-ci se
mirent 4 exprimer par le chant leurs profonds sentiments de séparation pour Lui. Krsna
ne put résister au son de ce kirtana et apparut de nouveau parmi elles.

Srila Sukadeva Gosvami dépeint ainsi Sa beauté 4 cet instant précis:

tasam-avirbbhuc-chanrib
smaya-mana-mukbambujab
pitambara-dharab stragvi
saksan-manmatha-manmathah

Srimad Bhagavatam (10.32.2)

Quand Sri Krsna apparut devant les gopis, Son visage pareil au lotus
sépanouit dans un doux sourire. Une superbe guirlande de fleurs de forét
décorait Son cou et Sa poitrine, et une étoffe jaune parait Ses épaules. Etant
le Cupidon transcendantal originel, Il mit en effervescence le mental méme
de Cupidon, lui qui agite celui de tous les étres.

Srila Sukadeva Gosvimi emploie les termes pitambara-dharah. Au début, Krsna serrait
entre Ses mains [¢tofte jaune qu’ll portait sur les épaules. Le sens de cette indication est
que lorsque St Krsna vit le sentiment de séparation que ressentaient les gopis pour Lui,
Il essuya leurs larmes avec ce tissu. Il Se rendit compte qu’ll avait causé beaucoup de
peine a Ses bien-aimées et considérait donc les avoir offensées. Demandant pardon pour
cet affront, Il plaga un bout de Son étoffe jaune entre Ses dents comme pour mordre un
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tétu de paille (en signe de profonde humilité). L’aspect de Sa forme sublime 3 cet instant
pouvait troubler le mental de milliards de Cupidon.

Quand Srila Sukadeva Gosvimi énonga ce verset, il fut plongé dans le méme sentiment
que les gopis. Dans cet état, oublieux de sa personne et troublé, il s'adressa S$riKrsna en
employant le terme de saurz. Telle une gopi fichée, Srila Sukadeva Gosvami déclara: «Tu
es aussi cruel qu’un guerrier. Tu n’appartiens pas 4 la douce dynastie des pitres, sinon Tu
ne nous aurais pas toutes abandonnées>».

Au moment ot1 Sri Krsna, manifestant toute la splendeur de Sa forme incomparable,
apparut dans lassemblée des gopis, elles furent complétement submergées d’amour pour
Lui. Cet amour que les compagnons éternels de Sri Bhagavan éprouvent pour Lui dans leur
cocur détermine le degré de révélation de Sa beauté immaculée. St Bhagavan manifeste Sa
douceur personnelle selon la profondeur de 'amour que Lui portent Ses dévots intimes.

Plus loin, Srila Sukadeva Gosvami clarifie ce point (Syimad Bhigavatam 10.32.14):

cakdasa gopi parisad-gato ‘reitus
tratlokya-laksmyeka-padam vapur-dadbat

Assis parmi des milliers de gopis qui Ladoraient, Bhagavan Sri Krsna
était assurément le plus beau de tous les étres. Toute beauté dans les trois
mondes jamais manifestée dans le passé, le présent ou 'avenir, n'est que la
faible lueur d’un fragment de la beauté de St Bhagavin. Lui seul est la source
et le réservoir de toute beauté.

Sri Nirayana est également magnifique. Attirée par Sa forme sublime, Laksmi reste
jour et nuit au service de Ses pieds dignes d’adoration. Cependant, des que son coeur se
remémore la douceur de Sri Krsna, elle désire aussitdt voir Sa forme exquise et elle décide:
«Puisque je ne peux étre admise dans la 74sa-/ila, je 1a contemplerai de loin». Quelle
est la raison de cet empressement? I est dit que la forme incomparable que Sri Krsna
manifesta dans la 72sa-/ila en compagnie des gopis n’avait jamais été montrée ailleurs. A
quoi ressemble cette forme? Elle trouble méme I'esprit de Cupidon, lui qui agite le mental
de tous les étres, car Sti Krsna est le Cupidon transcendantal originel.

Dans le premier verset du Sri Damodardstakam, Sri Satyavrata Muni décrit cette
méme forme enchanteresse de Sri Krsna comme un petit bambin de deux ans et demi,
qui cherche a échapper 2 Mére Yasoda. Dans Sa fuite, Il langait  maintes reprises derriére
Lui des regards terrifiés.

Ses pampilles tressautaient sur Ses joues et Son cou s'ornait de trois lignes gracieuses.
Hormis le cordon doré propitiatoire qui ceignait Sa taille, et la paire de clochettes de
chevilles qui enserraient Ses adorables pieds de lotus et tintaient avec un charme inégalé,
Sa toute petite forme était complétement nue.
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La conclusion selon laquelle la beauté de Sti Krsna se manifeste en fonction de 'amour
que Lui porte Son dévot est également établie par Srila Sanatana Gosvami dans son Sri
Brhad-bhigavatimyta: «Les aspects exceptionnels de la beauté de Sti Bhagavan se révelent
selon les qualités particulicres de Ses compagnons.»

Afin de bénir les imes qui Lui demeuraient indifférentes et de leur accorder le vraja-
prema (Pamour des résidents éternels de Vraja), Sti Krsna manifesta Sa forme enchanteresse
d’adolescent, danseur virtuose, portant des vétements de patre et une fl{ite. Cette forme
est l'origine et le fondement de toutes les autres formes & Mathura et a2 Dvaraka, et la
source de tous les autres avataras.

Si son commentaire sur ce verset porte principalement sur les divertissements
denfance de Sri Krsna, Srila Sanitana Gosvimi cite néanmoins une description de la
forme merveilleuse que Krsna a manifestée au moment de la 7dsa-lil, et ce, afin de
montrer les gloires extraordinaires de cette forme particuliere.

cQ¥D5

Dans le chapitre neuf du dixieme chant du Srimad Bhigavatam, on trouve une
description du 577 damodara-lila:

Beaucoup de gopis se plaignaient constamment aupres de Yasoda: «Ton fils vient
chaparder dans nos demeures et manger notre beurre. Pire encore, Il répand du lait, du
yaourt et du beurre partout. Si encore Il les consommait, cela serait acceptable, mais
ce n’est pas le cas. Il brise nos jarres et détache les veaux. Comment tolérer cette perte
quotidienne de laitages plus longtemps? Nous avons toutes décidé de quitter ton village
de Vraja pour aller vivre ailleurs.»

Comme elle entendait ces plaintes quotidiennement, Mere Yasoda finit par se
demander:

«Se pourrait—il que mon gar¢on ne trouve pas savoureux le beurre qui vient
de Sa propre maison? Peut-étre est-il aigre? Serait-ce la raison pour laquelle Il n’en
mange pas et préfere s’introduire chez les autres gopis pour le leur voler? Si c’est le
cas, aujourd’hui je préparerai moi-méme un beurre doux pour mon fils chéri. Il
en mangera et l'appréciera a coup str, de sorte qu’ll n’ira plus chaparder de beurre
chez les autres.»

Cétait la féte de Dipavali, aussi donna-t-elle congé a tous ses serviteurs. Ensuite, elle
alla personnellement traire Mangala, Ganga, Pisangi et d’autres vaches, puis fit bouillir le
lait jusqu’a ce qu'il épaississe. Quand il fut 3 bonne température, elle y ajouta du yaourt de
culture et, au lever du jour, se mit a brasser le nouveau yaourt produit. Tout en barattant,
elle s’absorbait totalement dans 'amour de son fils chéri et se mit 4 chanter.
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En pivotant sur son axe, dans un mouvement de va-et-vient, la baratte faisait un son
profond et réverbérant, dbik, comme en produit le grand coté d’un mydarga (tambour
a deux extrémités) et un son mat, z2n, comme celui du petit c6té de ce tambour. Le son
produit était donc dhik-tan, dbik-tan. La symbolique est que tout étre qui n’adore ni ne
se souvient de Sr Radhi-Krsna méne une vie si terne (¢n) qu’il ne vaut pas mieux qu’un
animal. Une telle Ame est condamnée (dhik).

Pendant que Mére Yasoda barattait, le tintement de ses bracelets ressemblait au son
des kartalas. Ainsi perdue dans les pensées de son fils adoré, elle commenga 4 chanter.
Dans son stotram, Sri Bilvamangala Thakura décrit ce divertissement:

kvacit prabbate dadbi-piarpa-patre
niksipya mantham yuvati mukundam
alokya ganan vividbam karoti
govinda-damodara-madbavets

Sri Govinda-Déamodara-stotram (19)

Une fois, a 'aube, alors que Yasodi-devi allait placer la baratte dans une
jarre de yaourt,’ son regard se posa sur son enfant, Mukunda. Elle fut aussitot
submergée damour et entonna cette chanson merveilleuse: «O mon Govinda,
mon Dimodara, mon cher Madhava».

Sri Krsna implore 4 jamais 'amour de Sa mere. Cette derniere, totalement absorbée
dans les états d’Ame de sa chanson, débordait d’affection pour son fils chéri. Quand Krsna
Ientendit chanter, la voix saturée d'amour pour Lui, Il ne put y résister et pensa:

«Chaque jour, Maman entonne tendrement de petites ritournelles pour Me réveiller,
mais aujourd’hui elle n’est pas venue et J’ai trés faim.» Le Seigneur Supréme, qui régne
sur toute chose, qui est pleinement heureux et satisfait en Lui-méme (atmarama et
aptakama), était affamé. Il Se mit a pleurer bruyamment pour réclamer le lait maternel.

Mon cher Seigneur, Tu es si glorieux! Ce jour-14, les pleurs de Sri Krsna demeurérent
ignorés de tous et se fondirent simplement dans 'océan insondable de l'affection parentale
de Sa mere. En effet, elle était si absorbée dans son saznkirtana quelle ne Lentendait pas.

Avec grande difficulté, Kanhaiya, qui érait allongé sur le ventre, Se glissa peu a peu au
bord de Son lit et descendit. Pleurant et Se frottant les yeux, titubant comme un éléphant
ivre, II Se dirigea vers I'endroit oi Sa mere barattait le yaourt. Il saisit alors le biton de
baratte et le bloqua, 'empéchant ainsi de tourner. Ce qui tira aussitot Yagoda de ses pensées.

Voyant son fils adoré a ses cotés, elle Lassit immédiatement sur ses genoux et se mit
3 Lallaiter. A la seule vue de son bien-aimé Krsna, ses membres se parerent de tous les
5 Note de Péditeur: Notons qu’en raison de sa réalisation personnelle, la description de ce récit par Sri

Bilvamangala Thakura differe Iégérement de la version présentée ici.
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asta-sattvtka-bbavas (les huit types de transformation corporelle résultant de 'amour
extatique de Dieu). En outre, la spécificité propre a I'affection maternelle apparut sur le
corps de Mére Ya$oda: son lait commencait & couler de sa poitrine.

Selon le Bhakti-rasamyta-sindbu, bébé Krsna est lobjet dont dépend (visaya-
dlambana) Pamour maternel (vdtsalya-rasa) et Sa mére, Sti Yasoda, est le réservoir damour
pour Lui (@sraya-alambana). Le visage magnifique du petit Krsna est le stimulus qui
réveille cet amour (uddipana) et les larmes de Mere Yasoda, les poils qui se dressent sur
son corps, le lait qui coule de ses seins, etc., constituent les transformations d’extase de
son corps (sattvika-bbavas).

Tous ces ingrédients de 'amour, que sont entre autres vibbava (visaya-alambana,
asraya-alambana et nddipana), anubbiva (les émotions profondes qui sexpriment de
maniere visible sur le corps), sancaribbiva et asta-sattvika-bbavas, se sont combinés avec le
sthayibbava de Mére Ya$oda (vatsalya-rati), lui permettant ainsi de savourer vatsalya-rasa.

\

Soudain, le lait qu’elle avait mis & chauffer dans la cuisine attenante pour
confectionner des sucreries pour Krsna se mit 4 bouillir comme §’il pensait:
«Les seins de Mére Yasodi sont la source de tout le lait contenu dans les différents univers.
Ses réserves de lait maternel sont inépuisables et son bébé Kanhaiya n’a pas un petit estomac,
puisque tous les univers peuvent y tenir 4 Pintérieur. Elle ne se fatiguera jamais de L’allaiter,
et Il peut boire éternellement. Dans ce cas, je serai a jamais privé de lopportunité de servir
le Seigneur. Par conséquent, il est inutile de vivre, car ma vie est sans valeur si elle est privée
de Son service.» En proie a ces pensées, le lait se mit & déborder pour s’immoler dans le feu.

De méme, le dévot pratiquant (sddhaka) devrait nourrir cette sorte d’anxiété et penser:
«8i, pendant I'exécution de mon bbajana, je ne parviens ni a apercevoir Sri Bhagavin, ni
a réaliser la miséricorde de Ses divertissements et de Sa demeure divine, alors ma vie n’a
aucune valeur.»

Privé de la possibilité de voir Sri Gaurasundara et Ses compagnons éternels, Sri
Narottama Thakura déclare:
pasane kutiba matha, anale pasiba
gauranga gunera nidhi kotha gele pabo
Prarthana (chant 41)

Je me frapperai la téte sur une pierre ou m’immolerai dans un brasier
ardent! Ou trouverai-je ce réservoir précieux de toutes qualités merveilleuses
qu’est Sri Gauranga?

Ace propos, il est important de soigneusement réfléchir a la définition de Srila Ripa
Gosvami de | uttama-bhakti, a dévotion pure (Bbakti-rasamyta-sindbu 1.1.11):
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anyabbilasita-siunyam jiiana-karmddhy andvrtam
anukilyena krspanusilanam bbaktir-uttama.

Quand la bbakti est exécutée sans autre désir que l'aspiration a apporter
dubonheur a Krsna, qu’elle n’est pas entachée par des efforts visant a acquérir
un savoir spéculatif, ni par laction intéressée, ou toute autre pratique visant a
atteindre un but sans lien avec Lui, et quand elle est seulement cultivée dans
une disposition favorable envers Lui et pour Son bénéfice, elle porte alors le
nom d’uttama-bhaktz, la dévotion la plus pure.

Dans ce verset, les caractéristiques décrivant la bbakti sont divisées en deux catégories:
svaripa-laksana et tatastha-laksana. La premiere, svaripa-laksana, regroupe les qualités
intrinseques de la bhakti. La deuxiéme catégorie, tatastha-laksana®, comprend ses qualités
marginales.

Pour indiquer la maniére dont notre bbakti peut étre portée 2 la perfection, le terme
anukilyena («dans une disposition favorable») a été utilisé, car on ne peut pratiquer la
bhakti dans une disposition défavorable. En effet, celui qui agit en sopposant  Sti Krsna
ne pratique pas la bhakti.

Certaines grandes 4mes ont déclaré qu’anukiulyena se rapportait a la tendance a
accomplir des actes visant la satisfaction de Sri Krsna et que I'inclination 4 Lui faire plaisir
dans une disposition favorable était de la bbakts.

Toutefois, cette définition peut donner lieu 4 deux erreurs. La premiere, ativyapti-
dosa (sur-extension de la définition), engloberait certaines choses qui ne devraient pas
entrer dans une description de la bbakti. Et inversement, elle exclurait des éléments qui
devraienty étre inclus, ce qui porte le nom d’avyapti-dosa (sous-extension de la définition).

Par exemple, dans le tournoi de lutte, Canura, Mustika et d’autres démons ont
assené leurs coups sur le corps de Sti Krsna, qui a certes été satisfait par leurs attaques,
savourant ainsi le sentiment détre un grand héros (vira-rasa). Mais comment les assauts
des démons pourraient-ils étre considérés comme un plaisir pour le Seigneur? La réponse
A cette question se trouve en partie dans un verset du Syimad Bhagavatam (1.13.30):
manasvindm-iva sat-samprabdra - «Bien qu’une bataille terrifiante contre un ennemi
soit cauchemardesque aux yeux des gens ordinaires, elle est en fait une grande source de
satisfaction pour les guerriers.»

Si, dans ce cas, nous concluons que les horribles attaques des démons pendant le
tournoi de lutte étaient des actes de bbhakts parce qu’ils procuraient du plaisir a Sri Krsna,
nous commettons alors lerreur d ztivyapti (sur-extension de la définition). Quand bien

¢ Note de éditeur: Dans ce contexte, la signification subrile de tatastha-laksana désigne les qualités
qui ne doivent pas recouvrir la bhakti, mais dont I'absence ne constitue pas en soi de la bbakt: si les

caractéristiques de svarsipa-laksana ne sont pas présentes.
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méme ces tentatives malveillantes ont conduit Sri Krsna 2 ressentir du plaisir, ce qui est
apparemment la qualité de la bbakti, elles étaient en fait strictement opposées  la bhakt:.

Inversement, considérons lexemple de Mére Yasoda allaitant Sri Krsna allongé sur ses
genoux, au moment méme ot le lait quelle avait placé sur le fourneau se mit a bouillir et
déborder dans le feu. Dés qu’elle sen apercut, aprés avoir posé au sol son fils, qui n’était

q pergut, ap P q
pas encore repu, elle se précipita pour secourir le lait. Ce qui contraria beaucoup Krsna.
Comme I'indique le Srimad Bhagavatam (10.9.6): safijata-kopah sphuritarinadbaram
- «Ses petites levres rouges se mirent a trembler de colére». L’action de Yasoda déplut
fortement & Sri Krsna, mais en conclure que I'effort de Sa mére n'entre pas dans la définition
de la bhakti revient a commettre lerreur d’avyapti (sous-extension de la définition).

cQ¥D5

Par nature, les dévots élevés (mababhigavatas) veulent engager chaque 4me au service
de Krsna. Quand Yasoda s’apercut que le lait dans la cuisine s’immolait en débordant dans
le feu, parce qu’il était privé du service de Krsna, elle descendit immédiatement son fils
chéri de ses genoux et se précipita pour le sauver.

De Ses deux mains, bébé Krsna S’agrippait fermement a la poitrine de Sa mére et
enserrait sa taille de Ses jambes. Il la retenait ainsi de toutes Ses forces. Patana, qui avait la
force de dix mille éléphants, ne put se défaire de Son étreinte, mais en présence du vatsalya-
prema de Sa mére, Sri Krsna, qui est tout-puissant, ne put l'empécher de Le poser 2 terre.

D’une seule main, Yasoda L'enleva facilement de son sein. Puis elle Le descendit de
ses genoux, Lassit 4 proximité et alla porter secours au lait.

Le siddhénta (conclusion philosophique parfaite) de ce divertissement est que 'amour
de Ya$oda pour Krsna est beaucoup plus grand que celui qu’ll porte a Sa mere. En effet,
StiKrsna est subjugué par son amour. Tous les pouvoirs illimités et empreints de majesté
de Bhagavin sont vaincus par cet amour maternel imprégné d’une profonde possessivité.

Nous reléverons un autre point dans ce siddbanta. Bien que la manifestation de
lopulence illimitée de Sti Krsna (aisvarya) au plus haut degré ne se rencontre qu’a Vraja,
elle reste submergée par I'océan insondable de douceur que renferment les divertissements
du Seigneur. Cest-a-dire que, méme lorsque lopulence infinie de Sri Krsna est pleinement
révélée, elle s’integre aisément dans [€treinte conciliante de la douceur de Vraja.

Comme pour le calmer, Mére Yasoda aspergea d’eau froide la marmite de lait bouillant.
«Ne renonce pas ainsi  la vie, je vais tout de suite temployer au service de Krsna» lui

dit-elle.

QD5
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Dans l'autre piece, cependant, bébé Krsna était furieux. Il saisit un pilon en pierre &
proximité, frappa la base de la jarre en terre, ot Sa meére avait baratté le yaourt, et y fit un
trou. Un flot épais de laitage se répandit sur le sol pendant que Krsna regardait, fasciné.
Bien qu’Il fat captivé par la vue du yaourt qui se déversait, Il Se souvint néanmoins de Sa
mere et, apeuré, Se précipita dans une picce voisine dont une porte donnait sur l'extérieur.
L4, un pot de beurre suspendu au plafond attira Son attention. Il grimpa sur un mortier
de broyage retourné et Se mit  déguster le beurre et 4 en distribuer aux corbeaux et aux
singes qui s'étaient approchés.

Quand Mere Yasodai revint pour continuer son barattage, elle vit le yaourt sécouler
de la jarre brisée et pensa: «C’est stirement 'ccuvre de mon rusé garnement de fils.»
Dans son commentaire du Syimad Bhigavatam (10.9.7), Srila Vigvanitha Cakravarti
Thakura explique: «Krsna fut treés habile pour briser la jarre en terre, car ni Lui ni Ses
parures ne firent aucun bruit. Non plus qu’Il ne fit de bruit dans I'autre piece lorsqu’ll
Se hissa sur le mortier pour y dérober du beurre.» En effet, cela ne pouvait étre que le
fait de son ingénieux fils. Les minuscules empreintes de pieds laissées dans le yaourt sur
le sol, l'odeur douce du beurre provenant de la pi¢ce voisine étaient, entre autres, autant
d’indices qui conduisirent Mére Yasoda 4 deviner facilement: «Mon fils bien-aimé est
entré dans cette piéce.» En y jetant un coup d’ceil, elle découvrit Sri Krsna debout sur le
mortier, chapardant le beurre frais. Saisissant une baguette avec I'intention de Le punir,
elle pénétra dans la picce comme un chat, sur la pointe des pieds. Mais dés quelle entra, les
corbeaux et les singes s'enfuirent. S$riKrsna comprit donc immédiatement: «Maman est
la!» Il sauta alors du mortier et senfuit dehors, vers Iallée royale, Mere Yasoda sur Ses talons.

Dans sa course, le tissu de soie sur les formes pleines et quelque peu bleutées des
membres de Yasodi flottait et les belles fleurs parfumées entrelacées dans sa natte
commencérent & tomber comme pour dire: «T'u n'es pas seule, nous sommes avec toi.
Attrape-Le, vite!» La célérité de Mere Yasoda dépassant celle de Krsna, elle put ainsi
Llattraper.

cQ¥D5

Si nous voulons conquérir Sri Krsna, nous devons L’aimer plus qu’ll ne nous aime.
Ainsi pourra-t-Il étre assujetti 4 notre domination. Nous devrons aussi L'aimer trés
intimement (visrambba-bhava) et avec le méme attachement simple et naturel (Jaukika-
sadbandbuvar) que les habitants de Vraja nourrissent pour Lui, en particulier les gopas
et leurs épouses. Sri Krsna peut étre satisfait par 'amour mélé de crainte et de révérence
(aisvarya), mais Il ne peut étre contraint par celui-ci.

Voyez comment Sri Yasoda, avec le sentiment d’une simple mere, considere
naturellement Sr7 Krsna comme son fils et Le punit. Krsna est adoré partout ailleurs,
mais quand Il est & Vraja, c’est Lui le serviteur et les Vrajavasis sont Ses maitres. Il danse
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sur lordre des gopis, Il pose les sandales de Nanda Baba sur Sa téte et les lui apporte. Sous
Iinfluence de Yogamaya, Il oublie Sa suprématie et Se livre 4 Ses divertissements comme
un étre humain ordinaire. Ceux-1a portentle nom de madburya-lilas, les divertissements
la saveur de miel de Sri Krsna. Bien que ces derniers regorgent d'opulence, cela ne réprime
pas le moins du monde 'amour que les habitants de Vraja ont pour Lui. Au contraire, cet
amour se tonifie au point de se condenser plus encore. Telle est la spécificité de 'amour
de Vraja.

Le dévot pratiquant (sadhaka) doit également désirer agir de sorte a faire fondre le
cocur du Seigneur. StiKrsna ne pourra pas lui résister tres longtemps et acceptera ce dévot
de tout Son ceeur pour le plonger dans le service sublime offert a Sa personne.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-vytti du premier verset ~









rudantari muhur netra-yugmar myjantam
Rarambhoja-yugmena satanka-netram

muhuh svasa-Rampa-tri-reRhanka-Rantha-

sthita-graiva-damodarar bhakti-baddham

MOT-A-MOT

rudantam - pleurer; mubub - sans cesse; netra-yugmam - deux yeux; myjantam - et se
frotter les deux simultanément; kara-ambhoja-yugmena - avec deux mains de lotus;
satarika-netram - avec des yeux remplis de peur; mubub - encore et encore; svdsa - lourd
sanglot; kampa - tremblant; tri-rekba-arika - avec trois lignes courbes qui ressemblent
aux rainures annelées sur le col d’une conque; kantha-sthita - sur son cou; graiva - collier;
diamodaram - Sti Krsna, dont la taille (#dara) est liée par une corde (dama); bhakti-
baddham - 1ié par une dévotion amoureuse.

TRADUCTION

[Voyant la baguette dans la main de Sa mére et craignant d’étre battu,] Il ne cesse de
pleurer et de Se frotter les yeux de Ses deux mains pareilles au lotus. Ses yeux sont
extrémement agités et expriment la peur. Il halete et prend de profondes inspirations
qui font trembler les perles et autres ornements autour de Son cou, sur lequel se
dessinent gracieusement trois lignes courbes. O Diamodara, Vous avez été lié parla
vatsalya-bhakti de Votre mere. [Joffre mes hommages a ce Damodara].
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Dig-darsini-tika

tadanantara ila-visesam vadan - “kytigasam tam prarndantam aksini karsantam afijan-
masini sva-panind, udviksamand bhaya-vibvaleksanam baste grhitva bhisayanty-avagurat. ” Syimad
Bhagavatam (10.9.11) ityartham aha - rudantam iti.

[rudantam] maty-haste yastim dystvataya tadanam asarkya bbitatvadi-pradarsanena tat-
paribaranaya krandantam, ataeva karambhoja-yugmena netra-yugmam myjantam — yugapan
mdrjayantam, etacca balya-lila-visesa-svabbavatah. yad va - bhaydvesena sadyoanugacchato’Sruno
niskasanartham, yadva, asrudbaripasarandrtham iti dik. yatah satarke sasanke netre api, kim punar
mano yasya tam; yadva, sabbaya-niriksana-netra-yugam ity arthab. tatasca tidana-paribarartham
idam api lilantaram ihyam. kifica, mubub svasena rodandvesa-kytena, kampat kampamanam, tri-
rekbanke kambuvad-rekbha-traya-cinbe, kanthe sthitam graivam graiveyakam sarvam grivabbusanam
mukta-haridi yasya. [damodaram) dama udare yasya; anena ca - “gopikolikhale damna babandha
prakytam yatha” Srimad Bhagavatam (10.9.14) ityuktam.

damnodare ulukbale cobbayato bandbana-muktam, tadevabhivyaiijayan bhakta-vasyata-
visesenotkarsa-visesam aha - bbaktyaiva matub sva-visayakaya tasya va maty-visayakaya, baddbam
svikrta-bandhanam, na tu pasa-varga-balat, sarvatah samuccitairapy-anantah pasairnyina-dvy-
angulapiranat. taccoktam - “tad-dama- badbyamanasya svarbbakasya krtigasab, dvy-arigulonam
abbat tena sandadbe’nyacca gopika. yadasit tadapi nyinam tenanyadapi sandadbe, tad-api dvy-
angulam nyinam yad-yad-adatta bandbanam. evam sva-geba-damani yasoda sandadbatyapi”
Srimad Bhiagavatam (10.9.15-17) - ityadi. yadvd, damodaratve hetuh - bhaktyaiva baddham
vasikrtam, tathapi sa evarthab paryavasyati. kifica, “sva-matub svinna-gatraya visrasta-kabara-
srajab, dystvd parisramam kyspah krpayasit sva-bandbane. evam sandarsita hyanga harina bhakta-
vasyatd, sva-vasendpi kysnena yasyedam sesvaram vase. nemam viriiico na bhavo na Srirapyanga-
samsraya, prasadam lebbire gopi yat tat prapa vimukti-dat.

nayam sukhapo bhagavan debinam gopika-sutah, jianinam catma-bbiatanam yatha
bhaktimatam iba.” Srimad Bhdgavatam (10.9.18-21) ityesam arthab. tathi — “devarsir me
privatamo yadiman dbanaditmajau, tat tatha sadbayisyimi yad-gitam tan-mabdtmand.” Srimad
Bhagavatam (10.10.25) - ityaderartho pi sri-narada-bbakty-apeksaya yamalarjuna-bbasnjanadi-

tat-tal-lila-ripo’nena sicitah. (2)
1ti i damodarastake dvitiya-sloke srila-sandtana-gosvami-kyta digdarsini-namni tika samapta.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-tika du deuxieme verset ~

TR
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Dig-darsini-tika Bhavanuvada

Lexcellence de la /74 extraordinaire de Krsna est décrite dans ce verset important du
Srimad Bhagavatam (10.9.11):

krtagasam tam prarudantam aksini
kasantam anijan-masini sva-panind
udviksamanam bhaya-vibvaleksanam
baste grhitvd bhisayanty avagurat
Mcére Yasoda regardait son petit chenapan pleurer amérement et Se
frotter les yeux des deux mains. Mélé 4 Ses larmes, le £hd/ noir autour de
Ses yeux s¥étalait partout. Voyant son fils craintif a la vue de la baguette
qu’elle brandissait, Yaoda Le prit par la main et commenca a Le sermonner
doucement afin de Lui inculquer la peur.

Dans le verset commengant par rudantam, Sri Satyavrata Muni a pleinement saisi
la signification de ce verset du Bhdgavatam. A la suite de la seconde partie du verset
précédent, il continue d’établir la suprématie de son Seigneur par la description de Ses /ilas
uniques. Savourant ce méme divertissement que décrit ci-dessus le Srimad Bhagavatam,
il explique ainsi cette deuxieme strophe: «Quand Il vit Sa mére un biton 2 la main, Il fut
inquiet, pensant qu’elle allait Le battre. Il espéra donc quen lui montrant a quel point Il
avait peur, Il pouvait éviter d’¢tre puni. Il Se mit alors a pleurer amérement, rudantam,
et a Se frotter les yeux de Ses deux mains de lotus, karambhoja-yugmena netra-yugmanm
myjantams .

Se frotter les yeux des deux mains correspond au comportement naturel d’un enfant.
Cela constitue la spécificité de Sa balya-lila et c’est une explication des termes karimbhoja-
yugmena netra-yugmanm. myjantam. Mais ces mots peuvent également revétir deux autres
sens. Le premier est que de vraies larmes Lui sont instantanément venues a cause de Sa
peur. Afin de les faire couler, Il Se frotte continuellement les yeux des deux mains. La
deuxieme signification est que des flots continus de larmes coulant déja de Ses yeux, II Se
les frotte des deux mains pour les essuyer.

Satanka-netram signifie que Ses yeux expriment Sa crainte détre puni, parce que Son
mental est submergé par la peur. Cela peut encore étre interprété comme signifiant: «Il
regarde de tous cOtés, car Il est tres agité par la peur». Sa tentative pour éviter d’étre battu
par Sa mere est un autre de Ses divertissements confidentiels uniques.

En outre, 4 cause de Ses lourds sanglots et pleurs incessants (mubub-svasena), le
collier de perles et les autres parures (kantha-sthita-graivam) autour de Son cou, marqué
de trois lignes gracieuses (#7:-rekbarka) semblables aux rainures annelées d’une conque,
tremblent également (kampar). Cest ainsi qu'apparait Sti Damodara, 'abdomen ceint de
cordes. Dans cette description, Sri Satyavrata Muni a pleinement rendu la signification
d’un autre verset du Syimad Bhagavatam (10.9.14):
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tam matvatmajam avyaktanm
martya-lingam adhoksajam
gopikolukbale damna
babandba prakytam yathi

Tout comme ici-bas une meére peut punir son fils lorsqu’il fait des bétises,
pareillement, Mére Yasoda, considérant simplement Sri Krsna comme son
fils, L'attacha avec une corde au mortier de broyage comme s’Il avait été un
enfant ordinaire.

Le verset ci-dessus mentionne que la corde fut nouée 2 la fois 2 Son ventre et au

mortier." Le sage a ainsi révélé la suprématie extraordinaire de Sri Krsna en dépeignant

Sa bhakta-vasyata-visesa, la caractéristique par laquelle Il permet 2 Ses dévots d’avoir une

emprise sur Lui.

Sri Satyavrata Muni emploie les mots bbakti-baddbam dont le sens est bbakryaiva
baddbam - «Sti Krsna n’est lié que par la bhakti, et rien d’autre». La solidité de toutes les

cordes ne pouvait donc en rien L'immobiliser. Il accepta donc d’étre attaché en raison,
d’une part, de la puissance de la bhakti de Sri Yasoda pour Lui sous forme d’affection

maternelle et, d’autre part, de Sa propension unique a vouloir étre assujetti a Ses bbaktas,

dont Sa mere, signe de Sa bbakti pour eux. C’est pourquoi, méme lorsque Mere Yasoda

noua toutes les cordes quelle avait rassemblées, elle ne parvint pas a Le lier. Il manquait

toujours un espace inexplicable de deux doigts.

Cela est décrit dans le Syimad Bhagavatam (10.9.15-17):

tad dama badbyamdénasya
svarbhakasya kridgasah
dvy-angulonam abbit tena

sandadbe nyac ca gopika

Quand Mere Yasoda tenta d’attacher son coquin de fils, la corde était trop
courte de deux doigts. Elle la noua donc 4 une autre corde. (15)
yaddsit tad api nyinam
tendanyad api sandadbe
tad api dvy-angulam nyinam
yad yad adatta bandbanamam
Cependant, il manquait encore deux doigts. Ainsi, chaque fois quelle
ajoutait une corde, il lui manquait toujours I'équivalent de deux doigts. (16)

1 7 1s N ;1= . (e s .
Note de Iéditeur: Mére Yasoda a d’abord noué une extrémité de la corde autour d’un lourd mortier
de broyage, puis a mis I'autre extrémité autour du ventre de son enfant afin de Le maintenir solidement

attaché.
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evam sva-geha-damdani
yasoda sandadbaty api
Bien qu’elle etit noué ensemble toutes les cordes de sa maison, Mére
Yasoda ne put ficeler Krsna. (Voyant cela, les gopis se mirent a rire. Totalement
perplexe, elle partit elle aussi dans un fou rire.) (17)

L’autre raison pour laquelle II fut attaché par le ventre (damodaratva) est: bbakti-
baddbam - «Il n’est compleétement conquis que par la bbakti de Ses dévots». Cette
signification conduit en réalité a la précédente: Il est retenu captif  cause de Son bhakza-
vasyatd (Sa volonté d’étre soumis  Ses dévots). A cet égard, le Srimad Bhigavatam
(10.9.18-21) déclare:

sva-matuh svinna -gatraya
visrasta-kabara-srajah
dpstva parisramam kyspab
krpaydsit sva-bandhane
Elle s¥était épuisée 2 nouer plusieurs cordes bout a bout et son corps était
couvert de sueur. Les fleurs maintenues dans ses cheveux étaient tombées de
sa tresse défaite et sétaient éparpillées ici et 1a. Voyant la fatigue de Sa mere,
et empli de compassion, le petit Krsna lui permit alors de Lattacher. (18)

evam sandarsitd by anga
harina bhakta-vasyata
sva-vasendpi kysnena
yasyedan sesvaram vase
(0] Maharaja Pariksit, tout cet univers, avec les puissants devas qui
le gouvernent, est entierement soumis a Dieu la Personne supréme et
indépendante, Sri Hari. Pourtant, Il S’est laissé lier afin de montrer qu’ll est
volontairement assujetti a Ses dévots. (19)

nemam virisico na bhavo
na sriv apy anga-samsrayi
prasadam lebbire gopi
yat tat prapa vimuktidat
Le Seigneur Supréme Sri Krsna, qui accorde le salut a tous, n’a jamais
montré au seigneur Brahma, 2 Maheévara (Siva) ou méme 2 Sa compagne
éternelle Laksmi-devi qui est Sa moitié, la gentillesse dont Il a fait preuve
envers cette gopi, Yasoda. (20)
ndyani sukbdpo bhagavin
debinam gopika-sutah
Jhdninan catma-bhitanam
yatha bbaktimatam iha
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Bhagavan Sri Krsna, fils d’une gopi (gopikd-sutah), est difficilement
accessible pour les astanga-yogis qui s’identifient au corps et se livrent a
de rudes austérités. Il n’est pas non plus facile 4 atteindre pour les jianis
réalisés qui sont absorbés par la connaissance de lomniprésence moniste.
Mais ces compagnons aimants, plongés dans Son service, qui Le considérent
simplement comme le fils chéri d’une gopz, Lont aisément atteint. [En dautres
termes, bien que les ascetes et les impersonnalistes se donnent beaucoup
de mal pour atteindre le Seigneur Supréme St1 Krsna, ils ne parviennent a
connaitre qu’une expansion incompléte ou partielle de Sa personne.] (21)

Ces versets illustrent la raison susmentionnée pour laquelle Sti Krsna fut attaché.?
Plus loin, dans le Srimad Bbdgavatam (10.10.25), Sri Krsna déclare:

devarsir me priyatamo
yad iman dhanadatmajan
tat tatha sadbayisyami
yad gitam tan mabdatmand
Devarsi Narada est Mon dévot infiniment cher. Par conséquent, méme
si ces deux freres, fils du trés riche deva Kuvera, n'ont aucune dévotion pour
Moi, Je dois néanmoins honorer la parole de Sti Narada en leur apparaissant
directement et en leur accordant Mon service dévotionnel.

Le sens profond de cette déclaration de Sri Krsna renvoie au fait qu’ll délivra les
deux fils de Kuvera, sous leur forme d’arbres jumeaux arjunas, parce qu’ll était heureux
de la dévotion que Lui témoignait Sri Nirada. En effet, $1i Krsna accomplit tous Ses
divertissements lorsqu’ll est satisfait de la bhakts de Ses dévots. Cest encore la une autre
signification importante des termes bbhakti-baddham: 11 est capturé par la bhakt:.

~ Ainsi sacheve la version frangaise du
Dig-darsini-tika du deuxiéme verset ~

THERESIETT

% Note de Iéditeur: La raison en est que Sti Krsna est lié par leffet de Sa qualité de bhakta-vasyata.
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Dig-darsini-vrtti

Cejour-la, StiKrsna, Lui qui fait trembler les trois mondes par un simple mouvement
des sourcils, est submergé par la peur que Lui inspire Sa mére. Voyant la baguette dans
sa main, Il tremble et bredouille: «Maman, attends, ne Me tape pas! Je n’ai pas cassé la
jarre de yaourt.»

cQ¥D5

Mere Yasoda est un peu corpulente. Pendant quelle courait, sa tresse se défit et les
fleurs fixées dans ses cheveux commencerent a tomber, comme pour dire: «T'u n’es pas
seule, nous aussi sommes 2 tes cOtés».

Les dévots qui ont purifié leur coeur de toute souillure en sabreuvant sans cesse du
nectar de la dévotion 4 Sti Krsna, dévotion pleine d’un attachement extréme a Sa personne
et ornée du renoncement au monde matériel, atteignent un profond état de méditation
sur Lui dans leur coeur immaculé totalement saturé de service damour.

Dieu la Personne Supréme apparait parfois, sous la forme de Narayana, dans les
méditations du seigneur Brahma (le créateur de I'univers) et des quatre Kumairas (les
sages originels). Pourtant, méme dans leur recueillement le plus profond, ils ne peuvent
Le capturer sous Sa forme de Vrajendra-nandana Sri Krsna, tandis que Mere Yasoda
put Lattacher, Lui qui est I'incarnation complete de tous les sentiments d’amour
transcendantal. Des guerriers a la puissance inimaginable, malgré leur trés grande bravoure,
ne représentent aucune menace pour Krsna.

Mais Mere Yasoda ne L’a pas seulement capturé; brandissant une baguette, elle Le
menaga: «Dois-je Te battre maintenant?»

Tout en frottant Ses yeux pleins de larmes et en essayant de Se cacher derriere Sa mere,
Kanhaiya S%écria: «Mere, ne Me frappe pas!» Il ne la regardait pas directement; Ses yeux
emplis de crainte fixaient seulement la baguette qu’elle tenait 4 la main.

— Tu es 'ami des singes! Cora! Voleur! sexclama-t-elle.

—Maman, il n’y a pas de cora dans Ma dynastie. En revanche, il y en a un® dans la tienne.
— Ah, vraiment!? Si Tu n’as pas volé le beurre, alors qui nourrissait les singes?

— Cest celui qui a créé les singes qui les a nourris.

— Vraiment? Dis-moi franchement: qui a cassé cette jarre?

— Maman, quand tu t'es précipitée pour sauver le lait, tes grosses clochettes de chevilles
ont heurté la jarre et I'ont cassée.

3 Note de Iéditeur: Cora-ghosa-gopa était le nom de I'un des ancétres de Si Yasodi. Cora signifie
littéralement «voleurs.
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— Ah oui? Alors d’ol1 vient tout ce beurre sur Ton visage?
— Maman, les singes étaient en train de chaparder le beurre, alors Jai essayé de les faire
fuir. Et dans leur fuite, ils M’en ont étalé sur la bouche.
En entendant ce dialogue, toutes les gopis se mirent  rire.
— Tu ne T’en tireras pas aussi facilement. Je vais T attacher, reprit Yasoda.

Son humeur était grave. «Si je ne Le chitie pas, Il deviendra un véritable chenapans,
pensait-elle. Cest dans cet état deesprit qu'elle décida de Lattacher. Bien que Sri Krsna
Se mit a pleurer, elle ne Le laissa pas partir. Elle se dit: «Je vais Le garder attaché pendant
un moment, et quand jaurai fini de baratter le yaourt, je Le détacherai et Lui donnerai
du beurre, puis je Lallaiterai pour Le calmer.»

Mere Yaoda voyait les choses ainsi: «Krsna est un voleur rusé et malicieux (khala),
et Il a pour complice ce mortier de broyage (u#litkhala). Les deux méritent d*étre punis.
Je les attacherai ensemble de telle sorte que Krsna ne puisse Se détacher du mortier.»

Ces pensées en téte, elle commenca a Lattacher.

tad-dama badbhyamanasya
svarbbakasya krtdgasah
dyangulonamabbiittena

sandadbe ‘nyacca gopikah

Srimad Bhagavatam (10.9.15)

Quand Meére Yasodai tenta de ficeler son coquin de fils, la corde était trop
courte de deux doigts. Elle la noua donc 4 une autre corde.

Elle avait défait le ruban de soie de sa tresse afin d’attacher Krsna avec. A partla chaine
dor autour de Sa taille, Krsna était tout nu. Bien que Sa taille minuscule ne mesurit pas
plus de douze doigts, le ruban ne parvint pas 4 en faire le tour: il était trop court de deux
doigts. Mere Yasoda demanda une autre corde 4 une amie, mais cétait encore trop court.
Elle en récupéra et en assembla d’autres, mais c’était toujours trop court de deux doigts;
ni plus, ni moins.

Il'y a la un sens ésotérique. Un doigt représente les efforts du sadbaka et l'autre, la
miséricorde du Seigneur. St Bhagavan ne devient dépendant de Son dévot que lorsque
ces deux éléments sont réunis.

cQ¥DH

La Rimanuja Sampradiya est divisée en deux branches qui privilégient respectivement,
soit les écritures védiques, soit les écritures tamoules. La premiére porte le nom de Vadakalai
et la seconde, Tenkalai. Ces branches ont des opinions distinctes quant aux moyens
d’atteindre I'objectif ultime. Le point de vue des vadakalai-ramanujas se fonde sur I'idée
d’une grice résultant d’'une cause. Leur opinion sapparente a I'analogie du bébé singe qui
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s’aggripe 4 sa mére pour se protéger (markata-nydaya).

Lorsque la guenon se déplace avec son petit, elle ne fait aucun effort pour le tenir.
Celui-ci s'accroche fermement 2 elle pendant quelle bondit d’arbre en arbre. Et 8’il vient
3 tomber, sa mére le rejettera pour toujours.

A Popposé, les terkalai-ramanujas soutiennent le concept d’une miséricorde
immotivée. Leur position évoque I'image de la chatte portant son chaton dans sa gueule
(marjara-nyaya). En effet, lorsqu’elle le transporte, celui-ci se laisse faire, sans produire
le moindre effort.

Ainsi, tandis que les adeptes de Iécole vadakalai essaient d’obtenir la grice de Bhagavan
par leurs propres efforts, ceux de Iécole terikalai n’ont foi qu'en la miséricorde sans cause
de Bhagavan, considérant leurs propres efforts inefficaces.

L¥école gaudiya-vaisnava affirme que les deux points de vue sont nécessaires, comme
I'illustre I'analogie suivante. Une personne tombée dans un puits crie: «Je vous en prie,
aidez-moi! Sortez-moi de 1a!» Quelqu’un, du haut du puits, lui dit alors: «Je vais faire
glisser une corde. Attrapez-la et je vous sortirai de la.» Mais si la personne au fond du puits
ne saisit pas la corde, elle ne sera pas libérée. Elle doit donc attraper fermement l'extrémité
de la corde qui lui est tendue, tandis qu'un quidam hors du puits la hissera par I'autre
extrémité de cette méme corde.

Dans cet exemple, la personne dans le puits réclame d’abord de l'aide, puis agrippe
fermementla corde. Ces efforts sont les moyens de sa délivrance, ils constituent en d’autres
termes sa sadbana. D’en haut, la personne qui essaie de I'extraire du puits lui accorde une
miséricorde sans cause. Pour celui, impuissant, qui est tombé dans le puits de I'existence
matérielle, la miséricorde sans cause de Sri Bhagavian descend 4 'image de cette corde, et
lexécution de sa sadbana consiste 4 saisir cette corde et a servir Ses pieds de lotus.

Mere Ya$oda ne renonga pas a attacher Krsna, elle poursuivit ses efforts. Toutes les gopis
tapaient dans leurs mains en disant: «O Yadoda, le créateur n’a pas écrit sur le front de ce
garcon qu’ll serait lié, comment donc pourrais-tu L’attacher?» Mére Yasoda, honteuse,
pensa: «Quelle humiliation! Je ne suis méme pas capable d’attacher I'enfant qui est né
de mon propre ventre.»

Prenant refuge en Bhagavin Sri Nariyana, elle commenga 2 prier en silence: «0
Nirayana, s'il Vous plait, aidez-moi. Si je ne peux attacher ce garcon aujourd’hui, ce sera
une honte pour moi. Sauvez mon honneur.» Son visage avait rougi comme le soleil levant
et des gouttes de sueur roulaient sur ses joues, telles des perles. Le Srimad Bhagavatam
(10.9.18) le décrit ainsi:

sva-mdtub svinna-gatrayd
visrasta-kabara-srajah
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drstod parisraman krsnab
krpayasit sva-bandhane
SriKrsna vit que Sa mére avait le corps trempé de sueur, que les guirlandes
de fleurs nouées dans sa tresse étaient tombées et quelle était complétement
épuisée. Devant sa fatigue extréme, compatissant, Il Se laissa attacher.

Clest avec la méme détermination inébranlable et les mémes efforts acharnés que les
sadhakas devraient exécuter leur sadhana-bhajana. Sti Krsna sera alors attendri et Se
verra contraint de leur accorder Son sublime service dévotionnel. En effet, quand Krsna
vit la ferme résolution de Mére Yasoda, Son coeur se mit 4 fondre et Sa puissance la plus
élevée (Sa miséricorde, la totalité de Ses pouvoirs combinés) se manifesta sous la forme
de bhakta-vatsalyata, laffection qu’ll témoigne 4 Ses dévots. A ce moment précis, Son
aisvarya-sakti (Sa puissance de majesté supréme) disparut et Il Se laissa attacher.

Meére Ya$oda a fourni un effort intense avec une détermination sans faille. En suivant
son exemple, les sadhakas doivent essayer de faire fondre le coeur de Sri Krsna pour Lobliger
ales engager dans un service plein d’amour pour Lui 4 travers une pratique dévotionnelle
empreinte de sentiments amoureux sinceres (bhiva), d’un grand enthousiasme et d’une
grande anxiété (utkantha), d’un sens profond de I'intimité et du lien (sambandha), d’un
sentiment de possessivité pour Sa personne (mamatd) et d’une affection intense a Son

égard (priti).
«Q¥D-

Concernant le verset susmentionné du Srimad Bhagavatam, débutant par sva-matub,
il nous faut ici considérer un point important. Dans son commentaire sur ce verset, Srila
Vi$vanitha Cakravarti Thikura explique:

Le tour de taille de Krsna ne mesure que douze doigts et la longueur de la corde
augmentait continuellement. Pourquoi Sa mere n’arrivait-elle donc jamais a
Lattacher? Cest parce que Krsna pensait: «Je ne pourrai plus voler de beurre ni
jouer avec Mes amis, autant de choses importantes que Je fais tous les jours, c’est
pourquoi Ma mere ne doit absolument pas M’attacher.» Son aisvarya-sakti, qui
rend possible 'impossible, se manifesta immédiatement en Lui et se mit a Le servir.
Par conséquent, bien que Son tour de taille soit resté le méme, et que la corde soit
devenue tres longue, Sa mere ne put Lattacher.

Les vraja-gopis qui assisterent a ce divertissement avec Mére Yasoda ne purent en percer
le mystere. Pourquoi la corde érait-elle toujours trop courte de deux doigts?

Sri Krsna ne pouvait pas étre entravé par une corde ordinaire parce que toutes les
dispositions pour Ses lilas sont prises exclusivement par Sa propre puissance intrinseque,
la yogamaya. De plus, Sti Krsna ne possede ni extérieur ni intérieur, ni début ni fin. Il
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existe éternellement dans Sa svar#pa, i la fois avant la création des univers phénoménaux
et apres leur totale destruction.

Dans l'intervalle, Il pénétre tous les univers et réside en chacun de leurs atomes, tout en
demeurant akbila-rasamyta-mirtip, la forme originelle et totale du nectar transcendantal
condensé. En réalité, Il est nectar (zso vaih sah). Ainsi, Sri Krsna, étant 3 jamais au-dela
du champ de perception des sens matériels, est tout 2 fait inconcevable. Pourtant, Mére
Yasoda Le voit simplement comme son fils.

Mue par ce sentiment, elle se comporte avec Lui de fagon si naturelle et apparemment
ordinaire que sa relation avec Lui peut méme ressembler 4 une liaison de ce bas-monde.
Mais grice a cette simple relation d’amour, elle fut en mesure d’attacher SriKrsna. Celui-
ci ne peut jamais étre contraint par quiconque n’a pas abandonné tout intérét séparé
pour le plaisir personnel, qui est opposé 4 la tendance 4 Le satisfaire. Il ne sera lié que par
qui cultive I'uttama-bbakti, 1a fonction intrinseque de I'identité constitutive parfaite de

’ime et qui n'est pas inhibée par les actes intéressés, le yoga mystique et la connaissance
spéculative. Par conséquent, Iénergie de compassion et de miséricorde de Sri Bhagavin,
la plus sublime de toutes Ses puissances, ne se manifeste que par I'exécution d’une telle
uttama-bhakti. En présence de cette énergie, l'aisvarya-sakti de Sri Bhagavin par laquelle
11 déploie Sa magnificence supréme devient impuissante. Lorsqu’apparait Son énergie de
miséricorde, Sti Krsna Se place de Son propre gré sous son controle.

Que dire de tous ceux qui essaient d’attacher Sri Krsna, si méme Devaki et Vasudeva
n’y parvinrent pas malgré les pénitences extrémement sévéres qu’ils exécutérent dans
leurs vies antérieures*? Il peut volontairement Se soumettre 4 un sadhaka quand Il le
voit remplir avec empressement et grande persévérance un service damour pour Lui,
mais les austérités seules ne peuvent Le séduire. Il n’a d’attrait que pour I'amour sincere.

Avant Pavénement de Sri Caitanya Mahiaprabhu, la bbakt: était visible en ce monde,
mais non le bbakti-rasa. Sti Riapa Gosvami a exaucé le désir profond de Stiman
Mahiprabhu. Dans les textes sacrés qu’il a compilés, notamment le Bbakti-rasamyta-
sindbu etle Syi Ujjvala-nilamani, il a parfaitement défini le sens du bhakti-rasa, décrivant
toutes ses divisions et subdivisions en détail. Sriman Mahiprabhu apropagé le bhakti-rasa
par intermédiaire de Ses compagnons les plus proches: Sti Svaripa Damodara, Sri Raya
Ramainanda, Sti Riapa Gosvami, Sti Sanitana Gosvami, Sri Raghunatha Disa Gosvami,
Srila Viévanitha Cakravarti Thakura, Srila Bhaktivinoda Thakura, Srila Bhaktisiddhinta
Sarasvati Thakura, mon propre maitre spirituel, Srila Bhaktiprajiana Ke$ava Gosvami
Maharija, et bien d’autres encore.

4 1 1s . Lo . . ST . R

Note de I'éditeur: Bien que St Krsna leur ait accordé la bénédiction qu’ils désiraient en devenant leur
fils, Il accomplit tous Ses doux jeux d'enfance a Vraja, soustrait aux yeux de Ses parents. Lorsqu’Il retour-
na vers eux dans Ses divertisements ultérieurs, Son identité en tant que Seigneur Supréme fut révélée.



Srt Damodarastakam e=9

cQ¥EDH

Mere Yasoda enroula la corde autour du ventre de Krsna, L’attacha au mortier de
broyage, puis retourna baratter le yaourt, son attention constamment fixée sur son fils. Ace
moment précis, Dama, Sridama, Sudama, Madhumangala et d’autres amis pétres (sakhds)
de Krsna arrivérent. Sri Baladeva Prabhu, revenu 2 Nanda-bhavana avec Sa mére Rohini
de la demeure d’Upananda, avait aussi rejoint leur groupe. Quand II vit que Son petit
frere était attaché et qu’ll pleurait, Il devint furieux. Des larmes mélangées au maquillage
noir coulaient des yeux de Krsna. Du c6té ot le baume avait été totalement enlevé, le flot
de larmes était comparable aux eaux claires du Gange. De l'autre, ot les larmes étaient
sombres a cause du £hdl, il rappelait les eaux noires du fleuve Yamuna. Ainsi, les deux cours
d’eau se déversaient-ils sur Sa poitrine. Fulminant, Baladeva Prabhu demanda 4 Kanhaiya
et aux sakhbds qui L'avait attaché, tout en pensant: «Je punirai aujourd’hui méme celui
qui a ligoté Mon Kanhaiya!» Madhumangala Lui chuchota alors a 'oreille: «Cest Mere
Yasodi qui a attaché Krsna» Des qu’ll entendit le nom de Yasoda, Baladeva Prabhu Se tut.

Apres quelques instants, Il tenta de défaire le solide noeud qui retenait captif Son
frére, mais en vain. La raison en est que l'amour des dévots dans vatsalya-rasa (amour
parental) est supérieur a 'amour des dévots dans sakbya-rasa (amiti¢). Au demeurant, si
Baladeva Prabhu était apparu dans Sa forme d’Ananga-mafijari, sous laquelle Il sert Krsna
dans le plus haut rasa, madhura-rasa (amour conjugal), Il aurait pu défaire le noeud. Et
bien que tous les sakhais aient continué d’ceuvrer ensemble pour détacher Krsna, ils n’y
parvinrent pas.

Sti Krsna cessa progressivement de pleurer. Méme Lui ne pouvait Se libérer. «Allez,
Lui dirent les sakhas, nous allons renverser le mortier et le trainer hors de la cour pour
jouer.» Clest alors qu’Il Se souvint de I'incident qui se produisit longtemps auparavant
entre les deux fils de Kuvera et Son cher dévot:

devarsir-me priyatamo yadimau dbanaddatmajan
tat-tatha sadhiyisyami yad-gitam tan-mahdtmand

Srimad Bhagavatam (10.10.25)

Devarsi Nirada est Mon dévot infiniment cher. Par conséquent, méme
si ces deux freres, fils du trés riche deva Kuvera, n'ont aucune dévotion pour
Moi, Je dois néanmoins honorer la parole de Sti Narada en leur apparaissant
directement et en leur accordant Mon service dévotionnel.

Les deux fils de Kuvera, un ami cher 2 Devarsi Narada, se prénommaient Nalakaivara
et Manigriva. Un jour, se baignant dans la Mandakini (le Gange céleste) en compagnie de
demoiselles des planetes édéniques, ces deux freres, enivrés par la fierté qu’ils tiraient de
leur richesse, leur beauté, leur jeunesse et la noblesse de leur naissance, virent leur orgueil
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enfler encore davantage sous l'effet de I'alcool. Cest alors que Devarsi Narada vint a passer
par la. Quand les jeunes femmes le virent, elles se hitérent de sortir de l'eau, se revétirent
et lui offrirent leurs hommages. Mais Nalakavara et Manigriva, aveuglés par I'arrogance,
sabstinrent de faire de méme et restérent nus tout en se demandant d’oti venait cette
personne. Ne prétant aucune attention au grand sage, ils continuérent sans vergogne
dappeler les demoiselles célestes a retourner dans I'eau.

Quand Sri Nirada vit le comportement dégradé de Nalakivara et Manigriva, il fut
saisi de compassion pour eux. En apparence, il feignit la colere et les maudit: «Puisque
vous avez adopté le comportement qui sied aux arbres, qu’il en soit ainsi! Devenez donc
des arbres.»

En entendant la malédiction prononcée par Devarsi Narada, les deux fréres furent
remplis d’effroi. Tombant a ses pieds, en pleurs, ils le supplierent de leur pardonner.
«Comment pouvons-nous étre délivrés?» senquirent-ils.

Sri Nirada répondit: «Vous deviendrez tous deux des arbres jumeaux arjunas, pres
de la maison de Nanda Maharija a Gokula. Alafindu Dviapara-yuga, Svayam Bhagavan
Sri Krsna vous libérera pendant Ses divertissements d'enfance.»

Quand Sri Krsna Se remémora la malédiction de Son dévort, Il éprouva une grande
compassion pour les deux fils de Kuvera. A seule fin de les délivrer, Il traina, accompagné de
tous Ses amis, le lourd mortier vers les immenses arbres arjunas®. Bien qu’ils fussent soudés
A leur base, Sri Krsna parvint & Se faufiler entre les deux, mais le mortier, en revanche,
y resta coincé. Des qu’ll tira fortement dessus pour le dégager, les deux arbres furent
déracinés et sabattirent en heurtant le sol dans un fracas assourdissant.

Puis, de l'intérieur des troncs millénaires, deux étres divins apparurent et
circumambulerent le Seigneur en chantant Ses gloires. Apres Lui avoir demandé pardon
pour leur oftense, Sri Krsna leur expliqua:

«Que vous ayez rencontré St Narada a eu pour résultat infaillible que méme vous,
des vauriens, étes en mesure de Me voir face a face, et 'ensemble de tous les péchés que
vous avez commis dans vos innombrables naissances vous a désormais quitté. Puissiez-
vous atteindre la bbdva-bhakti pour Ma personne.»

Par la miséricorde immotivée de Sri Krsna, ils demeurérent alors 2 Goloka-Vrndavana
et devinrent les célebres narrateurs Madhu-kantha et Snigdha-kantha qui, en tant que
compagnons particuliers de St7 Krsna, racontent éternellement Ses divertissements illimités
dans les assemblées de Sri Nanda Biba ou des gopis.

5 . . . . A . N

Note de Iéditeur: Les vieux arbres a7junas deviennent extrémement grands. Conformément i la
malédiction de Sri Nirada, Nalakavara et Manigriva sont restés sous cette forme d’arbres pendant cent
années célestes, soit environ quinze millions d’années terrestres.
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Ce que I'on ne peut obtenir, méme apres avoir accumulé des actes pieux (sukrtz)
pendant des millions de vies, peut étre obtenu trés rapidement par la miséricorde sans cause
du guru, des vaispavas et de St Hari. Les dévots versés dans I'art de savourer les sentiments
amoureux des v7aja-gopis sont les dépositaires de la lobbhamaya-bhakti (la dévotion 4 Sri
Krsna imprégnée de désir intense). Certains d’entre eux montreront de affection 4 une
personne donnée et auront la méme disposition d'esprit quelle (sa-jatiya-snigdha). Si
cette derni¢re obtient leur compagnie, elle devra réaliser qu’ils sont ses amis les plus chers.
Leur consacrant sa vie méme, elle devra les servir et sefforcer d’acquérir leur état d’Ame.

Mais comment peut-on atteindre une telle disposition d'esprit? Qui aspire a la méme
relation (sambandha) que ces grands dévots rasikas entretiennent avec leur svamini, Sti
Radhi, et Ses compagnes, et aspire a connaitre la méme profonde possessivité (mamata)
pour Elle, et la méme intense inclination 4 La servir (seva-vasana), peut des lors atteindre
cette disposition d’esprit. Ce nest qu’ainsi que 'on pourra réellement servir ces dévots
rastkas et que notre vie sera couronnée de succes. Il n’existe pas d’autre moyen.

QD5

Apres avoir entendu le grondement assourdissant que produisit la chute des deux
arbres massifs, Nanda Baba se précipita et découvrit Kanhaiya, toujours attaché, debout
entre les arjunas déracinés. Il fut ébranlé de voir Krsna si pres des arbres abattus et pensa:
«Aujourd’hui, Sri Nairiyana nous a vraiment accordé Sa protection! Que se serait-il passé
si Kanhaiya S%était trouvé sous ces arbres quand ils sont tombés?»

Accourue également sur les lieux, Mere Yagoda eut un choc a la vue de ’horrible scéne.
Effarée, elle se demandait: «Que s’est-il passé?»

Nanda Babi demanda alors aux enfants: «Comment est-ce arrivé?»

Dans leur langage sommaire, les enfants expliquérent: «Baba, dés que Kanhaiya a tiré
le mortier entre les deux arbres, ils sont tombés et deux trés beaux étres en sont sortis. Ils
ressemblaient 4 des devas. Ils ont joint les mains et ont offert des prieres 4 Kanhaiya. Puis
ils ont tourné autour de Lui et sont partis vers le nord.»

Mais Nanda Baba n*était pas convaincu. Il prit son fils sur ses genoux. Krsna, qui
jusqu’ici avait gardé le silence, éclata en sanglots dés qu’Il fut sur les genoux de Son pére.
Quand Nanda Biba et les patres virent Krsna pleurer, ils fondirent eux aussi en larmes.
Apaisant son fils chéri, Nanda Baba défit le noeud.

En réalité, le noeud qui retenait Krsna n’était pas fait de corde, mais de vatsalya-rasa. Par
conséquent, seuls Ses compagnons dans vatsalya-rasa ou madbura-rasa (amour conjugal)
ont le pouvoir de le défaire. Les amis et serviteurs de Krsna qui sont respectivement en
sakhya-rasa et ddsya-rasa, ou ceux qui entretiennent avec Lui une relation passive ou
neutre (s2nta-rasa), n’auraient pu défaire le noeud de Mere Yasoda. Toutefois, méme dans
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vatsalya-rasa, il existe des degrés. En effet, 'amour de Mére Yasoda, qui parvint a attacher
Krsna, est supérieur a celui de Nanda Biba, qui Le détacha.

Quand Meére Yasoda vit ce qui était arrivé i son Kanhaiya, elle fut frappée de stupeur,
ne pouvant faire le moindre mouvement. Elle était figée comme une statue, incapable
méme de pleurer. Nanda Biba apaisa quelque peu Kanhaiyi et Lui donna un laddu qu’il
tira de son sac de toile.

— Dis-moi, Kanhaiyi, qui T" attaché? demanda-t-il.

— Maman, répondit Krsna.

Nanda Baba demeura silencieux, mais il résolut d’imposer 3 Mere Yasodai la plus
grande punition qu’un étre cher puisse donner. Pour le reste de la journée, il ne lui
adressa pas un seul mot. Avec gravité, il prit Krsna et Balarima dans ses bras et se rendit
a Brahmanda-ghita pour se baigner. Puis tous allerent au gos2/a (la grande étable qui
abrite les vaches). Entre-temps, Mére Yagoda était devenue aussi séche et inanimée qu’un
morceau de bois mort.

Dans le gosala, Nanda Baba rassasia Krsna et Balarima de bonbons au sucre candy
et de lait qu’il faisait gicler directement du pis des vaches dans Leur bouche. Quand ils
rentrerent chez eux, Mére Rohini leur servit le repas qu’elle avait préparé et Nanda Baba,
ensilence, donna 2 manger aux enfants. Aprés qu’ils eurent terminé, il mangea a son tour,
puis tous retournerent au gosila.

Le soir, accompagnée de Mere Rohini et des autres femmes 4gées de Vraja, [épouse
d’Upananda rendit visite 2 Nanda Baba.
Meére Rohini demanda a Balarama: «Va chercher Krsna».
Cejour-la, Krsna avait donné a Balarima une telle bourrade qu’Il Lavait fait tomber
en arriére a une certaine distance.
L¢pouse d’'Upananda et Mére Rohini purent finalement parler 4 Kanhaiya.
— Ecoute, Kanhaiya, Ta mere pleure beaucoup. Va la voir, Lui dirent-elles.
— Non, Je n’irai pas, répondit-Il.
— Alors, viens prés de moi, demanda Rohini.
Mais Kanhaiya S%cria violemment: «Non, Je ne viendrai pas. Je t’ai appelée tres fort
quand Maman Ma attaché, mais tu n’es pas venue. Je ne viendrai pas pres de toi.»
— Avec qui mangeras-T'u? demanda Mere Rohini.
— Avec Mon pere, répondit Krsna.
— Etavec qui joueras-Tu? continua-t-elle.
— Avec Diu Bhaiya, Mon grand frére Balarama, poursuivit-Il.
— Etavec qui dormiras-tu? insista Mére Rohini.

— Avec Mon pere, répondit Krsna.
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Rohini Lui dit: «Jusqu’a présent, Tu as toujours dormi avec Ta meére, mais 4 partir
d'aujourd’hui Tu vas dormir avec Ton pere? Va donc voir Ta maman, qui pleure 2
chaudes larmes pour Toi!»

Nanda Biba demanda: «Dois-je battre Ta meére?» En réponse  ces mots, Kanhaiya
saisit la main levée de Son pere.

Rohini continua: «Et si Ta mere meurt soudainement...?». Des que Krsna entendit
cela, II éclata en sanglots et Se précipita vers Mere Rohini, qui Lemmena aupres
de Yasoda. Lorsquelle Le mit sur les genoux de Yasoda, celle-ci se mit a sangloter
bruyamment. Nanda Baba, le coeur brisé, se mit également a pleurer. Rohini et tous
les autres habitants de Vraja rassemblés commencerent aussi a verser des larmes. Les
pleurs emplirent ainsi toute 'atmosphére. Enfin, les ainés respectés de Vraja réussirent
a apaiser tout le monde.

Ce soir-la, a '’heure du diner, Nanda Baba demanda 4 Kanhaiya: «Va chercher Ta
maman». Aussitot, Sri Krsna alla attraper le voile de Sa mére et, bien quelle hésitat 2
venir, 'amena aupres de Nanda Baba. Elle servit le diner et tous prirent leur repas dans
une grande allégresse. Apres quoi, Mere Yasoda blottit Sri Krsna dans ses bras et se retira
dans sa chambre.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-vrtti du deuxieme verset ~
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itidrk sva-lilabhir-ananda-Runde
sva-ghosar nimajjantam-akhyapayantam
tadiyeSita-jiiesu bhaKtair-jitat-tvam

punah prema-tas-tam Satavrtti vande

MOT-A-MOT

itidrk - comme cela (Ses divertissements d’enfance suprémement enchanteurs tels que le
dama-bandbana-lila, ou Il fut attaché par la taille); sva-/ilabhih - par Ses divertissements
uniques et hors du commun; dnanda-kunde - dans des lacs insondables de bonheur; sva-
ghosam - tous les habitants de Sa demeure de Gokula, ou toutes les entités manifestées
par Iénergie chargée de Ses réjouissances; nimajjantam - en plongeant completement et
perpétucllement; akbyapayantam - en informant; tadiya-isita-jiiesu - Ses compagnons,
ceux qui connaissent Sa divinité absolue; bbaktazh - par Ses dévots aimants; jizatvam - Il
est conquis; punal - encore; prematah - avec amour; tam -  Lui; sata-avytts - des centaines
de fois; vande - hommages.

TRADUCTION

Par Ses divertissements d’enfance tels que ce dama-bandbana-lila, 11 plonge
perpétuellement tous les habitants de Gokula (gopas, gopis, vaches, veaux, etc.,
lesquels émanent tous de Son énergie de plaisir) dans des océans de félicité. Il indique
ainsi 4 ceux qui sont habités par la conscience de Sa divinité absolue que seul 'amour
pur et simple de Ses dévots peut Le conquérir. J'offre 4 nouveau des centaines de fois
mes hommages débordant damour 2 Sri Damodara Krsna.
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Dig-darsini-tika

‘quna’-visesenotkarsa-visesam aba - ititi. evam bhakta-vasataya, yadva, iti anaya damodara-
lilaya, idysibhisca damodara-lila-sadysibhib parama-manobarabhib saisavibhib, svasya svabhirva
asadharanibbip lilabhib kridabbib. “gopibhib stobbito'nrtyad-bhagavin balavat kvacit, ndgayati
kvacin mugdhas tad-vaso daru-yantravat. bibbarti kvacid ajiiaptab pithakonmana-padukam, babu-
ksepari ca kurute svandm pritin: samudvaban” Srimad Bhagavatam (10.11.7-8) ityiady-uktabhib

sva-ghosam nija-gokula-visi-pranijatam sarvam eva, ananda-kunde ananda-rasamaya-gabhira-
jaldsaya-visese, nitaram majjantan majjayantam. etadevoktam (Srimad Bhagavatam 10.11.8):
Svanam pritim samudvaban” iti. yadva, ghosab kirttih mabatmyotkirttanam va, svasya svanam
va, gopa-gopy-adinam ghoso yatha syt tatha svayam evananda-kunde nimagjantam parama-sukba-

visesam anubbavantam ity arthah.

kifica, tabhireva tadiyesita-jiiesu bhagavad-aisvarya-jiana-paresu, bhaktair-jitatvam atmano
bhakta-vasyatam, akbyapayantam bhakti-paranam eva vasyo'ham, na tu jidna-paranam iti
prathayantam. anena ca (Srimad Bhigavatam 10.11.9) - “darsayamstad-vidan: loke dtmano
bbrtya-vasyatam?” ityasyartho darsitab. tasyarthah - tam bbagavantam, vidantiti tatha tesam

tajjiiana-paranam ityarthab; tan prati darsayan iti.

yadva, tadiyandam bbagavatanam prabbivabhijiiesveva, na ca anyesu akhyapayantam, vaispava-
mahatmya-visesanabhijiiesu kevala-jiana-paresu bhaktervisesatastan-mabatmyasya ca parama-
gopyatvena prakasandyogyatvat. evaiica “tad-vidam” iti bbrtya-vasyata-vidam ity artho drastavyab.

atah prematah bhakti-visesena satavytti yatha syat tatha sata-sata-varan tam isvaram punah vande.

ato bhaktandam avasya-krtyam bhakti-prakara-visesa-ripam vandanam-eva mama prarthyam,
na tvaisvarya-jiianaditi bhavah.

iti Syi-damodaristake tytiya-sloke sri-sandatana gosvami-kytd dig-darsini-namni tika samapta.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-tika du troisitme verset ~
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Dig-dar$ini-tika Bhavanuvada

Sri Satyavrata Muni débute ce verset par itidyk sva-lilabhih pour établir la gloire
incomparable de son Seigneur, en mettant en lumiére Son caractere merveilleux. Dans
ce verset, 7¢7 est employé pour signifier «de cette maniere».

Le sage commence donc ainsi: «De cette maniere, par Son bbakta-vasyata», rappelant,
ce faisant, qu’il est dans la nature de Sri Krsna de Se placer sous I'égide de Ses dévots.

Mais 7¢7 signifie aussi «par ce damodara-lila», et idysibhis ca ajoute que «par Ses
jeux denfance suprémement enchanteurs et extraordinaires comme le damodara-lila,
II plonge tous les habitants de Gokula dans un bonheur immense.» L’ajout de sva dans
le groupe de mots sva-/ilabhih se rapporte a la grandeur de Ses propres divertissements
ou désigne l'excellence hors du commun de aspect ludique de Ses divertissements. Cela
a écé décrit dans le Srimad Bhigavatam (10.11.7) A travers des déclarations telles que:

gopibhib stobbito'nytyad
bbagavin balavat kvacit
udgayati kvacin mugdhas

tad-vaso daru-yantravat

Les gopis encourageaient Krsna 4 danser de différentes manicres. Elles
frappaient dans leurs mains ou disaient: «Si Tu danses, nous Te donnerons un
laddi.» Bien qu’ll fiit Bhagavin, Dieu la Personne Supréme toute-puissante,
le maitre de toutes les opulences, bébé Krsna dansait pour elles, 4 la fagon
d’un petit humain innocent. Elles Lui demandaient parfois de chanter, et
comme un enfant ordinaire troublé, Il Sexécutait. Ainsi envotité par elles, 11
devint comme un pantin de bois entre leurs mains.

bibbarti kvacid ajiiaptab
pithakonmana-padukam
babu-ksepan ca kurute
svandni ca pritim samudvahan

Srimad Bhagavatam (10.11.8)

Quelquefois, les gopis demandaient 4 Sri Krsna de leur apporter les sandales
de quelqu’un, des si¢ges en bois, des récipients de mesure ou les poids utilisés
pour les pesées. Dans de tels moments, Se tenant pres de ces objets, Il agissait
comme s’Il avait été incapable de les soulever et Se contentait simplement de les
toucher, puis Il Se frappait les bras 4 plusieurs reprises pour montrer Sa force.
Par de tels gestes, Il comblait les membres de Sa famille d’une joie sans bornes.

Clest uniquement 2 la lumiere de ces informations du Srimad Bhdgavatam que
Sri Satyavrata Muni déclare que Sri Krsna conduit sva-ghosam, Sa propre famille, les
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habitants de Gokula, 2 s’immerger totalement (zimajjantam) dans un lac nectaréen et
incroyablement profond de bonheur sublime (ananda-kunda).

Clest la signification de ce verset du Srimad Bbagavatam, svanam pritim samudvahan
- «Il suscite un profond amour de la part de Sa propre famille adorée».

Un autre sens du mot ghosa est «proclamer haut et fort des gloires». En appliquant
le mot ghosa 4 Krsna Lui-méme (svasya) ou aux Siens (svandm), sa signification devient
respectivement: «en répandant Ses propres gloires» ou «en répandant les gloires de
Ses gopas et gopis». Assurément, en Sabsorbant dans la propagation de Ses gloires
extraordinaires, ainsi que celles de Ses proches, méme Sri Krsna sombre dans cet nanda-
kunda et touche, par conséquent, la plus haute limite du bonheur.

Afin de mieux décrire les qualités exceptionnelles de Sri Bhagavin, Sri Satyavrata Muni
explique ensuite: «Par ces divertissements, Sti Krsna informe (2khydpayantam) tous ceux
qui sont mdz’ya-zk’z’m-jﬁe;ul, qui Ladorent en tant que Souverain Supréme et maitre de
toutes les 4mes, qu’Il est Lui-méme dominé et vaincu par 'amour de Ses purs dévots
(bbaktair-jitatvam).» En d’autres termes, Krsna déclare: «Je ne deviens volontairement
captif que de Mes bbaktas, qui désirent Me servir avec une dévotion pure. Je ne dépends
jamais de ceux qui sont enclins 4 M’adorer tout en considérant Ma position supréme et
Mon opulence.» C'est ainsi que le sage saisit le sens de I'assertion suivante du Srimad
Bbégavatam (10.11.9):

darsayams tad-vidam loka

atmano bhrtya-vasyatam
Bhagavan Sri Krsna a montré 2 la communauté de ceux qui connaissent Sa
position supréme qu’ll demeure sous la seule égide de Ses serviteurs aimants.

[Le commentateur, Srila Sanitana Gosvami, interpréte personnellement cette
affirmation du Bhdgavatam comme suit. ]

Ici, le mot zad («A ce propos» ou «i Son sujet») se rapporte 2 la position de Sri
Krsna en qualité de Bhagavan, et quand il est combiné avec vidam («connaissance de»),
il devient «connaissance de Sa position en tant que Bhagavan». La signification est donc
claire: Sti Krsna montre (darsyanis) a ceux qui connaissent Son opulence supréme qu’ll
Se place volontairement sous la dépendance de Ses serviteurs aimants.

[En d’autres termes, le Seigneur Supréme originel, Sri Krsnacandra, montre qu’a
tous égards Il ne dépend que de Ses serviteurs aimants 4 Vraja, et qu'entre tous ceux-la,
Il est particulierement soumis a ceux éprouvant Vunnata-ujjvala-rasa, le sentiment

1 gy : i s I 5 .
Note de Péditeur: Lexpression tadiya-isita-jiiesu fait référence i ceux, parmi Ses adorateurs

(tadiya), qui connaissent (j7iesu) Sa suprématie absolue (isita).
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suprémement pur de mdadburya-rasa, l'amour conjugal. Il ne Se laisse pas conquérir
par les dévots qui L'adorent a travers Paisvarya-bhakti, laquelle se caractérise par un
sentiment de révérence. Il n'est pas non plus assujetti aux j7zdnis, qui Le connaissent
comme étant le Seigneur qui Se suffit 2 Lui-méme, suprémement puissant, ou a ceux
dont la bhakti est mélée d’un tel jiana.]

Mais les termes tadiyesita-jriesu bbaktair-jitatvam revétent un autre sens: Sti Krsna
ne révele (akhyapayantam) qu’ll Se laisse dominer (jizatvam) par les dévots qui Lui sont
chers qua ceux qui connaissent parfaitement la position élevée de ces dévots aimants.
La bhakti, et surtout ses gloires, étant trés confidentielles, Il ne les dévoile pas a tout le
monde. Il est en effet inapproprié de les expliquer & quiconque n’est pas spécifiquement
instruit des gloires exaltées des vaisnavas et n’a d’intérét que pour le savoir impersonnel.
De ce point de vue, le verset cité plus haut doit étre interprété en associant vidam et
bhrtya-vasyata. Ainsi, la signification générale de tad-vidam (ceux qui connaissent la
position supréme de Sri Krsna) devient bbrtya-vasyata-vidam (ceux qui savent que Sri
Krsna Se place volontairement sous I'égide de Ses serviteurs aimants). C'est pourquoi Sri
Satyavrata Muni adresse cette pricre:

«Submergé de prematah, une incomparable et pure dévotion pleine d’amour pour
Vous, je Vous offre mes prieres d’adoration (vandana) des centaines de fois (szta-avrtt).
A Vous (tam), le Seigneur Supréme, j'offre vandand encore et encore (punah).»

Dans ce verset, le sage souhaite ainsi dire: «D’entre les branches de la bbakti, requises
pour tous les dévots, mes prieres n'en visent qu’une particuliére: vandand, ou lexpression
de mon adoration pour S Bhagavin. Je ne prie pas pour connaitre Son opulence ou
quoi que ce soit d’autre.»

~ Ainsi sacheve la version frangaise du
Dig-darsini-tika du troisieme verset ~

cQ¥EDH

Dig-darsini-vrtti

Les divertissements de S$ri Krsna sont des lacs d’inépuisable béatitude dans lesquels Il
plonge tout le village de Gokula. Ce village est qualifié de ghosa pallz, il désigne I'endroit otx
tous les animaux, oiseaux, vaches, gopas et gopis chantent sans cesse et avec force les /ilas
de Krsna. Il résonne constamment des appels des gopas et des gopis: «Trayez les vaches!
Détachez les veaux! Apportez le seau  lait.» Et tout cela vise entierement le plaisir de
St Gopaila Krsna.

Quand Sri Krsna fut un peu plus grand, Il découvrit qu’ll pouvait franchir le pas de
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la porte de Sa maison. Aussi, un jour qu’lls étaient sortis, Lui et Son grand frere Balarima
furent attirés par des fleurs rouge vif qui avaient poussé tout pres. Elles étaient entourées
d’une cléture d¥pines séches, mais Ils parvinrent a écarter les branches épineuses et
a entrer cueillir les fleurs. Entre-temps, les branches sétaient refermées sur Eux, leur
coupant toute retraite.

«Comment allons-Nous sortir d’ici?» Se dirent-Ils, alors Ils prirent peur et
éclatérent en sanglots bruyants. En entendant Leurs pleurs, Mere Yasoda sortit de
la maison. Les voyant pris au picge, elle réussit a repousser les branches épincuses
sur le coté afin de Les faire sortir.
Parfois Sri Krsna Saccrochait aux cornes d’énormes taureaux et S’y balangait. D’autres
fois, Il s¥tonnait de voir Son image reflétée dans les colonnes serties de joyaux de Sa
demeure, et Il tentait méme de parler avec Son reflet.

Un jour, Sa mére Lui demanda: «Krsna, va chercher un veau et nous lui offrirons
la pzja.» Krsna trouva le veau et lattrapa, mais quand Il voulut 'amener 4 Sa meére,
celui-ci refusa de bouger. Krsna Se démena pour le faire avancer, le tirant tant bien
que mal tout le long du chemin. Il arriva finalement 4 la maison mais, remarquant
un pot de beurre suspendu au plafond, Il commenca 2 saliver. Il grimpa aussitot
sur le dos du veau, sempara du pot et Se mit a en vider le contenu. Saisissant cette
occasion de s¥échapper, le veau détala, laissant Krsna suspendu. «Maiya, Maiya!»
appela-t-Il en pleurant. Quand elle trouva Krsna dans cette position, Mére Yasoda
Le fit descendre et Le gronda.

cQ¥DH

Tot le matin, les gopis venaient nombreuses 4 la maison de Mére Yasodi 4 seule fin de
voir Sri Krsna. Parfois, certaines déclaraient: «Krsna est tres fort!», tandis que d’autres
rétorquaient: «Balarima est beaucoup plus fort que Lui!>»

«Comment savoir qui est le plus fort? Qu’Ils Se battent et le vainqueur aura un gros
morceau de beurre.»

En de pareilles occasions, les deux garcons Se mettaient 4 saliver a la seule vue du beurre,
puis Ils engageaient le combat. Les gopis du camp de Krsna frappaient dans leurs mains
quand Il gagnait. Mais qu’Il vint & perdre et les gopzs soutenant Baladeva applaudissaient
alors victorieusement.

Quelquefois, une gopi tentait Krsna avec un ladds, en disant: «Kanhaiya, si Tu danses
pour nous, je Te donnerai ce laddsu.» Et, posant une main sur Sa taille, Il Se mettait a
danser en rythme: ¢4 thai, t that, t that, et entonnait méme une douce petite chanson. Les
vraja-gopis faisaient danser Krsna de nombreuses maniéres. Sous leur totale domination,
1l devenait leur marionnette.
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D’autres fois, les gopis qui venaient rendre visite 2 Mére Yasoda ordonnaient 4 Krsna:

«Apporte-nous ce siege en bois!»

Leur cher bambin Krsna essayait de soulever le petit si¢ge, mais quand elles constataient
qu’ll ne le pouvait, elles étaient submergées par une tendre affection pour Lui. Le méme
St1 Krsna, dans Sa forme de Variha, avait maintenu la terre entiére sur Ses défenses. Et
également, un peu plus 4gé, Il avait facilement soulevé la colline Govardhana sur Son
petit doigt, comme s’il ne se flit agi que d’un ballon. Pourtant, durant Ses jeux d’enfance
dans ce méme Vraja-dhama, Il était incapable de soulever un petit si¢ge en bois. Telle est la
nature de Ses doux divertissements 4 la maniere d’un étre humain. Il gouverne et soutient
toute la création, mais Il est sous la coupe des résidents de Vraja.

Bien qu’ll soit le maitre de puissances illimitées, dont Sa ghatana-aghatana-sakti
qui rend possible 'impossible et impossible le possible, Il ignore Sa position supréme
et absolue a Vraja, ot1 Il nest qu’un simple enfant innocent aux bons soins d’'une mere
affectueuse. Comme il sied a tout fils obéissant, Il apporte ses sandales 4 Son pére, en les
posant sur Sa téte et en pensant: «Papa les portera pour assister a 'assemblée des gopas.»

Que signifie itidrk sva-lilabbir-ananda-kunde, sva-ghosam nimagjantam? Les doux
jeux d’enfance de Sti Krsna sont un océan de 7asa inépuisable et sans borne, car il est
illimité. Sri Krsna immerge les gopas, les gopis, les vaches, les veaux et tout le village de
Vraja dans le vaste océan de ces amusements divins. Il Se noie d’ailleurs Lui-méme dans les
flots de douceur de Ses propres divertissements. Pourquoi les accomplit-I1? St Satyavrata
Muni répond a cette question en référence 4 ceux qui ne parviennent pas a oublier Sa
position supréme en tant que Bhagavan (tadiyesita-jriesu).

Les tattva-jiianis voient Vrajendra-nandana St Syimasundara comme la source de
tous les avataras, lessence et I'aspect ultime de Dieu. Ils Le savent le détenteur des six
opulences dans leur plénitude et le Seigneur Supréme qui a le pouvoir de rendre possible
I'impossible. Des dévots tels Narada et les quatre Kumiras connaissent parfaitement la
véritable position de StiKrsna. A travers ces jeux divins, Srf Krsna leur explique: «Bien que
Je possede le pouvoir de rendre impossible ce qui est possible, Je suis totalement soumis aux
habitants de Vraja. La-bas, Je joue simplement dans I'état d’esprit d’un enfant ignorant.»

cQ¥DH

«ltidrk sva-lilabhib - Ses jeux d’enfance hors du commun, 4 'image de ce damodara-
lila, possedent un charme infini.» Un jour, une marchande de fruits de Mathura vint
4 Vraja pour y vendre ses fruits. Elle avait entendu parler de la douceur inégalée des
divertissements de Sri Krsna 2 Gokula, aussi était-elle trés impatiente de Le voir en
personne. Bien qu’elle fiit souvent venue a Vraja auparavant, elle n’avait jamais pu voir
Krsna. II était soit endormi, soit sur les genoux de Sa mere. D’autres fois encore, Il était
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entouré de Ses amis ou occupé a jouer dans Sa maison. Elle avait essayé & maintes reprises
de Le voir, mais en avait toujours été incapable.

Si la vision directe de StT Krsna est facilement accessible aux habitants de Vraja, elle
demeure chose rare pour les habitants de Mathura. Pourtant, la marchande de fruits
devint si anxieuse quelle décida: «Si je ne vois pas Krsna aujourd’hui, je ne rentrerai pas
a Mathura.»

Le sadhaka doit avoir exactement la méme détermination et penser: «Jour et nuit,
je pratiquerai les branches de la dévotion selon les instructions de Sriman Mahaprabhu
et Srila Ruapa Gosvami. Avec amour, je chanterai un nombre fixe de noms de Sti Hari
et servirai Sti Guru et les vaispavas. Chaque jour, jétudierai le Srimad Bbagavatam et
d’autres ouvrages dévotionnels et je réciterai les Gopi-gita, Venu-gita, Bhramara-gita et
Yugala-gita. Sije rencontre un rasika-vaispava, je consacrerai ma vie 2 le servir et je visiterai
les endroits ot Sri Radha-Krsna ont accompli Leurs divertissements confidentiels, dans
les bosquets et foréts de Vraja. L3, je prierai avec ferveur et en me lamentant, et réciterai
des hymnes et pri¢res empreints d’une profonde espérance. Alors, Sti Krsna m’accordera
assurément Son darsana, car Il nest pas loin.»

Apres avoir formulé son voeu, la marchande de fruits sapprocha de la demeure de
Nanda Maharija et se mit a crier: «Venez, prenez des fruits! Phala lo, prenez des fruits!
Prenez des mangues, des bananes et des goyaves! Phala lo, phala lo!» Mais apres quelques
instants, elle devint si absorbée dans la pensée de Krsna qu’au lieu de clamer le nom des
fruits, elle s¥criait: «Venez, prenez Gopila, Govinda Jo, Madhava /o, Dimodara /o!» Au
début, elle maintenait le panier de fruits en équilibre sur sa téte d’une seule main, mais
elle finit par oublier totalement de le tenir. Et s’il ne tomba pas, ce fut grice a I'adresse
naturelle de la marchande. Finalement, elle s’assit devant le seuil de la maison de Nanda.

St1 Krsna entendit les appels de la femme et, ne pouvant rester assis tranquillement
sur les genoux de Sa mere, Il en descendit et alla vers un tas de céréales. Apres avoir pris
autant de grains que Ses mains jointes pouvaient en contenir, Il Se dirigea vers la vendeuse,
mais Ses mains étaient si petites que les céréales en tombaient. Quand Il arriva pres delle,
il ne Lui restait que quelques grains, coincés entre Ses paumes et la base de Ses doigts. II
les versa dans son panier et lui dit: «Donne-Moi des fruits!»

Tombant totalement sous le charme de la merveilleuse forme du petit Krsna, la
marchande resta assise 2 Le contempler pendant quelque temps.

Ce divertissement montre que SriKrsna n’accorde pas Son darsana a quiconque n'est
pas intensément désireux de Le voir, ni absorbé dans le souvenir de Sa personne, comme
[était la vendeuse de fruits. Il octroie Son darsana aux seuls sadhakas qui ne désirent rien
dautre que Le voir et Le servir. En d’autres termes, Il apparait seulement a ceux qui se
sont complétement libérés de tout anartha.
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Quand la marchande revint 4 sa conscience externe, elle dit 2 Krsna: «Lala, mon
petit garon chéri, je Te donnerai des fruits si Tu T assois une seule fois sur mes genoux
en m’appelant Ma.»

Le petit Krsna regarda soigneusement dans toutes les directions pour Sassurer que
personne ne regardait. Et quand Il fut certain que personne ne pouvait Le voir, Il bondit
sur les genoux de la vendeuse de fruits:

«Mal»
Puis Il sauta 4 terre tout aussi rapidement.
«Donne-Moi des fruits maintenant!»

Tous les désirs les plus profonds de la marchande étaient désormais comblés. Elle
voulut offrir & Krsna tous ses fruits, mais ne put Lui donner que ce que Ses petits bras et
petites mains pouvaient contenir. Kanhaiyi retourna ensuite a I'endroit oit Mere Yasoda
était assise dans la cour et déposa les fruits dans son voile.

«Lala, ot as-Tu trouvé ces fruits?» demanda-t-elle.

Krsna pointa simplement la porte du doigt. Mére Yasoda, ravie de voir des fruits aussi
succulents et savoureux, se mit  en distribuer a toutes les gopis présentes. Mais, chose
surprenante, bien qu’il n’y etit que quelques fruits, leur quantité ne diminuait pas!

Quand Krsna avait quitté la marchande de fruits prés du seuil de Sa maison, elle
avait totalement perdu sa conscience externe. Sri Krsna lui ayant dérobé son ceeur, elle
resta simplement assise 12 jusqu ce qu’une gopz, qui vint 3 passer, la secoudt et lui fit
reprendre ses sens. Elle ramassa lentement son panier de fruits, le posa sur sa téte, puis se
mit en route pour Mathura.

Tandis quelle marchait le long de la riviere Yamuni, elle se rendit compte que son
panier était devenu beaucoup plus lourd qu’avant. Elle le posa a terre, regarda a 'intérieur
et fut frappée démerveillement. Il était rempli de toutes sortes de pierres précieuses. Elle
saisit le panier, le jeta dans la Yamuna et fondit en larmes.

«Sri Krsna m’ trompée, s¥écria-t-elle. J’ai été enti¢rement privée de Sa vraie
miséricorde.» Submergée d'amour pour Lui et se lamentant amerement, elle ne retourna
jamais chez elle. Lorsque Krsna subtilise le coeur de quelqu’un, telle devient invariablement
sa condition.

evam-vratah sva-priya-nama-kirtya
Jjatanurago druta-citta uccaih
hasaty atho roditi rauti géyaty
unmada-van nytyati loka-babyah

Srimad Bbagavatam (11.2.40)
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Les personnes saintes, qui se sont fermement et avec un profond amour
consacrées au service de Bhagavin, s’engagent constamment dans le chant
(kirtana) des noms de Sri Krsna quelles chérissent. Quand un attachement
profond (anuriga) nait en elles, leur coeur fond complétement et elles
deviennent folles d'amour pour Dieu. Elles rient et pleurent bruyamment.
Mues par 'amour, elles chantent les gloires de leur Seigneur d’une voix pleine
de tendresse et, telles des démentes, dansent et chantent sans la moindre géne,
insensibles a 'opinion des gens ordinaires.

QD5

Un jour, l'ogresse Paitana, qui assassinait de jeunes enfants et buvait leur sang, se para
de beaux atours et pénétra dans Vraja en se présentant comme une mere, avec I'intention
de tuer le petit Krsna. Malgré son odieuse supercherie, Sri Krsna lui octroya le statut de
nourrice a Goloka, simplement sur la base de son apparence maternelle. Et en échange
de brisures de riz sans valeur, voyez ce qu’ll prodigua 2 Sudima Vipra®.

Alors que n’accorderait-Il pas a cette marchande de fruits qui sapprétait & Lui donner
tous ses fruits? Méme Sri Brahma, le créateur de Punivers, ne pouvant préjuger de la
réponse A cette question, déclare:

esam ghosa-nivasinam uta bhavan kim deva rateti nas
ceto visva-phalat phalam tvad-aparam kutrapy ayan mubyati
sad-vesad iva pitandpi sa-kuld tvam eva devapita
yad-dbamartha-subrt-priyatma-tanaya-prandsayds tvat-kyte

Srimad Bhagavatam (10.14.35)

O Maitre, Vous le plus digne d’adoration méme pour les devas, un doute
sest a présent emparé de mon esprit. Comment serez-Vous en mesure de
récompenser les résidents de Vraja pour leur service? Vous étes la forme
condensée de la plus haute bénédiction, il n’y a pas de récompense supérieure
au fait de Vous conquérir. Mais méme si Vous Vous offrez en personne aux
Vrajavisis, Vous ne Vous serez pas acquitté de Votre dette envers eux puisque
Vous Vous étes méme donné a Patana. Elle qui était pourtant d’une extréme
cruautd, elle est venue trompeusement devant Vous sous la forme d’une
nourrice vertueuse et elle Vous a conquis. Méme ses proches comme Aghasura
et Bakasura Vous ont obtenu! Comment pouvez-Vous octroyer la méme
récompense aux Vrajavasis qui Vous ont tout sacrifié? Ils Vous ont offert leurs
demeures, leurs richesses et leurs proches. Ils ont méme déposé leur propre
corps, leurs enfants, leur vie, leur coeur, absolument tout, a Vos pieds de lotus.

% Note de Péditeur: En échange de quelques brisures de riz, Sti Krsna récompensa Sudama Vipra en lui

offrant une richesse inimaginable. Voir le Srimad Bhagavatam (10.81).
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Chaque jour, Sri Krsna Se livrait & de merveilleuses et tendres réjouissances comme
celles-ci, plongeant les habitants de Vraja dans un océan de bonheur.

A toutes les personnes averties qui Le savent Dieu la Personne Supréme de qui tous
dépendent; le détenteur de toutes les puissances; la cause originelle et sans cause de
toutes les causes; Ftre Supréme insurpassable et inégalable; et Celui qui rend possible
I'impossible, Il montre ainsi par ces divertissements qu’Il ne peut étre conquis que par

la bbakti.

Mais quel genre de bhakti? Les quatre Kumaras, Dhruva Maharaja, Prahlada Maharaja,
Sri Nirada, St Uddhava et les Yadavas, ainsi que beaucoup d’autres, possedent tous une
certaine forme de bbakti, mais leur bbakti ne peut jamais Lassujettir: «azsvarya-sithila
preme nabi mora prita - Je ne suis pas satisfait par 'amour qui est affaibli par la crainte et
le respect.» (Sri Caitanya-caritimyta, Adi-lila 3.16) Les dévots qui éprouvent un amour
mélé de révérence pour Krsna se tiennent devant Lui, les mains jointes, en Lui offrant
des pricres. Sri Krsna Se fera plutdt le captif de quiconque L'aime avec un sentiment
semblable 4 celui des Vrajavisis, comme Subala, Sridima, Madhumangala, Mére Yasoda,
Nanda Babi et, surtout, les vraja-gopis. En effet, parmi ces Vrajavasis, les vraja-gopis sont
supérieures, et Srimati Radhika est la plus élevée d’entre toutes. Celui qui est animé par
la méme dévotion pour SriKrsna que celle des servantes de Srimati Radhika peut dés lors
totalement Le soumettre. Les versets suivants exaltent ces faits:

ananga-ranga-mangala-prasanga-bhangura-bbhruvam
savibbramam sasambbramam dyganta-bana-patanaih
nivantaram vasi-kyta pratiti nanda-nandane
kada karisyasiha mam krpa-kataksa-bhajanam

Sri Radba-kypa-katiksa Stava-raja (3)

O Sarvesvari (maitresse entre toutes) Radhika, sur la scéne des jeux damour
ou al'occasion d’une favorable discussion, Tu exprimes Ton étonnement en
courbant Tes sourcils comme des arcs puis Tu décoches soudainement les
fleches de Tes regards en coin qui transpercent le fils de Sri Nanda, Lui jettent
un charme d’amour et Le gardent ainsi perpétuellement sous Ta coupe. Quand
feras-Tu de moi le destinataire de Ton regard miséricordieux?

Méme Sri Sita, Iépouse de Bhagavin Sri Rama, ne put soumettre ce dernier par son
amour. $ri Rima I'abandonna et l'exila dans la forét. Sti Krsna pourrait-Il jamais bannir
Srimati Radhika de Sa demeure 2 Nandagaon? Elle ne vit méme pas chez Lui. Il devient
si nerveux en Sa présence qu’ll n’oserait méme pas Lui demander de quitter Nandagaon,
que dire de Len chasser pour toujours! Sa grande nervosité est due au fait qu’Il est 4 jamais
éperdument amoureux d’Elle, et lorsqu’Elle Lui enseigne différents arts, comme la danse,
Il redoute de commettre une erreur.
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priva ko nacavata sikhavati pyari
mana gumana lakuti liye thari
darapata kusija bibari
Tout en instruisant Son bien-aimé dans l’art de la danse, Sri Radhika
Le surveille, une baguette a la main, préte a Le punir. Cette badine est Son
humeur boudeuse contraire, qui suscite en Sri Kunja-bihari la peur de Se
tromper.

Quand Sri Radhika Senflamme spontanément de 7na (humeur boudeuse contraire),
avec ou sans raison, Sri Krsna Lui offre ce type de priere:

smara-garala-kbandanam mama sivasi mandanam
debi pada-pallavam-udaram

Sri Gita-govinda (10.8)

O Ma bien-aimée, le puissant poison de Cupidon Me dévaste. S’il Te
plait, sois miséricordieuse envers Moi et pose sur Ma téte les pétales tendres
et apaisants de Tes pieds de lotus.

Que dire de Se prosterner aux pieds de lotus de Sarvesvari Sri Radha, Sri Krsna tombe
méme aux pieds de Sri Rapa-mafijar et Sri Rati-manjari, les servantes de SriRadha, quand
sur ordre de leur svamini, elles Lui interdisent Iacces au ku7ija de leur maitresse. Il les
supplie de Lui permettre d’y pénétrer, les implore et les flatte a seule fin de les amadouer.
Telle est la glorieuse position des servantes de SriRadha! Notre vénérable Stila Raghunitha
Dasa Gosvami a écrit:

padabjayos tava vina vara ddsyam eva
nanyat kadapi samaye kila devi yace
sakhydya te mama namo stu namo stu nityam
ddsydya te mama raso stu raso stu satyam
Sri Vilapa-kusumasijali (16)

O Déesse, Toi qui peux accorder toute bénédiction, je ne désire rien d’autre
que le service de Tes pieds de lotus. Joffre mes hommages éternels au sakhya
(le sentiment d’amitié pour Toi), mais I'essence de ma vie — la véritable essence

de ma vie — est le ddsya (le sentiment de service envers Toi).

Dans les divertissements de St Krsna, Pidentité éternelle de Sri Prabodhinanda
Sarasvati est Tungavidya-sakhi, I'une des huit sakbis principales de Sti Radha. Mais lui
aussi prie pour atteindre la position de servante de Sri Radha:

yat-kiikarisu babusab kbalu kaku-vani,
nityam parasya purusasya sikhanda-mauleh

tasyah kada rasa-nidheh vysabbanu-jayas
tat-keli-kuija-bhavanangana-marjani syam

Sri Radha-rasa-sudha-nidhi (8)
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O fille de Vrsabhanu Maharaja, océan de 744, ce beau gargon qui porte
une plume de paon gracieusement inclinée dans Ses cheveux est en réalité
Dieu la Personne Originelle. Pourtant, Il Se prosterne toujours aux pieds
de Tes servantes, les suppliant et Se lamentant avec maintes paroles humbles
pour étre admis dans Ton ku7ja, ot Vous Vous livrez tous deux 4 Vos jeux
amoureux. Ma vie serait couronnée de succes si je pouvais devenir ne serait-ce
qu’un brin de paille du balai que Tes servantes utilisent pour nettoyer Ton
ravissant ku7ija.

Sti Krsna Se leve quand les gopis le Lui ordonnent et Sassied quand elles le Lui
commandent.

chachiya-bbara chica-para bari ko naciven
Rasakhina

Voyez combien sont glorieuses ces femmes de Vraja, elles qui font danser
Sri Hari contre un peu de babeurre, qu’ll vient boire dans la paume de leurs
mains.

Aucun autre type de bhakti ne posséde le pouvoir de dominer Krsna de cette fagon.
QD5

Si Mere Yasoda dita Krsna: «Aujourd’hui, Kanhaiya, n'emmene pas les vaches paitre
dansla forét, cest Ton anniversairex, Il ne tiendra pas compte de cette instruction et sortira
avec empressement pour mener paitre les vaches. Qu’y a-t-il dans la forét qui Lattire tant?
Il peut y retrouver les jeunes vraja-gopis et jouer librement avec elles - surtout avec Sri
Radha. Ils Se rencontrent dans des endroits secrets comme Radha-kunda, Sarya-kunda
et Kusuma-sarovara.

L’amour ardent que les jeunes vrazja-gopis éprouvent pour Sri Krsna est plus grand
encore que l'amour de Ses parents pour Lui. En vérité, l'amour de ces gopis englobe toutes
les caractéristiques de l'affection parentale. Par conséquent, Samuser avec les gopas ou
faire paitre Ses vaches n’est pas la raison principale pour laquelle Sri Krsna emmeéne tous
les jours les bétes dans la forét. Ce qui Le pousse principalement a y entrer, c’est de jouer
avec Ses tres cheres gopis.

Dans le Syi Caitanya-caritimyta (Madbya-lili 8.201-204), Srila Krsnadisa Kaviraja
Gosvami explique que, sans laide des sakhis de Sti Radha, les jeux amoureux de Sti Krsna
ne s¥¢panouiront jamais dans notre coeur:

radba-kysnera lila ei ati gndhatara
ddsya-vatsalyadi-bhave na haya gocara
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Les divertissements de St Riadha-Krsna dans les bosquets de Vrndavana
sont extrémement confidentiels. De tels divertissements sont hors de portée
de quiconque se trouve dans I'état desprit du serviteur affectueux, de 'ami
ou du parent de Sri Krsna.

sabe cka sakbi-ganera ihan adbikara
sakhi baite baya ei lilara vistira

Seules les demoiselles de Vraja sont compétentes pour assister 4 ces
divertissements secrets, qu'elles seules peuvent amplifier.

sakhi vind ei lila pusta nahi haya
sakhi lila vistariya, sakbi asvadaya
Seules les sakhis ont les qualités pour nourrir ces divertissements secrets
et elles éprouvent une immense joie a les accroitre.

sakhi vind ei lildya anyera nahi gati
sakhi-bbave ye tanre kare anugati
radba-kysna-kufija-seva-sadhya sei paya

sei sadhbya paite ara nahika upaya
Personne ne peut voir ou participer a ces jeux divins sans laide des
jeunes vraja-gopis. Seules les Ames fortunées qui marchent sur leurs traces,
en adoptant leur sentiment amoureux sublime pour Sri Krsna, atteindront
le but ultime consistant & servir directement St Radha-Krsna dans les kunjas

de Vrndavana. Il n’est pas d’autre moyen d’y parvenir.

QD5

Un jour, Mahideva Siva, le plus grand des devas, se mit en route pour voir son
Seigneur supréme qui venait d’apparaitre & Vraja. Arrivé au portail dentrée de la
demeure de Nanda Mahirija, il se mit a chanter énergiquement: «alakha nirasijana,
alakba nivanjana»® en jouant de son damru (sorte de tambourin).

Mere Yasoda accourut 4 la porte quand elle I'entendit chanter et jouer de son
tambour, mais devant 'apparence de ce yogz inhabituel, elle prit peur. Il était vétu
d’une peau de tigre et portait une guirlande de crines humains. Des serpents
venimeux ornaient ses mains, ses pieds et son cou, et il tenait un grand et redoutable
trident. Son corps, couvert de cendres provenant d’un lieu de crémation, et ses nattes
emmélées le vieillissaient et le faisaient paraitre encore plus terrible. Sa monture,

Nandi, un énorme taureau, l'accompagnait. Voyant que ce yogi a Iair redoutable

3 Note de Iéditeur:
van ou simplement pour évoquer le souvenir de Sa personne. C'est une description du Paramit-
mi, qui est invisible (2/akha) et Se tient a distance de maya (niraijana).

On emploie cette expression pour demander 'auméne au nom de Sri Bhaga-
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et son taureau sapprochaient d’elle, Yagoda fut terrifiée. Néanmoins, elle demanda
comme il se doit au yogi: «Désirez-vous Iaumédne? Attendez un instant, je vais vous
chercher quelque chose.»

Mahideva Sankara répondit: «O Mere, jai fait un trés long chemin pour venir
ici depuis Kailasa, ma demeure. Montrez-moi seulement votre enfant chéri, je veux
simplement Le voir.»

«Mangez et buvez ce que vous voulez, puis partez. Et ne jouez pas si fort de
votre damru, mon enfant dort>, lui dit-elle.

Saﬁkaraji reprit: «O innocente Mére, je ne veux ni farine, ni dabl, ni vétements
de soie, ni sacs, ni & manger, boire ou de quoi me vétir. Je ne veux méme pas une
natte pour me reposer. Je suis seulement venu voir votre fils adoré. Cest la seule
aumoéne dont jaie besoin.»

Apres un moment d’hésitation, Mére Yasoda lui dit: «Bien que je sois une adulte,
votre apparence m'effraie. Mon fils chéri est si jeune, Il aura trop peur s’ vous voit,
alors je ne vous Le montrerai pas.» Puis elle rentra dans sa demeure.

Sri Sankara, le plus important des devas, n*était pas prét  repartir sans avoir vu
Sti Krsna. Il s'assit prés du portail dentrée et alluma un feu sacrificiel.

«Quand votre merveilleux enfant sera un peu plus 4gé, Il sortira nécessairement
pour jouer et je pourrai enfin Le contempler. Je ne retournerai pas a Kailasa sans
Lavoir vu» pensait-il.

Aujourd’hui encore, I'endroit ol était assis Mahadeva Sri Sankara, pres de la
demeure de Nanda, porte le nom de Yogiya-kunda.

En rentrant, Mere Yasoda trouva son adorable petit gar¢on en pleurs. Mais rien
de ce quelle tenta ne parvint a L'apaiser, aussi consulta-t-elle ses amies. Une vieille
gopi respectable prit la parole: «Ce n’est pas un yogi ordinaire, il vient des montagnes
sacrées de Kailaga. Quand ton enfant chéri Ia entendu jouer du tambour, Il a eu
peur et Sest mis a pleurer de plus en plus fort. Il serait sage de Le montrer a ce yogs,
ne serait-ce qu’une fois.»

Sans autre recours que de présenter son fils a étrange yogz, Yaoda-maiya déposa
Krsna dans un panier noir et Lui recouvrit tous les membres de tissu noir, afin de
Le préserver de toute influence néfaste. Elle Lui oignit les yeux d’un épais fard
noir et marqua Son front d’un point de la méme couleur. Puis, a contrecceur, elle
emmena Krsna a lextérieur et permit au yog7 de Le voir un bref instant. Lorsquelle
sapprétait a rentrer, quel ne fut pas son étonnement de remarquer que Krsna avait
cessé de pleurer. Sri Sankara, le plus grand des yogis mystiques, dit alors:

«Mere, je vais allumer un feu de sacrifice et je resterai 4 proximité. $’il advient
le moindre mal 4 votre enfant bien-aimé, n’hésitez pas a m’appeler. Je chanterai des
mantras et conjurerai toute malédiction au moyen de graines de moutarde et de

sel. Il retrouvera trés vite la santé.»
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Depuis ce jour, chaque fois que Krsna pleurait, Mére Yagoda appelait le yogi:

yogi! calo nanda-bbhavana men,
yasomati maiyd tumbern buldve
vake lala ko najara lagi hai,
tai pai vat nun karavaven
raha raha yogi! nanda-bhavana met,
vraja men vdsa sada ti kijo
jaba jaba vako lala rove,
taba taba darasana dijo

Yogi, venez 3 Nanda-bhavana! La mere dévouée de Krsna, Yasoda-maiya,
vous appelle. Le mauvais ceil s'est abattu sur Son cher enfant, je vous prie
de le conjurer avec de la moutarde et du sel. Restez ici, yogz, restez 3 Nanda-
bhavana. Je vous en prie, demeurez éternellement a Vraja. Chaque fois que
son fils chéri pleure, venez Lui donner votre darsana.

Clest ainsi que la vie de ce «yogi» fut couronnée de succes.
QD5

Dans son Padydvali, anthologie de versets écrits par différents dcaryas, Srila Rapa
Gosvami cite le divertissement suivant:

ramo nama babbuva bun tad-bala siteti bum tam pitur
vacd pancavati-vane nivasatas tasyabarad-ravanab
krsnayeti puratanin nija-katham dkarnya matreritam
saumitre ! kva dbanur dbanur dbanu-iti vyaghri girab pantu vah

Padyavali (150), Auteur inconnu
Une nuit, Mére Yaoda caressait tendrement Krsna en Lui racontant doucement
une histoire pour qu’Ill Sendorme.

«Il était une fois un roi...» commenga-t-elle.

«Son nom ¢était Dagaratha et il avait quatre fils. Quand ils eurent grandi,
Visvamitra les emmena pour qu’ils protegent I'aréne de son feu de sacrifice»
poursuivit-elle.

$ti Krsna murmura: «Mmm... oui, et...?»

Mere Yasoda continua: «Apres qu’ils eurent protégé le feu sacrificiel, Visvamitra
les conduisit a Mithila, ot le roi, Maharaja Janaka, avait juré de ne donner la main de
sa fille en mariage qu’a celui qui pourrait bander et briser I'arc de Siva, et 3 nul autre.»

De nouveau, Sri Krsna murmura: «Mmm.»
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«Des rois vinrent de pays fort lointains, mais tous échouérent dans I'entreprise.
Ce fut finalement Sri Rima qui parvint 4 tendre et  rompre 'énorme arc de Siva.
La princesse Sita épousa ainsi le Seigneur Rima>, poursuivit Mére Yasoda.

Pendant qu’elle racontait, Krsna murmurait, et chaque fois quelle s’arrétait,
méme pour un court instant, Il demandait avec impatience:

«Maman, que se passe-t-il ensuite?»

Elle reprit donc: «Pour exécuter ordre de Son pére, Sri Riama fut contraint de
Sexiler dans la forét, ot Sita et Laksmana L'accompagnerent. Alors qu’ils résidaient
en un endroit appelé Paficavati, le démon Marica trompa Rama en Lattirant dans
la forét, pendant que Ravana se rendait 4 leur hutte pour y enlever Sita.»

En entendant cela, Sri Krsna, profondément absorbé dans les sentiments de
Rama, bondit hors du lit en S¥criant: «Laksmana! Apporte-Moi Mon arc! Ot est
Mon arc? Mon arc, vite!»

Que les appels enflammés de Sri Hari, lorsqu’Il est plongé dans cet état d’Ame,
vous protegent.

Un jour, alors que Mere Yasoda barattait du yaourt dans une jarre en terre, elle
attira son fils chéri vers elle avec des mots doux, puis partit faire autre chose pendant
un court moment. Quand Krsna posa soudainement les yeux sur la jarre, il vit le
reflet de la lune 4 la surface du yaourt.

Au retour de Sa meére, Il lui demanda avec insistance: «Maman, Je veux la lune.
Donne-Moi ce jouet.»

Yasoda prit une motte de beurre du pot et la Lui donna, ce qui Le rendit d’abord
trés heureux. Mais, en jetant un autre coup d’ceil 4 la jarre, Il remarqua que la lune
y était toujours. Et Il I'exigea 2 nouveau, sans relache.

Mere Yasoda Lui dit: «Regarde dans le ciel, voila la lune!»

«Je la veux», déclara-t-Il.

«Ily a du poison dessus», dit-elle.

SriKrsna reprit: «Ah oui? D'ot1 vient-il?»

«Ily alongtemps, lorsque les devas et les démons baratteérent le grand océan de
lait, du poison remonta 4 la surface. Il est désormais sur la lune. Vois-Tu ces taches
noires dessus? Cest le poison. Dis-moi, qui jouerait avec ¢a?»

En entendant cette explication, Krsna prit peur.

Les divertissements de Sri Krsna sont semblables 3 un océan de douceur dans lequel
Il noie les habitants de Vraja et Se noie Lui-méme.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-vpeti du troisieme verset ~






T %@L@WQ/D

varar deva moksar na moksavadhinm va
na canyar vrne "hatit varesid apiha
idat te vapur natha gopala-balari

sadd me manasy avirastan Rim anyaih

MOT-A-MOT

varam - bénédictions; deva - O divinité suprémement radieuse et joueuse; moksam -
libération des souffrances de I'existence transitoire (le quatrieme but ultime de la vie
humaine); 74 - non; moksa-avadhbim - le plus haut point du salut: vivre 2 Sri Vaikuntha-
loka, lieu ot1 se concentre le bonheur de fagon extraordinaire; v4 - ou; 74 - non; ca - et;
anyam - autres [bénédictions telles que la navadha-bhakti, caractérisée par sravana et
kirtanal; vrne abam - je prie pour; vara-isat -[de] Vous, le Maitre Supréme, qui pouvez
accorder n’importe quelle bénédiction; apz - méme si; 7ha - ici [a Vrajal; idam - ceci; te -
Votre; vapuh - merveilleuse forme divine; zdtha - refuge supréme; gopala-balam - jeune
patre; sadd - toujours; me - mon; manast - dans le coeur; dvirdstam - reste manifesté;
kim - en quoi ai-je besoin; anyaibh - autres [bénédictions].

TRADUCTION

O Deva, Vous le joueur divin i la radiance supréme, bien que, étant le plus haut
bienfaiteur, Vous soyez en mesure d’accorder toute bénédiction, je ne Vous demande
pas la libération (quatri¢éme but de la vie humaine), ni méme la liberté ultime
(connaitre éternellement le bonheur extraordinaire de Vaikuntha), ni aucune autre
faveur aisément obtenue par la pratique des neuf activités dévotionnelles. O Seigneur,
puisse Votre forme de petit pitre se manifester éternellement en mon ceeur. Je

n’aspire a rien d’autre.
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Dig-darsini-tika

evam utkarsa-visesa-varnanena stutvd prarthayate — varam iti dvabbyam. deva he parama-
dyotamana! he madbura-krida-visesa-pareti va, varesat sakala-vara-pradana-samarthat, api
tvattah moksam caturtha-purusartham, moksasyavadhim va parama-kasthi-ripam ghana-
sukba-visesatmakam sri vaikuntha-lokam, anyaiica sravanadi-bhakti-prakaram abam varam
prarthyam. yadva, anyairvaraniyam api, yadva, varataya iba vrndavane na vrne. ihetyasya
parenapi sambandbah.

atra ca moksadi trayasya yathottara-sresthyamuhyam. tatra moksad-vaikuntha-lokasya
Sraisthyam $ri bbhagavatamytottara-kbande’[1.14-15] vyaktam evasti. vaikuntha-lokacchravanadi-
prakarasya ca sraisthyan - “kaman bbavah sva-vrijinairnirayesu nastat” (Srimad Bbiagavatam
3.15.49) ityadi-vacanatah sravanadi-siddhya narakadisvapi yatra tatra sarvatraiva vaikuntha-
vasa-siddberiti dik.

tarbi kim vyrpuse? tadaba - be natha! iha vrndavane idam varnitam gopala-bala-rapam’
te vapub, sada me manasi avirdastany; antaryamitvadind sthitam api saksadiva sarvanga-

saundaryadi-prakasanena prakatam bhiyat.

nanu, moksadayo’pi paramopadeydstan api vinu? tatraba — kim anyairiti; [arthat] anyair-
moksadibbir mama prayojanam néstityarthab, tasya sarvananda-kadambatmakatvat-tat-
siddhbyaiva sarva-siddhbeb. tatha tad-alabbe nijepsitasiddhya visesatasca tuccha-labbena soka-
visesotpadandad-anyairapi kim iti bhavah.

yadvd, nanu moksadayo na vriyantam nama, paramapeksini madiya-sri-caturbbujadi-
mirtti-darsana-sambbasanddini vriyatam? tatraba — kim anyairiti. citte tvadetacchrimad-
vapusa sada sphiirttaveva mamatyanta-pritirnanyatreti bhiavah. antardariana-mabatmyaca
Sri bbagavatamytottara-kbande’ [2.86-96) tapo-loke sripippalayanena vivrtyoktam asti. evam
tasya [satyavratasya) prarthanapi stutidveva paryavasyati, tasyaiva sarvotkystatvena prarthanat,
evam-agre pr.

iti sri-damodardistake caturtha-sloke sri-sandtana gosvami-kyta dig-darsini-namni tika

samapta.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-tika du quatriéme verset ~
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Dig-darsini-tika Bhavanuvada

Jusqu’ici, St Satyavrata Muni a fait [éloge de St Bhagavan en décrivant la suprématie
de Ses attributs uniques. A présent, dans le verset quatre, débutant par varam, et dans
le verset cing, Sri Satyavrata Muni commence 4 prier pour obtenir ce qui lui est le plus
cher. «O Devas» peut avoir deux sens: soit «O divinité suprémement radieuse, soit
«0 Seigneur, qui aime a toujours accomplir certains divertissements enchanteurs». Ici,
les termes vara-isat api signifient: «<Méme si Vous pouvez accorder n’importe quelle
bénédiction, je ne Vous demande pas la libération de la souffrance liée 4 la mort (moksa,
le but ultime parmi les quatre buts de la vie humaine).

«Au-dela de cette moksa ordinaire, on atteint la limite supérieure de la moksa qui
consiste A résider dans Votre demeure transcendantale, Sri Vaikuntha-loka. Cette demeure
est faite d’un bonheur inépuisable et concentré. Mais je ne Vous demande méme pas de
pouvoir y séjourner. Non plus que je ne Vous demande anyasi ca.»

Les mots anyaii ca («d’autres également») peuvent signifier: «l’autre bénédiction
dexécuter l'illustre pratique a neuf branches du service dévotionnel (navadha-bbakts)
débutant par le processus de srzvanam (entendre parler de Dieu la Personne Supréme),
ou simplement; «tout autre accomplissement généralement tenu pour méritoire ou
considéré comme supérieur par les autres.» Mais si 'on tient compte du mot zba, «en
ce lieu», on obtient le sens suivant: «Comme je suis & Vrndavana, je n’ai pas le moindre

désir de recevoir toutes ces bénédictions.» !

Le mot zba se référe aussi a la deuxiéme moitié du verset.

Ici, la supériorité progressive des trois bénédictions est évidente. L’ Uttara-khanda du

! Note de Péditeur traduite de Pédition bengalie:

A la fin du Dig-darsini-tika du troisieme verset, il est écrit: «D'entre les branches de la bbhaktz, re-
quises pour tous les dévots, mes pri¢res n'en visent qu’une particuli¢re: vandana, ou l'expression de
mon adoration pour Sri Bhagavin. Je ne prie pas pour connaitre Son opulence ou quoi que ce soit
dautre.»

Or, le quatrieme verset semble indiquer que méme les branches de la bhakti mentionnées plus haut,
telles que sravana, kirtana, vandana, etc., ne sont pas désirables non plus. Il faut comprendre ici que,
dans la gradation de lexcellence, la sphiirti (apparition) de la sublime forme de Sti Bhagavin dans le
coeur (telle quelle est révélée seulement a Vrndavana) constitue un sadhya supérieur.

Initialement, Sti Satyavrata Muni avait décidé de pratiquer la sédhana de la vaidhi-bbakti caracté-
risée par sravana, etc. Toutefois, dans ce verset, il écarte méme la vaidbi-sadbana susmentionnée parce
que dépourvue de intense désir de servir Sri Krsna, désir qui conduit finalement a contempler une
sphiirti de Sa merveilleuse forme. Cest afin datteindre le but (s@dbya) de voir perpétuellement pareilles
sphiirtis dans son coeur que Sri Satyavrata Muni a offert cette priére particuliére par la pratique d’une
kirtana-bbakti saturée d’attachement intense et d’empressement a servir (riganuga-bhakti). Car, sans la
miséricorde de Sri Bhagavan, une telle sphurti ne se manifeste jamais.
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Sri Brbad-bhai gavatamyta explique clairement la supériorité de résider a Vaikunthaloka
par rapport a la moksa®.

Et l'exercice de la navadba-bbhakti, 'illustre pratique a neuf branches du service
dévotionnel débutant par le processus de srzvanam, est méme supérieur au fait de résider
a Vaikuntha-loka. Le Srimad Bhigavatam I'explique également dans le verset suivant:

kamam bbavab sva-vyjinair nirayesu nab stac
ceto livad yadi nu te padayo rameta
vacas ca nas tulasivad yadi te nghri-sobhah
piryeta te guna-ganair yadi karna-randbrab

Srimad Bhagavatam (3.15.49)

Sti Sanat-kumira et ses fréres offrent cette priére:

O Seigneur, nous Vous prions pour que, méme si nous devions naitre dans
les conditions de vie les plus déchues ou méme en enfer (parce que nous avons
offensé Vos dévots, Jaya et Vijaya, en les maudissant), notre coeur et notre
esprit demeurent absorbés tels des abeilles dans la douceur du service de Vos
pieds pareils au lotus, pour que nos paroles soient embellies en Vous glorifiant,
tout comme le sont les feuilles de z#/asi offertes 4 Vos pieds, et pour que nos

2 Annotation de Srila Bhaktiprajiana Kesava Gosvami Maharaja:
Les versets 1.14 et 1.15 de | Uttara-kbanda du Sri Byhad-bhagavatamyta sont présentés ci-dessous:

vatkuntham durlabbam muktaib
sandrananda-cid-atmakam
niskama ye tu tad-bhakto
labbante sadya eva tat

«Ceux qui pratiquent le bhajana de Bhagavin Sri Krsna sans motif personnel
(niskama-bhaktas) atteignent immédiatement la demeure de Vaikuntha. Cette demeure,
qui est 'incarnation du bonheur concentré, est faite de connaissance transcendantale. En
d’autres termes, c’est I'incarnation du brabma (réalité absolue) condensé dans Son aspect de
conscience transcendantale. Vaikuntha est rarement atteinte, méme par des étres libérés.»
(Le sens profond ici est que ceux qui proposent I'unité avec PAbsolu et se consideérent, avec
arrogance, des 4mes libérées ne peuvent jamais atteindre cette demeure. ) (14)

tatra Sri-kyspa-padabja-
saksat-seva sukban sada
babudha nubbavantas te
ramante dbik krtamrtam

«A Vaikuntha, les dévots affranchis de tout désir matériel (niskama-bhaktas) gotitent
perpétuellement les formes variées du bonheur de servir directement les pieds de lotus de
St Krsna. En accomplissant divers //4s avec Lui, ils sont plongés dans un océan de félicité.
Le bonheur résultant du service offert 2 Sri Bhagavin est la forme condensée de la béatitude
supréme. En comparaison, 'zmyta (le nectar d'immortalité) ou le bonheur que procure
la libération semble extrémement insignifiant.» (15)
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oreilles semplissent éternellement des louanges de Vos attributs spirituels et
absolus. Nous ne nous préoccupons nullement de connaitre le lieu de notre
future naissance. En d’autres termes, puissions-nous avoir éternellement
I'immense fortune dentendre (s72vana) et de chanter (kirtana) Vos gloires.

Cette déclaration démontre spécifiquement que, quel que soit 'endroit ot F'on réside
(en résultat de nos actes passés), serait-ce en enfer, une fois que 'on a atteint la plus haute
perfection finale (prema-bhakti), par 'exécution correcte des branches de la navadha-
bbakti (sravana, kirtana...), on expérimente toujours 'accomplissement consistant 2
résider a Vaikuntha.

[SrKrsna a peut-étre demandé:] «Si tu ne veux pas de ces bénédictions, que veux-
tu?» A cette question, le sage répond: «O Maitre, que Votre forme que je viens de
décrire, celle de Bala-gopila 4 Vrndavana, demeure toujours manifestée dans mon
coeur. Bien que Vous soyez présent en tant que ’Ame Supréme, le témoin omniscient
dans la caverne du coeur de tous les étres, ayez l'amabilité de rester manifesté dans
mon ceeur de telle sorte que Vous semblez apparaitre directement devant moi, me
révélant ainsi la beauté de Votre forme toute entiere.»

[Comme s’Il S’adressait personnellement 2 Son dévot, Sri Krsna dit:] «Comme
clest étonnant! La libération, la résidence a Vaikuntha et l'admissibilité 4 la pratique
de la navadha-bhakti sont également des bénédictions extrémement rares et dignes
d’intérét. Pourquoi ne pas les accepter aussi?» Sri Satyavrata Muni répond: «Kim
anyaih? - A quoi me serviraient ces trois récompenses?» En d’autres termes, il dit:

«Bien que ces réalisations soient trés recherchées, elles ne me sont d’aucune utilité.»

SriKrsna est lessence de toute félicité. En Lobtenant, on connait dés lors toute chose.
Mais obtenir quelque chose d’aussi insignifiant que la libération plutét que la forme de
Sri Krsna, si chére 4 tout étre, n'est que douleur immense. C'est pourquoi Sri Satyavrata
Muni a laissé entendre que toutes les autres bénédictions sont inutiles.

[Dans les passages suivants, Srila Sanatana Gosvami réveéle un autre sens de kim
anyaib.] Sti Bhagavin demande au sage: «Que tu n’aspires pas i la libération ou 2
dautres bénédictions, soit, mais pourquoi n’acceptes-tu pas la faveur de pouvoir
Me voir et converser avec Moi sous I'une de Mes formes opulentes 4 quatre bras,
comme celle de St7 Narayana, privilége grandement apprécié de tous?»

Ici, lorsque Sri Satyavrata Muni répond qu’il n’a pas besoin d’autres bénédictions,
il veut dire: «Je ne connaitrai la plus grande félicité que si Votre forme de Bala-gopala,
le joyau de toute beauté, reste 4 jamais manifestée dans mon coeur, et pas autrement.»

Dans I'Uttara-kbhanda du Sri Brhad-bhégavatamyta (2.86-96), Sti Pippalayana Rst
discute longuement des gloires de la contemplation de Sri Bhagavan dans le coeur (antara-
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darsana).?

Dans les versets précédents, le sage chantait les gloires (sz#¢7) de son Seigneur, mais
ce verset semble davantage étre une priere (prarthana). Pour autant, méme cette priere
culmine dans la glorification de Sri Bhagavan. L'invocation du sage recherchant la vision
intérieure de Sri Bhagavan montre que cette derni¢re représente le but le plus glevet qui
soit. Nous devons également bien garder cela a I'esprit dans I’étude du verset suivant.

~ Ainsi s’acheve la version francaise du

Dig-darsini-tika du quatrieme verset ~

¢ TAEDALRUITETTS

Dig-darsini-vrtti

Jusqu’ici, Sri Satyavrata Muni a dépeint les doux divertissements de Sti Krsna, et plus
particuli¢rement ceux caractérisés par le vatsalya-rasa, qui firent fondre son coeur et le
conduisirent a sabsorber pleinement dans ces jeux divins. Les prieres offertes par le seigneur
Brahmi ou les autres devas ne satisfont pas véritablement St Krsna. En revanche, Il sera
heureux et tombera méme sous le contréle de celui qui glorifie les actes de Ses dévots, et
surtout ceux des Vrajavisis.

Sri Satyavrata Muni a ensuite adressé cette priére: «0O Dimodara, Votre mére a
tant d’affection pour Vous et, par-dessus tout, Vous étes de loin son préféré. Elle est
I'incarnation méme du vatsalya-prema illimité 3 Votre égard. Avec une profonde affection
maternelle, elle prend soin de Vous, Vous nourrit et considére que Vous dépendez delle.
Naturellement, tout comme les qualités d’une mére se retrouvent habituellement chez
ses enfants, ses qualités maternelles de pardon et de compassion sont aussi présentes en
Vous. Ignorez donc, je Vous en prie, mes offenses, mes péchés, mes anarthas et mes défauts,
et soyez simplement satisfait de moi. Veuillez m’accorder Votre miséricorde sans cause.»

C’est comme si Sri Krsna, content de la priere de Sri Satyavrata Muni, avait demandé
au sage d’accepter les bénédictions qu’il recherchait et que, au début de ce verset, le sage
Lui réponde: «varam deva moksam na moksavadhbim va - e ne souhaite pas la libération

3 Annotation de Srila Bhaktiprajiana Kesava Gosvami Mahiraja (voir page 105).

% Note de Péditeur: Dans le sixiéme verset, toutefois, Srila Sanitana Gosvami cite d’autres exemples de
son Sy7 Brhad-bhagavatamyta pour démontrer que la supériorité du darsana dans le mental ne sap-
plique quaux jiani-bhaktas. Concernant les suddba-bhaktas ou premi-bhaktas, le darsana de Bhaga-
van au moyen de sens spirituellement parfaits est, en revanche, supérieur a celui obtenu dans le mental.



oo Verset 4

ni méme la plus haute forme de liberté qui est de résider & Vaikuntha-loka. Je n’ai besoin
d'aucune bénédiction de ce genre.»

Sri Satyavrata Muni implore: «0 Bhagavin, Vous étes le Seigneur originel de tous
les seigneurs et la source de toute chose. Vous étes donc en mesure d’accorder toute
bénédiction, rien ne Vous est impossible. Bien que la libération soit 'achévement que
recherche celui qui a réalisé la nature temporaire de I'existence matérielle et qui, par
conséquent, s'en est détaché, je n’ai pas besoin de cette bénédiction qu'est la libération.»

QD5

Les écritures décrivent cing sortes de mukti: salokya, samipya, sarupya, sarsti et
deujya.s La définition du mot mukti se trouve dans le Sankhya sistra: «atyantiki dubkba
nivrttir eva mukti - la cessation finale de toutes les formes de souffrances subies dans le
cycle sans fin des naissances et des morts répétées porte le nom de maukti.»

Résolus & mettre définitivement fin 4 leurs souffrances, certains aspirent a la s@yujya-
maukti — dissolution du soi dans aspect impersonnel du brahman. Cette forme de mukti,
que méme les quatre Kumaras - Sti Sanaka, St Sanandana, Sti Sanitana et Sti Sanat-
kumira — avaient tout d’abord désiré atteindre®, représente véritablement une offense
et soppose totalement a la bbakti. Dans sa priere pour obtenir la bénédiction désirée,
Sti Satyavrata Muni rejette néanmoins cet objectif quest la moksa (siyujya-mukti) par
les mots varam deva moksam, tout en exprimant méme, par les mots na moksavadhin
va, son refus du bonheur inépuisable et concentré qu'oftre de demeurer a Vaikuntha, le
summum de la liberté.

Nous devons examiner attentivement la signification de moksavadhim. Contrairement
alasdyujya-mukti, les quatre autres types de mukti ne sont pas enti¢rement défavorables 2
la bhakti. Au royaume de Vaikuntha, les 4mes qui accedent a ces quatre sortes de libération
se rangent en deux catégories: dans la premiere, sva-sukbaisvarya-uttari-moksa, prédomine
le désir de bonheur et dopulence personnels, tandis que dans la seconde, prema-seva-
uttara-moksa, aspiration 2 offrir un service d’amour 4 Sri Bhagavan I'emporte sur tout

5 Note de léditeur: Les cing sortes de mukti accordent les perfections suivantes: salokya donne de
vivre sur la méme planéte que Bhagavan; samipya offre une proximité constante avec Lui; s@r#pya oc-
troie une forme comme la Sienne; et sazst7 accorde une richesse illimitée semblable a la Sienne. Lorsqu’il
est atteint, le cinquieéme type de libération, s@yujya, exclut totalement les quatre autres, du fait qu’il
provoque la cessation totale de I'ego individuel par son fusionnement dans Iexistence de Bhagavan.

® Note de Iéditeur: Le Dig-darsini-tika de Srila Sanitana Gosvimi mentionne la priére, commen-
cant par kamarnm bhavah (Srimad Bhagavatam 3.15.49), quadressent les quatre Kumiras au Seigneur
Nirayana pendant leur premier darsana direct avec Lui, aux portes de Vaikuntha. Inutile de préciser
qu’au moment ot ils ont formulé cette pricre, ils avaient depuis longtemps renoncé a leur désir de
sayujya-mukti.
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autre désir.

Ceux qui désirent ardemment la prema-sevottara-moksa ne s’intéressent jamais a la
sva-sukbaisvaryottari-moksa, inférieure. Lexemple des quatre Kumaras lillustre bien.
En effet, ils abandonnérent completement leurs désirs précédents de libération imper-
sonnelle dés qu’ils eurent senti le parfum des feuilles de zulasi qui avaient été posées
sur les pieds de lotus de Sti Narayana. Ils devinrent immédiatement des jiidni-bhaktas
(dévots qui ont la connaissance de la divinité absolue du Seigneur) et se mirent en quéte
de la prema-sevottara-moksa.

cQ¥EDH

Les suddha-bhaktas, en revanche, possedent un attachement exclusif pour le service
d’amour offert 4 Sri Krsna et ne recherchent méme pas la prema-sevottari-moksa, ou
subsiste encore un désir personnel de bonheur. Quand Sti Bhagavan offre 4 de tels dévots
ala dévotion exclusive 'une de ces catégories de moksa, ils la refusent toujours. Comme
le confirme le Srimad Bhégavatam (3.29.13) ot Sri Bhagavan déclare: «diyamdanam
na grbnanti vinda mat-sevanam janah - Un pur dévot n’accepte jamais aucune sorte de
moksa, méme si Je la lui offre personnellement.» L’unique désir du dévot dont 'amour
pour St Bhagavan est sans partage est de Le servir. Le Srimad Bhdgavatam relate a ce
propos Phistoire de Vrtrasura qui rejeta toutes les variétés de moksa tout en priant de
pouvoir servir les pieds pareils au lotus de St Bhagavan:

na naka-pystham na ca paramesthyam
na sarva-bhauwmam na rasadbipatyam
na yoga-siddhbir apunar-bhavam va
samarijasa tvd virabayya karkse

Srimad Bhigavatam (6.11.25)

(0] Seigneur, océan de toute bonne fortune, je ne désire rien hormis
servir Vos pieds de lotus. Je ne souhaite pas atteindre les confins des planetes
édéniques (Dhruva-loka - la plan¢te Vaikuntha située au zénith du cosmos
matériel), ni la plus haute position dans I'univers (le tréne du seigneur
Brahma); je n’ai aucun désir de souveraineté sur la terre entiére ou sur toutes
les planetes inférieures jusqu’a Rasatala, submergées de plaisir sensoriel; je ne
recherche ni la maitrise des yoga-siddhbis, nila cessation des naissances et des
morts répétées (moksa).

De méme, Sri Satyavrata Muni ne demande pas non plus la bénédiction de la plus
haute forme de libération (moksa): résider a Vaikuntha.

cQ¥D5
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Sri Satyavrata Muni continue: «na ca anyam - Je n’ai, de plus, aucun désir d’obtenir
quelque autre bénédiction.» Par le mot anya (autre) dans ce syntagme, Sti Satyavrata
Muni indique qu’il refuse méme le résultat de I'exécution des neuf sortes de vaidhi-
navadha-bhakti: entendre parler de St Bhagavan (s7avana), chanter Ses noms (kirtana),
se souvenir de Lui (vispu-smarana), servir Ses pieds de lotus (pada-sevana), Le vénérer
(arcana), Lui offrir des priéres (vandana), maintenir une attitude de service envers Lui
(ddsya), entretenir de l'amitié pour Lui (sakhya) et se soumettre a Lui (atma-nivedana).

Sa réponse étonne Sri Krsna qui lui dit: «Le syst¢me a neuf branches du service
dévotionnel (navadha-bhakti) a été abondamment loué dans les écritures, pourtant tu
le rejettes. Que veux-tu done?»

Sti Satyavrata Muni formule alors sa priére: «Mon seul désir est que Votre forme de
petit Bala-gopila Se manifeste pour toujours dans mon coeur - ce petit patre qui, craignant
Sa mere, jette des regards craintifs et méfiants autour de Lui.» Dans l'expression varesad
apiha (vara-isat api-iha), le mot iha signifie «ici» ou «en ce lieu». Le sage demande par
conséquent: «Puisse Votre forme de petit pitre, présente ici  Vrndavana, apparaitre dans
mon ceeur. Je n’ai besoin d’aucune autre bénédiction.»

La manifestation de la forme de Bala-gopila dans le coeur est le résultat de la seule
prema-bbakti. Les sadbakas qui pratiquent les sravana, kirtana et smarana de StiKrsna
ne se soucient pas de savoir s’ils iront au ciel ou en enfer. Leur seul désir est de se vouer ala
culture de la prema-bhakti sous les conseils de vaisnavas tattvajids et rasikas — vaispavas
ayant réalisé la Vérité Absolue et qui excellent dans I'art de savourer les sentiments d’amour.
Cest pourquoi la Sri Upadesamyta enseigne:

tan-nama-rupa-caritadi-sukirtananu-
smytyob kramena rasand-manasi niyojya
tisthan vraje tad-anurigi-jana anugami
kalam nayed akbilam ity upadesa-saram
Sri Upadesamyta (8)

Les bhakti-sadhakas doivent chanter (kirtana) et se rappeler (smarana) les
noms divins de Sri Krsna, Sa forme sublime, Ses attributs et Ses divertissements
éternels. Ils doivent absorber toujours plus en eux leur langue et leur mental,
les soustrayant ainsi a I'absorption dans les objets sensoriels qui provoquent
une aversion pour StiKrsna. Tout en vivant dans Vraja-mandala, ils doivent
suivre l'exemple des compagnons de StiKrsna qui ont un profond attachement
pour Lui, et user de tout leur temps de cette maniere. Telle estla quintessence
de tous les enseignements.

De méme, dans le Srimad Bhagavatam (10.47.58), Sti Uddhava déclare:

etah param tanu-bhrto bhuvi gopa-vadhvo
govinda eva nikhilatmani ridba-bhavah



Srt Damodarastakam e=9

vafichanti yad bbava-bhiyo munayo vayam ca
kim brabma-janmabhir ananta-kathi-rasasya

Parmi tous les étres incarnés sur Terre, les jeunes épouses des gopas (gopis)
sont les seules a avoir atteint la perfection de I'existence parce qu'elles ont
réalisé lamour pur (mahibhiva) pour le Seigneur Govinda, Lui qui est "Ame
méme de tous les étres. Cet amour est recherché par ceux qui redoutent le
cycle des naissances et morts répétées, les grands sages et nous-mémes. Quel
besoin de naitre comme le seigneur Brahmi en personne si I'on ne savoure
pas le récit des divertissements de Sti Hari?

Vrtrasura prie aussi pour obtenir la compagnie des vazsnavas et cultiver la prema-
bhakti sous leur direction:

mamottamasloka-janesu sakbyam
samsara-cakre bhramatah sva-karmabhib
tvan-mayayatmatmaja-dara-gebesv
dsakta-cittasya na natha bhityat

Srimad Bhagavatam (6.11.27)

O Maitre de ma vie, je ne recherche pas la libération. Je ne me soucie
pas d’errer de fagon répétée dans ce cercle pernicieux des morts et naissances
successives 4 cause de mes actes intéressés. Cependant, ot que jaille et dans
quelque espéce que je naisse, veuillez m’accorder 'amitié pleine d’amour de
Vos chers dévots, car dans leur compagnie je pourrai cultiver la prema-bhakti.
Mon Seigneur, faites que je n’aie pas a fréquenter ceux qui, fourvoyés par Votre
énergie d’illusion, demeurent toujours attachés a leurs corps, foyer, famille,
enfants, etc. Cest la mon unique priere.

QD5

Malgré la position élevée de la navadba-bhakt, Sri Satyavrata Muni n’y aspire
nullement. Pourquoi? Srila Sanitana Gosvami fait la lumiére sur ce mystere en expliquant
que le fruit de la pratique de la navadhba-bhakti dépend de la nature de cette pratique.
Lorsque les neuf branches de la bhakti sont exécutées selon la vaidhi-marga (1a voie du
strict respect des régles scripturaires, se fondant sur la peur), elles permettent au sadhaka
d’atteindre Vaikuntha. En revanche, lorsquelles sont accomplies dans la 7iga-marga
(la voie de 'amour spontané), ces mémes branches de la bhakzi donnent au sadhaka
d’atteindre la demeure de Vrndavana, ot il peut servir Sri Krsna avec amour.

Il est important de bien comprendre le sens du mot 7iga. Riga se définit comme
lattraction d’une personne pour un objet. Si la capacité d’attraction inhérente a 'ime est
dirigée vers Sri Krsna — 'l devient lobjet exclusif de cet attrait — cette inclination porte
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alors le nom de rdgatmika-bhakt:. Srila Ruapa Gosvamipada a défini la rdgatmika-bhakt:
dans le verset suivant:

iste svarasiki ragab paramavistatd bhavet
tan-mayi ya bhaved bbaktib satra ragatmikodita

Bhakti-rasamyta-sindbu (1.2.272)

Rdga estla soif damour insatiable d’un étre pour l'objet de son affection
qui, 4 son tour, donne lieu 4 une absorption spontanée et intense dans cet
objet. La dévotion pratiquée avec un tel 72ga est connue sous le nom de
ragatmika-bhakti.

Rdga désigne donc 'absorption spontanée et intense dans I'objet de 'amour. Lorsque
la krspa-bhakti conduit i cet état d’attachement intense, elle porte le nom de ragatmika-
bhakti. Pour résumer, la ragatmika-bhakti est la soif d'amour pour Sri Krsna. On trouve
Iexemple le plus haut de cette rigatmika-bhakti dans les profondes émotions d’amour
que les Vrajavists ressentent pour St7 Krsna, et la dévotion qui vise 2 atteindre ce stade
de ragatmika-bhakti sappelle la raganuga-bhakti (bbakti empruntant le sillage de la
ragatmika-bhaktr). La dévotion qui sexprime dans le cadre de la vaidbhi-marga est faible,
en raison du fait qu'elle dépend des regles prescrites, contrairement a la 7iganuga-bbakti
qui, elle, en est enticrement indépendante, et est donc puissante par nature.

L'exemple le plus élevé d’anuriga (attachement amoureux profond et constant) pour
Sti Krsna n’existe que dans le coeur des Vrajavasis. Non seulement faut-il que le dévot
médite sur les compagnons de son bien-aimé Seigneur Krsna qui possedent Iétat d’ime
auquel il aspire, mais il doit, en outre, rester absorbé dans I’écoute, le chant et le souvenir
de ces noms et divertissements de Sri Krsna 2 Vraja qui favorisent sa disposition d’esprit.
Il est impératif que chaque dévot réside a Vraja-mandala en s’inspirant du compagnon du
Seigneur qui éprouve le méme sentiment privilégié que lui, de la maniére décrite ci-dessus.

Ceux qui veulent entretenir une relation amicale avec Sri Krsna doivent suivre
Iexemple de Ses amis proches tels que Sridima et Subala; ceux qui désirent connaitre
Paffection parentale pour Lui doivent s’inspirer de Sri Nanda et St7 Yasod; quant 2 ceux
qui recherchent 'amour conjugal avec Sri Krsna, ils doivent marcher dans les pas de
Sri Lalita, Sti Visakha, etc. Cest ainsi que chaque dévot, selon son état d’esprit propre,
doit s'immerger dans les divertissements de St1 Krsna et vivre 2 Vraja. Dans son Bhakti-
rasamyta-sindhbu (1.2.294-295), Srila Rapa Gosvamipada a décrit ce processus du bhajana:

krsnam smaran janan cisya
prestham nija-samibitam
tat-tat-katha-ratas cisau
kuryad vasam vraje sada
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Le dévot doit se souvenir constamment de Sti Krsna et de Ses plus chers
compagnons intimes, dont il choisit de suivre I'exemple. Et tout en résidant
en permanence  Vraja, il doit sattacher a toujours entendre parler d’Eux.
(SiT'on n’est pas en mesure de vivre physiquement a Vraja, on doit alors y
demeurer par lesprit). (294)

sevd sadbaka-ripena
siddba-rapena catra hi
tad-bbava-lipsund karyi
vraja-lokanusiratah
Celui qui a développé une intense avidité d’atteindre la 7agatmika-bhakti
doit marcher étroitement sur les traces de ces compagnons éternels particuliers
de Sti Krsna i Vraja dont il désire atteindre les sentiments. Sous leur direction,
il doit servir le Seigneur 2 la fois dans sa forme externe en tant que sadhaka,
et intérieurement avec son corps spirituel parfait. (295)

S’il aspire & connaitre le prema 4 son stade de maturation et d¥épanouissement complets,
le sadhaka doit prendre A coeur I'instruction suivante de St Raghunatha Dasa Gosvami:

yadiccher avasam vraja-bbuvi sa-ragam prati-janur
yuva-dvandvam tac cet paricaritum arad abbilaseh
svaripam Svi ripam sa-ganam iha tasyagrajam api
sphutam premnd nityam smara nama tadd tvam synu manab
Sri Manab-siksi (3)

Mon cher mental, écoute-moi, je ten conjure. Si tu aspires a vivre sur la
terre de Vraja et désires obtenir le service direct du couple divin 4 la jeunesse
éternelle dans Ses relations amoureuses parakiyas, pleines de 7iga, alors, vie
apres vie, apprends  aimer profondément Sti Svartipa Damodara, Sri Ripa
Gosvami, son frére ainé Sri Sanitana Gosvami et tous leurs compagnons.
Souviens-toi d’eux constamment et honore-les en leur offrant ton hommage.

Il est donc clair qu'obtenir la vraja-bhakti n’est possible quen étant sous la direction
des Vrajavasis. Cest 1a lopinion des dcaryas.

cGQ¥ED5
Quiconque recherche la vraja-bhakti pratiquera Iécoute et le chant des gloires du
Seigneur selon son propre état d’ame. Le mantra suivant, par exemple, permet aux dévots

de toutes inclinations de savourer les noms qui leur sont respectivement chers. Selon leur
rasa spéciﬁque, ils chériront un nom précis dans ce mantra:

— 100 —



oo Verset 4

$7i krsna gopala hare mukunda
govinda be nanda-kisora krsna
ha sri yasoda-tanaya prasida
$ri vallavi-jivana radhikesa
Sri Brhad-bhagavatamyta (2.4.7)

St1 Krsna, Gopila! Hari, Mukunda, Govinda, 6 jeune fils de Nanda! 0]
fils chéri de Sti Yasoda, puisses-Tu étre content de moi. O Toi, la vie méme

des gopis! O Maitre de Sri Radhika!

Les cinq sentiments commengant avec dasya et culminant en madburya sont présents
dans les saints noms qui composent ce mantra, et le dévot chantera un nom particulier en
fonction de son état d’Ame éternel. Bien qu’il soit essentiel de sengager dans les activités
de sravanam, kirtanam et smaranam de Sri Bhagavin, il nous est enseigné de le faire
en lien avec les noms, la forme, les qualités et divertissements particuliers de St Krsna
a Vraja. Il nous faut, de plus, exécuter ces branches de la bbakti en suivant lexemple des
riipanuga-vaispavas (fidéles de Srila Rapa Gosvami). On ne peut atteindre Bala-gopala,
le fils chéri de Yasoda & Vraja, que par ce processus, et jamais par la pratique des seules

branches de la vaidhi-bhakt:.

Sti Satyavrata Muni rejette les résultats de la vaidhi-navadbi-bbakti. Quand la forme
de Bila-gopala se manifeste dans le coeur, que reste-t-il 4 atteindre? Si nous parvenons a
la demeure de Vrndivana et obtenons la compagnie des glorieux rasika-vaispavas — les
résidents de Vraja —, l'accomplissement des s7avana et kirtana dans une telle communion
conduira naturellement au plus grand achévement, qui comblera nos désirs les plus chers.

cGQ¥ED5

Srila Haridasa Thikura récitait trois cent mille noms divins chaque jour, raison pour
laquelle St Caitanya Mahaprabhu lui décerna le titre de «Nama-acarya» - enseignant du
chant des saints noms le plus exemplaire. Bien que Srila Riapa Gosvami, Srila Sanitana
Gosvami et Sri Disa Gosvami aient également pratiqué le bbajana, il n’est écrit nulle part
qu’ils récitaient réguli¢rement autant de saints noms. Le chant de Srila Haridasa Thakura
et celui des Gosvamis ont chacun leur particularité propre.

De méme, Srivasa Pandita, joyau d’entre les dévots et proche compagnon de
Mahaprabhu, et Sri Svariipa Damodara dépeignent différemment les caractéristiques
respectives de 'amour ressenti par Laksmi-devi et celui quéprouve Srimati Radhika.
Durant le festival du Ratha-yatra, quand Srivasa Pandita tenta d’%¢tablir les gloires de
Pamour de Laksmi-devi pour le Seigneur, Sri Svaraipa Damodara démontra en retour la
suprématie de l'amour de sa propre svamini, Srimati Radhika.

On voit également que lorsque Pradyumna Misra vint 2 Jagannatha Puri, Stiman
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Mahiprabhu lenvoya écouter le kyspa-katha de Sti Riya Rimiananda, et non celui de
Stila Haridasa Thakura, bien que ce dernier féit présent dans la ville 2 ce moment. Srila
Haridasa Thakura est la forme conjointe de Sri Brahma et Sri Prahlada, aussi son chant du
saint nom est-il absolument pur. Néanmoins, ce sont les sentiments propres (bhavas) des
vaisnavas qui constituent dans tous les cas le critére principal pour déterminer Iélévation
de leurs positions. Tout dépend de cela. Etant un jiani-bhakta, Sti Prahlida Maharaja
ne peut jamais dépasser Vaikuntha. Et méme s’ils respectent profondément le bbajana
pratiqué par Srila Haridasa Thakura, ceux qui ont soif de vraja-bhakti choisissent toujours
de suivre Srila Riapa Gosvami, Srila Sanitana Gosvami et Srila Raghunitha Disa Gosvami.

Ces glorieux rasika-vrajavdsi-gosvamis sont toujours restés plongés dans le vraja-
bbdva et, miis par un sentiment de séparation intense, se sont baignés jour et nuit dans
Pocéan nectaréen des divertissements de Sri Krsna 2 Vraja. Accomplir le bbajana sous
leur direction est notre unique but.

Nous tenons directement la déclaration suivante de la bouche de quelques respectables
vaispavas disparus:

babiranga laiyi kare nama-sankirtana
antaranga laiyd kare premdsvidana

En public, St Caitanya Mahaprabhu accomplissait le nama-saznkirtana,
tandis qu’ll savourait en privé le vzaja-prema avec Ses compagnons les plus
intimes.

Lorsqu’Il résidait au Gambhira, Sriman Mahaprabhu ne gotitait le vraja-rasa quavec
deux trés proches compagnons, Sri Svaraipa Dimodara et Sri Riya Ramananda, qui Lui
déclamaient des versets et des chants en fonction de Ses états d’Aime:

ayi dina-dayardra natha
he mathurd-natha kadavalokyase
brdayam tvad-aloka-kataram
dayita bhramyati kim karomy abam

Srila Madhavendra Puri (tité du SriPadydvali 334)
O Maitre, Ton coeur déborde toujours de compassion pour les plus
démunis! Seigneur de Mathura, quand Te reverrai-je? O bien-aimé Seigneur
qui régne sur Ma vie, Mon coeur est profondément bouleversé par lardeur
de Mon désir de Te voir. Que faire a présent?
he deva! be dayita! be bhuvanaika-bandho!
he krsna! be capala! be karunaika-sindho!

he natha! be ramana! be nayanabhirima!
ha ha kadd nu bhavitdsi padam dysor me

Sri Krsna-karnimpyta (40)
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O mon Seigneur adoré, 6 bien-aimé, Tu es le seul ami de I'univers entier. ¢)
impatient Krsna, Tu es 'unique océan de miséricorde. O mon maitre, 6 mon
amant, 6 Toi qui ravis mes yeux ! Hélas, hélas, quand pourrai-je contempler
Tes pieds pareils au lotus?

Seuls St Riya Rimananda et Sri Svarapa Dimodara pouvaient comprendre le
sens profond de ces versets, et eux seuls pouvaient consoler Mahaprabhu quand Il était
submergé par la souffrance déchirante due 4 Son intense sentiment de séparation d’avec
Krsna. Dans son commentaire, Srila Sanitana Gosvamipada a parfaitement démontré
I'importance et la particularité supérieures des sentiments de la 7dganuga-bhakti par
rapport a ceux de la vaidhi-bhakt:.

cQ¥D5

Les riupanuga-sadhakas doivent garder a esprit que nos Gosvamis sont tous des
radha-paksiyas (personnes qui se définissent comme appartenant au cercle intime de
Sri Radhi), dont 'unique bonheur est de voir Sri Krsna Sabsorber en la pensée de St
Vrsabhinu-nandini, Srf Radha, 4 un point tel que Son teint bleu-noir revét la couleur
del'or qui est la Sienne.

radha-cinta-nivesena yasya kantir-vilopita
$ri krsnpa caranam vande radbalingita-vigrabam

Sri Radba-Vinoda-bibari-tattvistakam (3)

Un jour, alors que Srimati Radhika était dans une humeur boudeuse
contraire (mdana), SriKrsna, plongé dans un intense sentiment de séparation,
pensait tellement a Elle que Son propre teint sombre devint doré comme
celui de Sa bien-aimée. J’adore les pieds de lotus de cette merveilleuse forme
de Sri Krsna.

Le sadhbaka doit établir une relation étroite avec son guru et éprouver une si profonde
affection pour sa forme externe de sadbaka, ainsi que pour sa forme interne, parfaite de
siddha, que son attachement pour lui devient tres fort. Cet attachement doit ressembler
a celui, naturel, que I'on éprouve habituellement pour de bienveillants parents ou amis
proches en ce monde matériel. Ce type de relation naturelle avec le guru est qualifié de
lankika sat-bandhuvat sambandha. Le sadbaka doit étre convaincu que seul son guru
peut combler tous ses désirs spirituels les plus chers. Ce n’est qua ce prix qu’il pourra
sengager dans le ripanuga-bhajana, la méditation de ceux qui suivent 'exemple de Srila
Riapa Gosvami. Il n’y a pas d’autre moyen.”

7 ST - . - L - - -
Note de Iéditeur: Les ripinuga-vaisnavas sont ceux qui suivent Iexemple de Srila Rapa Gosvami.

Le service de dévotion interne qu’ils accomplissent conformément aux enseignements de Srila Rapa
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Sriman Mahaprabhu instruit les sadbakas qui sont inclins & ce bbajana de haut niveau:

tyndd api su-nicena taror api sabispund
amanind mana-dena kirtaniyab sada barib

Sri Siksisastaka (3)

Le sadhaka doit se considérer, a tous égards, comme plus humble et
démuni que le brin d’herbe le plus insignifiant que I'on foule aux pieds et
dtiment respecter tous les étres, en devenant encore plus tolérant qu’un arbre,
sans attendre aucun honneur pour lui-méme. C'est ainsi qu’il doit toujours
pratiquer le harinama-sarkirtana.

QD5

Durant Ses divertissements 4 Dvaraka, a I'occasion d’'un incident particulier, S7 Krsna
a illustré par Sa conduite cette instruction de Sri Gaurahari. En voici le récit:

Un jour, Durvasi Rsi se présenta & Dvaraka. Durvdsa signifie littéralement:
«celui qui subsiste uniquement grice au suc de ’herbe durva». Des qu’il fut devant
Sti Krsna, qui était alors assis dans Son palais, il sexclama: «Je suis affamé. Veuillez
prendre des dispositions pour me nourrir!» Cependant, au moment ot les mets
furent préts, il avait quitté le palais. Il revint soudainement 4 minuit et demanda
son repas, quon lui servit alors. Aprés n’en avoir mangé qu’un peu, il se tourna
vers Sri Krsna: «Ftalez sur Votre corps ce riz au lait sucré que je n’ai pas terminé.»
Silencieusement, $ri Krsna Senduisit tout le corps de riz au lait  demi-consommé. Il
en étala partout, sauf sur la plante de Ses pieds. Les habitants de Dvaraka assistaient
a la scene, furieux, mais ils ne pouvaient rien dire.

«A présent, je veux me promener sur un char tiré par Rukmini» déclara Durvasa
Rsi. Puis, apres que StT Krsna etie pris les dispositions nécessaires dans ce sens, le
sage exigea que le Seigneur en soit le conducteur. Cest ainsi que Srf Rukmini traina
le char jusqu’a ce que, au bord de Iévanouissement, elle tombét au sol. En voyant
cela, les habitants de Dviraka ne purent en tolérer davantage, aussi Durvisa Rsi
sauta-t-il brusquement du char pour prendre la fuite. St Krsna partit alors 4 sa
recherche en I'appelant par son nom.

Le sage réapparut enfin et dit: «O Dvarakidhisa, méme parmi les devas, je n’ai
jamais vu quelqu’un d’aussi posé et tolérant. Vous étes assurément le Seigneur et
bienfaiteur des brabmanas (brabmanya-deva). Je me suis livré a cette mise en scéne

aseule fin d¥établir Votre renommeée 2 travers les trois mondes. O SriKrsna, sur mon

Gosvami porte le nom de ripanuga-bhajana.
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ordre Vous Vous étes enduit le corps des restes de mon repas — 4 I'exception toutefois
de la plante de Vos pieds. Votre corps tout entier est désormais aussi puissant que
Iéclair, mais la plante de Vos pieds demeurera fragile et susceptible d’étre blessée.»

11 poursuivit: «O Rukmini-devi, je suis tres content de vous. Devant votre
dévotion envers le Seigneur Supréme et votre extréme tolérance, je ne puis que
vous bénir.» Ce faisant, il ajouta: «Vous serez la plus glorieuse de toutes les femmes
chastes du monde et vous connaitrez une fortune éternelle.»

Ce divertissement enseigne aux sadbakas'importance de la tolérance et de la patience.
Méme la moindre erreur dans nos interactions avec les grands vaisnavas peut se transformer
en offense et faire ainsi disparaitre a jamais notre bhakt:.

cGQ¥ED5

Délaissant toute autre bénédiction, Sri Satyavrata Muni prie pour que Sri Krsna,
sous Sa forme de Bila-gopila, demeure dans son coeur pour Iéternité. Il ne veut voir y
apparaitre que la forme de Sri Dimodara.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-vytti du quatrieme verset ~

Annotation de Srila Bhaktiprajiana Ke§ava Gosvami Mahiraja:
(voir la note de bas de page 3 en page 94)

Nous présentons ici les versets 2.86 2 2.96 de I'Uttara-khanda du Sri Brhad-bhagavatamyta:

i pippalayana uvica
idam mabat-padam hitva katham anyad yiyasasi
katham va bbramasi drastum dygbhyan: tam paramesvaram

«Le fils de Rsabhadeva, Sti Pippalayana Rsi, dit 2 Gopa-kumira: Pourquoi veux-tu
quitter Tapoloka? Les meilleurs parmi les grands yogis, dont le voeu de célibat est sans tache,
résident ici. Et pourquoi erres-tu ¢a et la pour tenter de voir le Seigneur Supréme SriKrsna
de tes yeux, Lui qui est hors de portée de tous les sens?» (86)

samddbatsva manab sviyam tato draksyasi tam svatab
sarvatra babir antas ca sada saksad iva sthitam

«Fixe ton mental par la méditation (samadhz) et tu verras naturellement Svayam
Bhagavin, le Seigneur Supréme originel. Et bien qu’Il réside partout, a 'intérieur comme &
Pextérieur, tu Le verras toujours, par la puissance du samadhi, comme s'I1 était directement
présent devant toi.» (87)

paramdatma vasudevah sac-cid-ananda-vigrahah
nitantam Sodbite citte sphuraty esa na canyatah
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«Vasudeva est le Paramatma (Ame Supréme), la divinité qui si¢ge dans le coeur. II
Se révele en personne uniquement dans le coeur qui a été complétement purifié par le
visuddha-sattva. En d’autres termes, parce qu’ll est saz-cit-ananda vigraha - Uincarnation
de lexistence pure, faite de connaissance et de félicité - Il ne se manifeste pas aux yeux et
aux autres sens matériels.» (Ce qui signifie qu’il est impossible de Le comprendre par les
sens matériels externes, parce qu’ll est illimité et apparait de Son plein gré.) (88)

St Gopa-kumira aurait pu opposer 'argument suivant: «Percevoir Sri Bhagavin dans le coeur
n’est que de la méditation et ne peut étre considéré comme identique au fait de Le voir (darsana) de ses
propres yeux. Je dois donc quitter Tapolokasi je veux Le voir de mes yeux.» En réponse, Sti Pippaliyana
Rsi énonce le verset suivant:

tadanii ca mano-vrtty-antarabhavat su-sidbyati
cetasa kbalu yat saksac-caksusa darsanam hareh

«De plus, voir directement Sri Hari avec les yeux (darsana) est en fait accompli par
le mental seul. L¥étre, dans le coeur duquel Sri Bhagavan Se révele, absorbe totalement
son mental en Lui et ne peut penser 4 rien d’autre. Il a ainsi le sentiment de Le percevoir
directement avec ses yeux.» (89)

Pour celui qui tergiverserait, en disant: «Je n’en disconviens pas, mais il est plus agréable de voir Sri
Bhagavan de ses propres yeux>», Sti Pippalayana Rsi poursuit:

manah sukbe antar-bhavati sarvendriya sukbanm svatab
tad-vrttisv api vak-caksub-sruty-adindriya-vrttayah

«Si la joie surgit dans le mental, ce ne sont dés lors pas uniquement les yeux qui sont
comblés, mais bien tous les sens. La raison en est que le bonheur des sens repose dans celui
du mental. De surcroit, les actions de la parole, des yeux, oreilles et autres sens dépendent
des actions du mental. En d’autres termes, 3 moins que le mental ne pergoive la forme,
le gott et les autres objets sensoriels, les sens par eux-mémes sont incapables d’en faire
Pexpérience.» (90)

mano-vrttim vind sarvendriyanam vrttayo phalah
krtapiba’ krtaiva syad atmany anulabdbitah

«Sans lactivité du mental, les fonctions des autres sens sont vaines. Et quand bien
méme les sens entreraient en contact avec leurs objets respectifs de plaisir, il n’y aurait
aucun effet parce que I’ime incarnée ne peut rien éprouver sans 'implication du mental.»

Par conséquent, le véritable darsana de Sri Bhagavan se produit dans un coeur dont la disposition
est completement pure (visuddba-citta-vrtti visesa). Le darsana direct de Sa personne, par le biais des
yeux, ne constitue donc pas le vrai darsana, car Sti Bhagavan est au-dela de la perception sensorielle. (91)

En dépit de cela, nous entendons dire que Sti Dhruva et Sri Prahlada ont vu Sti Bhagavan de leurs
yeux. Qu'en est-il au juste? En réponse, Sti Pippalayana Rsi donne lexplication suivante:

kaddcid bhakta-vatsalyad yati ced dysyatam dysoh
Jjhana-drastyaiva taj-jatam abbimanab param dysoh

«Il est vrai que les qualités de Sri Bhagavan, telles que Son bhakta-vitsalya (affection
pour Ses dévots), peuvent parfois L'inciter 4 Se rendre visible 4 des yeux matériels, mais
ce genre d’occurrence reste occasionnel et ne constitue pas un événement ou une régle
systématique. Clest véritablement la conscience de celui a qui Il apparait qui permet cette
vision, et non ses yeux physiques. [Etant de fait limités, les sens ne peuvent percevoir quelque
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chose d'illimité. Contempler Sti Bhagavan de ses yeux est tenu en si haute considération
parce que] Quand I'étre vivant voit Sri Bhagavin dans son ceur, lequel resplendit désormais
de visuddha-sattva (existence spirituelle suprémement pure), il tient fierement comme établi
quil a vu Sti Bhagavan de ses yeux. Mais ce n’est pas réellement le cas.» (92)

tasya karunya-saktya va dysyo’stv api babir-dysob
tathapi darsananandab sva-yonau jayate hydi

«[Certains pourraient objecter que] Par Son pouvoir de miséricorde (kdrunya-saktz),
Sri Bhagavin devient parfois visible aux yeux matériels de Iétre vivant. Et puisqu’Il posséde
tout pouvoir, on peut effectivement s’interroger sur ce qui Lui serait impossible. Mais
méme dans ce cas, il n’en demeure pas moins que la béatitude que fait naitre ce darsana
ne se trouve que dans le coeur ou le mental.» (93)

anantarai ca tatvaiva vilasan paryavasyati
mana eva mahapatram tat-sukba-grabanocitam

«Méme apres la disparition de Sri Bhagavan, la félicité procurée par son darsana
continue d’agir dans le coeur, y suscitant de nombreuses autres visions. Bien que les yeux
aient vu le Seigneur, 'apothéose de la vision se produit dans le mental. Par ailleurs, comme
le mental est le seul réceptacle du bonheur quapporte le darsana de Bhagavan, il ne sert
arien de tenter de Le voir avec les yeux.» (94)

On pourrait contester: «Si les yeux et les autres sens externes sont limités, le mental I'est tout autant.
11 lui est donc impossible de voir la forme absolument illimitée de Sri Bhagavan.» A cet argument, St
Pippalayana Rsi répond:

tat-prasadodayad yavat sukbam vardbeta manasam
tavad-vardbitum isita na canyad babhyam indriyam

«Bien qu'il soit en effet limité, quand le mental devient pur, ou lorsque I'on regoit
la miséricorde de Sti Bhagavan, le bonheur qu’il éprouve grice au darsana du Seigneur
s'accroit de plus en plus et il sagrandit en conséquence pour contenir 'ampleur de cette
joie. De nature subtile, seul le mental peut se dilater de la sorte, n’étant pas de nature brute
comme le sont les sens externes.» (95)

Autrement dit, un mental purifié est si subtil qu’il est capable de devenir transparent et d’acquérir
une ressemblance avec ’ime, ce qui lui permet alors de percevoir la forme de Sri Bhagavan. Cest un fait
notoire que la connaissance d’un objet nest rendue possible que lorsque le mental en pergoit la forme.
Cette caractéristique n’est pas applicable aux autres sens, qui sont externes, bruts et circonscrits par des
limitations matérielles.

D’aucuns pourraient encore opposer: «Nous admettons que la vision de Srf Bhagavan dans le
mental est supérieure  celle que permettent les yeux, mais on ne peut connaitre la joie supréme de Lui
demander des bénédictions et de sentretenir avec Lui que lorsqu’on Le voit de ses propres yeux.» Ce &
quoi Sri Pippalayana Rsi répond:

antar-dhyanena drsto’pi saksad-dysta iva prabhub

krpa-visesam tanute pramanam tatra padma-jah’
«Lorsque le mental est absorbé dans une méditation ininterrompue et que Sti Bhagavin
devient visible dans le caeur, cette vision est en tous points semblable 2 celle effectuée par les

yeux. A ce moment seulement, satisfait, le Seigneur tout-puissant montre une miséricorde
particuliere aux jadni-bhaktas, et ce de diverses manieres, comme en leur accordant des
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bénédictions. Le comportement de Sri Bhagavan envers le premier étre créé, celui qui naquit
du lotus primordial, le seigneur Brahma en personne, en est la preuve.» (96)

Quand Brahma voulut créer 'univers et le peupler d’étres vivants, il médita d’abord profondément
sur Sri Bhagavan. Quand il eut atteint le stade final de sa méditation (samadhi), il obtint Son darsana.
Contemplant le Seigneur dans 'extase de sa transe, Brahma Lui offrit son hommage en se prosternant a
Ses pieds de lotus. Sti Bhagavin en personne lui prit alors la main et dit: «Je suis satisfait de ton austérité;
Tu peux Me demander une bénédiction.» Brahma obtempéra et c’est ainsi qu’il entendit le cazuh-slokz, les
quatre versets originaux du Srimad Bha gavatam, directement de labouche de Sri Bhagavan. Cet épisode
montre quapres avoir vu Sri Bhagavian 2 travers la transe du samadhi, on fait 'expérience de Sa grice
la plus miséricordieuse consistant a révéler Sa forme au dévot, lui accorder des bénédictions, converser
avec lui, le toucher, etc. Pour des informations détaillées sur le sujet, on peut étudier le chapitre neuf du
deuxieme chant du Syimad Bhagavatam, ainsi que le chapitre huit du troisi¢me chant du méme ouvrage.
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idam te mukhambhojam avyakta nilair
vrtam Runtalaif snigdha raktais ca gopya
muhus cumbitam bimba-raktadharar me

manasy avirastam alat laRsa-labhaih

MOT-A-MOT

idam - ceci [suprémement charmant]; ze - votre; mukha-ambhojam - visage de lotus; avyakta-
nilaib - bleu tres foncé; vytam - entouré; kuntalaib - par des boucles de cheveux; snigdha - doux;
raktaih - rougi; ca - et; gopyd - par Sri Yasoda-gopi; mubub - i plusieurs reprises; cumbitam -
embrassé; bimba-rakta - rouge comme le fruit bimba; adbaram - 1evres; me - mon; manasi - dans
le mental [ou le coeur purifié par la visuddba-sattval; avirastim - puisse [ce visage] se manifester;

alam - je n’ai aucun besoin de; laksa-labbaib - des millions d’autres réalisations.

TRADUCTION

O Deva, la gopi Sti Yasoda ne se lasse pas de couvrir de baisers Votre visage pareil au
lotus, entouré par de doux cheveux bouclés bleu-noir, aux reflets cuivrés. Puisse ce
visage, aux lévres rouges comme le fruit bZmba et au charme infini, demeurer pour
toujours dans mon ceeur. Je n’ai que faire des millions d’autres réalisations.
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Dig-dar$ini-tika

tatra ca tava sri-mukbam parama-manobaram visesena didrkse, ityaba — idam iti. kadacit
dbyane’nubbiyamanam-anirvacaniya- saundaryadikam, tadeva nirdisati — mukbam evimbhojam
praphulla-kamalikaratva-nikbila-santapa-haritva-paramananda-rasavattvading, tanme manasi

muburavirastam.

kathambbiitam? atyanta-nilaih parama-syamalaih, snigdhaisca raktaisca kuntalaib
kesairalakairva vrtam kamalam bbramarairivoparivestitam. gopya sri-yasodaya, sri-radbaya va
cumbitam, muburityasyatrapi sambandhab, yatha patha-kramam-atraiva sambandbab; tatasca
tayd maha-dbanyayia mubub cumbitam api mama manasi sakrdapyavirastam-ityarthab.

yadvd, sadeti purva-gatasyatrapyartha-balat anvaya eva syat.

bimba-vad-raktan adharau yasmin tat, tatasca laksa-labbaih anyairlaksa-sarkbyairlabdbhairapi

[alam] prayojanan: ndastityarthab. likhitartham evaitat.
iti syi-damodarastake paricama-sloke Sri-sanatana gosvami-kyta dig-darsini-namni tika samapta.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-tika du cinquieme verset ~

CTRERASGURIT

Dig-dar$ini-tika Bhavanuvada

[Dans le verset précédent, Sri Satyavrata Muni priait pour que la forme compléte
de St Krsna, en tant que Bala-gopala 2 Vrndavana, se manifeste 3 jamais dans son cceur.
Dans ce verset, il prie ainsi:] «De toutes les parties de Votre forme digne d’adoration (Sri
Vigraha), je souhaite surtout voir Votre visage de lotus suprémement enchanteur.» Sri
Satyavrata Muni énonce ce verset en commengant par idan: te afin de communiquer son
désir 3 Sri Bhagavan. Un jour qu’il était en méditation, St Satyavrata Muni eut un bref
apercu (sphurti) de la beauté indescriptible du visage de lotus de son Seigneur adoré. Il
exprime a présent son sentiment par le mot mukhambhojan: - «Votre visage est pareil a
une fleur de lotus. En réalité, Il est la source originelle de la beauté que 'on contemple
dans une fleur de lotus pleinement épanouie. Baigné du doux nectar de la béatitude
supréme, Il apaise toute souffrance.» Puis, Sri Satyavrata Muni implore: «me manasi
muhur avirdstam - Puisse ce visage de lotus se manifester constamment dans mon coeur.»

A quoi ressemble le visage de lotus de St1 Krsna? Sri Satyavrata Muni le décrit: «De
doux cheveux bouclés d’un noir profond aux reflets cuivrés entourent Votre visage pareil
au lotus». Le mot vyzam suggere: «Les boucles de Vos cheveux semblent des bourdons
voletant autour de la fleur de lotus de Votre visage.» Le sage continue: «Ce visage pareil
au lotus, une gop7 ne cesse de l'embrasser.» On peut indifféremment considérer que la
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gopi mentionnée ici est soit StT Yasoda, soit St Radha. Bien que le mot muhup («encore
et encore») puisse sappliquer aux termes me manasi avirdstam, comme nous l'avons
vu plus haut, il peut également se rapporter a gopya, et donc faire 'objet d’un double
emploi: d’une part, & propos des baisers de la gopi (gopya mubub cumbitam) et dautre
part, pour la vision que le sage pergoit du visage de lotus de Sti Krsna (me manasi mubur
avirastam). De plus, si nous limitons I'utilisation du terme muhub a gopyd, en fonction
de sa position dans le verset, il en découle alors une troisi¢eme signification: «Sri Yagoda,
bénie par la providence, ou Sri Radha-gopi, dépose sans fin des baisers sur Votre visage
de lotus. Puisse-t-il se manifester dans mon coeur, dussé-je ne le voir qu’une seule fois.»

Enfin, les mots me manasy avirastam sont une répétition partielle de I'expression sada
me manasy avirastam du verset précédent. Par conséquent, le mot szdz (toujours) peut
également induire ici le sens suivant: «Que la vision de Votre visage de lotus couvert encore
etencore de baisers par St Yasodi ou $ri Radhia demeure pour toujours dans mon coeur.»

St Satyavrata Muni décrit une autre ravissante caractéristique du visage de lotus de
Sti Krsna par les mots bimba-vat raktadbaram: «Puissé-je contempler 3 jamais dans mon
coeur Votre visage de lotus aux levres rouges comme un fruit bimba. Ma vie sera ainsi
couronnée de succes.» Il termine le verset en employant les termes laksa-labbaih: «Hormis
cela, des millions d’autres acheévements ne sont pour moi d’aucune valeur.» Lexplication
du rejet par Sri Satyavrata Muni des millions d’autres réalisations est la méme que celle
présentée dans le verset précédent.

~ Ainsi s’acheve la version francaise du

Dig-darsini-tika du cinquieme verset ~

cQ¥DH

Dig-darini-vrtti

Dans le quatrieme verset, tout se passe comme si Sri Bhagavin, comblé par les
sentiments de dévotion de Sri Satyavrata Muni, avait déclaré: «0 sage, Je suis satisfait
de toi. Tu peux Me demander une bénédiction», et qu'en retour, Sri Satyavrata Muni
Lui avait adressé la pricre suivante: «O Prabhu, Vous étes le plus grand de tous ceux qui
accordent des bénédictions, car les Vétres ne connaissent pas de limites. Néanmoins, mon
cher Seigneur, aucune de ces bénédictions ne m’est utile.»

Dans ce cinquiéme verset, Sri Satyavrata Muni demande: «idam te mukbambhojam
- Tout ce que je veux, cest pouvoir contempler encore et encore dans mon coeur Votre
merveilleux visage pareil au lotus.» Il se remémore la beauté indescriptible du visage
de lotus de Sri Bhagavin, dans Sa forme de Bila-gopala, dont il n’avait eu, durant sa
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méditation, qu’un apergu (sphirti) au fond de son coeur. Comment décrire cette vision?
Au début, le sage emploie le mot avyakza: «Clest au-dela de la portée du mental ou des
mots matériels.» Poussant plus loin sa réflexion sur ce qui lui apparut dans sa breve vision
(spharti), il confie: «Des boucles de cheveux d’un noir intense et aux doux reflets cuivrés,
qui leur donnent'apparence de bourdons, entourent (zZvytam) Votre visage de lotus que
Mere Yasoda et les gopis embrassent sans fin.»

Si précédemment Sri Satyavrata Muni implorait de voir, dans son cceur, Sri Krsna
sous Sa forme de Bala-gopila, il désire a présent contempler en particulier Son éblouissant
visage de lotus, qu’il souhaite embrasser. Il s’interroge: «Ce a quoi jaspire est si rare. Mon
espoir sera-t-il un jour comblé?» Ce verset marque le franchissement d’un degré supérieur
dans I'intensité du désir qui se forme dans le coeur de St Satyavrata Muni.

cQ¥DH

Au début de notre développement spirituel, par le pouvoir de sadbu-sariga, une
inclination 4 servir St Krsna entre dans notre coeur. Par lexécution du bbajana dans
sadbu-sanga, les anarthas sont progressivement chassées et cette propension a servir Sri
Krsna ne cesse alors de saccroitre et la conscience sépanouit de plus en plus a travers les
stades progressifs de l'amour de Dieu que sont nistha, ruci, asakti, bhava et enfin prema.

Cependant, il nous faut tenir compte d’une vérité profonde concernant le stade ultime
du développement de 'amour de chaque 4me pour Krsna. Si la tendance intrinseque et
éternelle d’'une 4me particulicre est de se consacrer a Sri Bhagavan dans un sentiment
de serviteur (ddsya-rasa), ses aspirations intérieures les plus profondes ne seront alors
comblées que par ce mode de service. Son inclination a servir ne dépassera jamais le
dasya-rasa.

Les pricres de St Satyavrata Muni révelent que son sentiment profond est destiné a
croitre au-dela du dasya-rasa, raison pour laquelle ce verset exprime un désir grandissant
dans son coeur. Lhistoire de Gopa-kumara nous permet de mieux comprendre sa situation.
En effet, méme lorsqu’il eut obtenu de pouvoir résider & Vaikuntha, Gopa-kumara ne
fut pas satisfait intérieurement, pas plus qu’il ne le fut quand il atteignit Ayodhya ou
Dvirakai, a Vaikuntha. Ce n'est quaprés avoir finalement atteint Goloka-Vrndavana et fait
lexpérience d’échanges affectueux avec Krsna dans une relation d’amitié (sakbya-bbava)
que tous ses désirs furent enfin comblés. Son sentiment intrinséque envers Sti Krsna
n’a jamais franchi cette limite. De méme, I'aspiration de Sri Satyavrata Muni progresse a
travers des niveaux successifs de bhakts.

Chaque sddhaka savourera la douceur des divertissements de St Krsna en fonction
de sa relation (sambandba) avec Lui et de sa qualification (adhikara). Cest pourquoi,
dans la description du visage pareil au lotus de St Krsna qui est couvert de baisers de
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facon répétée, Srila Sanatana Gosvami explique que le mot gopya peut désigner Mere
Yasoda ou Sri Radhika.

L'exemple suivant illustre ce fait merveilleux consistant a savourer les divertissements
de Sti Krsna en fonction de notre état d’aime profond. Un jour, voyant des griffures sur
le corps de son fils, Mére Yasoda sexclama: «Oh, d’ot1 viennent toutes ces égratignures?»
Kundalata, qui se tenait & proximité, l'entendit et déclara: «Ton fils Sadonne 2 la danse
risa pendant la nuit. Ces marques viennent de la.»

La rasa-lila estle divertissement prédominant du madburya-rasa (amour conjugal),
aussi, comment Mére Yadodi pourrait-elle étre au courant de ces jeux amoureux? La
réponse est qu’elle ne fait que se renseigner comme le ferait une mére ordinaire en voyant les
égratignures de son fils. Pourtant, elle n’ignore pas nécessairement que Krsna Sadonne en
réalité ala risa-lila. Le vatsalya-rasa soutient et alimente le mddburya-rasa. Néanmoins, 4
laffirmation de Kundalata, Mere Yasoda répondit aussitot: «Mon enfant chéri tete encore
le sein. Il n’a méme pas Ses dents de lait! Il peut 4 peine parler, tout au plus articule-t-II
des bribes de mots comme le font les jeunes enfants. Mais tu prétends qu’Il prend part
4 des jeux amoureux durant la nuit!? Ma chere petite, tu ne sais rien. Je vais te dire d’ou
proviennent ces marques. Quand Il emmene paitre les vaches en forét, Il joue avec les
autres pétres, 4 en oublier tout le reste. Parfois, courant a la recherche de veaux égarés, 11
traverse des buissons épineux qui L'égratignent, sans qu’ll en soit conscient, tant Il est
absorbé dans le jeu. Cest de la que viennent ces marques.»

cQ¥DH

Selon son sentiment intrinseque éternel, le dévot sera attiré par un rasa particulier.
Pour Srila Sanitana Gosvami, Sti Satyavrata Muni en est un exemple parfait, puisque ce
dernier essaie déveiller dans son coeur le bbava de 'un des rdgatmika-janas éternels de
St1 Krsna, en exécutant le sadhana-bbajana sous sa direction.

Suivant 'exemple de Sri Satyavrata Muni, un sadbaka doit penser: «Si les boucles
doreilles, qui ne sont que de l'or, peuvent embrasser les joues de Sti Krsna, pourquoi
ne le pourrais-je aussi? Assurément, je ferai de méme.» Animé de ce désir ardent, il doit
sefforcer d’atteindre son but avec la conviction qu’il n’a besoin d’aucune autre bénédiction.
Une telle entreprise porte le nom d’abbidbeya. Quand le sadhaka est enfin établi dans
son état d’dme éternel et constitutif de serviteur dans I'un des cinq 7asas, il atteint alors
le but ultime, le stade de prayojana.

Qui possede 'amour (prema) le plus profond? Le prema de Mére Yasoda pour son fils
chéri est certes plus intense que celui qu’ll éprouve pour elle. En eftet, son prema peut
controdler Krsna et Lattacher. Si un dévot entend les divertissements dans lesquels Mere
Yasoda lie Krsna avec la corde de son prema et ne cesse d’embrasser Son visage semblable
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au lotus, un désir naitra alors dans son coeur et il pensera: «Si je marche dans les pas de
Mere Yasoda, peut-étre pourrai-je 4 mon tour déposer des baisers sur le visage pareil au
lotus de son fils adoré?»

Qui embrasse le plus le visage de Sri Krsna? Srimati Radhika, qui boit le nectar du
visage de lotus de Son bien-aimé en I'embrassant de fagon répétée.

Au début de cet astakam, Sti Satyavrata Muni priait dans le sentiment propre au
dasya-rasa. A présent, dans ce verset, ses prieres sont imprégnées d’un désir d'éprouver
I'humeur de vatsalya-rasa: «Puisse le lotus de ce visage au charme infini, queembrasse
sans cesse Mére Yasoda, se manifester pour toujours dans mon ceeur.» De la méme
maniére, chaque sadbaka se considérera d’abord comme un serviteur de Sri Krsna, de
fagon générale. Toutefois, par la pratique d’un service de dévotion confidentiel et en
recevant la miséricorde de Sti Bhagavan, il progressera graduellement jusqu’ ce qu’un
profond désir de servir sous la direction de 'un des compagnons éternels de Sri Krsna
(anugatya-mayi seva) commence a poindre dans son coeur.

cQ¥DH

Tout comme Pomnisciente Ame Supréme présente dans le coeur de chacun, le gurn
possede la particularité de connaitre parfaitement notre coeur. Il connait la disposition
constitutive éternelle de notre 4me, notre relation éternelle avec Bhagavan, et nous relie
Lui conformément. Puis, il nourrit cette relation en l'arrosant de l'eau de écoute, du chant
et du souvenir, et en élaguant avec la serpe tranchante de ses mots tout ce qui entrave son
développement. Méme si le sadbaka le remarque i peine, le guru accomplit le nécessaire
avec une grande expertise.

Clest ainsi qu’agissent le véritable guru etles vaisnavas authentiques, car ils n'ont pas un
corps de chair et d’os, sujet au changement et pouvant s¥éteindre a tout moment. Ce sont
les compagnons éternels de I'incarnation la plus miséricordieuse de Krsna, Sri Caitanya
Mahaprabhu, venu délivrer les 4mes déchues en cet 4ge de Kali. Le guru et les vaispavas
font partie des compagnons intimes du couple divin, Sri Radha-Krsna. Pour manifester
Sa miséricorde pleine damour aux 4mes captives de maya, Sri Bhagavin dépéche aupres
dlelles Ses compagnons proches sous la forme des vaispavas.

QD5

Les levres de Sri Krsna ont été comparées aux fruits rouges bimba - bimba-rakta-
adharam. En réalité, la délicatesse et la splendeur de Ses levres surpasse de loin celle, déja
trés grande, de ces fruits quand ils sont mrs. Pour autant, Sti Krsna désire constamment
Se délecter du nectar des levres de Ses gopis bien-aimées. De quelle nature alors peuvent
bien étre leurs levres? Lexemple qui illustre le mieux la facon dont Sti Krsna aime boire
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le nectar des levres des gopis se trouve dans la Bhramara-gita, dans la conversation entre
Srimati Radhiki et un bourdon:

sakyd adbara-sudbam svam mobinim payayitva
sumanasa iva sadyas tatyaje sman bhavdadyk
paricarati katham tat-pada-padman: nu padma
by api bata brta-ceta by uttamabh-sloka-jalpaih
Srimad Bhagavatam (10.47.13)
Tout comme tu délaisses une fleur apres en avoir butiné le nectar, SriKrsna
nous a plongées dans un total désarroi en nous abandonnant soudainement
apres nous avoir donné  boire une seule fois le nectar de Ses levres. Pourquoi
donc la déesse Padma (Laksmi-devi), Elle-méme semblable a une fleur de lotus,
sert-Elle Ses pieds de lotus? Sri Krsna Lui aura assurément dérobé 'esprit par
Ses paroles enjoleuses. Mais nous ne sommes pas aussi naives que Laksmi-devi.

Clest mue par un intense sentiment de séparation d’avec Krsna que Stimati Radhika
adressa ces paroles au bourdon: «O bourdon, messager de StT Krsna, ton maitre savait
que lorsqu’ll nous quitterait a I'avenir pour aller 4 Mathura et ailleurs, nous, les jeunes
filles de Vraja, allions mourir d¢tre séparées de Lui. Il aime tellement nous voir souffrir
dans la séparation qu’Il nous a forcées 4 boire le nectar de Ses levres une seule fois, pour
quelques instants seulement. Il savait que la mort ne peut frapper quiconque boit ce nectar,
comme Il savait que plus tard, incapables de mourir de la déchirure de la séparation, nous
ne ferions que nous tordre de souffrance dans 'agonie.»

Quiconque verra et aura été touché par les fleches acérées de Cupidon, que sont les
yeux de Sri Krsna, Ses sourcils, Son sourire et Ses lévres, en ressentira la blessure & jamais.
Pendant 'exécution de leur sadhana, les dévots qui cultivent la riganuga-bhakti (bbakti
empruntant le sillage de la 72gatmika-bhakti) ou qui sont des ripanugas (fidéles de Srila
Ripa Gosvami) se souviennent de tous ces sentiments de séparation quéprouve Stimati
Radhiki et perdent totalement conscience de leur corps, leur foyer, etc.

Brtilant du feu ardent de la séparation, St1 Vrsabhinu-nandini continua de Se plaindre
dans un sentiment de colére aupres du bourdon:

yad-anucarita-lila-karna-piyisa-viprut-
sakrd-adana-vidbita-dvandva-dbarma vinastah
sapadi grha-kutumbam dinam utsyjya dina
babava iha vibanga bbiksu-caryam carants

Srimad Bhigavatam (10.47.18)
O messager, le récit des divertissements de ton maitre est en tous points
semblable au nectar. Celui qui regoit dans les oreilles ne serait-ce qu’une
goutte de ce nectar, méme une seule fois, verra son sentiment d’obligation
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envers les dualités de ce bas-monde réduit A néant. A cause de ce nectar, de
nombreux individus ont abandonné leur foyer et leur famille, les laissant
completement abattus, pour devenir eux-mémes misérables a leur tour. Ils
vivent désormais comme des mendiants errant a travers ces foréts de Vraja
tels des oiseaux sans abri.

Comme si Elle avait entendu le bourdon réclamer un exemple de ce qu’Elle avangait,
Sri Radhika poursuivit: «Nous en sommes la preuve irréfutable, il n’est nul besoin de
chercher dautres preuves ailleurs. Nous sommes devenues des sans-abri 4 la simple écoute
de Ses divertissements.»
Qu'advient-il ’un aussi misérable sans-abri? Le Syimad Bhagavatam (11.2.40) décric
sa condition:
evam-vratah sva-priya-nama-kirtyd
Jjatanurago druta-citta uccaih
hasaty atho roditi rauti géyaty
unmada-van nytyati loka-biabyah
Les personnes saintes, qui se sont fermement et avec un profond amour
consacrées au service de Bhagavin, sengagent constamment dans le chant
(kirtana) des noms de Sri Krsna qu’elles chérissent. Quand un attachement
profond (anuriga) nait en elles, leur coeur fond complétement et elles
deviennent folles damour pour Dieu. Elles rient et pleurent bruyamment.
Mues par 'amour, elles chantent les gloires de leur Seigneur d’une voix pleine
de tendresse e, telles des démentes, dansent et chantent sans la moindre géne,
insensibles a 'opinion des gens ordinaires.

Méme la flate de Sri Krsna, un morceau de bambou sec, affole les trois mondes
lorsqu’elle est touchée par le puissant nectar de Ses Ievres. Cependant, les gopis éprouvent
du dépit a son égard, comme s’il s’agissait de leur co-épouse.

gopyah kim dcarad ayam kusalam sma vepur
damodaradhara-sudham api gopikanam

bbunikte svayam yad avasista-rasam bradinyo

hrsyat-tvaco Sru mumucus taravo yatharyah

Srimad Bhagavatam (10.21.9)

O cheres sakhis, nous ne pouvons comprendre quelle sorte de sidhana
et de bhajana la fliite a dt accomplir dans ses vies précédentes pour que, en
notre présence méme, elle sabreuve du nectar des levres de Damodara, qui
nous est exclusivement destiné. Elle ne nous en laisse méme pas une goutte.
Ayant nourri la flite de leur eau (r4s5a), les rivieres montrent des symptomes
extatiques sur leur corps, sous la forme de fleurs de lotus épanouies. Les
arbres, ancétres de la fl{ite, égalent les meilleurs des hommes puisqu’ la vue
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de Pamour si intense pour le Seigneur dont fait preuve leur descendante, ils
sont transportés de joie et des larmes d’extase coulent de leurs yeux.

cQ¥DH

La force d’atteindre ces sentiments élevés entrera dans nos coeurs par la récitation
des priéres des éminents dcdryas de notre guru-varga, sous la conduite de Sri Rapa et
Sri Raghunitha. Ensuite, nous progresserons graduellement sur le chemin de la bhakti.
Srila Ripa Gosvami prie:

ridhe! jaya jaya madhava-dayite
gokula-taruni-mandala mabite
O Ridha, toutes gloires a Toi, toutes gloires 4 Toi, la bien-aimée préférée
de Madhava. Tu es la plus honorée de toutes les jeunes filles de Gokula. (1)

damodara-rati-vardbhana-vese
bari niskuta-vrnda-vipinese
Lart dont Tu fais preuve pour Te vétir fait croitre 'attachement de Sri
Dimodara pour Ta personne. Tu es la déesse qui préside aux bosquets de
plaisir de Srf Hari dans les foréts de Vrndavana. (2)

vrsabbanu-dadbi-nava-sasilekbe
lalita-sakhi-guna ramita visikbe
De locéan de lait de Paffection de Sti Vrsabhanu Maharaja, Tu es apparue
comme une belle lune naissante. O amie chére 4 Lalita, par Ta gaieté et Ton
amitié, Tu as conquis le coeur de Visakha, Ton amie (sakhz) proche. (3)

karundm kurn mayi karund-bbarite
sanaka-sanatana-varnita-carite

Tu as tant de compassion que les grands yogis et les brabmacaris comme
Sri Sanaka-kumaira et Saniatana-kumaira ne cessent de décrire Ta nature
sublime, aussi, je T’en prie, sois miséricordieuse envers moi! (4)

ha devi! kiku-bhara gad-gadayidya vica
ydice nipatya bhuvi danda-vad udbbatarttih
asya prasadam abudhasya janasya krtva
gandharvike! nija-gane ganananm vidbebi
Sri Gandhbarva-samprirthandstakam (2)

O Devi Gandharvika, je souffre terriblement, c’est pourquoi je T'offre
aujourd’hui mes hommages en m’allongeant a Tes pieds comme un baton et
T’implore humblement d’une voix brisée par Iémotion: «Je T’en prie, sois
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miséricordieuse envers le sot que je suis et accepte-moi comme 'une de Tes
servantess.

En récitant ces versets, nous devons méditer sur notre guru-varga (nos maitres) et
considérer: «En réalité, c’est vous qui adressez ces prires, vous qui les récitez. Sans votre
grice, jamais je n’aurai les qualités requises pour énoncer de telles prieres.» Ce n’est que
par leur miséricorde que nous pouvons suivre leur exemple, prier de cette maniére, et ainsi
atteindre progressivement le service d'amour offert au couple divin a Vraja.

cQ¥D5

Il existe deux modes de méditation: mantramayi updsand et svarasiki upasand. Quand,
au cours de notre bbajana, nous fixons délibérément notre attention sur le souvenir d’'un
seul divertissement du Seigneur, cela porte le nom de mantramayi upasana. En revanche,
lorsque les divertissements de Sri Bhagavan se manifestent spontanément dans le cceur,
les uns apres les autres, on parle de svarasiki upasand. Lors de 'exécution du bhajana a
Vraja, seul le svarasiki upasand est présent. Ot qu'il aille & Vraja, le sadbaka a de breves
visions (sphirtis) des jeux éternellement renouvelés de Sti Krsna.

Contemplant de nouvelles sphartis partout ot il pose les yeux, il sexclame: «Oh, Sri
Krsna Sest livré a ce divertissement ici.» Puis, une autre sphirti se manifeste au sadhbaka:
«Et Il en a accompli un autre la-bas!» Dans un flot ininterrompu, les divertissements
de Sti Krsna se bousculent dans son coeur. Le svdrasiki updsand est appelé riginngd ou
lobbamayi-bhakti (bbakti imprégnée de désir intense). Tous nos maitres (guru-varga)
sont exclusivement immergés dans ce mode de méditation.

cQ¥EDH

Dans sa priére, Sti Satyavrata Muni a déclaré: alam-laksa-libbaih — «Les millions
d’autres réalisations ne me sont d’aucune utilité.» Ses pricres refletent jusqu’ici le sentiment
de celui qui est absorbé dans le vatsalya-rasa, mais nous ne devons pas interpréter ses
paroles comme indiquant le rejet d’un accomplissement supérieur au vatsalya-prema.
Fort heureusement, si nous pouvons nous lier a I'une des compagnes de Srimati Radhika,
son état d’ime pénétrera notre coeur et nous poussera a implorer St Krsna: «O $riKrsna,
si Tu es satisfait de moi et souhaites m’accorder quelque chose.» Nous offrirons alors
cette priére:

Syamasundara sikbanda sekbara
smera-hasa murali-manobara
radbikd-rasika man krpa-nidbe
sva-priya-carana-kivkarim kuru

Sri Vitthalacarya
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O Syémasundara, 6 merveilleux garcon au teint sombre dont la téte est
ceinte d’une couronne de plumes de paon, Ton sourire enjoué et Ta fltite
troublent complétement notre coeur. Tu es maitre dans I'art de savourer le
nectar de Pamour de Srimati Radhika et Tu es un océan de miséricorde. S’il
Te plait, fais de moi une servante de Ta bien-aimée.

Quand Sri Krsna est réellement satisfait, Il Se sent honoré d’accorder cette bénédiction
aux sadhbakas et sadhikas. Cest ainsi que se développe graduellement le processus du
rapanuga-bhajana. Puisse cette bénédiction la plus haute de devenir une servante de
Srimati Radhika étre le fruit de notre bhajana.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-vrtti du cinquieéme verset ~
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namo deva damodarananta visno
prasida prabho duhRha-jalabdhi-magnam
Rrpa-drsti-vrstyati-dinati batanu
grhanesa mam ajiiam edhy aksi-drsyah

MOTAMOT

namak - hommages respectueux; deva - Celui qui a une forme divine; damodara - e
bhakta-vatsala (Vous qui étes affectueux envers Vos dévots) Sti Dimodara; ananta - O
Seigneur qui possédez de magnifiques et inconcevables puissances; visno - O Seigneur
omniprésent; prasida - soyez satisfait; prabho - O mon Maitre; dubkhba - souffrances;
Jjala - un réseau; abdhbi - dans un océan; magnam - noyade; krpa-dysti - de Vos regards
compatissants; vystyd - par la pluie; atidinam - extrémement misérable; bata - hélas!
anugrhana - soyez bon envers moi ou ranimez-moi en me délivrant; isz - O maitre 2
I'indépendance supréme; mdm - moi; ajiam - ignorant; edbi - s'il Vous plait, devenez;
aksi - mes yeux; dysyah - visible.

TRADUCTION

O Deva, Vous qui possédez une forme divine, je Vous offre mes hommages. O
Vous qui étes bhakta-vatsala, pétri d’affection pour Vos dévots! Sri Dimodara, 6
Ananta, Seigneur d’inconcevables et merveilleuses énergies! O Visnu omniprésent,
6 Prabhu, mon Maitre, puissiez-Vous étre satisfait de moi. Je sombre dans un océan
de souffrances matérielles incessantes. Hélas, je suis extrémement misérable et
désemparé. O I¢a, Maitre 2 'indépendance supréme, je Vous en prie, délivrez-moi
en daignant verser sur moi le nectar de Votre regard empreint de compassion, et
comblez-moi en Vous rendant directement visible & mes yeux.
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Dig-darsini-tika

evan stuti-prabbavat sadyah samuditena prema-visesena saksad-didrksamanas tatra caikam

nama-sankirtanam eva parama-sidhanam — manyamanas tathaiva sakataryam prarthayate

- nama iti. tubbyam — ity adbyaharyam eva, tac ca bhaya-gauravadind prema-vaikalyena va
saksan na prayuktam.

be prabho! - he mad-isvara! prasida - prasadam evaba, dubkbam - samsarikam tvad-
darsana-jam va, tasya jalam - parampard, tad evabdbih ananty-adind, tasmin-magnan man,
ataeva ati-dinam — paramarttam.

yad va - tatra sat-sabaya-sadbandadi-hinatvat paramakiicanam. yad va — mumiirsum
Jivan mytam va, tatra cajian tat-pratikaridy-anabbijiam.

krpaya drstir niriksanam, tasya vrstya — paramparaya kypa-dysti-ripamyta-vrstyd va,
anugrbana - samuddbytya jivayety arthab. tad evabbivyanjayati. aksi-dysyo — mal-locana-
gocavah, edhi — bhava.

evam prarthand-kramena prarthananm kytam, prarthyasya parama-daunrlabhyena sabasia
prag eva nirdesarnabatvat. antar-darsanat saksad-darsana-mabdatmyai ca Sri-bhagavat-
parsadaib sanyayam uktam sri bybad-bbagavatamytottara-kbandato [3.179-182] visesato
Jheyam.

tatra deva - he divya-rigpets, didrksayam betub. damodareti - bhakta-vatsalya-visesendksi-
darsana-yogyatayam. ato nanto yasmad ity ananteti kypa-dysty-anugrabane. prabho! - he
acintyanantadbbuta-maha-sakti-yukteti, indriyagrahyasyapy aksi-dysyata-sambbavanayam.
isa! - he parama-svatantreti, ayogyam prati tadysanugraba-karane kasyacid anapeksatayam
Jrieyab. kifica — visno! - he sarva-vyapaka! yad va - he vrndavana-nikuija-kubaridi-pravesa-
Stla! - iti caksi- dysyatartham dirigamana-sramdadikam ndstiti.

athava, he ananta! - aparichinna! vispo! - sarva-vyapin! tathapi be damodarety evam
parama-vatsalya-visesena tavakytam kim api nastiti dbvanitam. anyat samanam ity esa dik.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-tika du sixi¢me verset ~
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Dig-daréini-tika Bhavanuvada

Par la puissance de ses pricres, un type inhabituel de prema a instantanément surgi
dans le coeur de Sri Satyavrata Muni et il exprime maintenant son intense désir de voir
directement Sri Bhagavin. En son for intérieur, il en est venu 4 la conclusion que le
$ri nama-sankirtana constitue le meilleur moyen d’atteindre le darsana direct de St
Bhagavin, aussi, dans ce verset commengant par zamo deva, se soumet-il 2 son Seigneur
par des priéres ferventes revétant la forme du $77 nama-sarikirtana.

II faut comprendre que si le sage avait 'intention d’utiliser le mot zubbhyam («a
Toi») apres le mot namah pour achever la construction grammaticale de sa phrase,
il I'a finalement abandonnée, soit par appréhension, soit par respect, ou parce qu’il a
simplement perdu le contrdle de lui-méme en raison du prema qui naissait dans son
coeur. Il n’a, par conséquent, pas été en mesure de parler aussi directement & Sri Bhagavin.

S Satyavrata Muni s’adresse ainsi & $ri Krsna: «O Prabhu, mon Maitre! O Iévara, 6
Souverain supréme!» Il emploie ensuite le mot prasida («soyez content de moi»). En
d’autres termes, il explique quelle grice insigne il attend de son Seigneur si Celui-ci est
satisfait de lui (prasida). La raison pour laquelle il recherche Sa faveur se trouve dans les
termes dubkba-jalibdbi-magnam. Sti Satyavrata Muni dit: «Je me noie (magna) dans
un flot ininterrompu (j2la) de souffrances (dubkha)». Les souffrances ou dubkba dont
il est question ici peuvent étre soit celles nées de I'existence matérielle sous la forme des
naissances et morts répétées, soit celles qu’il éprouve de nétre pas en mesure de voir son
Seigneur. Ces tourments illimités sont, de ce fait, comparés 2 un océan (abdhz). Le sage
déclare: ati-dinam — «Affligé par cette torture incessante, je souffre beaucoup.» [«Soyez
donc satisfait de moi.»]

[Srila Sanitana Gosvimi donne maintenant d’autres significations d’ati-
dinam:] Sti Satyavrata Muni indique aussi: «Comme je suis privé du soutien de la
compagnie des personnes saintes, je ne peux pratiquer le sddbana-bhajana. Je reste donc
extrémement misérable et démuni.»

Ou: «Bien quétant encore en vie, je suis presque mort a cause de mon désir intense
de Vous voir. J’ignore comment soulager cette souffrance incessante.»

II poursuit: «Cest pourquoi je Vous prie de poser sur moi, sans arrét, Votre regard
empli de compassion (krpa-drsti), qui est comme un déluge (vrszya) de nectar. Ainsi,
ranimez-moi en me délivrant completement de cet océan de tourments (anugrbana).»

Par les mots edhi aksi-dysyah, le sage décrit précisément quelle faveur particuliere il
espere de son maitre: «Daignez, je Vous en prie, Vous rendre directement visible  mes
yeux.»

Puisqu’il n’y a rien de plus rare que le darsana direct de StiKrsna, il efit été inconvenant
que Sri Satyavrata Muni le sollicite au tout début de ses priéres. C'est ce qui explique leur
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ordonnancement.!

[Concernant le darsana direct,] Sur une base logique solide, les compagnons de Sri
Bhagavan ont défini la vision directe de Bhagavian comme étant plus glorieuse que celle
que l'on a de Lui dans le coeur. L'excellence de cet objectif est expliquée dans I'Urtara-
khanda du Srz’Brbﬂd-blodgﬂmtdmrm (3.179-182).

Au début de ce sixieme verset, Sri Satyavrata Muni s’adresse au Seigneur par différents
noms, 2 commencer par celui de Deva. Nous allons maintenant élucider I'intention
profonde du sage dans I'emploi de ces noms:

Deva — «O Vous dont la forme est divine, 6 Vous qui étes le plus beau.» Le sage
s'adresse ainsi a Sri Bhagavin avec le désir de Le voir en personne.

Dimodara - «O Bhagavin, Vous étes connu sous le nom de Dimodara en raison
de Votre exceptionnelle qualité de bbakta-vatsalyata, 1a profonde affection que Vous
nourrissez pour Vos dévots, par laquelle Vous Vous montrez 4 leurs yeux, leur permettant
ainsi de Vous rencontrer face 4 face, et en vertu de laquelle Vous avez accepté que Votre
mére Vous attache par la taille. [St7 Satyavrata Muni considére donc: «Grice i Sa bhakta-
vatsalyata, je pourrai aussi Le voir directement de mes yeux.» |

Ananta - «O Seigneur illimité, sans fin» ou «O Seigneur, Votre miséricorde est sans
fin, sans limite.» Le sage s’adresse 4 St Bhagavin par ce nom, car il désire recevoir Sa faveur
sous I'aspect de Son regard miséricordieux.

Prabhu - «O Seigneur, Vos énergies inconcevables sont illimitées, étonnantes et
immensément puissantes.» En parlant ainsi 2 Krsna, le sage Lui signifie: «0 Seigneur,
par action de Votre inconcevable puissance, Vous pouvez devenir visible & mes yeux, bien
que Vous résidiez au-dela de la portée des sens.»

Téa — «O Souverain 2 I'indépendance supréme.» Par ce nom, le sage insinue: «Erant
le Maitre supréme, absolument indépendant, Vous ne dépendez jamais de personne ni
de quoi que ce soit pour faire preuve de miséricorde, méme envers une personne sans
mérite comme moi.»

! Note de I'¢diteur traduite de Pédition bengalie: Dans les premier et second versets, Sti Satyavrata
Muni offre son hommage (pranima) 2 Sti Dimodara, qui est dominé par le prema de Ses dévots. Dans
le troisi¢me, il Lui offre des prieres (vandana) répétées. Dans les quatrieme et cinquiéme versets, il re-
jette tous les buts de la vie, & commencer par la libération (m0ksa), et prie pour que la forme Bala-gopila
de Sti Krsna Se manifeste 2 jamais dans son coeur. Ce n’est qu’a présent, dans le sixiéme verset, qu’il
aspire au darsana direct de Bhagavan. Les pri¢res de ce sloka se succedent dans l'ordre suivant: prasida

— «puissiez-Vous étre satisfait de moi»; anugrhana — «par la pluie de Votre regard compatissant sur moi,
délivrez-moi totalement de locéan des souffrances»; et aksi-dysyah edbi — «rendez-Vous visible & mes
yeux.»

2 Annotation de Srila Bhaktiprajiana Kesava Gosvami Maharaja (voir page 140).
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aentrer dans les grottes et bosquets isolés de Vrndavanax. Ici, le sage suggere: «Vous étes
omniprésent et n’avez donc nul besoin de Vous astreindre  parcourir une longue distance
pour apparaitre en personne devant mes yeux.»

[Srila Sanitana Gosvami révéle ensuite une autre signification voilée de ces
noms.] Le sage dit: «Bien que Vous soyez ananta (illimité) et visnu (omniprésent),
Vous étes aussi damodara - Vous acceptez que Votre dévot Vous attache par la taille.» Il
faut comprendre ici: «Par affection profonde pour Vos dévots, il n’y a rien que Vous ne
soyez prét a fairex». Le sage a donc révélé qu’un sens particulier apparait lorsque les noms
Ananta, Visnu et Damodara sont employés ensemble. La signification des autres noms
reste, quant 2 elle, inchangée.

~ Ainsi s'acheve la version francaise du Dig-darsini-tika du sixieme verset ~

«Q¥D-

Dig-darsini-vrtti

Si, dans le quatrieme verset, Sri Satyavrata Muni avait rejeté les fruits de la vaidbi-
bbakti, dans ce verset, il exprime son désir d’atteindre le résultat de la riganuga-bhakti:
le vraja-prema. 1l ne désire rien d’autre.

Les membres de la lignée de Sriman Mahiaprabhu, et surtout ceux qui aspirent au
type de prema donné par Srila Rapa Gosvami (les ripanuga-bhaktas) doivent posséder
cette méme détermination, semblable en tous points a celle de l'oiseau cataka. En effet,
leau de pluie qui tombe lorsque la constellation svati-naksatra prédomine dans le ciel
nocturne est la seule que cet oiseau accepte de boire. Le citaka raisonne ainsi: «Peu
m’importe de mourir de soif ou d’étre frappé par la foudre, je ne boirai que I'eau de pluie
de la svati-naksatra.»

Clest ainsi que le dévot devrait penser: «Je ne désire que 'amour profond pour Sri
Riadha-Krsna, et rien d’autre. J'aspire surtout a devenir la servante de SriRadha. Puissé-je
La servir sous la direction de Ses amies proches - Ses prana-sakbis et prz’y&z-ndrma-mkhixs

- et puissé-je servir Son bien-aimé Sri Krsna sous Sa direction. Je ne souhaite que cela et
n’ai besoin d’aucune autre bénédiction.»

cGQ¥ED5

3 Note de I'éditeur: Les prana-sakbis sont les masijaris de Sri Radha, elles Lui sont plus chéres que Sa
propre vie, et Ses priya-narma-sakhis, comme Lalita et Vi$akha, sont Ses amies les plus affectueuses qui
semploient toujours 4 Lui faire plaisir.
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Le visage inondé 4 la fois de larmes et de trainées de kgjjala (fard cosmétique noir),
Krsna respirait bruyamment par peur de Sa mére. Ce jour-13, laffection maternelle de Sti
Yasoda avait attaché Sri Krsna. Le Seigneur d'entre tous, le Maitre de toutes les énergies,
Celui qui fait trembler tout 'univers par le moindre mouvement de Ses sourcils, Celui-l1a
tremblait par crainte de Sa mere. Il disait en pleurant: «Maiya, ne Me frappe pas!>» Telle
est la nature du doux et immaculé vatsalya-prema de Vraja.

Dans sa transe méditative, Sri Satyavrata Muni vit comment Meére Yasoda déposait
des baisers sur les joues de Krsna, comment Ses boucles d’oreilles faisaient de méme, et
surtout comment les gopis Lembrassaient si tendrement. Il aspira 4 voir ce petit Gopila
directement. Etonnamment, méme apres une scene si pleine de tendresse, son désir ne
fut toujours pas comblé. Aussi finira-t-il par exprimer un désir encore plus élevé que celui
qu’il formule dans ce sixieme verset.

Il 'interrogeait: «Comment puis-je atteindre lamour pour Sri Krsna et obtenir ainsi
de contempler de mes yeux (darsana) le fils chéri de Mére Yagoda?» Il est notoire que
l'on ne peut atteindre le service damour offert a St Krsna que par le chant de Ses saints
noms. Cest pourquoi Sri Satyavrata Muni exécute ici le nama-sarikirtana.

cCQ¥Do

Dans le verset précédent, Sri Satyavrata Muni demandait: «Que le visage de lotus
de Votre forme de petit Gopila, celle-1a méme sous laquelle Vous versez des torrents de
larmes par peur de Votre mere, apparaisse 4 jamais dans mon coeur. Je veux y admirer
sans fin Votre visage, tout particulierement lorsque Votre mére ou Sri Radhi lembrasse
de fagon répétée. Puisse ce Sti Krsna qui porte une fliite 4 Ses levres et attire le monde
entier — Lui y compris — apparaitre dans mon coeur pour I'éternité. A lavue de Sa forme,
tous les étres en mouvement sont frappés de stupeur et s'immobilisent, tandis que toutes
les choses immobiles changent de nature et saniment.»

Dans le présent verset, en revanche, Sri Satyavrata Muni souhaite désormais contempler
la sublime forme de $ti Krsna de ses propres yeusx, car il s’est rendu compte que SriKrsna
n’apparaitra pas devant lui 2 moins qu’il n’accomplisse la glorification de Ses saints noms,
le nama-kirtana. Cest la raison pour laquelle il prie maintenant en recourant au znama-
kirtana, commengant par namo deva damodara.

QD5
Sri Satyavrata Muni avait entendu parler du kirtana exécuté par les vraja-gopis. Lorsque
Sti Krsna disparut de la danse 7454, les gopis ne purent supporter détre séparées de Lui et

se mirent 4 pleurer. La complainte qu’elles entonnérent, alors qu'elles étaient en larmes,
est célebre sous le nom de Gopi-gita et se trouve dans le Srimad Bhagavatam. M par
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un profond amour, Sriman Mahiprabhu aimait 4 savourer ce chant, surtout pendant
la période de Sa vie otr Il résidait au Gambhira. Le verset suivant est tiré de la Gopi-gita:

tava kathamytam tapta-jivananm
kavibbir iditam kalmasapabam
Sravana-mangalam srimad atatam
bbuvi grnanti ye bhari-da janah
Srimad Bhagavatam (10.31.9)

O Krsna, nous souffrons constamment dans ce monde matériel, mais le
simple fait dentendre le nectar immortel de Tes paroles et les récits de Tes
divertissements nous confere la vie. Ces récits, émanant des levres de Tes purs
dévots, dissipent les réactions pécheresses et accordent la bénédiction ultime,
Pamour pour Toi (krsna-prema), 2 quiconque les entend avec foi. Tes purs
dévots répandent ces récits, pleins de beauté spirituelle et dopulence, dans
le monde entier. Nul n’est assurément plus bienveillant et compatissant que
les 4mes qui distribuent ce nectar.

Mais, du fait de la douleur intolérable qu’elles éprouvaient dans la séparation de Krsna,
les gopis déclaraient en réalité: «Les récits de Tes jeux divins ne sont pas du nectar (amyta)
mais bien un poison mortel (77¢4). La vie de quiconque les entend se transforme en
souffrance. Les poetes ont chanté en vain les gloires des récits se rapportant a Ta personne,
et qui semblent tout d’abord emplis de charme et de douceur a celui qui les entend, mais
ne lui apportent, au lieu de la joie espérée, que laffliction du chagrin. En fait, ceux qui
propagent Tes divertissements causent la ruine de tous les étres.»

Ici, le mot bharidah («les plus généreux») indique que ceux qui répandent dans le
monde entier des récits ayant trait 2 Sri Krsna sont les plus grands de tous les bienfaiteurs.
Cependant, en raison de la folie divine (divyonmada) que provoquait en elles la douleur
intense d’8tre séparées de Krsna, les gopis parlaient de Lui avec sarcasme:

«Voyez comment ces gens exaltent les activités de ce gar¢on au teint noir. Un exemplaire
du Srimad Bhdgavatam a la main, ils écument les rues en prétendant ne pas vouloir
d’argent mais réclamant seulement une écoute attentive. Ainsi jettent-ils gracieusement
le filet des divertissements de Krsna sur les personnes qui, une fois capturées, sont laissées
a lagonie, gémissantes et en pleurs. Ces victimes finissent par quitter leurs foyers, leurs
richesses, leurs biens, leurs proches et leurs familles. Comme les mendiants ou les oiseaux,
elles n’ont plus de domicile fixe et survivent grice a la maigre pitance dont on leur fait
charité, dormant partout ou elles peuvent trouver un endroit pour s’allonger. Voila
comment elles occupent leurs jours et leurs nuits, constamment torturées par la douleur
d’étre séparées de Sti Krsna.»
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Une gopi dit: «Ma chére amie, en réalité, ceux qui récitent le Srimad Bhagavatam
ne sont pas 2 blimer. Ce sont la douceur du visage de lotus de Sri Krsna, Sa merveilleuse
forme, Sa fliite, Ses qualités et Ses jeux divins qui sont responsables de ces calamités. La
simple évocation de la douceur de Krsna précipite les étres dans cette condition misérable.»

Une autre gopi sexclama: «O sakhi, pourquoi parler des autres dans cet état, regarde-
toi! Il n’y a pas de chasseurs plus impitoyables que ceux qui rapportent les divertissements
de Sri Krsna. Les gens qui entendent leurs récits pleurent, puis ils éplorent leur famille
en 'abandonnant.»

Une autre protesta: «A vrai dire, Sti Krsna Lui-méme est le plus grand de tous ceux qui
diffusent cette propagande. C’est Lui qui nous a poussées 4 quitter nos foyers pour aller
a Sarencontre quand Il jouait de Sa fltite. Il nous a rendues folles d’amour, nous a toutes
réduites a Iétat de mendiantes, puis nous a abandonnées! Qui est plus ingrat que Lui?»

Quand Sri Krsna les entendit se lamenter ainsi, Il surgit au milieu d’elles en pleurant:
«Oh, non, non, non, Je ne suis pas ingrat! Vous étes Mes bien-aimées et Je suis le votre.
Je ne vous ai quittées que pour intensifier davantage votre souvenir de Moi. Ot pensez-
vous que Je sois allé? Je ne vous ai pas vraiment abandonnées, ] ¢tais 14, juste derriére vous,
écoutant votre chant de séparation.»

Conversant sur le mode de la communication indirecte, le paroksa-vida*, Sri Krsna
etles gopis Se délectaient de leur amour (prema) mutuel. Cet exemple montre clairement
que le paroksa-vada, dont 'usage est fréquent dans les Vedas, est également employé dans
les versets du Srimad Bbdgavatam.

Sri Krsna ne pourra résister a quiconque essaie d’adopter les sentiments des gopis et
exécute le nama-sankirtana avec grande humilité, dans espoir d’obtenir Sa miséricorde.
II ne fait nul doute qu’Il Se montrera directement 4 cette personne.

QD5

En restant conscient de sa relation avec Sti Krsna et libre de tout anartha, le sadhaka
doit pratiquer le sazikirtana des noms sacrés qui lui sont transmis par $ti Guru. Tous les
jeux divins de St Krsna avec leur charme inhérent, de méme que notre lien personnel
avec Sri Krsna dans un divertissement particulier, sont attachés aux saints noms qui
s’y rapportent. Ainsi, par la miséricorde des saints noms de Krsna, le divertissement
correspondant a notre relation avec Lui commencera 4 se manifester dans notre coeur.
Clest pour cette raison que Sti Sacinandana Gaurahari, qui est absorbé dans le mahbabhava,
Iémotion la plus élevée de Srimati Radhika, a propagé le chant des saints noms.

4 . 4o - P .

Note de I'éditeur: Tout comme Sri Bhagavin ne Se révele pas aux personnes qui n’ont pas les qua-
lités requises pour cela, les Vedas délivrent un savoir confidentiel de maniére indirecte, occulte, parce
qu’il nest pas destiné & étre dispensé ouvertement. Cette forme de communication indirecte est dite
paroksa-vada.
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hare krsna hare kysna krsna krsna hare hare
hare rama hare rama rama rama hare hare
Dans les bosquets de Vrndavana, Sri Radhika S'empare de I'esprit et du coeur de Sri
Krsna. Le mot harana signifie «dérober» et hari est le féminin de «celui qui dérobex.
Selon la grammaire sanskrite, quand hara est employé au vocatif, c’est-a-dire pour
sadresser 2 quelqu’un, il devient hare. La racine ks signifie «attirer» et na, «félicité». Par
conséquent, Celui qui procure du bonheur 4 tous par la douceur de Sa forme infiniment
fascinante, Ses qualités, Sa fliite et Ses divertissements, porte le nom de «Krsna».

Le mot 74ma contenu dans ce mahamantra ne désigne pas $tiRama, fils de Dasaratha.
En effet, Celui qui gofite la joie (ramana) en compagnie de Sri Ridha porte le nom de
Ridha-ramana. Par conséquent, le nom 74ma est ici une forme abrégée du nom Radha-
ramana.

En jouant de Sa flite, Sri Krsna attire (@karsana) lesprit et le coeur des gopis. On Le
nomme donc «Krsna».

Ce mantra incarne tant de doux sentiments. Il n’existe pas démotion transcendantale
ou de divertissement de Krsna qui ne soit pas inclus dans ce mahdamantra, mais ils ne
commencent a poindre dans le coeur que par la miséricorde de Sti Guru et des vaisnavas.
Par la grice de ces grandes personnalités, nous prenons d’abord conscience de la douceur
du saint nom: «Oh, ces saints noms sont ce qu’il y a de plus suave! Rien n’est plus doux!»
Puis, Celui qui possede le nom (zami) S¥éveille en personne dans notre coeur, nous
permettant de prendre part 4 Ses jeux divins.

Que doit faire le sédhaka sil n’atteint pas la perfection dans la bhakts? Se considérant
trés indigne et démuni, il doit s'adonner au kirtana du mahamantra dans un sentiment
de supplication. C'est pourquoi il est dit:

harer nama barer nama
harer namaiva kevalam

kalau nasty eva nasty eva
ndsty eva gatir anyatha

Brhan-niradiya Purina (Adi 17.21)

Le nom de Hari, le nom de Hari, le nom de Hari est la seule voie. En cet
4ge de Kali, il n’y a pas d’autre moyen, pas d’autre moyen, absolument aucun
autre moyen d’atteindre le but ultime de I'existence.

En chantant ce mahimantra, remeéde infaillible contre tous les effets néfastes du Kali-

yuga, tous les désirs sont inévitablement comblés. Par ce mantra, on ne peut manquer

atteindre le niveau de réalisation spirituelle le plus élevé, que dire alors d’accomplir
quelque chose dans ce monde matériel. Telle est la gloire du nama-sankirtana.
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Comme nous I'avons déja mentionné, lorsque Sti Krsna disparut de la danse 74sa, les
gopis entonnerent la Gopi-gita avec le désir de Le voir directement. Aussi, en entendant leur
complainte, Sri Krsna ne put finalement résister i Se présenter devant elles. Cest en gardant
cela a lesprit que Sri Satyavrata Muni implore également de voir directement SriKrsnaa
travers le nama-sankirtana: «O Deva, Vous dont la forme est divine et déconcertante. O
bhakta-vatsala Damodara, Vous qui fites attaché par la corde de 'amour de Votre meére. O
Ananta, Vous dont les pouvoirs sont illimités. O Visnu, Vous qui imprégnez toute chose
et résidez comme témoin dans le coeur de tous les étres. O Prabhu, Vous qui possédez des
pouvoirs infinis et inconcevables. O I4a, Vous mon Maitre 2 I'indépendance supréme.»

cQ¥EDH

Il est toujours conseillé doffrir des hommages 4 son Seigneur adoré avant de commencer
une pricre ou toute autre activité. Par conséquent, Sri Satyavrata Muni présente d’abord
ses respects 4 son zstadeva par les mots namo deva. Deva signifie «Celui dont la forme
est divine». Mais & quoi ressemble cette forme divine?

kastiri-tilakam laldta-patale vaksab-sthale kaustabbam
ndsagre vara-mauktikan kara-tale venith kare karkanam
sarvange bari-candanam sulalitam kanthe ca muktavali
gopa-stri parivestito vijayate gopala-cidamanih

Sri Gopala-sahasra-nama-stotra (28)

Son front est décoré d’un zilaka de musc, le bijou Kaustubha repose sur
Sa large poitrine et une perle exquise se balance a I'extrémité de Son nez. Sa
fltite repose gracieusement dans Ses mains pareilles au lotus et des bracelets
ornent Ses poignets. Son corps entier est oint de candana et un collier de
perles pare Son joli cou. Toutes gloires au joyau éminent d’entre les gopas,
entouré de toutes les jeunes vraja-gopis.

Cette forme de $ti Krsna qu'entourent les jeunes filles de Vraja est la plus belle et la
plus enchanteresse de toutes. Mére Yasodi a li¢ Deva, Sti Krsna. Elle a enroulé une corde
autour de Sa taille, I'a passée derriere Son dos et 'a nouée au mortier 4 grains.

Deva peut aussi signifier: «Celui qui joue». En d’autres termes, dans ce divertissement,
Sti Krsna joue sous la forme d’un enfant. $ri Satyavrata Muni déclare donc: «Je veux
contempler, directement de mes propres yeux, la beauté divine de ce Gopila, qui Sest
montré sous I'apparence d’un petit enfant.»

cQ¥Do

Dans son commentaire, Srila Sanitana Gosvami explique plusieurs acceptions du
nom damodara, dont une est en relation avec Mére Yagoda. Sri Krsna voulait savourer
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laffection maternelle de Sa meére, aussi Se laissa-t-Il attacher par la corde de son amour,
raison pour laquelle Il est célébré sous le nom de Yasoda-Damodara (Celui dont la taille
est liée par Srf Yasoda).

On peut aussi comprendre ce nom en lien avec Sri Radhi. Quand Krsna finit par
réapparaitre apres avoir quitté la danse 72s4, Il parvint & calmer la colére de Sa bien-aimée.
Cela se produisit une fois 4 Seva-kunja et une autre fois 8 Mina-sarovara. Avant toutefois
qu’lls ne reprennent Leur danse 74sa, Sri Lalita et Viakha Les avaient attachés ensemble,
en nouant le vétement (pitimbara) jaune de Sti Krsna au voile de Sri Radha, rendant
impossible au Seigneur toute nouvelle fuite.

A une autre occasion, alors que Krsna était en route pour retrouver Ridha, Padma
réussit a Le conduire 3 Gauri-kunda ot elle Le mit en présence de Candravali. Pendant ce
temps, les servantes de Sri Radhi, menées par Sri Ripa-mafijari, sétant rendues compte
que leur maitresse devenait de plus en plus impatiente de rencontrer Sti Krsna, se lancérent
i Sarecherche et Le trouvérent finalement 3 Gauri-kunda. Elles sexclamérent: «O Aghari
("vainqueur du démon géant a 'apparence de serpent”), un démon est entré dans Vraja
et détruit tout !» (Le démon était en réalité la douleur quéprouvait Sri Ridha détre
séparée de Son bien-aimé).

En entendant cela, St Krsna S’adressa 3 Candravali avec des mots réconfortants: «Ma
chére amie, Je te demande de M’attendre. Je reviendrai immédiatement apres avoir tué
ce démon.» C’est de cette facon que les majaris ramenérent habilement Sri Krsna du
bosquet de Candravali pour L’unir & SriRadha. L, elles nouérent ensemble les extrémités
de Leurs vétements.

Une autre fois encore, en un endroit qui porte toujours le nom de Gantholi,’ les
sakbis firent un noeud pour unir les extrémités des vétements de Sri Radha et de Sri Krsna.
Cest en raison de tous ces divertissements que Krsna est dénommé Radha-Damodara.

cQ¥EDH

En général, le terme visnu signifie «I'Etre omniprésent». Il faut donc comprendre ainsi
les paroles du sage: «Il n’existe aucun lieu ot Vous n’étes pas, et nul coeur dans lequel Vous
ne vivez pas. Vous étes partout.» Dans son commentaire, Srila Sanitana Gosvimipida a
néanmoins révélé une autre signification de ce terme: «S1i Krsna Sadonne éternellement
a Ses jeux amoureux dans toutes les grottes et bosquets isolés de Giriraja-Govardhana.»

Quand bien méme les devas sont incapables d’assister aux divertissements de Sri
Krsna dans ces bosquets (ku7jas), Sri Satyavrata Muni s’adresse toutefois au Seigneur

5 Note de I'éditeur: Le nom Gantholi vient du mot hindi ga@zntha qui signifie «nceud>».
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Vos divertissements, Vous résidez dans chaque bosquet et grotte de Vrndavana. Vous
n’avez donc pas 4 Vous donner la peine de parcourir une longue distance pour apparaitre
devant mes yeux.»

Le nom de Visnu est utilisé de maniére similaire dans un verset du Srimad Bha gavatam
(10.33.39): vikriditam vraja-vadbabbir ida: ca visnob. Dans ce verset, Visnu désigne ce
Krsna qui, désireux de savourer l'amour que Lui portent les gopis, joua de Sa flite pour les
attirer et les pousser a quitter leurs foyers. En pénétrant leur ceeur, I1 gagna enticrement
leur amour. De méme, dans la priere de Sri Satyavrata Muni, Visnu se réfere uniquement
a Vrajendra-nandana SriKrsna.

cGQ¥ED5

Sti Satyavrata Muni déclare: «dubkba-jalabdhbi-magnan - Je suis affligé par les
souffrances de lexistence matérielle. Etant emprisonné dans le cercle vicieux de la naissance
et de la mort depuis des temps incommensurables, je confonds ce corps de matiére avec
mon étre véritable. Je suis misérable et complétement insensé. Je sombre dans 'océan
insondable de I'existence matérielle et suis incapable de me sauver moi-méme.» Il poursuit:
«Je souffre de n’étre pas soutenu par la miséricorde des personnes saintes, ni d’avoir la
force de pratiquer la sidbana.»

A ce propos, Sriman Mahaprabhu demanda a $ri Raya Ramananda: dubkba madhbye
kona dubkba haya gurutara — «De toutes les peines, quelle est la plus sévere?» Sri Raya
Rimananda répondit: krsna-bhakta-viraha vina dubkba nabi dekbi para — «Hormis
la souffrance d’étre séparé des dévots de Sri Krsna, je ne vois aucune affliction réelle.»
La douleur détre séparé des bhaktas est en réalité la plus grande agonie qui soit. Par
conséquent, les paroles de Sri Satyavrata Muni, «dubkba-jalabdbi-magnam: - Je me noie
dans un océan de souffrance», nous indiquent qu’il prie afin d'obtenir sadbu-sarnga, la
compagnie des personnes saintes.

On ne peut atteindre la miséricorde de Sri Bhagavan que par la compassion immotivée
des personnes saintes. Sri Nanda Maharija dit 4 Srf Gargacarya:

mahad-vicalanam ninam
grbinam dina-cetasam
nibsreyasaya bhagavan
kalpate nanyatha kvacit
Srimad Bhégavatam (10.8.4)

Les personnes saintes comme toi se rendent chez les gens ordinaires et
les chefs de famille misérables et démunis que nous sommes. @) glorieux
dévot, en agissant ainsi, tu n’as jamais d’autre motivation que nous donner
ta miséricorde.
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Il faut noter que c’est parce que Nanda Mahardja se comportait comme un étre
humain ordinaire qu’il s’est adressé ainsi 4 Gargacarya. En réalité, il existe une énorme
différence entre Nanda Baba et Gargacarya. Les compagnons de Sri Bhagavin agissent de
cette maniére, durant leurs divertissements sous forme humaine, afin de montrer a tous
que seule 'immense miséricorde des sadbus permet d’atteindre Sti Bhagavan.

Si méme I'un des compagnons éternels de St Krsna, Sa mere, a i fournir tant d’efforts
pour Le lier, quelles sont donc les raisons pour lesquelles les dmes conditionnées se
plaignent des problemes qu’elles rencontrent en essayant de Latteindre?

Il n’est pas nécessaire de se livrer 2 une pompeuse démonstration de dévotion. Nous
devons simplement respecter la méthode de s@dhana qui nous a été enseignée par le gurn
et les vaisnavas, et ainsi pratiquer le bbajana en suivant I'exemple de nos Six Gosvamis:

radba-kunda-tate kalinda-tanaya-tire ca vamsi-vate,
premonmada-vasid asesa-dasaya grastau pramattan sada
gayantau ca kadd barer-guna-varam bbhavabdhi-bhitan muda,
vande ripa-sanatanau raghu-yugau sri-jiva-gopalakan

Sri Sad-Gosvamydstakam (7)

Jadore Srila Ripa Gosvami, Srila Sanitana Gosvimi, Srila Raghunitha
Bhatta Gosvami, Srila Raghunitha Dasa Gosvami, Srila Jiva Gosvami et
Srila Gopala Bhatta Gosvami. Enivrés damour et en proie aux innombrables
extases résultant de la séparation d’avec Sti Krsna, ils erraient toujours sur les
rives du Radha-kunda et de la Yamuni, ou dans la forét pres de Varhéi-vata.
Ils demeuraient constamment envahis d’extases spirituelles tout en glorifiant
avec enthousiasme les qualités sublimes de Sri Hari.

Les mots asesa-dasaya décrivent les Six Gosvamis comme «en proie aux innombrables
extases résultant de la séparation». En d’autres termes, les poils se dressaient sur leurs
corps, ils étaient saisis de tremblements et expérimentaient encore d’autres symptomes
dlextase. Atteignant méme le stade de mort imminente, en raison de la douleur intense de
la séparation d’avec StiKrsna, ils étaient au bord de Iévanouissement. Voyez a quel point la
pratique spirituelle (bhajana) de ces grandes personnalités est élevée! A quel niveau se situe
comparativement notre sadbana-bhajana? Nous ne versons pas la moindre larme, que dire
de nous évanouir? Aussi devons-nous nous efforcer de pratiquer le bhajana en compagnie
des personnes saintes (sddhu-sanga) de telle sorte que nous soyons constamment immergés
dans le service de notre Seigneur bien-aimé.

Les Gosvamis, agissant en tant que 7dganuga-sadhakas, souffraient de ne pas voir Sri
Bhagavan et Ses compagnons éternels:

he ridhbe! vraja-devike! ca lalite! be nanda-siino! kutah?

Sri Sad-Gosvamydstakam (8)
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Les Six Gosvamis, en pleurs, criaient: «O Riadha! O Déesse de Vrndavana!
O Lalita-devi! O fils de Nanda! Ou étes-Vous?»

La douleur que ressentent les 7igitmika-janas de Sri Bhagavan (ceux dont le cceur est
imprégné de riga) a étre séparés de Lui, au niveau de prema, est indescriptible et dépasse
de tres loin celle éprouvée au stade de la sédhana. Dans les Gopi-gita et Bhramara-gita
du dixiéme chant du Srimad Bbagavatam, Srila Sukadeva Gosvimi n’en a donné que
quelques illustrations indirectes. De méme, Srila Krsnadisa Kaviraja Gosvami n’a fait
qu’évoquer, dans son ceuvre écrite, la condition d’un dévot élevé séparé de Sri Krsna.

Méme la bbava-bhakti est extraordinaire, car on ne peut y parvenir malgré exécution de
milliards de pratiques spirituelles ardues. Par exemple, Sri Uddhava se rendit 2 Nandagrama
ot il se joignit étroitement aux compagnons éternels de SriKrsna (74 gatmikd-janas) de
chacun des cinq 7asas. 1l ne put cependant partager la compagnie de Srimati Radhika,
la plus élevée de tous, qua distance. En revanche, il entra au contact de Ses amies, qui
sont des expansions de Son corps (kaya-vyihas). O combien il fut béni, mais parvint-il
jamais a devenir ne fit-ce qu’une plante, un lierre, ou méme un fétu de paille & Vraja? En
définitive, il ne put que chanter les louanges des gopis:

dasam aho carana-renu-jusam abam syam
vrnddavane kim api gulma-latansadbinam
yd dustyajam sva-janam arya-patham ca hitva
bbejur mukunda-padavim srutibbir vimyrgyam
Srimad Bhégavatam (10.47.61)

Les vraja-devis ont tout quitté pour Sti Krsna. Elles ont délaissé le chemin
de la chasteté, leurs familles et leurs enfants, dont il est extrémement difficile
de se détacher, et ont désormais pris refuge de la prema-bhakti pour Sri
Krsna. Si les écritures personnifiées (s7zz4s5) recherchent constamment cette
méme prema-bhakti, elles Iatteignent pourtant rarement. Permettez-moi
de devenir un buisson, une liane ou un brin d’herbe 4 Vrndavana pour étre
alors en mesure de toucher la poussicre des pieds de lotus d’une de ces gopis.

vande nanda-vraja-strinam
pada-renum abbiksnpasah
ydsam bari-kathodgitam
punati bhuvana-trayam

Srimad Bhégavatam (10.47.63)

Je me prosterne dans la poussiere des pieds des gopis qui résident dans le
Vraja de Nanda Baba. Tout ce quelles ont relaté des divertissements de Krsna
a toujours purifié et purifiera toujours le monde entier.
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Pourquoi nous sentons-nous privés de ce 7zsa et de ces sentiments élevés méme apres
avoir obtenu la compagnie des personnes saintes (sadbu-sarga)? La raison en est que
nous ne voulons pas vraiment expérimenter ce qu'elles désirent ardemment que nous
savourions. S’il en était autrement, pourquoi ne sommes-nous pas extrémement anxieux
lorsque nous sommes séparés d’elles? Pourquoi n’accomplissons-nous pas le bhajana avec
un enthousiasme ardent?

Quand Sri Krsna eut achevé Ses divertissements en ce monde, un désir d’atteindre le
vraja-bhava s'éveilla dans le coeur de Stri Uddhava. Ce désir résultait de la miséricorde des
Vrajavass, et surtout celle de Srimati Radhikia. Comme Uddhava voulait désespérément
devenir un grain de poussitre aux pieds de lotus de SriRadhi, on suppose qu’aujourd’hui
encore il pratique le bhajana au lieu-dit Uddhava-kunda, 4 Govardhana. Cependant, nous
ignorons s’il est finalement parvenu a devenir ne serait-ce qu’une particule de poussicre
a Vraja-dhama.

Sti Tulasi Disa a dit: «aba pachataye hota kya, jaba cidivi cuga gai kbeta - A quoi
sert de vous lamenter a présent? Clest par votre négligence que les oiseaux ont mangé vos
récoltes.» Autrement dit, par la grice de Sri Bhagavin, vous avez obtenu une naissance
rare au sein de I'espéce humaine. Si vous la gaspillez en mangeant et dormant simplement
comme un animal, vous devrez alors poursuivre votre errance dans le monde matériel et
naitre dans 'une des quatre-vingt-quatre millions d’especes vivantes. Vous devez donc
comprendre I'insignifiance de I'existence sous une forme animale et rester déterminé a
demeurer en permanence dans la compagnie des personnes saintes (sadbu-sarnga).

Mais notre situation est si déplorable que méme apres avoir obtenu I'immense
fortune de fréquenter les sadhbus, notre coeur reste inchangé. Cela s’explique par le fait
que nous n’avons pas une foi totale en Sri Hari, Sri Guru et les vazsnavas et demeurons,
par conséquent, privés de la grice du guru et de Sri Bhagavan.

QDo

Dans sa priere, Sri Satyavrata Muni emploie les mots prasida prabbu: «O Vous qui
possédez toutes les puissances inconcevables! Maitre, s’il Vous plait, soyez bon envers moi.
Délivrez-moi de mon existence matérielle pitoyable et accordez-moi la compagnie de Vos
dévots. Je n’ai pas d’autre espoir que Vous.» Cest ainsi que nous devons également prier.

«O Prabhu, posez sur nous Votre regard compatissant. Quand nous pronongons Vos
noms, nos yeux ne versent aucune larme et notre corps ne tremble pas. Nous sommes
incapables d'exécuter la sadhana. Nous ne faisons qu'entretenir notre désir d’obtenir le
vraja-prema — en particulier le gopi-bbava, ce prema que Sri Caitanya Mahaprabhu a
donné - dans l'espoir de devenir un jour 'objet de Votre regard miséricordieux. Ce n’est
que par la puissance de ce regard que nous serons en mesure de réaliser notre objectif.
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Dussions-nous continuer de pratiquer le sadhana-bbajana, comme nous le faisons
maintenant, pendant des millions et des millions de vies, ce serait en vain. Il nous serait
encore completement impossible d’atteindre le vzaja-prema, en particulier le gopi-bbava,
Pamour le plus élevé de Vraja. O Maitre, prenez pitié de nous!»

Nous devons implorer avec grande anxiété: «Permettez-moi de recevoir seulement
une goutte de gopi-bhiva.» Mais comment l'obtenir? Cela n’est possible que par la
miséricorde des sadhbus qui sont absorbés dans '’humeur de Vraja. Aussi, Sri Satyavrata
Muni demande-t-il: «O Prabhu, accordez-moi la compagnie des personnes saintes dont
le coeur est pur. A leur contact, tous mes désirs les plus profonds seront comblés.»

cGQ¥ED5

En sadressant 2 Sti Bhagavan en tant qu’Ia, «Vous, dont 'indépendance est supréme»,
Sri Satyavrata Muni veut Lui présenter cette requéte: «Vous étes le Maitre qui régit tous
les étres, aussi n’ai-je besoin de la miséricorde d’aucun autre pour obtenir Votre grﬁce.6
) Seigneur, soyez bon envers moi, Vous ne dépendez de personne ou de quoi que ce soit.
Sile sadhaka sest completement abandonné a Vous, Vous ne prétez méme pas attention
aux spécificités de sa sadbana.»

St Caitanya Mahaprabhu est le meilleur exemple de la fagon dont le Seigneur distribue
Sa miséricorde sans cause en ignorant completement toute considération de qualification
des bénéficiaires. Le prema se manifestait spontanément dans le coeur de quiconque Le
voyait, fit-ce de loin. Sriman Mahaprabhu ne tenait compte des qualités ou des faiblesses
de personne. Sans méme considérer la valeur de leurs pratiques spirituelles, Il dispensa
le prema a tous.

On en trouve une brillante illustration dans le Sy7 Caitanya-caritimyta. En traversant
la forét de Jharikhanda, alors qu’Il était en route vers Vrndavana, Stiman Mahaprabhu fit
se manifester le prema dans le coeur de tous les animaux sauvages, oiseaux, vers, insectes,
arbres, plantes et lierres. Toutes les créatures de la jungle recurent instantanément le prema.
Hélas, le monde verra-t-il jamais quelqu’un d’aussi miséricordieux?

«Aussi, ayez pitié de moi et accordez-moi le darsana direct de Votre personne.»
QD5

Sri Satyavrata Muni supplie Sri Bhagavin: «La vision momentanée du petit Gopila
dans mon ceeur, sanglotant par peur de Sa mére tandis qu’elle L'attache au mortier 4 grains,

6 T . o e g & -
Note de I'éditeur: On obtient généralement le k7sna-prema par la miséricorde de Sri Guru et des
vaisnavas (bhakta-prasada-ja-krpa), bien qu’a occasion on puisse recevoir directement la miséricorde

du Seigneur (krsna-prasida-ja-krpa).
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ne me suffit pas. O Maitre, je souhaite voir directement cette forme de mes propres yeux.»

Dans le quatri¢éme verset, Srila Sanitana Gosvimi rapporte l'explication des
mots antara-darsana de Sri Pippaliyana Rsi, telle qu'on la trouve dans le Sy7 Brhad-
bhigavatimyta: «On voit initialement St Bhagavan dans le mental, puis avec les yeux. En
contemplant St7 Krsna dans son mental, Brahmaji recut de Lui une bénédiction, laquelle
résulta en sa capacité de créer I'univers matériel.» Cependant, en réaction au raisonnement
de Pippalayana Rsi, St Gopa-kumara avait déclaré: «Vos arguments sont excellents, mais
je désire néanmoins contempler directement Sri Madana-gopila de mes yeux.»

Prabhupida Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura affirme:

«Tout d’abord, on voit Sri Bhagavan a 'intérieur de I'Ame, puis cette vision se
refléte dans le mental. La forme de la déité est le reflet, la manifestation externe des
sentiments que Sti Guru et les vaispavas expérimentent a de tels moments. Le guru
et les vaispavas plantent miséricordieusement, sous forme de semence, la tendance
A servir Sri Krsna dans le coeur de Iétre vivant. Cette graine murit graduellement a
travers les étapes de sraddha, nistha, dsakti et ainsi de suite, jusqua ce qu'elle atteigne
finalement sa destination. Mais elle ne peut se développer de cette facon que si le
sadhaka cultive sadbu-sanga soigneusement et sans interruption.

«Sri Bhagavin apparaitrait-Il en personne 3 un dévot qui a atteint les stades
avancés du prema, ce dernier penserait voir son Seigneur adoré dans son coeur, en
raison du bhava qui le submerge. Par exemple, apres qu’ll eut quiteé Sri Navadvipa-
dhima, Sr1 Caitanya Mahaprabhu venait personnellement consommer les aliments
que Sa mére cuisinait pour Lui, mais elle considéra toujours ses visions de Lui
comme des hallucinations. De méme, lorsque Sri Krsna eut quitté Vrndavana, Il
ne cessa d’apparaitre en personne aux gopis, mais elles rejetérent également ces
rencontres, les tenant pour de simples visions.

«Le dévot qui progresse a travers les stades de la bbakti en accomplissant le nama-
sankirtana atteint finalement le prema. Laissant le monde matériel derriére lui, il
entre dans le royaume divin et acquiert la vision directe (darsana) de Sti Bhagavan
en personne. Ce darsana éradique la moindre senteur de désir matériel (anartha)
pouvant encore demeurer dans son coeur et lui donne acces aux divertissements
éternels de Bhagavin 2 $ri Vrndavana-dhima.»

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-vreti du sixieme verset ~
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Annotation de Srila Bhaktiprajiiana Ke$ava Gosvami Maharaja:

(voir la note de bas de page 2 en page 126)

Dans le quatriéme verset de cet aszaka ont été cités les versets 2.86 2 2.96 de ' Uttara-khanda du Sri
Brhad-bhigavatamyta ot Sri Pippalayana Rsi, un résident de Tapoloka, explique 2 Gopa-kumira que
contempler $ri Bhagavin dans le mental a plus de valeur que Le voir de ses propres yeux. Pourtant, les
compagnons de Srf Bhagavan qui demeurent 3 Vaikuntha démontrent, dans les versets suivants, que la
vision directe de Sa personne est réellement supérieure a celle obtenue par la méditation, car elle octroie

le plus haut succes de lexistence.

Il s'agit des versets 3.179 4 3.182 de I'Uttara-kbanda du Sri Brhad-bbagavatamyta, présentés ci-
dessous:

drg bhyam prabhor darsanato bi sarvata
stut tat-prasadavali-labdbir iksyate
sarvadhikam sandra-sukba# ca jayate
sadhyantad eva sravanadi-bhaktib

«Les compagnons éternels de Sii Bhagavin sadresserent 8 Gopa-kumira: "Ce n'est qu'en
voyant Sri Bhagavin directement, de ses propres yeux, que 'on atteint immanquablement
Sa totale miséricorde. [Kardama Rsi, Dhruva et d’autres, qui ont contemplé Sri Bhagavan
de leurs yeux et obtenu Sa grande miséricorde en sont des exemples]. Cette miséricorde
seule nous permet également de comprendre que la vision directe de Sti Bhagavin, au
moyen de nos yeux, constitue le plus grand succes de Iexistence. Seule cette vision directe
du Seigneur procure la joie la plus profonde, mais ce ne peut étre accompli qu'en exécutant
la navadha-bbakti, 1a méthode a neuf branches du service dévotionnel, commengant par

Sravana (écoute) et kirtana (chant)".» (179)
Le darsana direct de Sri Bhagavin est le plus grand succes de lexistence pour la raison suivante:

sarvesam sadhandanam tat-siksatkaro bi sat-phalam
tadaivamalato maya nasyet premapi vardbate

«La finalité de tous les types de s@dhana est de rencontrer Sti Bhagavan face 4 face.
Cette rencontre détruit complétement 4 la racine notre empétrement dans Iillusion (#4ya)

et accroit simultanément 'amour divin (prema) dans notre coeur.»

Dans le verset suivant, les compagnons personnels de Sri Bhagavan assoient davantage encore
Pexcellence inégalée de la rencontre en face A face avec le Seigneur, en évoquant un événement d’une

époque lointaine.

kayadhavader-bydi pasyaro pi prabbum sadiksna kil tad-didrksa
tatra pramanam i tathavalokanad anantaram bhava-visesa-labbah
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«Mémesi des dévots comme Sti Prahlida Mahirija, le fils ' Hiranyakasipu et Kayadhu,
purent contempler le Seigneur dans leur coeur, ils voulurent cependant toujours Le voir
directement de leurs yeux, Lui, le Maitre de toute puissance. La preuve en est qu’un jour,
lorsqu’il rencontra Sri Bhagavin en personne sur le rivage de I'océan, Sri Prahlada Maharija

ressentit un amour extraordinaire pour Lui.» (181)
1 faut se référer au Sri Hari-bhakti-sudhodaya pour plus de détails sur ces circonstances.

A ce stade de la démonstration, certains pourraient contester cette conclusion en citant le Srimad
Bhagavatam (3.15.44): «Lorsque Si Sanaka et les autres Kumiras rencontrérent Sti Bhagavan face 2 face,
ils levérent d’abord les yeux pour voir Son visage de lotus souriant, puis tournérent leur regard vers le bas
pour contempler la beauté de Ses ongles de pieds. Quand ils comprirent qu’en raison de la limitation de
leurs yeux et de leurs autres sens, ils ne pouvaient saisir I'attrait et la splendeur de tous les membres de
Sri Bhagavan d’un seul regard, ils fermerent les yeux et commencerent & méditer sur tous les membres a

la fois de Sa forme entiére, de la téte aux pieds de lotus.»

Cela montre qu’apres avoir vu Sri Bhagavin directement de leurs yeux, les sages sabsorberent
en méditation. N’est-ce pas la preuve que la méditation prime sur la perception visuelle directe? Les
compagnons personnels de Sri Bhagavin réfutent cet argument dans le verset ci-dessous, débutant par

krsnasya:

krsnasya saksad api jayate yat kesaficid-aksi-dvaya-milanadi
dhyananm na tat kintu midéam bbarena kampadi-vat prema-vikara esah
«Si les yeux d’une personne se ferment parce qu'elle est submergée de bonheur apres
avoir vu directement Sti Krsna, et que ses autres sens sengourdissent ou deviennent inactifs,
il ne faut pas pour autant en déduire qu’elle médite. Au contraire, ce comportement doit
simplement étre assimilé aux transformations corporelles extraordinaires résultant du prema.
Celles-ci incluent tremblements, pleurs et horripilation, et portent le nom d asta-sattvika

bbavas, les huit symptomes d’extase suscités par Famour de Dieu.» (182)

ATexamen de ces affirmations, nous pouvons tirer la conclusion irréfutable que le profond bonheur
de voir Sri Bhagavan en personne ou de L'appréhender directement par les autres sens est de loin supérieur

ala joie de Le percevoir dans le mental 4 travers la méditation.
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Ruveratmajau baddha-mirtyaiva yadvat
tvaya mocitau bhakti-bhajau Rrtau ca
tathd prema-bhakti svakarm me prayaccha

na mokse graho me 'sti damodareha

MOT-A-MOT

kuvera-atmajau - les deux fils de Kuvera (Nalakavara et Manigriva); baddba-mirty - par
la forme divine (77 vigraha) qui était attachée; eva - certainement; yadvat - tout comme;
tvayd - par Vous; mocitan - délivré les deux [de leur forme d’arbre et de 'enchainement
au cycle des naissances et des morts|; bbakti-bhajau - tous deux récipiendaires de la
bbakti; kytau - les as rendus tous deux; ca - et; tatha - pareillement; prema-bbaktim -
dévotion aimante; svakdam - Sa propre; me - sur moi; prayaccha - s'il Vous plait, répandez
abondamment; na mokse - pas pour la libération; grahab - désir ardent; me - pour moi;
asti - il 'y a; damodara - O bhakta-vatsala Dimodara; iba - seulement pour cela.

TRADUCTION

O Dimodara, méme lié par une corde au mortier de broyage par Votre mére, Vous
étes parvenu a libérer les deux fils de Kuvera, Nalakiivara et Manigriva [que la
malédiction de Sri Narada obligeait a vivre sous la forme d’arbres arjunas], et leur
avez permis d’atteindre la perfection la plus élevée: la bbakti. De méme, s’il Vous
plait, répandez abondamment sur moi la prema-bbakti pour Votre personne. Clest
mon unique désir, je n’aspire 4 aucune autre forme de libération.
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Dig-darsini-tika

ittham prema-visesena paramotkanthaya saba saksad-darsanam prarthya tata eva sadyo jata-
prema-bhakti-visesena tasya parama-daurlabbyam manyamanas tatra ca paramopaya-bhitiam
prema-bhaktim abbijiidya. yadva, sakrd-darsane mano’typtim viraba-dubkbottaratanicisankya sada
tad-vasi-karandya prema-bbaktim evaikam upiayam abbijiiaya. tatra ca paramdaparidhino mama
kathan sa sambbavet ity dsankya sri-bhagavad-vatsalya-mahimna casambbavyam api sarvam eva
sambbaved iti niscitya, moksa-tyagena prema-bhaktim eva prarthayate - kuvereti.

baddhbaya gopya pasairudikbale syrikbalitayi mirtya sri-vigrabenaiveti, tayormadhye svayam
pravesit parama-sundara-liladi-visistasya bhagavatah siksid-darsana-sparsandadikam sicitam.
[kuveratmajan] mocitau sri-narada-sapat samsaricca. na kevalam tavadeva, parama-bhaktisca
tabhyam dattetyiba - [bbakti-bhajau] bhaktim bhajatab parama-sadhyatvenasrayatah na
kathaicidapi tyajata iti tatha tau. evarica prema-bbaktireva dattetyabhipretam.

tathd ca Sri-bhagavad-vacanam (Srimad Bhigavatam 10.10.42) - “safijato mayi bhivo
vamipsitah paramo ‘bhavah” - iti. asyarthab - vam yuvayoripsito peksitah, paramo bhavab prema,
mayi samyagjata eva. na bhavah punar-janma samsara-dubkbam va yasmat sa iti. he damodara!
tatha tadvat svakam tvac-carandaravindaikasrayanm etad ripaika-visayam va [prema-bhaktin] me
mahyam, prakarsena yaccha debi.

nanu kim atragrabena? kuberiatmajavan-mokso pi grhyatam, anyatha janma-maranddi-
samsarapatteh. tatriba - neti. iha asyam prema-bbaktaveva, mama graha agraho ’sti na ca mokse
graho sti.

ayam arthab — prema-bhaktya samsara-dbhvanso bhavati cettarbi bhavatu nama, na sydccet
tarbi mdstu nama. tatra mamdpeksa nastiti. atra gidho yam bbavah - cintamanan karastbe,
sarvameva svayam setsyati; kim tad-cka-matra-tuccha-dravya-grahaneneti.

yad-vd, be damodara! svakam prema-bhaktin prayacchetyevam pasa-baddhodara-bhagavad-
visayaka-prema-bhakti-prarthanaya nityam udare pasa-bandbandgrabamasankyiba — mokse
pasa-bandbanat tava mocane mamdagraho ndasti kim? kakva asty-evety-arthab. kintu iha asminneva
rape svakam asadbaranam prema-bhaktim prayaccheti.

yadvd, tha vyndavane prema-bhaktim prayacchetyanvayah. tatasca tatraiva tasyab sukba-
visesavirbhavakatvar pradurbbiva-visesic-ca tatha tasya saksad-darsana-visesakaratvicca tathi
tatraiva tad-vibari-sri-bhagavad-didrksa-visesicca tatra sada nivaso pi prarthitab ity ihyam.
anyacca pirvavadeva.

iti Sri-damodarastake saptama-sloke sri-sandatana gosvami-kyta dig-darsini-namni tika samapta.
~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-tika du septieme verset ~

TERLSARTT
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Dig-darsini-tika Bhavanuvada

Dans le verset précédent, Sri Satyavrata Muni priait avec beaucoup d’enthousiasme
pour se voir accorder la vision directe (darsana) de Sti Bhagavan, parce qu’il était dominé
par un amour spécifique (prema-visesa). Cependant, sous Ieffet de 'extraordinaire intensité
de ses prieres, une forme de prema-bbakti séveilla instantanément en lui [dénotant la
germination du prema, ou le stade de la bhava-bhakti] et lui permit de prendre conscience
qu’un tel darsana ne survient que rarement. Par conséquent, étant parvenu a la conclusion
que la prema-bhakti est assurément le seul moyen d’obtenir ce darsana, il adresse 3 présent
des prieres a Sti Bhagavan dans espoir d’atteindre la prema-bhakti.

On peut également considérer que le sage craint de ne pas étre comblé intérieurement
apres n’avoir eu qu’une seule vision de Sri Bhagavan et qu’il redoute, en méme temps, la
douleur d%tre séparé de Lui quand il ne pourra plus Le voir I'instant d’apres. Il implore
donc le Seigneur afin datteindre la prema-bhakti, apres avoir établi qu'elle constitue le
seul moyen de Le capturer pour toujours.

Malgré cette conclusion, il nourissait encore des appréhensions: «Comment un étre
aussi infime que moi pourrait-il conquérir ce trésor le plus rare qui soit, la prema-bhakti?»
Mais il fut rassuré en se souvenant du merveilleux trait de caractére de Sri Bhagavan,
que constitue Son bbakta-vatsalya, et par lequel Il rend possible 'impossible. Fort de sa
conviction, il rejeta toutes les variétés de moksa et se mit & prier, dans ce verset commengant
par kuveritmajau, afin d’obtenir exclusivement la prema-bhakti.

Par les mots baddba-murtyaiva, le sage indique: «Tout en manifestant un trait
extraordinaire de Votre personnalité, qui était de permettre 2 Sti Yasoda-gopi de Vous
attacher 2 un mortier au moyen d’une corde, dans Votre forme divine (577 vigraha) de
S$ti Damodara [en d’autres termes, méme sous cette forme exceptionnelle dans laquelle
Vous étes li¢], tandis que Vous délivriez les deux fils de Kuvera de leur esclavage!» Cette
déclaration révele la fortune incomparable des deux arbres arjunas qui ont pu voir et
toucher Sri Krsnaen personne pendant qu’Il Se livrait a Ses divertissements suprémement
enchanteurs.

En trainant le mortier derriere Lui, Sri Krsna S¥était glissé en rampant entre les deux
arbres. Bien qu’ll fat Lui-méme lié, Il délivra (mocitan) les deux fils de Kuvera, Nalakaivara
et Manigriva. Mais II ne les libéra pas seulement de la malédiction de Sti Nirada et de
Pexistence matérielle, Il leur accorda aussi 4 tous deux la prema-bbakti pour Sa personne.

Llexpression bhaktim-bbajatah («qui a requ la bbakti») sapplique a celui qui a
irrévocablement pris refuge de la bhakti comme but ultime et qui ne la négligera jamais
d’aucune maniere. Par conséquent, lorsque le sage dit: bbakti bhajau kytan ca — «Vous
les avez rendus (krtan) tous deux si dévoués i la bhakti», il indique clairement que Sri
Bhagavan leur a accordé la prema-bbakti.
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A cet égard, une déclaration de Sri Bhagavin 2 Nalakiivara et Manigriva tirée du
Srimad Bhigavatam (10.10.42) en est la preuve:

sanjato mayi bhavo vamipsitah paramo "bhavah

Lamour (prema) pour Ma personne que vous avez tous deux tant désiré
est désormais pleinement apparu dans votre coeur. Grice a lui, vous ne serez
plus jamais pris au picge de I'existence matérielle.

[Srila Sanitana Gosvami explique ce verset comme suit:] Sti Bhagavan dit: «O
Nalakaivara et Manigriva, le prema (parama-bhavab) pour Moi (mayi) que vous deux
(vam) avez désiré (ipsitah) sest maintenant pleinement manifesté (sa7zjato) en vous. Vous
n’aurez, par conséquent, plus a connaitre la douleur des naissances et des morts répétées
dans lexistence matérielle (abbavah).»

Sri Satyavrata Muni prie ainsi: «O Dimodara, [tout comme Vous avez accordé, sans
aucune raison, la prema-bhakti aux deux fils de Kuvera] de la méme maniere, donnez-moi
en abondance cette bbakti pour Votre personne, la prema-bhakti qui se caractérise par la
recherche du refuge absolu de Vos pieds de lotus.» Ou alors: «Conférez-moi la prema-
bhakti pour Votre merveilleuse forme de petit enfant attaché par la corde de Votre mere.»

Si Sri Krsna posait la question au sage: «Pourquoi insistes-tu autant sur la prema-
bhakti aTexclusion de tout le reste? Pourquoi ne demandes-tu pas également la libération
(moksa), comme l'ont fait les deux fils de Kuvera? Tu risques d’avoir 2 endurer la répétition
des souffrances que sont la naissance et la mort dans I'existence matérielle», Sri Satyavrata
Muni Lui répondrait: «J’insiste a seule fin d’atteindre cette prema-bbakti, je ne veux pas
de la moksa.»

Le sens des mots de Sri Satyavrata Muni est le suivant: «Si la prema-bbakti détruit
le cycle de mes naissances et morts répétées dans l'existence matérielle, qu’il en soit ainsi.
Mais si tel n’est pas le cas, je ne m’en soucie guére puisque je n’ai aucune attente de toute
fagon.» Un exemple simple permet de comprendre les sentiments profonds du sage:
celui qui possede une pierre cintdmani obtiendra dés lors aisément tout le reste. Par
conséquent, en présence de la prema-bbakti, a quoi sert d’accepter une seule bénédiction
insignifiante telle que la moksa?

Ces mots du sage peuvent aussi avoir une autre signification: «O Damodara, accordez-
moi la prema-bbakti spécifique a Votre forme (svakdam).» Ici, en s’adressant 3 son Seigneur
en tant que Damodara, le sage sollicite la prema-bhakti spécifiquement liée  la forme de
Bhagavin dont 'abdomen est ceinturé par une corde. On peut interpréter ceci comme
le souhait égoiste du sage que Sri Bhagavan reste 4 jamais inconfortablement attaché par
la taille, au moyen d’une corde. Craignant que sa priére ne soit ainsi mal comprise, Sri
Satyavrata Muni ajoute: «na mokse graho me sti - Pensez-Vous que je veuille que Vous
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restiez attaché, que je ne veuille pas que Vous soyez libéré de asservissement causé par la
corde de Votre mere?» Accablé de regrets, le sage poursuit: «Je suis assurément inquiet
pour Vous. Cependant, accordez-moi cette prema-bbakti hors du commun que je chéris
avec ferveur et qui se rapporte  Votre forme exceptionnelle de Damodara, attaché par le
prema de Mere Yasoda.»

[Srila Sanitana Gosvami révele encore un autre sens de ce verset:] On peut également
expliquer le mot zba comme signifiant «ici, 2 Vrndavana». Cette interprétation établit
que le sage demande a Sri Krsna: «Veuillez m’accorder la prema-bbakti 3 Vindavana.»

En conséquence, le bonheur spécifique de la prema-bhakti n’apparait qu’a Sri
Vrndavana. Et précisément parce que cette prema-bhakti se manifeste principalement a
Vrndavana, le sage prie pour y voir la forme de St Bhagavan lié par une corde. Cette forme
particuliere de Bhagavan attaché ne peut étre contemplée qu’a cet endroit. Afin de voir cette
forme directement, et aussi en raison de son extraordinaire désir de rencontrer Vrndavana-
bihari [Sri Bhagavan, en tant que Celui qui gotite l’allégresse de Ses divertissements
4 Vrndavana, dans Sa forme 2 trois courbes], le sage sollicite de pouvoir résider a Sri
Vrndivana pour toujours. Cest [ tout ce qu'exprime indirectement le mot 7ba. Les
autres parties de ce verset ne sont pas concernées par cette interprétation et doivent étre
comprises selon lexplication donnée plus haut.

~ Ainsi s’acheve la version francaise du Dig-darsini-tika du septieme verset ~

cQ¥DH

Dig-darsini-vrtti

Dans le verset précédent, tandis que Sri Satyavrata Muni accomplissait le zama-
sankirtana, son coeur fondit d’amour et, par le pouvoir de ce nama-sarikirtana, il obtint
pour un instant le darsana direct du Dimodara qu’il vénérait. C’est comme si SriKrsna
lui avait dit: «O sage, Je suis satisfait de toi. Demande-Moi ce que tu veux.» A présent,
Satyavrata Muni déclare: «Bien que Vous étiez attaché, Vous avez libéré les deux fils de
Kuvera, Nalakaivara et Manigriva, qui avaient été frappés par la malédiction de SriNirada
les obligeant 4 vivre sous la forme d’arbres arjunas, et Vous les avez également délivrés du
cycle des morts et des renaissances. En outre, Vous avez fait d’eux les destinataires de la
plus haute forme de bbakt:: la prema-bhakti. De méme, sil Vous plait, accordez-moi en
abondance cette prema-bhakti pour Votre personne.»

cQ¥DH
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Kuvera est le trésorier des devas, et, en raison de leur grande richesse, ses deux fils se
sont grisés d’orgueil. Les écritures décrivent quatre particularités qui enivrent ’homme
qui les possede: la richesse, l'opulence, en est une; la beauté, 'instruction et une naissance
noble constituent les trois autres.

Une malédiction prononcée par une personne sainte n’est pas différente de sa
bénédiction. Les deux visent notre bénéfice ultime, méme si nous ne pouvons pas
toujours le comprendre. En apparence, Sri Niarada maudit les fils de Kuvera, Nalak@ivara
et Manigriva: «Enivrés par orgueil de la richesse, vous étes devenus si insensés que vous
vous comportez comme des arbres. Qu’il en soit donc ainsi, devenez des arbres!» Des
que ces mots émanerent de la bouche de Sri Nirada, les deux fils de Kuvera sentirent leur
corps se transformer en arbre. Ils tomberent a ses pieds pareils au lotus et le supplierent
de faire en sorte qu’ils puissent un jour étre délivrés de leur condition. Sri Nirada les
consola: «Ecoutez, 2 la fin du Dvapara-yuga, Svayath Bhagavan Sti Krsna, Dieu la Personne
Supréme, apparaitra 3 Gokula et vous libérera.» La-dessus, Sri Nirada quitta les lieux,
etles deux fréres naquirent alors en tant quarbres a7junas dans la cour de la demeure de
$ri Nanda Mahirija.

Apres avoir attaché son fils adoré, Mere Yasoda retourna a 'intérieur pour baratter le
yaourt. Ce fut a ce moment-la que Sri Krsna Se souvint de cet incident et de la déclaration
faite par Son cher dévot, Sri Nirada, ordonnant la délivrance des deux fils de Kuvera.
Prétendant jouer avec Ses amis, Il rampa jusquaux arbres afin de les libérer, trainant le
mortier de broyage derriere Lui. Quand Il passa entre eux, le mortier se coinga. SriKrsna
tira si fortement dessus que les énormes arbres s¥écraserent au sol dans un grand fracas.

Deux étres célestes en sortirent alors instantanément, circumambulérent Sti Krsna et se
mirent a Lui offrir des prieres. Le Seigneur leur accorda la prema-bhakti et les deux freres
devinrent les célebres narrateurs Madhu-kantha et Snigdha-kantha dans le Vraja aprakata
(le Vraja-dhima non-manifesté, situé au coeur du ciel spirituel), ot ils récitent éternellement
les doux divertissements de S Krsna dans 'assemblée de St Nanda Maharaja.

cQ¥DH

Srila Rapa Gosvamipida explique comment on peut atteindre la prema-bhakti:

ddau sraddba tatab sadbu-sango ‘tha bhajana-kriya
tato ‘nartha-nivrttih syat tato nistha rucis tatah
athdsaktis tato bhavas tatab premabhyndaficati
sadbakanam ayam premnah pradurbbave bhavet kramah

Bhakti-rasamyta-sindbu (1.4.15-16)
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Dans le coeur du sadbaka apparait tout d’abord la foi (sraddha).
Viennent ensuite la compagnie des personnes saintes (sadbu-sarga),
les activités dévotionnelles réglées (bbajana-kriya) et I'élimination des
habitudes indésirables (anartha-nivytti). Ensuite, le sadbaka développe une
détermination fixe dans le service de dévotion (nistha dans le bhajana), suivie
du gott (r#c7). Puis, un attachement intense (Zsaktz) se manifeste pour le
bhajana et Pobjet du bbajana, Vrajendra-nandana Sri Krsna. Aprés quoi,
lexistence transcendantale pure et sans mélange (suddba-sattva) descend dans
le coeur du sadhaka, sous la forme d’émotions spirituelles (bhava) etle prema
nait enfin. Tel est le développement graduel de 'amour de Dieu.

En vérité, le développement de la prema-bbakti seffectue en de nombreuses étapes,
mais le processus qui est présenté ici, que I'on trouve dans les écritures, est le plus connu.
Depuis des temps immémoriaux, les 4mes hostiles a Sri Bhagavan sont ballotées par les
innombrables vagues de souffrances dans I'océan insondable de I'existence matérielle. Elles
errent simplement sans but. Cependant, quand, par la grice insigne de Sri Bhagavan, le
terme de leur empétrement dans la matiere touche a sa fin, elles entrent en contact avec
les dévots du Seigneur. Dans la compagnie des personnes saintes, un sadbaka obtient la
bonne fortune dentendre les gloires des bbakzas, de la bbakti et de Bhagavan, directement
de la bouche des 4mes élevées.

Puis, comme résultat de la bbhakti-unmukbi-sukyti («mérites vertueux liés a la bbakti>),
la foi transcendantale (paramarthika-sraddhba) nait dans le coeur du sadhaka. Ce qui
indique que ce genre de sraddha sest réveillé dans son coeur est quil croit fermement aux
déclarations des écritures et désire ardemment entendre le hari-katha. Dés que cette foi
éclot dans son coeur, le sadbaka se met sincérement a rechercher la compagnie des dévots.
Clest a ce stade qu’il débute la pratique du bhajana et que ses anarthas commencent a
disparaitre. Son bbajana devient rapidement inébranlable (nzstha) et il acquiert par la
suite un gotit (ruci) pour le processus. Apres quoi, il développe un profond attachement
(@sakt) pour son bhajana et pour lobjet de son bbajana, son Seigneur vénérable. Lorsque
dsakt: murit, il devient bbava, létape de bourgeonnement des émotions damour extatique.
Puis 'amour divin (prema) se manifeste enfin dans son coeur. Tel est I'ordre dans lequel
le prema apparait dans le coeur d’un sddhaka.

En entendant les pri¢res de Satyavrata Muni, Sri Krsna déclara: «O sage, tu
devrais accepter la moksa, qui inclut la libération complete de toutes les souffrances de
Iexistence matérielle.» Ce a quoi le sage répondit: «O mon Seigneur, dussé-je rencontrer
d’innombrables problémes dans cette vie et renaitre au sein de n’importe quelle espéce ou
méme en enfer, conformément a mes actions passées et a l'empreinte qu’elles ont laissée en
moi, je ne me soucie pas de mon destin matériel. Je Vous implore seulement de m’accorder
une surabondance de prema-bhakti pour Votre personne. C'est la mon unique priére.»
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Tous nos dcaryas expliquent que le sadhaka qui veut obtenir la prema-bhakti pour
Sti Bhagavan doit toujours rechercher la compagnie de ceux qui la détiennent dans leur
cceur. Dans le Syimad Bhagavatam (6.11.27), 1a priére de Vrtrasura illustre bien lintense
aspiration a ce type de fréquentation:

mamottamasloka-janesu sakhyam
samsara-cakre bhramatab sva-karmabhip
tvan-mayaydatmdtmaja-dara-gebeso-
dsakta-cittasya na ndtha bhiyat

O Maitre, je ne veux pas de lalibération. Peu m’importe d'errer indéfiniment
dans le cercle vicieux des morts et des renaissances en conséquence de mes
actes. Mais je prie, ou que jaille et dans quelque espéce que je renaisse, de
pouvoir cultiver des liens de forte amitié avec Vos chers dévots qui possedent
la prema-bhakti pour Votre personne. O Maitre, puissé-je ne pas avoir a
entretenir de relations avec ceux qui sont soumis a Votre puissance d’illusion
et sont attachés a leurs corps, foyer, épouse, progéniture, famille, etc.

Un authentique sadhaka doit aspirer 2 un tel désir intense (lobha) datteindre la prema-
q %

bbakti pour Sri Bhagavan. Ce lobba peut apparaitre chez n’importe qui, & n’importe

quel moment de la vie. Sila dévotion aimante spontanée (riganuga-bhakti), caractérisée

par une avidité intense, se manifeste dans le coeur de quelqu’un, il devient un objet

d’adoration pour le monde entier. De plus, par sa prema-bbakts, il conquiert méme Sri

Krsna, qui est invincible.

Sri Satyavrata Muni supplie donc: «O Maitre, Vous étes attaché par la corde de 'amour
de Votre mere. S’il Vous plait, accordez-moi généreusement la prema-bhakti pour Votre
forme de Damodara qui est liée par Son dévot.»

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-vrtti du septieme verset ~
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namas te 'stu damne sphurad dipti-dhamne
tvadiyodarayatha visvasya dhamne
namo radhik@yai tvadiya-priyayai

namo 'nanta-lilaya devaya tubhyam

MOT-A-MOT

namah - hommages respectueux; ze - Votre; astu - qu’il en soit ainsi; damne - a la
célebre corde qui lie Votre ventre; sphurat - splendide; dipti-dbamne — foyer d’une
radiance spirituelle; tvadiya-udaraya - a Votre ventre; atha - en outre; visvasya - de
'univers entier [des entités mobiles et immobiles]; dhamne - au soutien; namab - je
me prosterne; 7ddhikayai - A Srimati Radhika; tvadiya-priyayai - 3 Votre bien-aimée;
namah - hommages respectueux; ananta-lilaya - 3 Vos divertissements illimités; devaya
- au Seigneur divin; tubbyam - 3 Vous.

TRADUCTION

O Damodara, joffre mes hommages respectueux 2 la célébre corde qui a enserré Votre
ventre, car en elle réside un éclat éblouissant. J’offre mes hommages respectueux a ce
ventre, qui soutient Punivers entier empli d’étres mobiles et immobiles. J'offre mes
hommages respectueux encore et toujours a Srimati Radhika, Votre bien-aimée, et
je Vous offre également mes hommages respectueux, Vous mon divin Seigneur qui

accomplissez des divertissements transcendantaux illimités.

— 153 —



Srt Damodarastakam e=9

Dig-darsini-tika

evam stutim samapayan sva-prarthita-siddhaye bhakti-visesena va tadiyasadbarana-
parikaravayava-parivaridin api pratyekam prthak pranamati — namaste stviti. te tava, damne
udara-bandhana-mahapasaya namo stu. katham bhitaya? sphurantya diptestejaso dbamne asraydya.
evam tasyapi brabma-ghana-ripatabbipreta.

athanantaram tvadiyaya udariya namo stu. pasa-bandbane tenaiva saundaryadervatsalya-
lilddesca visesatab prakasanat. katham bbitdya? visvasya caricara-prapaiica-jatasya, dbamne
adhbardya. tata eva caturdasa-bhuvandtmaka-kamalotpatteh. tatraiva ca mataram prati vara-
dvayam visva-ripa-pradarsanaditi dik. evam udara-bandbanena visvasyapi bandbandpatteb.
Sri-yasodaya visvam api vasi-kytam iti dbvanitam.

tathd isasya bandbandsambbave pi bandbana-svikarena bhakta-vatsalya-visesas tatha
bandbanena prapaiicisankocavasthityidi-samavesasya tarkdgocaratvat aisvarya-visesasca dhvanita
iti dik.

dama-namaskarinantaram udara-namaskarascodaropari-damno varttamanatvat, yathottaram
utkarsa-vivaksaya va.

idanim tadiya priyatama-jana-kypayaiva varichitam vanichatitam api sarvam eva su-siddhbyed
ityasayena bhagavatim Sri-vadbam pranamati nama iti. tathd ca sarva eva gopika upalaksyante,
kimva tasu mukbyata-matra saivaikokta. radhiketi sarvadaiva sri-bbhagavad-dradbhana-
visesadanvartha-sanjia. ataeva tvadiya-priyeti.

yad-va - radhiketi ridhi-sanjiia. tatascaridbanady-anapeksaya sa nitya-priyaiveti. tatra ca
tvadiya api sarve janah priydastvatprityd yasyab kimuta vaktavyam tvamiti. evan tasyds-tasmin
prema-visesab sicitah. tasyai namah, yadva, tvat-priydyai iti tatas-ca yasya tvam priyo si sopi
Jagad-vandyah syat. esi ca tavaiva priya atas-tasyai namo’stu.

tatasca taya saha risa-kridddikam parama-stutitvendnte varnayitum icchan tac ca parama-
gopyatvendanabbivyaijayan - ‘madburena samapayediti’ nydyena kisicideva saniketenoddisan

pranamati.

devdya lokottarayeti. lilanam api lokottaratabbipreta. yadva, sri-radhikaya saba nirantara-
kridapardya, ataevananta-lilaya tubbyam nama iti. evam gokula-visayika sarvapi liloddista, tasmai

ca nama iti. bhava ityesa dik.

it Sri-damodaristake astama-sloke sri-sandtana gosvami-kyta dig-darsini-namni tika samapta.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-tika du huitiéme verset ~
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Dig-darsini-tika Bhavanuvada

A présent, dans ce verset commengant par zamas te stu, Sri Satyavrata Muni conclut
ses prieres. Que ce soit pour atteindre le but qui lui est cher, ou en raison de la nature
exubérante de la forme rare de bhakts qui a surgi dans son coeur, il offre respectueusement
des hommages séparés 4 la corde extraordinaire qui entoure la taille de Sri Bhagavin, a
Ses membres, ainsi qua Ses compagnons éternels.”

11 dit: «J offre mes hommages respectueux a la merveilleuse corde qui entoure Votre
taille.» A quoi ressemble cette corde? Comme pour répondre 4 cette question, il ajoute:
«C’est la source méme de toute radiance.» Ici, il tente d*établir que [parce que d’elle émane
un éclat illimité] cette corde extraordinaire procede de la substance méme du brabman.

Il poursuit: «J oftre ensuite mes hommages a Votre abdomen, parce que Votre beauté
et Votre vatsalya-lila ne se manifestent avec une magnificence aussi incomparable que
lorsqu’il est ainsi entouré de cordes.» Quelle est la caractéristique de ce ventre? Le sage le
décrit: «Il est le fondement de tout 'univers constitué de 'ensemble des étres créés, tant
mobiles qu’immobiles. En vérité, le lotus contenant les quatorze systémes planétaires
provient du nombril en forme de lotus au centre de Votre abdomen.» De plus, Sri Krsna
montra 2 deux reprises Sa forme universelle? (visva-riipa) 2 Sa mére, Sri Yasoda-devi, durant
Ses jeux denfance 4 Vrndavana. Il est donc clair qu'en attachant simplement le ventre de
Sti Krsna, Punivers entier se trouve lié. En d’autres termes, le sage déclare qu'en attachant
Sri Krsna, Sti Yasoda-devi plaga, en réalité, tout le cosmos sous son contrdle.

Il est impossible d’attacher le Seigneur illimité et omniprésent, mais Il Se laissa faire,
montrant ainsi Son bbakta-vitsalya, Son affection exceptionnelle pour Ses dévots. On
ne peut comprendre, au moyen de la logique, comment tous les univers illimités sont
contenus dans le ventre de Sti Krsna, et pourtant méme cet abdomen inconcevable fut
lié! Ainsi, le sage laisse entendre ici quen acceptant détre attaché et, subséquemment,
que tous les univers le soient également - un jeu divin bien au-dela de toute considération
logique -, St Bhagavan déploya Son opulence et Sa grandeur incomparables (aisvarya).

Apres avoir présenté ses hommages a la corde, le sage les offre ensuite au ventre du
Seigneur, voulant signifier que la corde repose sur celui-ci. Il est également sous-entendu
ici qu’il offre ses hommages selon un ordre de supériorité croissante.

A ce stade, le sage comprend que seule la miséricorde des proches de Sri Bhagavian
lui permettra d’atteindre le but cher a son coeur et méme au-dela, quelque chose qu’il ne
peut pas concevoir. Fort de cette compréhension, il offre ’hommage de son respect a la

1 P & o = P TR P . & -
Note de Péditeur: Srila Sanitana Gosvami a indiqué ces trois éléments (la corde qui entoure Sri
Krsna, Ses membres et Ses compagnons éternels) par les mots parikara, avayava et parivara.

% Note de Iéditeur: Se reporter aux versets 10.7.35-36 et 10.8.37-39 du Syimad Bhagavatam.
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radhikdyai. En offrant son hommage 4 SriRadhika, le sage le transmet en réalité & toutes
les gopis. Une autre interprétation est que le sage offre son prandama a Srimati Radhika
seule, parce qu’il La considére comme la plus importante de toutes les gopis.

[Srila Sanitana Gosvami explique pourquoi le sage utilise le mot »idhika:) Sri
Radha est constamment immergée dans Iadoration de St Bhagavin (dridhand), cest-
a-dire qu’Elle est sans cesse absorbée 4 éveiller Son désir de plaisir. Cest par ce seul mot,
arddhband, que 'on peut saisir la signification profonde du nom de Sri Radhika. Cest
pourquoi le sage dit a Sti Krsna: «Sri Radhika est tvadiya-priydayai, Votre bien-aimée.»

On peut aussi comprendre le nom de «Radhika» par son sens conventionnel, sans
aucune considération étymologique. Dans ce cas, les propos du sage seraient: «Méme
sans tenir compte de Sa maniére de Vous adorer (47idhana), Elle est simplement Votre
nitya-priya (bien-aimée éternelle).»

Mais le sage va plus loin: «Tous Vos dévots (tvadiya) sont trés chers i Stimati Radhika
en raison de 'amour qu’ils ont pour Vous, combien des lors Vous devez Lui étre cher! En
dautres termes, Vous étes Son nitya-priya (éternel bien-aimé).»

Le sage proclame ainsi 'amour exceptionnel de Srimati Radhika pour Sri Krsna.

Ses paroles peuvent revétir deux sens différents: soit «Je Vous offre mes hommages
respectueux, Vous le bien-aimé de Radhika», soit «J'offre mes hommages 4 Votre bien-
aimée, Sri Radhika, car qui Vous aime mérite 'adoration de tout 'univers. Par conséquent,
puisque Sri Radhika est Celle qui Vous aime le plus, je Lui offre ’hommage de mon plus
grand respect.»

En conclusion de ses prieres, Sri Satyavrata Muni a voulu décrire les jeux amoureux de
Srimati Radhika et de $ti Krsna, comme la rdsa-lila, qui sont les plus dignes d’adoration.
Toutefois, reconnaissant que ces divertissements sont extrémement confidentiels, il ne
les a pas dépeints explicitement.’ Au contraire, conformément a ladage: «madburena
samdapayet — tout doit s'achever sur une note plaisante», il a offert son hommage au
madhura-rasa par une discréte allusion en utilisant les mots zamo ‘nanta lilaya.

DPuis Sri Satyavrata Muni emploie le mot «devaya - ] offre mes hommages respectueux
au Dieu joueur ou i Celui qui est au-dela de la matiére: Sri Bhagavan.» En mentionnant
la divinité de Sri Damodara Krsna, le sage laisse entendre que tous les divertissements de
Sti Krsna sont également aprikytas (transcendantaux).

[Puisque le mot deva vient de div, «Celui qui prend toujours plaisir a Se divertir»],
le sage peut également vouloir dire: «O Deva, parce que Vous Vous livrez éternellement
a des jeux amoureux en compagnie de Sri Radhika, je Vous offre mes hommages, Vous,
lauteur de divertissements illimités (ananta-lilz).»

3 Annotation de $rila Bhaktiprajfiana Kesava Gosvami Maharaja: (voir page 157)
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Le mot ananta-lila fait également référence i tous les divertissements de Sri Bhagavan
3 Gokula. Cest pourquoi une autre signification des paroles du sage se révele ici: «J offre
mon hommage respectueux a chacun de Vos divertissements transcendantaux.»

~ Ainsi s'acheve la version frangaise du Dig-darsini-tika du huitieme verset ~

cQ¥D-

Annotation de Srila Bhaktiprajiina Kesava Gosvimi Mahir3ja:
(voir la note de bas de page 3 en page 156)

Généralement, les mots namo ‘nanta-lilaya sont interprétés comme signifiant «J offre exclusivement
mes hommages 3 ananta-lila Bhagavin - ce Sti Krsna dont les divertissements sont infinis.» Cependant,
en examinant attentivement l'intention profonde de St Satyavrata Muni, et mQ par son bhdva personnel,
Srila Sandtana Gosvami en a dévoilé une signification cachée. Il explique que le sage offre en réalité ses

hommages directement 3 la 577 risa-lila.

Le mot ananta désigne «ce qui na ni limite, ni fin» ou, en dautres termes, «éternel, sans fin ou
innombrablex». Selon la grammaire sanskrite, le mot /#ldya est le quatrieme cas au singulier du mot /ila,
du fait qu’il est associé & namah. La syllabe /7 signifie «embrasser, étreindre» et /a, «accepter». Ainsi, par
lemploi du mot /7la, il faut comprendre que le sage dit: «J’offre mes hommages a la 7isa-lila et autres

divertissements dans lesquels Sti Krsna accepte les étreintes des gopis».

Par conséquent, cette explication de Srila Sanitana Gosvimi montre que les termes ananta-liliya
se réferent également 2 tous les divertissements de Srf Bhagavan 3 Gokula, aussi est-il clair que le sage
offre ses hommages  tous ces derniers. Cest ainsi que Srila Sanitana Gosvami a, lui aussi, donné tout
son sens A sa propre déclaration, selon I'adage «madburena samapayet» qui veut que tout finisse sur

une touche plaisante.

Il reste ici un point 4 étudier soigneusement. Dans ce dernier verset du Damodaristakam, Srila
Sanatana Gosvamipada nous informe quen dépit du fait que les divertissements de Sri Krsna tels quela
rdsa-lila soient les plus élevés de tous Ses /ilds, ils sont hautement confidentiels et ne doivent donc pas
étre décrits directement. C'est pourquoi St Satyavrata Muni offrit ses hommages a de tels divertissements
par une simple allusion. Nous devons comprendre par la qu’il est tout-a-fait inconvenant d’entendre et
de chanter les gloires de la 72sa-/ila A tort et A travers, ol et quand bon nous semble. De surcroi, si des
personnes incompétentes contemplent ou imitent la 7zsa-/ila, ne serait-ce qu'en pensée, sous le prétexte de
se débarrasser de leur concupiscence, elles porteront atteinte  son honneur et 4 sa sainteté et assurément
se dégraderont. Puis, 3 I'instar des prakrta-sabajiyis immatures, elles succomberont au désir charnel et

sattacheront  une vie sensuelle.

Afin de déterminer si la motivation et Iéligibilité de celui qui désire entendre et chanter les gloires
de la risa-lila sont appropriées, il faut soigneusement écudier ce que le Syimad Bhagavatam explique 2

la fin du récit de cette méme rasa-lila:
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nazitat samacarej jatu
manasapi by anisvarah
vinasyaty acaran maundhyad
yatharudro "bdbi-jan visam

Srimad Bhagavatam (10.33.30)

«Ceux qui ne sont pas des 7svaras, qui sont dépourvus de puissance spirituelle et
totalement soumis aux lois du karma, ne devraient jamais imiter les divertissements du
Seigneur, méme en pensée. Ils se détruiront a coup stir, comme le ferait un homme ordinaire
s'il tentait sottement d’imiter le seigneur Siva qui but le poison produit par le barattage
de I'océan de lait.»

Cela signifie que celui qui ne possede pas réellement les qualités et compétences requises ne devrait
jamais contempler, exécuter ou imiter la 74sa-/ild, méme en pensée. A titre dexemple, pendant le barattage
de 'océan de lait par les devas et les démons, lorsque le poison monta a la surface, seul le seigneur Siva

fut capable de I'ingurgiter.

Clestainsi que le fait découter et réciter la 74sa-/ila agira comme un poison et fera péririmmédiatement
quiconque se prétend extrémement qualifié pour cela, mais sans '¢tre. Cela revient a dire qu’il tombera

assurément sous I'emprise mortelle de la vie matérialiste.

Puisque la 7zsa-lila représente le joyau cardinal d’entre les divertissements de St Bhagavan, le fruit d’en
entendre parler, en faire le récit et en garder le souvenir constitue le plus haut fleuron de tout achévement
spirituel. Par conséquent, ceux qui sont aptes a ’honorer avec dévouement sont assurément les plus
élevés parmi tous les grands dévots. Celui, en revanche, dont le coeur est malade, plein de concupiscence,
et qui ne manifeste pas les qualités requises ne doit en aucun cas se complaire & décrire la rdsa-lila. Si,
par exemple, on désire dépasser I'ignorance, il faut acquérir des connaissances complétes en recevant
Iéducation universitaire la plus élevée. Toutefois, un éléve de maternelle ne sera pas admis directement
au plus haut niveau d’études. De méme, il est inapproprié de confier I'enseignement transcendantal le

plus important, la description de la r4sa-lila, 3 une personne ignorante et attachée A satisfaire ses sens.

Dig-darsini-vrtti

Alors qu’il offrait des prieres & S$ri Damodara Krsna, Sti Satyavrata Muni pensa: «Si
je veux satisfaire Sri Dimodara Krsna, je dois d’abord plaire 2 Ses compagnons, et surtout
A Sa bien-aimée Srimati Radhika. Si Elle est satisfaite de moi, jatteindrai facilement la
miséricorde du Seigneur.» Clest dans cet esprit que le sage présenta ses respects i Stimati

Radhika par les mots namo radbikayai tvadiya-priyayas.

Dans le cinquieme verset, nous remarquons une intensification du désir profond
de Sri Satyavrata Muni dans sa pri¢re. La montée en puissance de ce sentiment culmine
dans le verset ot1, pour parachever le but cher 4 son coeur, il prie Srimati Radhika avec
une dévotion sans réserve. Prenant exemple sur le sage, aprés avoir déterminé le but qui
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lui est cher, le riganuga-sadhaka doit consacrer son temps a la priére, au souvenir et a
ladoration de St Bhagavan et de Ses compagnons qui ont pour Sri Krsna le méme genre
d’amour que celui qu’il veut atteindre. C'est pourquoi il est dit dans les écritures:

krsnam smaran janam casya
prestham nija-samibitam
tat-tat-katha-ratas casan
kuryad vasam vraje sada
Bhakti-rasamyta-sindbu (1.2.294)

Le dévot doit constamment se souvenir de St Krsna, et de Ses plus
proches compagnons dont il choisit de suivre 'exemple. Tout en résidant
continuellement 4 Vraja, il doit s’attacher a toujours entendre le récit de leurs
divertissements avec Sti Krsna.

La méthodologie de la riganuga-bhakti est la suivante: le dévot doit se souvenir de
son Seigneur bien-aimé et adoré, le jeune Nanda-nandana St Krsna, et des compagnons
intimes du Seigneur (tels que Sti Rapa-mafjari ou tout autre serviteur) qui sont animés
du sentiment auquel le dévot aspire. Absorbé dans I’écoute de leurs divertissements avec
Sti Krsna, il doit résider pour toujours dans la colonie des patres de Sri Nanda, incluant
Sri Vrndavana, Sri Govardhana, Sri Radha-kunda et ainsi de suite, tous lieux saturés des
humeurs particuliéres de ces jeux divins. Ces théitres de divertissement de St7 Krsna
senrichissent de 'amour des Vrajavasis, en particulier du sy7igara-rasa (amour conjugal).
De plus, ils constituent des stimuli pour susciter les émotions d’un sadbaka dans le
sentiment spécifique qui lui est propre (rasa-uddipaka) et I'invitent a se souvenir des
divertissements de Sri Krsna (lild-uddipaka). 11 est donc prescrit de résider, si possible,
physiquement dans des endroits tels que Sti Vrndavana, dans la région du Vraja de Sri
Nanda. A défaut de pouvoir y vivre physiquement, on doit toujours y résider mentalement:

sevd sadbaka-ripena
siddba-ripena catra hi
tad-bhava-lipsuna karya
vraja-lokanusaratah
Bhakti-rasamyta-sindbu (1.2.295)

Désirant ardemment obtenir son émotion transcendantale (bbiva)
spécifique, il doit étroitement marcher sur les traces d’un proche compagnon
éternel de Sri Krsna & Vraja. Sous sa direction, il doit pratiquer le service de
dévotion, 4 la fois dans sa forme externe en tant que sadhaka et intérieurement
avec son corps spirituel parfait.

Le dévot doit servir mentalement St Krsna (manasi-sevd) de la maniére qu’il chérit
le plus dans son corps spirituel (siddba-ripa) congu intérieurement, qui est parfaitement
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adapté 4 ce service. Il doit accomplir ce manasi-seva sous la tutelle et la supervision de sakbis
telles que Sri Lalita et Sri Visakha, et de marijaris comme Sti Rapa-mafijari. Avec le corps
physique dans lequel il pratique la sadhana (sadbaka-ripa), il doit servir en suivant les
traces de St Ripa Gosvami, Sri Sanitana Gosvami et les autres gosvamis dans leur lignée.

Sri Satyavrata Muni réalise que Sri Bhagavan ne S'est jamais laissé lier dans aucune de
Ses autres formes. Méme Sti Baladeva Prabhu, bien que vivant a Vraja ou Il est toujours
absorbé dans des divertissements d’apparence humaine, ne Sest jamais laissé attacher.
Pourtant, la corde de I'affection de Sa mére (vatsalya-prema) pour le Seigneur de tous les
seigneurs, Vrajendra-nandana Sti Krsna — le fils de Sti Nanda et Yasoda — parvint a Le
lier. Ce n’est donc pas une corde ordinaire, mais plut6t I'incarnation méme de l'affection
maternelle de $ti Yasoda. Voulant satisfaire le désir de son coeur ou connaitre une fortune
comparable a celle de la corde, le sage débute ce verset en lui offrant une pri¢re - namas
te stu damne.

Le sage déclare twadiyodarayatha visvasya dhamne, ce qui indique que le ventre de
Sri Krsna est sans limite, sans fin, insondable et irréductible. Il n’a aucune limite, fat-elle
supérieure ou inférieure; nul ne peut donc 'entourer ou l'attacher. Un jour, tétant le sein
maternel, St Krsna Se mit 4 bailler et montra ainsi 2 Sa mére les innombrables univers
présents dans Sa bouche. Une autre fois, Il mangea de la terre en jouant avec Ses amis.
Apres que ces derniers 'eurent rapporté 4 Sa mere, elle Le forca a ouvrir la bouche pour
vérifier la véracité de leurs allégations. En regardant a 'intérieur, elle vit d’innombrables
univers et commenga a se demander: «Suis-je endormie ou éveillée ? Peut-étre suis-je la
proie d’une illusion?» Aussi, baigna-t-elle Krsna avec un mélange de bouse et d’urine de
vache afin d¥loigner les mauvais esprits, puis elle fit appeler des brahmanas qui récitérent
des mantras spécifiques pour protéger son enfant. Elle donna en outre 'aumoéne A tout
son voisinage afin que tous Le bénissent d’avoir une vie longue et en bonne santé. Voyez
combien cela est surprenant: les Vrajavasis font la charité pour que Krsna vive longtemps
eten bonne santé, alors que Sti Krsna est Celui-la méme qui bénit tous les habitants des
trois mondes! Ils accomplissent de nombreux rituels accompagnés de voeux et de prieres
ferventes pour Sa protection. Tels sont les doux divertissements confidentiels de Vraja,
dont Pintimité subjugue Sri Krsna.

Dans le ventre de St Dimodara-Krsna reposent tous les univers emplis d’étres mobiles
etimmobiles. Il n'est donc pas possible de I'attacher. Mais, bien qu’il soit illimité, il devint
pourtant limité en raison du bbakta-vatsalya du Seigneur et put étre attaché.

C’est pourquoi Sri Satyavrata Muni dit: «J offre mes hommages 4 Votre glorieux
ventre.»

Vers la fin de son astaka, le sage présente ses respects 2 Sri Radhika: namo radhikayai
tvadiya-priyayai. Qui est Stimati Radhika? Le Syi Castanya-caritamyta enseigne:
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krsna-vanicha-pirti-ripa kare aridbane
ataeva ‘radbika’ nama purane vakbane

Sri Caitanya-caritamyta (Adi-lili 4.87)

Parce qu’Elle adore Sti Krsna en exaucant tous Ses désirs, Elle porte le
nom de «Radhika» dans tous les Purinas.

radha-krsna eka atma, dui deba dbari’
anyonye vilase rasa dsvadana kari’

Sri Caitanya-caritimyta (Adi-lila 4.56)

Sti Radha-Krsna sont une seule 4ame, mais Ils ont manifesté deux formes
distinctes a seule fin de savourer Leur amour réciproque dans de doux jeux
amoureux.

Sri Prabhodananda Sarasvati glorifie Sri Riadhi comme suit:

yasya kadapi vasandaricala-kbelanottha-
dhanyati-dbanya-pavanena krtartha-mani
yogindra-durgama-gatir madbusidano pi
tasya namo stu vysabbanu-bbuvo dise pi
Sri Radba-rasa-sudba-nidhi (2)
Joffre méme mes hommages 4 la direction qui fait face 4 la fille de
Vrsabhinu Mahiraja: Sri Radhika. Elle captive complétement le coeur de
Madhusiidana Sri Krsna, Pauteur de divertissements 2 la saveur de miel, que
les plus grands yogis atteignent rarement. Si d’aventure une douce brise caresse
de fagon espiegle le vétement de Sti Radhiki et porte Son délicat parfum vers

Krsna, dont elle touche ainsi le corps, Celui-ci Iétreint dans Son coeur avec
le sentiment que Sa vie a été bénie et comblée.

Il adresse aussi cette pricre:

venum karan nipatitam skbalitam sikhandam
bbrastam ca pita-vasanam vraja-raja-sinoh
yasyab katiksa-sara-ghata-vimircchitasya
tam radhikam paricarimi kada rasena
Sri Radba-rasa-sudba-nidhi (39)

Lorsque le fils de Vrajaraja, StiKrsna, a le coeur transpercé par les fleches
des regards en coin de Srimati Radhika, Il commence & perdre connaissance
et Sa flite Lui échappe des mains, Sa plume de paon se détache de Son turban
et le vétement de soie jaune qu’ll porte sur les épaules se froisse. Oh, quand

. . . p N R e T2 Tl
pourraide offrir un service damour débordant de 74s4 4 Srimati Radhika?
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Le Srimad Bhagavatam (10.30.28) nous apprend que, tandis que les gopis cherchaient
anxieusement St7 Krsna, elles découvrirent les empreintes d’une jeune femme 2 coté des
Siennes et s’exclamérent:

anayaradhito niinam
bbagavan barir isvarab
yan no vihaya govindah
prito yam anayad rabah

Il ne fait aucun doute que cette gopi (Srimati Radhika) a véritablement
adoré (aradhito) Bhagavin Sti Hari, PAutocrate Supréme. Sinon, pourquoi
Govinda nous a-t-Il toutes abandonnées et L’a-t-Il emmenée seule?

Sri Radha est Péternelle bien-aimée de St Krsna. Srila Sanitana Gosvami le confirme
dans son commentaire par les mots: «tatas-caradbanddyanapeksaya sa nitya-priyaiveti
- Méme sans considérer I'adoration qu’Elle Te voue, Elle est éternellement Ta bien-aimée
(nitya-priyd).» Par conséquent, S$ri Radhi est chére A tous.

Dans le Sri Manap-siksa (9), Srila Raghunitha Disa Gosvami affiche son ferme
dévouement 4 Sri Radha:

madisa nathatve vraja-vipina-candram vraja-vanesvarim
tan nathatve tad atula-sakbitve tu lalitam
visakham siksali-vitarana-gurutve priya-saro
girindran tat-preksa lalita-rati datve smara manah

O mental, considere toujours StiKrsna, la lune de la forét de Vraja, comme
le maitre de la vie de ma vénérable déesse, Sri Radhika, la reine de Vrndavana.
Mcédite sur Elle comme étant ma maitresse, la divinité a qui je voue mon
adoration, et considére Sti Lalita comme Son amie sans pareille. Respecte
Sri Visakha, la tenant pour mon mentor dans le service du couple divin, et
regarde Sti Radhi-kunda et Giririja-Govardhana comme ceux qui accordent
le darsana de SriRadha-Krsna et prodiguent I'attachement supréme a Leurs
pieds de lotus.

Ici, le sentiment profond de Srila Disa Gosvami est: «Ma déesse la plus vénérable est
Sri Radhika seule, et Sri Krsna est Son bien-aimé. Mon lien avec Sri Krsna et mon amour
pour Lui reposent sur ma relation avec Srimati Radhika.»

cQ¥Do
Les jeux amoureux illimités de Sri Krsna avec St Radhika sont particulicrement

difficiles & décrire. Clest pourquoi Sti Satyavrata Muni emploie les mots namo nanta liliya
afin d'offrir ses hommages 4 la quintessence des divertissements illimités de Sri Krsna: la
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risa-lila. Srila Jiva Gosvami écrit: «Les jeux d’eau, le fait de se donner mutuellement des
bouchées de nourriture, les flineries en forét, 'absorption de liqueur de miel et la danse
sont tous inclus dans la 7isa-lila.» De plus, par l'emploi des mots namo nanta lilaya,
Sri Satyavrata Muni offre son hommage 4 Celui qui accomplit ananta-lila ou dont les
divertissements sont infinis: Sri Krsna.

Seule la miséricorde des compagnons éternels de Sti Radhika et Sri Krsna peut combler
notre aspiration. Méme s’Il voulait nous offrir le prema, Sri Krsna ne pourrait nous
accorder que celui qui demeure dans Son propre ceeur, le visaya-jatiya prema (le type
damour quéprouve Celui qui est I'objet de la dévotion de chacun). Mais notre but est
datteindre le prema des gopis, qui est asraya-jatiya prema (le genre damour pour Sri
Krsna que ressentent les dévots). En particulier, pour ceux d’entre nous qui s’inscrivent
dans la lignée rapanuga, seules Sri Ripa-mafijari et dautres marnjaris, les servantes de
Srimati Radhika, peuvent réaliser nos espoirs les plus profonds, car elles connaissent a la
perfection l’art de servir S$ri Radha-Krsna.

Telle est notre derniere priére:

bbajami radham aravinda-netram
smarami radham madbura-smitasyam
vadami radham karuna-bharadram
tato mamanydsti gatir na kapi

Sri Visakhanandadiabbidba Stotram (131)

Jadore Srimati Radhika qui a des yeux pareils aux pétales de la fleur de
lotus. Je me souviens d’Elle au visage doux et souriant, et je parle d’Elle dont
le coeur fond de compassion. Ma vie n’a pas d’autre but que de La servir.

~ Ainsi s'acheve le Dig-darsini-vytti du huitieme verset ~
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Le récit suivant est extrait de 'ouvrage

Srila Bbaktiprajiiana Kesava Gosvami -

Sa vie et ses enseignements

de S Srimad Bhaktivedanta Narayana Gosvimi Mahiraja

Une fois, pendant le mois de kartika, Srila Gurupadapadma avait gratifi¢ la Sri Kesavaji
Gaudiya Matha de sa noble présence. Un jour ot il était assis dans son bhajana-kutira et
récitait harinama, plongé dans des émotions transcendantales, je m*étais installé tout pres
et lisais en silence le chapitre intitulé Sri Dama-bandbana-lili du Sri Gopala-campih.
Au fil des pages, je fus totalement fasciné par le merveilleux récit que faisait Srila Jiva
Gosvami de ce divertissement. Finalement, incapable de me contenir, je m*élancais vers
Stila Gurudeva et lui dis: «Srila Jiva Gosvami était un mahipurusa, une personnalité trés
élevée et un philosophe sans égal. C¥¢tait un poete transcendantal et 7asika, dont I'euvre
éloquente est pleine de descriptions émouvantes. Il est rare de trouver en ce monde une
telle combinaison de vaste érudition et d’art poétique; pourtant la lecture de son récit
du Sri Dama-bandbana-lila fait apparaitre ces deux arts, réunis de maniere étonnante.»

Jai ainsi lu ce récit a haute voix. Et, au moment o1 japprochais de la fin de Ihistoire,
mon gurudeva sest soudain mis a pleurer. Un flot incessant de larmes coulait le long de
ses joues, et d’autres symptdmes dextase spirituelle devinrent clairement visibles sur son
corps. Je n’ai été le témoin de telles expressions démotions spirituelles hors du commun
qu’une ou deux fois dans ma vie.
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Dama-bandhana-nibandhanam

La détermination a attacher Sri Krsna avec une corde

&

Yamala-arjuna-mocanam

La libération des deux arbres arjunas

tirés du chapitre huit du

Sri Gopala-campih (pirva)
par

$rila Jiva Gosvamipada

Note de Iéditeur: Chaque matin, avant que Sri Krsna n’emméne paitre les vaches, une
assemblée de Vrajavisis se réunit au palais de Sri Nanda Baba. Snigdha-kantha et Madhu-
kantha y relatent les divertissements de Krsna pour le plaisir de S$ri Nanda Babi et de ses
quatre fréres, ainsi que pour Sti Krsna Lui-méme, Sri Balarima et les autres Vrajavasis.
Voici ce que ces freres jumeaux racontérent un jour.
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Le lendemain matin, quand tous les gopas, qui font partie de la communauté vaisya,
eurent harmonieusement pris place au sein de 'assemblée, Sri Snigdha-kantha commenga
son récit:

Le mois de kdrtika tirait 2 sa fin. Tot, un matin, Sti Yasoda contemplait avec joie son
petit Gopila endormi, dont les yeux fermés ressemblaient a deux fleurs de lotus bleues.
En regardant son enfant, Mére Yasodi, heureuse, se mit a Le caresser tendrement et
affectueusement de ses mains aussi douces que des feuilles fraichement écloses. Quand
elle constata avec soulagement qu’ll était de nouveau plongé dans un profond sommeil,
elle quitta lentement et silencieusement Son chevet. Elle sortit seule dans la cour, rajusta
fermement ses effets autour de sa taille et commenga  baratter du yaourt pour la maisonnée.

Aujourd’hui, sur I'invitation affectueuse et insistante de Sri Upananda, le frére ainé de
Sri Nanda Maharija, StiRohini-devi et son fils Baladeva se rendirent chez lui, montés sur
un magnifique char. Les servantes allaient et venaient, occupées a leurs différents services.
Il'y avait beaucoup 2 faire parce que le mois de mdarga-sirsa, le mois le plus important de
Pannée, approchait et la féte annuelle d’Indra-paji, généralement observée par tous et
célébrée de longue date dans la culture traditionnelle, était imminente. (1)

Alors que toutes les servantes semployaient ainsi a leurs tiches respectives, la reine
de Vraja, Sti Yasoda, se mit personnellement 4 baratter le yaourt avec grand soin. Pour
préserver le sommeil agréable de son cher bambin, elle fredonnait doucement tout en
barattant. Absorbée dans la pensée de Sri Krsna, le mental et ime pleinement offerts a
Lui, elle chantait les descriptions détaillées de Ses jeux d’enfance, tandis quelle posait son
regard plein dadmiration sur Son beau visage. (2)

Stila Sukadeva Gosvami mentionne cette scéne dans le Syimad Bhagavatam (10.9.2):
«Un jour ot toutes les servantes étaient occupées a diverses tiches, Sri Yasoda, épouse
de Sri Nanda, commenga 4 baratter elle-méme du yaourt. Des chansons portant sur les
divertissements d’enfance de Sri Krsna lui vinrent alors & Tesprit, et elle les entonna.» (3)

Pour remuer le yaourt, Vrajesvari Sri Yasodai au teint foncé faisait continuellement
bouger ses bras d’avant en arri¢re. Un ensemble de ceintures incrustées de joyaux ceignait
sa taille et de somptueux bijoux ornaient ses bras. Ses parures tintaient au rythme du
mouvement vigoureux de ses hanches et de ses bras. Pendant ce temps, son fils entrouvrait
des yeux lourds de sommeil. En admirant le charme de Son visage pareil au lotus, Sri
Vraje$vari se mettait 2 baratter plus fort, tout en fredonnant: (4)

gokula-pati-kula-tilakan: tvam asiha
krta-sukyta-vraja racita-sukha-vraja! nayananandi-samiba!
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O mon fils chéri, Tu es le joyau le plus précieux de la dynastie de gokula-
pati SriNanda Maharija. Les Vrajavasis ont d& accomplir des actes de grande
piété pour Te voir apporter la joie dans leur coeur. Tes activités ravissent les
yeux de tous les étres.

anandodbbava-janma-mahotsava nandita-gopa-samaja!
putanika-myti-nava-mangala-krti valayita gokula-raja!
Ta naissance a été I'occasion d’une joyeuse féte qui a provoqué I’allégresse
dans la communauté des pitres. Et par la mise 3 mort récente et opportune de
Patana, Tu as propagé de par le monde la gloire de Ton pére, le roi de Gokula.

dhairya-nivartana-sakata-vivartanam anubbavyena parita!
m-trzzdmmGa-vdyu-m'mrm/m paramesenanita!

Apres avoir éliminé Sakatisura, qui avait accablé tout le monde au-dela
du supportable, Tu as été béni par les rituels propitiatoires des brabmanas.
Puis, apres qu’ll eut anéanti Trnavarta et la tornade qu’il avait déclenchée,
Paramesvara, la divinité vénérée par Sri Nanda, T’ rendu A nous.

madbura-prangana-viracita-ringana jalaja-nayana supunya!
nand-kelisu nytya-kalalisu darsita-vara naipunya!
O petit gargon aux yeux de lotus et 2 la piété incomparable, Tu rampais a
genoux sur Tes petites mains dans notre jolie cour. Tu as montré une grande
expertise dans Tes divers jeux et Tes danses nombreuses et variées.

tarnaka-baladhi sabalita-tanvadhi valayita manjula-sobba!
jarati-nivabe kautuka-kalabe prabalita-mithya-lobba!

Quand Tu attrapais les veaux par la queuse, ils senfuyaient et Te trainaient
derriere eux. Dans ces moments, ils tiraient Ta forme sublime dans la poussiere
etla bouse de vache, ce qui rehaussait encore Ta splendeur enchanteresse. Et
par Tes chamailleries avec les gopis plus 4gées, Tu augmentais inutilement la
confusion engendrée par Tes frasques.

man mataram anu-sukbam udvitanu pratatam satatam kyspa!
drutam urari kuru tanu-vrddbinm: puru-kbelavali-krta-tysna!

O Krsna, puisque je suis Ta mére, continue 2 jamais d’accroitre ma joie
qui est déja sans limite. Grandis rapidement, en bonne santé, deviens fort et
comble notre coeur en offrant 4 nos yeux I'enchantement de Tes nombreux
divertissements pleins de charme.

tribhuvana-darsana vismaya-marsana niscita-vaispava-maya
hari-varivasyd sukba-datamab sya vigata-jaramara-kaya
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Tu as d’abord provoqué ma stupéfaction en me montrant les trois mondes
dans Ta bouche. Apres coup, cependant, il devint clair qu'en faisant cela, Tu
confirmais lexistence de la puissance d’illusion spirituelle du Seigneur Visnu:
vaispavi-maya'. O Krsna, que Ton corps échappe au vieillissement et 4 la
mort, et puisses-Tu accorder le bonheur en servant St Hari. (5)

Puis, Sr1 Krsna, I'océan de beauté éternelle, Se réveilla et descendit de Son lit en
pleurant. (6)

Touten S¥étirant, Il prit de longues inspirations et frotta Ses yeux endormis. Maintenant
completement éveillé, Il Se mit a appeler: «Ma! Mi!» En entendant le bruit de la baratte,
II Se rendit en titubant aupres de Sa mere. (7)

Sri Gopila, béni entre tous et roi de toute beauté, immobilisa le biton de la baratte.
Dans le coeur de Sri Yagodi, dont Iaffection maternelle se teinta d’un peu de peur et de
chagrin, le désir de bercer son enfant s’accriit jusqu’a l'emplir totalement. Alors que son
amour grandissait, elle donna a Sri Krsna le lait qui, spontanément, coulait & profusion
de sa poitrine. (8)

Mere Yasodi étant bienveillante et généreuse comme la saison des pluies, ses seins
commencerent a déverser des flots de lait semblables 4 une ondée ininterrompue que Sri
Krsna, 4 la mani¢re d’un oiseau cztaka, Se mit a boire avec joie. (9)

Sri Krsna tétait goultiment ce sein béni. Il n’avait qu moitié assouvi Sa faim quand
Mere Ya$oda remarqua que, dans la piece voisine, le lait débordait sur le feu. Malgré lavidité
de son enfant a boire son lait maternel, et bien qu’apparemment ce ne it pas un acte
sage de sa part, elle Le déposa immédiatement 4 terre et sempressa de rentrer pour sauver
le lait. Elle ne voulait pas porter son enfant en courant, craignant qu’Il ne tombe. (10)

Madhu-kantha intervint: «Snigdha-kantha, mon frere, que dis-tu? Cest illogique.
Comment St Yadoda aurait-elle pu abandonner son bébé affamé pour aller faire autre
chose ailleurs? Elle représente I'idéal de la perfection d’entre toutes les meres aimantes
de cet univers.»

En riant, Snigdha-kantha répondit: «Mon cher frére ainé, attends et écoute-moi
attentivement. En réalité, le fait de laisser son enfant pour porter secours au lait est aussi
un merveilleux /ilz témoignant de son affection maternelle.»

Sceptique, Madhu-kantha demanda: «Comment cela?>»

1 1 Qs A \ . . ot 1= c 1z
Note de Iéditeur: Méme apres avoir vu 'univers dans la bouche de Krsna, Sti Yasoda ne considéra

pas Son fils avec respect et admiration. Comme on le voit ici, elle imputa plutdt cela 2 la seule puissance

spirituelle du Seigneur qu’elle pensait avoir invoquée, avec Nanda Maharaja, par leur culte sincére.
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En I'absence de Sti Krsna, les habitants de Vraja voient plus ou moins dépérir leur
corps et décliner leurs demeures et autres biens. Dés le jour de Sa naissance, Ses parents,
Sri Nanda et Sti Yasodi, ont pu constater que tous les Vrajavasis et tous les objets utilisés
pour Le servir éprouvaient beaucoup de possessivité (mamata) pour Sti Krsna. Méme Sri
Brahmi le confirme dans ses pri¢res du Srimad Bhagavatam (10.14.35): «O Sti Krsna,
les habitants de Vraja ont tout déposé en oftrande a Vos pieds: foyer, richesses, proches,
bien-aimés, 4me, corps, enfants, vie et mental. Comment, en toute équité, ne pourriez-
Vous pas leur octroyer une récompense supérieure a celle que Vous avez accordée a Patana
et 2 d’autres démons?»

Que dire de 'amour que les parents de Sti Krsna ont pour Lui, quand St Brahma
lui-méme a glorifié celui que Lui portent les Vrajavasis? Tout le bon lait et le yaourt des
habitants de Vraja, leur corps, leurs demeures, etc., sont exclusivement destinés au service
de $i Krsna. Ainsi, il convient d’avoir plus de mamata (attachement) a I'égard des objets
utilisés pour Le servir que pour Sri Krsna Lui-méme.

On comprend dés lors clairement que P'intention de Mére Yagoda en délaissant Krsna
pour sauver le lait était éminemment louable. Ce qu'approuvent les écritures pronant la
bhakti, qui stipulent qu’il n’est pas inapproprié que Yasoda soit plus attachée aux objets
chers a St7 Krsna qu’a Sri Krsna Lui-méme. C'est 13, en effet, la nature éternelle d’une
meére affectueuse. (11)

A la lumiére de cette conclusion, il est tout A fait convenable que Sti Yadoda soccupe
d’abord des objets consacrés au service de St Krsna. Elle tolére, dans ces moments, de
nombreux désagréments personnels et oublie ses diverses tiches ménageres. En raison de
Pamour né de son sentiment permanent (sthdyibhiva), qui la conduit 3 penser que Sri
Krsna est son fils, elle a toujours plus conscience de Ses besoins & Lui que des siens propres,
physiques ou domestiques. Elle est toujours consciente qu’ll dépend totalement d'elle,
et son attitude est constamment guidée par la pensée: «Les besoins de Krsna sont mes
besoins, les satisfaire est mon unique devoir.» Seuls les Vrajavisis savent ce qu'implique
I'expression de ce type d’affection. Méme quand ils réprimandent SriKrsnaetLe punissent,
Il sait qu’ils ne font que prendre soin de Lui. Cela, parce que le chitiment d’un parent est
considéré comme partie intégrante de 'amour et de ['éducation de ses enfants. Je pourrais
parler sans fin des formes illimitées que revét laffection parentale des gens de Vraja. (12)

Etssi, par amour pour Lui, ils sont en colére contre Krsna, Il est méme prét a accepter
d’étre attaché, étant 'objet de leur extréme mamata. Voyez comment méme le feu sous
forme d’éclairs traverse parfois de denses nuages de pluie.> (13)

la colére en est une émotion transitoire (sa7icari bhava). Le sentiment de vatsalya-rasa des ainés se nour-
rit de I'émotion transitoire quest la colére, qui fait partie de leur affection. Tout comme les nuages de
pluie sembellissent lorsque traversés par la foudre, la colére apparait parfois chez ceux qui possedent le
sentiment de vatsalya-rasa, leur donnant un charme supplémentaire. En vérité, la parentalité ne serait
pas complete sans la colére.
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La preuve en est que Mere Yasoda et son fils profitent 'une et L'autre de leur amour
mutuel. Ecoutez-moi dépeindre leurs rapports affectueux. Avant quelle n’aille retirer le
lait du feu, pour le plaisir de son fils, Mére Yasoda Le réconforta d’abord avec ces mots:
«Mon fils chéri, jassume la responsabilité de tous Tes problemes et difficultés. Surveille
cette jarre de yaourt une petite minute tandis que je m’occupe du lait qui déborde. Je
reviens tout de suite.» (14)

Elle revint aussi vite qu'elle avait posé son fils et suspendu le barattage. Et pendant
tout ce temps, le lait continuait de couler de ses seins sous l'effet de son profond amour
maternel, mouillant son vétement. Il y en avait tellement qu’il rendit le sol glissant! (15)

Malgré tout, les désirs de Sri Krsna avaient été contrariés et Il en était trés perturbé.
De colere, Il mordit Ses levres rouges tremblantes et éclata en sanglots. Puis, ramassant un
petit pilon 2 moudre les épices qui se trouvait Ia, Il brisa le pot de yaourt a moitié baratté.
Mais Il n’en recueillit, toutefois, pas le moindre morceau de beurre. (16)

Les poctes ont dépeint Sa beauté en cet instant: «Les dents blanches du petit Krsna
formaient une rangée de lunes nimbées du halo rougeitre que reflétaient Ses levres. Ses
yeux, semblables 4 des perdreaux affolés, étaient baignés de larmes et Ses mains de lotus
resplendissantes clapotaient vigoureusement dans le yaourt, le répandant partout. (17)

Cest ainsi que, lorsque le yaourt 4 moitié baratté du pot recouvrit tout le sol, débuta
un autre type de réjouissance. (18)

A cetinstant précis, Ses yeux se posérent sur un pot de beurre frais suspendu au plafond
dans la picce voisine. Il Se précipita vers la porte, en fit coulisser le loquet et I'ouvrit. Puis,
remettant en place la cale de la porte, Il Se glissa dans la pi¢ce et referma derriere Lui.
Apres avoir utilisé, en guise de marche-pied, un lit qui se trouvait 13, Il descendit le pot et
commenga a en manger le contenu. Apres quoi, Il prit le restant de beurre et Se faufila
discréetement par la fenétre  lextérieur de la piece. (19-20)

Pendant ce temps, Mére Yasoda avait évité que le lait ne déborde [en y jetant un peu
d’eau froide]. En quelques secondes, le lait s¥tait refroidi et frémissait a présent. Elle le
retira du fourneau et se dépécha de retourner a I'endroit ot elle avait laissé son fils pour
sapercevoir qu’ll n¥était plus 13! Cependant, voyant les traces de Ses méfaits, elle se mit &
rire avec un sentiment partagé de colére et damusement. (21)

Elle fut tout d’abord troublée et en proie au doute. Mais Yogamaya fit alors entendre
une voix céleste qui lui révéla ce qu’il était advenu et la fit rire. (22)

La voix proclama: «Ressentant la faim et la soif, ton petit bourdon a creusé un trou
dans le bouton d’une fleur de lotus sans pollen. Quand Il Sest rendu compte que seule
de I'eau commengait 4 en goutter, décu, Il a approché une autre fleur de lotus ou Il a
trouvé une grande quantité de nectar. Si ton fils a fait tout cela, c’était pour obtenir du
beurre frais. Il a d’abord cassé la jarre de barattage sans y trouver de beurre, Il en a ensuite
découvert suspendu dans la piece d’a coté. (23)
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«Tu as fait preuve d’intelligence en décidant de délaisser ton bébé pour aller refroidir le
lait, mais si tu peux calmer la colére de ton enfant, tu n’en seras que plus digne d’éloges.» (24)

En entendant la voix céleste, Mére Yasoda se mit & rire et suivit jusqu’ la piece voisine
les traces de pas flagrantes que le voleur avait laissées dans le yaourt. Elle parvint a forcer
ouverture de la porte, puis pénétra a 'intérieur de la piece ot elle ne put que constater
l'autre méfait inimitable de son fils. Retragantla piste de Sa fuite, elle finit par Le retrouver.
Les yeux du petit Krsna, emplis de peur, étaient agités de mouvements fébriles. (25-26)

11 Se disait: «Je viens de voler du beurre frais. Si Maman Me voit ici, comment vais-Je
laffronter?» Ses yeux bougeaient de maniere si frénétique qu’ils semblaient sur le point
de se décrocher et de se poser sur Ses oreilles. En d’autres termes, Ses yeux et Ses oreilles
étaient occupés A guetter Sa mere. (27)

Mere Yasoda Le découvrit assis sur le mortier, qu’Il avait renversé de toutes Ses forces,
en train de donner du beurre aux singes avec des yeux affolés. Ebahie, elle se mit & sourire
doucement. (28)

Elle se glissa discrétement derriere le petit coupable. On dit d’un riche qu’il n’a que
deux yeux, mais d’un voleur, qu’il en a cent. Cest-a-dire qu’une personne riche ne possede
que deux yeux pour soccuper de sa fortune, mais qu’un voleur en a cent pour la repérer
etla lui dérober. En dépit de toute sa prudence pour protéger sa richesse, cette derniére
n’est pas inaccessible au voleur. (29)

Par nature, les singes senorgueillissent de montrer leur force, mais ils avaient
aujourd’hui le ventre plein et quand ils virent Mére Yasoda approcher, tenant 4 la main
une baguette cachée sous un tissu, ils décamperent immédiatement et grimpérent sur les
arbres voisins. Cela donna l'alerte 4 Krsna qui prit aussi la fuite. (30)

Le voyant détaler, Mére Yasoda se langa 4 Sa poursuite. Une pluie de fleurs tomba de
sa tresse. «O roi des voleurs, langa-t-elle haut et fort, ot crois-Tu aller ainsi? Arréte-Toi!
Arréte-Toil» A ces mots, Sri Krsna poussa un petit cri et un sourire se dessina sur Son
visage, rehaussant Sa beauté. Et malgré la rapidité de sa course, et bien qu’elle fat juste
derriere Lui, toute proche, Mére Yasoda ne put Lattraper. On et dit deux nuages dans
le ciel, un grand et un petit, poussés d’ouest en est par le vent, le plus gros nuage incapable
de rejoindre le plus petit. Clest ainsi que cette mere ne put attraper son fils.? (31-32)

Le petit Krsna était persuadé que Sa mere ne se risquerait jamais a Le poursuivre au-
dela du portail principal, de peur détre vue en public en train de courir. Aussi courut-I1
intentionnellement dans cette direction. Toutefois, Mere Yasoda savait qu’a cette heure
de la journée il n’y aurait personne dehors, derri¢re le portail, et elle continua donc a Le
pourchasser. (33)

3 Note de Péditeur: Ici, Sti Yasoda et $ri Krsna sont judicieusement comparés a des nuages en raison de
la couleur foncée de Leur teint, semblable 4 celui de nuages de pluie.
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Tant que Krsna courait sans Se retourner, Sa meére était incapable de Lattraper, mais
des qu’ll tourna la téte, affolé, pour regarder derriere Lui, elle Le saisit par la main. (34)

Agitant les yeux de maniere fébrile comme s’II tentait encore de fuir, Il commenga
a pleurer pour essayer d’apaiser la colere de Mere Yasoda et fit effrontément semblant
de trembler, sans pour autant cesser Ses farces enfantines. Chaque fois quelle voulait
maintenir fermement Son visage pour Le regarder dans les yeux, Sri Krsna tournait la
téte de manicre a essuyer les traces luisantes de beurre autour de Sa bouche et 2 la faire
paraitre seche. (35-36)

Sur un ton menagant, Mére Yasoda Lui dit: «O Krsna, tu m’as donné tellement de mal.

Avant de dérober quoi que ce soit chez Toi, Tu ferais mieux d’aviser d’abord cette baguette
dans ma main.» Quand elle vit la terreur de son fils aux yeux de lotus en entendant ces
paroles, Sri Vrajesvari jeta sa baguette. (37)

— Non, Maman, ne Me tape pas! supplia Krsna.

— Mais Tu n’es qu’un voleur! Voleur! Riant intérieurement, elle Lentraina soudain dans
une vive querelle. (38)

— Oh, Tu es le roi des voleurs (corz)!

— Non Maman, Cora est né dans ta dynastie, pas dans la Mienne.* Pourquoi aurions-nous
un voleur (cw72) dans notre maison? Ainsi, Mere Yagoda et son petit chapardeur de beurre
se disputaient-ils. (39)

— Ah, vraiment? Et qui a cassé la jarre de yaourt? demanda-t-elle & nouveau.
— C’est le Seigneur Supréme. Il te punissait.

— Mais qui a donné du beurre aux singes?

— Celui qui les a créés.

— Non! sexclama-t-elle, je Te soupgonne de toujours Te régaler du beurre frais que nous
préparons pour les sacrifices religieux.

Mere Yasodi grondait son fils comme s’Il elit été un voleur, mais son coeur s'adoucit
finalement et, riant tout en étant en colére, elle dit: «Admets simplement Ton vol, cesse
dtre arrogant.»

Sous la contrainte de Sa mére, Sri Krsna éclata en larmes. «Ma, quand tu t'es précipitée

anxieusement pour secourir le lait, tes bracelets de chevilles ont cassé la jarre de yaourt en
la heurtant. En quoi est-ce Ma faute?» sanglotait-Il. (40-43)

Il poursuivit: «Quant aux singes, c’est sur I'inspiration du Seigneur Supréme qu’ils

4 113 . N & T s s .

Note de I'éditeur: Dans la dynastie du pere de Sri Yasoda, un gopa se prénomme Cora-ghosa. Le sens
littéral de cora est «voleur». Sri Krsna accuse ainsi la dynastie de Sri Yagoda, considérant Lui-méme
appartenir exclusivement 4 la dynastie de Son pére.
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se sont introduits dans la maison pour y voler le beurre. Mais Je les ai attrapés dés qu’ils
ont commencé. Qu’ai-Je fait de mal? (44)

«C’estalors que Jai pris peur 4 la vue de la baguette que tu tenais 4 la main, si bien que
Je Me suis enfui comme un voleur, méme si Je suis completement innocent. Tu as bien
vu que J étais effrayé, mais tu Mas poursuivi impitoyablement, sans aucune raison!» (45)

Comme en proie 4 la lamentation, Mére Yasodi déclara: «O roi des bonimenteurs, Tu
es le plus grand des voleurs. Et, bien que Tu sois le fils de N Vrajarija, le plus noble des
hommes, Ta nature est devenue comparable i celle des singes, en raison de 'amour que
Tu leur témoignes.» A ces mots, Sri Krsna, craintif, pointa la forét du doigt et dit: «Si
Je suis un singe, alors J’irai vivre dans la forét», ce qui effraya quelque peu Sa mere. (46)

Elle pensa: «Qui sait? Cet insolent pourrait facilement mettre Sa menace  exécution.
Pour Lempécher de partir dans la forét, je dois Lattacher, sinon il me sera tres difficile,
seule, de Le gérer Lui et mes tiches domestiques.» (47)

Se tournant vers Krsna, elle déclara catégoriquement: «Espece de voleur! Petit
chenapan! Toi qui déconcertes tout le monde par le charme de Tes yeux dansants,
pourquoi ne m’obéis-Tu pas tout simplement? Pour la peine, je vais T’attacher et retourner
rapidement 2 la maison. §’il Te reste de la force, Tu peux me la montrer en essayant de
voler autre chose.» (48)

Comme elle Le saisissait pour Lattacher, les yeux de Krsna se mouillerent de larmes
et I1 Se mit 2 hurler de rage: «O Rohini, ot es-tu allée avec Mon grand frére? A cause de
ton absence aujourd’hui, Maman est en train de M’attacher. Viens vite!» (49)

Comme Sri Rohini était loin, elle ne put entendre Ses cris. Mais les femmes des
maisons voisines qui, par le passé, sétaient plaintes de Krsna et L'avaient réprimandé, les
entendirent et, aprés sétre avisées mutuellement de la plaisante nouvelle, accoururent a la
maison de Mére Yasoda. Comme pour la narguer, elles lui rappelérent leurs récriminations.
«Ce voleur a-t-Il aussi commis quelque méfait chez toi?» demanderent-elles en riant. (50)

Mere Yasodai était résolue 4 donner une legon a son fils, aussi ne préta-t-elle pas
attention 2 leurs remarques. Saisissant un ruban de soie tombé de sa tresse, elle se mit
aussitdt, et avec la méme persévérance que celle requise pour attacher un veau par le cou,
a attacher son fils par la taille 2 un mortier 3 moudre les céréales qui se trouvait dans la
cour. Mais ce ruban de soie était trop court de deux doigts. (51)

Elle prit un autre ruban de ses cheveux et le noua au premier, mais elle se heurta de
nouveau au méme probléme. Stupéfaite, elle essaya alors de ceindre la taille de Krsna de
plusieurs cordes a baratter que lui tendaient les gopis, mais Vraje$vari ne put toujours pas
combler cet écart de deux doigts. (52)

Vu de loin, un nuage qui touche le sommet d’'une montagne peut étre pergu, 4 tort,
comme en étant tres éloigné. De la méme maniere, bien que la corde touchit Sri Krsna
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sur toute sa longueur, elle ne pouvait enserrer Sa taille qui semblait pourtant tres fine. Il
manquait toujours une longueur de deux doigts 4 la corde.” (53)

Riant 4 ce spectacle, les femmes de Vraja dirent: «0 Vrajes$vari, nous tavons déja dit
que ce gargon avait assurément un extraordinaire pouvoir d’illusion. En cela, Il surpasse
méme Kaphallak, le plus grand des voleurs. Il semble qu’Il affectionne particulierement
de Se délecter des biens qu’Il dérobe, ou que, par de tels agissements, Il réjouisse 2 la fois
les donateurs de ces biens et ceux qui en bénéficient. Il acquiert peu 4 peu une certaine
réputation de voleur.»

Mere Yasoda répondit: «Que pourrait bien connaitre ce nouveau-né [sur le fait détre
un voleur]? Il ne distingue pas le bien du mal. En revanche, il semble que vous connaissiez
des ruses maléfiques. Et bien qu'en réalité vous Le chérissiez, extérieurement vous avez
un comportement tout autre.»

A ces mots, les gopis se mirent a rire: «O tres respectée Sti Yasoda, nous jurons 4 tes
pieds que nous n’avons rien a voir avec ces pouvoirs inouis.» (54)

Sti Yaoda s'avisa enfin: «Comme ’a annoncé Sri Gargicirya, certains pouvoirs de St
Bhagavan semblent entourer mon fils. Cet enfant ne peut pas savoir ce qu’Il fait.» (55)

Pour mettre un terme a sa perplexité, Sti Yasoda réclama A ces gopis toujours plus de
cordes a baratter. Mais malgré la persévérance de ses efforts pour attacher son fils, elle ne
parvint pas a exécuter cette tiche apparemment impossible. Au lieu de cela, Sti Yasoda, la
reine de Vraja, était trempée de sueur et les boucles de ses cheveux ne cessaient de tomber
sur son visage. Elle finit par étre totalement épuisée. (56-57)

Tant que Sti Krsna, né dans la dynastie Yadu®, refusait obstinément d’étre attaché, les
efforts persistants de Mére Yadoda restaient infructueux, tout comme les efforts entrepris
par celui qui est né sous une mauvaise étoile demeurent toujours vains. Finalement, Sri
Krsna fut ému de voir Sa mere accablée, et presque aussitot elle réussit  Lattacher avec les
deux rubans de ses cheveux qu’elle avait tout d’abord utilisés. II était clair pour toutes les
personnes présentes que Sti Krsna était attaché par ces seuls deux rubans. Toutes les cordes
que Sri Yasoda avait employées pour attacher son fils reposaient désormais au sol. (58)

Ce fut, en réalité, rendu possible par I'intervention de la servante de Sri Krsna, Sa

5 Note de Péditeur: Tout comme un nuage peut sembler, de loin, se situer bien au-dela du sommet
d’une montagne, tout le monde pensait qu’il y avait tant de cordes utilisées pour lier $rf Krsna qulelles
ne pouvaient pas toutes étre au contact de Sa taille. Cependant, de méme que le nuage touche réelle-
ment la montagne, toute la longueur de corde touchait bel et bien la taille du Seigneur. Mais, en vérité,
aucune longueur de corde ne peut égaler la circonférence réelle de Sa taille, qui est illimitée.

6 ST & 1o e - ss s . & - .

Note de Péditeur: Srila Jiva Gosvami établit ici une comparaison en rappelant que St Krsna naquit
au sein de la dynastie Yadu. Tout comme Yadu Mahirija refusa obstinément d’accepter Iordre de son
pere, Yayati Maharaja, de méme Sri Krsna refusa obstinément d’étre attaché par Sa mére.

— 176 —



oo Appendice

conduisit Mére Yasoda A penser que toutes ces prouesses incroyables de St Krsna n*étaient
qu’une illusion. Quand finalement cette corde de ruban fut étroitement serrée autour
de la taille de Sri Krsna, Mére Yasoda la noua 2 une autre longue corde qu’elle enroula
autour du mortier. (59)

En liant son fils Krsna de la sorte, Mére Yasoda Lui avait donné une bonne lecon et
montré ainsi combien elle pouvait étre insensible 2 Son entétement. Pour Sa protection,
elle fit asseoir les autres petits gar¢ons autour de Lui et retourna joyeusement, sous les
gloussements des autres gopzs qui 'accompagnerent, a 'intérieur de sa demeure pour
terminer ses tiches ménageres. (60)

Dans les instants qui suivirent le départ des vraja-gopis, et pour manifester un nouveau
divertissement, St7 Krsna Se mit 2 pleurer, mais trés vite Il Se réjouit 2 I'idée de trainer
le mortier dans la cour. Certes, Il était attaché, mais comme Il était entouré d’autres
petits gargons, Il suscita en eux le désir d’aventure. Et tout en riant et jouant avec eux, Il
commencga 2 tirer lentement le mortier de meulage.

Les gopis qui avaient gaiement rapporté des cordes de chez elles pour attacher St
Krsna étaient maintenant dans Nanda-bhavana avec S Yagoda. Cela signifiait que leurs
maisons étaient vides. Profitant de cette excellente occasion, Sri Krsna poussa Ses amis &
dérober le beurre frais suspendu au plafond de leurs maisons désertes et 4 s’en régaler. Et
du fait qu’Il trouvait trés amusant de trainer le mortier, Il ne voulut méme jamais Sen
libérer, ni ne le demanda a Ses compagnons. (61)

Clest alors que Son regard se posa sur les deux arbres arjunas qui se dressaient devant
le portail principal et oscillaient, comme §’ils dansaient, chaque fois qu’il y avait un vent
fort. Tout en tirant le mortier derriere Lui, St Krsna rampa dans leur direction. (62)

A ce moment-13, Snigdha-kantha, qui racontait tout cela avec beaucoup d’enthousiasme,
réalisa soudain: «Si je leur révele que Sti Hari est la cause de la chute des deux arbres, je
glorifierai Son aisvarya (majesté, puissance). Cela ne serait pas du tout approprié¢ dans
cette assemblée de Vrajavasis, qui sont absorbés dans le sentiment de mdadburya (douceur)
de Si Hari. Je vais donc taire ce fait et leur dire que les arbres sont tombés pour une autre
raison.» (63)

Il poursuivit:

Alors que Sr7 Krsna atteignait les deux arbres, Il éprouva un fort désir d’aller plus

loin et Se glissa rapidement entre eux. L'espace était assez étroit et, comme Il avangait et
S¥¢loignait des arbres, le mortier sengagea dans le passage et s’y coinca. (64)

Sti Krsna secoua et tira sur le mortier avec la ferme intention de casser la corde qui
L’y rattachait, mais au lieu de cela, les deux arbres furent déracinés dans un énorme
craquement et sécrasérent au sol, de part et d’autre du mortier. Le fracas fut si tumultueux
que les Vrajavisis, le mental en effervescence, en furent assourdis au point d*étre plus
désorientés que des sourds. (65-66)
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Etonnamment, bien qu’ll etit déraciné les deux arbres arjunas, qui étaient plus
puissants que la foudre, Sri Krsna restait incapable de rompre la corde incarnant
lattachement profond et la détermination sans faille, nés du vatsalya-prema, de Sa mére.

(67)
A cet égard, les poetes font ainsi Iéloge de Krsna:

syamanga-dynti-kinkini-dbvani-dbaram ringatirarnga-pradam
karsac chasvad-udikbalam kbara-kharatkara-prakara-pratham
visphirja-pratimarjuna-dvaya katatkararjitat kautukat
paryavrtta-niriksanam vraja-vadhbi-lalyasya balyam stuve
Je voue mon adoration a cet état d’esprit enfantin (balya-bhava) de St
Krsna que favorisent les dames de Vraja, et dans lequel I Sest merveilleusement
établi. L’aspect de Ses membres d’un bleu profond et le tintement de Ses
chevilles quand Il rampe sur les genoux, tout en tirant régulierement sur le
mortier claquetant derri¢re Lui, procure la plus grande félicité. Excité par le
craquement assourdissant des deux arbres arjunas qui sécroulent, Il jette de
tous cOtés des regards fébriles. (68)

Terrifiés par ce fracas de tonnerre, tous les habitants de Gokula perdirent connaissance
et restérent inconscients pendant un danda (vingt-quatre minutes). Seuls les enfants qui
s¥taient rassemblés autour de Sti Krsna ne sévanouirent pas. Plongés dans la douceur
absolue de Ses divertissements, ils ne furent pas affectés par la peur, comme s’ils avaient
été les personnages d’un tableau. (69)

En entendant de loin ce terrifiant tcumulte, St Vrajarija et les autres pitres, craignant
une calamité, se précipiterent sur place, conjecturant les uns les autres en chemin sur ce
qui avait pu se passer. Quand ils arrivérent sur les lieux, submergés par la peur et le doute,
ils sexclamerent: «Oh, qu’est-ce qui a bien pu abattre ces deux arbres? Il n’y a ni vent, ni
pluie, la foudre n’est pas tombée et aucun éléphant ne s'en est pris 4 eux. Qui les a donc
déracinés?» (70-71)

Certains observerent: «Clest un vrai désastre, et il n’y a que nous ici!»

«Eh bien, c’est probablement parce que le fracas assourdissant de la chute des arbres
a fait perdre connaissance a tout le monde  Vraja», dit un autre. (72)

Cest alors qu’ils apercurent leur petit Gopila, prés des arbres, tirant le mortier de
broyage avec un sourire espi¢gle qui illuminait Son visage, répandant librement la joie de
Ses divertissements sur tous. «Que sest-il passé? Mais que s'est-il passé?» demanderent-ils
en faisant cercle autour de Lui pour connaitre la cause du désastre. (73)

Voyant Son pere approcher derri¢re Lui, le petit Mukunda Se mit a pleurer. Et, bien
que Sri Nanda Mahiraja ft encore déconcerté, il fit un grand sourire pour apaiser son
enfant chéri et Le détacha rapidement. (74-75)
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Il embrassa le visage de son fils qui lui parlait en pleurant, et bien qu’il stit pourquoi
Krsna avait été attaché, il Lui demanda a plusieurs reprises: «O mon fils, qui est la
méchante personne qui T’ attaché de force & ce mortier?» Krsna, qui avait beaucoup
d’affection pour Son pére, grimpa finalement sur ses genoux, enlaga son cou de Ses bras et,
la voix frémissante, lui dit doucement a Poreille: «Papa, cest Maman qui M’a attaché.» (76)

Quand Sri Yasoda avait entendu le bruit assourdissant de la chute des arbres, elle sétait
évanouie. Apres avoir repris conscience, elle sétait mise a pleurer de remords. L'ayant appris,
Sri Nanda Mahirija ne voulut pas I'interroger immédiatement, flit-ce en privé. Il ne se
donna méme pas la peine de questionner les petits gargons présents. «Que pourraient
bien savoir ces petits enfants?» se disait-il.

Mais les enfants prirent la parole. «Nous avons tout vu. Nous avons clairement vu
ton fils passer entre les arbres. Ayant remarqué cet espace ouvert derriére les deux arjunas,
Il a voulu y jouer. Pendant qu’ll Sen éloignait, le mortier, lui, sest coincé entre les deux.
Il a alors tiré dessus et, aussitot, les arbres ont fait entendre un énorme craquement et se
sont écrasés au sol. Deux personnages divins, aux silhouettes puissantes et éblouissantes
comme le feu, portant armures, couronnes et boucles d’oreilles, sont sortis des arbres.
Apres avoir circumambulé ton Krsna et Lui avoir offert leurs hommages, ils ont dit quelque
chose pour Lui faire plaisir, puis sont partis vers le nord.» Sri Nanda Mahiraja et certains
patres, completement baignés d’affection parentale pour Krsna, ignorérent les paroles
des garcons, les tenant pour des inepties. D’autres, cependant, restérent dubitatifs. (77)

Tous les Vrajavisis vinrent, seuls ou par deux, tant et si bien qu’une foule nombreuse
se rassembla. Serrant Son fils contre sa poitrine, comme un ornement, Sri Vrajaraja se
rendit 4 la Yamuna avec eux tous pour terminer ses activités matinales. Il se baigna dans la
riviére, son fils sur ses genoux, et apres sétre habillé, fit chanter sur place des svasti-vacanas
(mantras propitiatoires) par les brabmanas. Aprés quoi, il leur fit des dons d’une grande
richesse. Puis il retourna chez lui, disposé 2 prendre son petit déjeuner. (78)

Sri Yasoda, épouse de Sri Nanda Mahirija, se sentait si désolée et embarrassée d’avoir
attaché Krsna qu’elle refusait de quitter 'intérieur de la maison. Elle ne put méme pas
adresser la parole aux gopis venues la voir. Aussi, aprés leur départ, la respectable Sri
Rohini, versée dans art de réconcilier les gens dans n’importe quelle situation, conseilla
aux cuisinitres-en-chef, toutes trés estimées, de servir le repas du matin. (79)

Aprés avoir fait signe a SriBalarima, le fils de Sti Vasudeva, et 2 son propre fils Kanhaiya
de le rejoindre, Sri Vrajardja prit son repas en Leur compagnie au milieu du tumulte
attachant et de la douceur indescriptible qu’Ils avaient causé. Puis, il alla se reposer
pendant pres d’une heure avec les deux freres, personnifications méme de la béatitude
supréme. A la tombée du soir, qui vint tres vite ce jour-13, ce doux moment ot les vaches
reviennent des pitures, Sri Vrajarija, bien reposé, heureux et satisfait, se rendit au goszla
pour superviser et aider les patres dans la traite et le soin des vaches. (80)

— 179 —



Srt Damodarastakam e=9

Comme Sti Krsna et Balarima étaient encore trés jeunes, ils avaient besoin du lait
maternel, or le lait de vache en est le meilleur substitut. Aussi, apres avoir d’abord demandé
qu'on lui rapporte de la maison de succulents bonbons au sucre candi qu’il distribua a
Sri Krsna, Balarima et les autres petits gargons comme Subala, Sri Vrajaraja commenga
3 faire gicler du lait nourrissant du pis des vaches directement dans la bouche des deux
fréres. Puis, comme Ils étaient assis dans Iétable, Nanda Baba Leur montra comment
fabriquer des gobelets avec des feuilles et inscrire des lettres dessus. (81)

Un peu plus tard, il rentra chez lui et savoura la joie détre en compagnie des deux
gargons en prenant son repas du soir. Les sages gopis ainées, qui étincelaient comme des
joyaux ou des déesses de la fortune au sein de leurs dynasties respectives, n’avaient de cesse
de rechercher le bonheur de Sri Vrajarija. Aussi, quand il eut fini son repas, SriRohiniet
elles sapprocherent et lui dirent: «O roi, la mére de Krsna n’a rien mangé de la journée,
ni parlé avec personne. En la voyant dans cet état, les servantes et toutes les gopis sont
également restées abattues, silencieuses, sans rien manger non plus.» (82)

Sri Vrajaraja en fut 4 la fois désolé et amusé. «Que puis-je y faire? demanda-t-il. Elle
voit, a présent, a quel point il peut étre néfaste de succomber a la colére.»

Aussitot, des larmes inonderent le visage des gopis et elles dirent en sanglotant: «Oh
non, elle est si bonne, intérieurement et extérieurement. Elle sera plus blessée encore
en entendant tes dures paroles.» Souriant, Sri Vrajarja demanda a son fils: «Mon cher
enfant, veux-Tu aller voir Ta mére?»

Sri Krsna répondit immédiatement: «Non! Je resterai seulement avec toi.»

L¥épouse de Sri Upananda, le frére ainé de Sri Vrajarija, Lui demanda sur un ton
moqueur: «Si Tu restes seulement avec Ton pére, de qui téteras-Tu le sein?>»

— Je boirai des giclées tiedes de lait de vache, mélangées 4 du sucre candi.
— Avec qui joueras-Tu? demanderent les gopis.
— Je jouerai avec Mon pere, et Mon frere aussi.

Sri Vrajarija Lui suggéra alors: «Pourquoi n’irais-T'u pas voir Rohini, la mere de Ton
frére?»

Des larmes baignerent les yeux de Krsna et Il Sexclama avec colére: «Non! Elle nétait
pas 1a quand J’avais besoin d’elle!»

A ce moment-13, St Rohiny, les larmes aux yeux, dit doucement: «Mon cher fils,
pourquoi es-T'u si cruel? Ta mere souffre énormément.» Faisant mine de ne pas entendre
ses paroles, Krsna, les yeux humides, fixait simplement le visage de Son pere. (83)

Sur un geste de Sti Rohini, Balarima Se précipita et saisit Krsna par la main pour Le
conduire aupres delle, mais Krsna Se dégagea, courut sur les genoux de Son pére et le
serra fort dans Ses bras. Se dressant alors sur les genoux de Vrajarija, Il enlaga son cou de
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Ses bras et, plongeant Son regard dans ses yeux qui semplirent, a cet instant, d’un flot de
larmes, Il envotta totalement Son pere. (84)

S Vrajarija le savait, Krsna aimait vraiment Sa mere du plus profond de Son coeur.
Pour susciter cet amour, il leva la main et dit: «Si Tu me le demandes, je battrai Ta mere!»
Sti Krsna, ne pouvant le tolérer, empoigna des deux mains le bras de Son pere. Ce qui fit
rire Nanda Baba. Du fait de son vatsalya-bhiva, inhérent a la paternité, il pensait avec
compassion a Iétat d’ime de Mere Yasoda et dit: «Mon fils, que ferais-Tu si Ta mere venait

\

a...2» En plaisantant, Sri Nanda Maharija faisait allusion 4 'antonyme de «vivre». (85)

Sa mére manqua tout-a-coup terriblement 2 Sti Krsna, en raison de Sa nature denfant.
Les yeux baignés de larmes, Il demanda: «Ot est Maman? Je veux la voir!» En proie a
inquiétude, Il tituba dans les bras de Sti Rohini et tout le monde se mit 4 rire. Portant
Krsna en pleurs, St Rohini, qui accorde la joie supréme 2 tous, pénétra alors dans la
maison et Krsna courut joyeusement embrasser Sa mere. (86)

En poussant de profonds gémissements, semblables aux meuglements d’une vache,
Sri Yasoda posa son menton sur la téte de son fils chéri et éclata en sanglots.

Ses pleurs, empreints d’amour, lui firent totalement fondre le coeur. La voyant ainsi,
tous ceux qui étajent présents se mirent également a pleurer. (87)

Les gopis ainées consolerent S1i Yasoda de diverses maniéres et, peu A peu, son coeur
s’apaisa. La grice revint sur son visage. Sri Yadoda, la fille de Sri Sumukha-gopa, donna alors
le sein 4 son fils chéri pour Son plus grand plaisir. Puis elle prit son repas avec Iépouse de
Sri Upananda et les autres femmes, ses amies bienveillantes, tout en gardant StiKrsna et
Son frére ainé Sti Balarima 2 ses cotés pendant quelle mangeait. (88)

Sti Yasoda avait tellement honte qu’elle ne se montra pas aux yeux de Sri Vrajardja
durant trois jours. Ce fut finalement Sri Bila-gopala qui, sur 'ordre de Son pére, la
conduisit personnellement devant son époux, en la tirant par ses vétements. Ce fut
également a partir de ce jour-la que les dames de Vraja, heureuses et sur le ton de la
plaisanterie, commencérent 2 employer le nom de «Dimodara» pour Sri Krsna, en
commentant: «Ah oui, cest bien le méme petit garcon enchanteur au teint bleu, notre
Sti Syima-manohara.» (89)

Bien que Sti Yasoda soit réguliérement le témoin de la majesté surhumaine de Sri
Krsna, celle-ci n’affecte pas le moins du monde son affection maternelle (vazsalya) pour
Lui. Quel érudit ici-bas est véritablement en mesure de faire [éloge de Sri Yasoda? Sri
Sukadeva Gosvimi a méme déclaré que, sans parler des autres, St Brahma, Sri Sarikara
et Sri Laksmi n'ont pas atteint le centi¢me de la satisfaction et du bonheur que Sri Bila-
mukunda, Celui qui accorde la libération, a offerts a Sri Yadoda. En d’autres termes, au
regard de la bhakti, Sri Brahma, Sri Sankara et $1i Laksmi n’ont jamais réussi 2 obtenir ne
flit-ce qu’une petite fraction de fraction de celle de Sri Yasoda. (90)
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Srila Sukadeva Gosvami a révélé dans toute sa gloire la renommée de Sti Yasoda,
laquelle retentit dans les trois mondes, 4 la fagon d’un tambour. Ce que confirment le
Srimad Bhagavatam (10.9.20) et d’autres textes scripturaires. (91)

A cetinstant, Sri Balarima Se tourna vers Son frére cadet, Sti Krsna, et Sexclama tout
content: «T'u Te souviens quand On vivait 4 Mahavana-Gokula?»

Sti Krsna sourit. «Oui, oui! On Sest tellement bien amusés la-bas.» (92)

Puis, Snigdha-kantha acheva son récit de la journée: «O roi des pitres, ton divin fils
est si extraordinaire qu’Il a méme fait d’arbres arjunas Ses fideles dévots.»

Lauteur, Srila Jiva Gosvamy, ajoute: «En rentrant chez eux, aprés avoir entendu le 577
damodara-lila, toutes les personnes réunies eurent 'impression d’avoir été directement
les témoins de ce divertissement enchanteur.» (94)

QD5

Le lendemain, assis au sein de cette radieuse assemblée, S Vrajarija senquit: «Mon
cher fils Snigdha-kantha, ces deux arbres de Vraja dont tu parlais ont toujours exaucé les
désirs de chacun. En cela, ils étaient comparables a des devas. Mais qui étaient-ils dans
leurs vies précédentes et pourquoi sont-ils venus a Vraja? De surcroit, quelle forme ont-ils
revétue et o1 sont-ils allés quand leur vie d’arbre sest achevée?» (1)

Snigdha-kantha répondit: «Ces deux arbres étaient les fils de St Kuvera, roi des
Yaksas et ami de St Siva. Un jour, par leur comportement, ils ont outragé le plus élevé
dentre les 7s7s, Devarsi Sti Nirada, qui les condamna alors 2 une existence d’arbre. Cette
punition était en réalité lexpression de la bénédiction immense de Sri Nirada, puisqu’ils
obtinrent la bbakti pour Sri Bhagavan. Chaque fois que tu descends en ce monde, ils t’y
accompagnent également sous la forme d’arbres arjunas identiques, devant ta maison a
Mahavana. Ces arbres atteignirent ainsi leur destination finale et devinrent les meilleurs des
serviteurs de Sti Bhagavan. Mais, pour 'heure, ils résident glorieusement dans la demeure
des premi-bhaktas, ot ils révélent aux autres les fruits de la bhakt: pour Sri Bhagavan.» (2)

Curieux, St Vrajardja demanda encore: «Dis-moi sincérement, mon fils, ot sont-ils
a présent?»

A ce moment, Snigdha-kantha baissa la téte et se tut. Puis, du coin des yeux, il lanca
des regards 3 Madhu-kantha. Sti Vrajaraja, insistant, poussa Snigdha-kantha dans ses
retranchements: «Pourquoi es-tu géné de parler?»

Trés respectueusement, Snigdha-kantha répondit: «O illustre roi, que dire de plus?
p g 0t p q p
Tu peux tout comprendre par toi-méme.»

Sr1 Vrajarija sourit. «Il est vrai que tes paroles ne feraient que répéter ce que ton
silence essaie de dire. Ton caractére vertueux nous a assurément fait comprendre le sens
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de tes mots, mais nous serions vraiment heureux que tu nous le réveles de ta bouche.»

Snigdha-kantha déclara: «Ces deux arbres, Nalakivara et Manigriva, les fils de Kuvera,
qui atteignirent la destination supréme, consistant a résider a Vraja, en échange de leur
insolence aux pieds de lotus de Devarsi St Narada, pieds qui procurent le bonheur sous
diverses formes, ne sont nuls autres que nous, ici présents devant vous.» (3)

Avec un sentiment mélé de curiosité et de plaisir, Sti Vrajarija et toutes les personnes
présentes se mirent a dévisager les jumeaux et 4 les étreindre avec joie, comme s’ils les
avaient rencontrés pour la premicére fois. (4)

Apres avoir entendu la réponse de son frere aux sollicitations de Sri Vrajaraja, Madhu-
kantha en profita pour commencer le récit du jour... (5)
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Abhidbeya - les procédures du service dévotionnel visant 2 atteindre le but ultime du
krsna-prema.

A

A_cd;tya - précepteur spirituel; celui qui enseigne par l’exemple.

Adhiradhba-mabiabbiva - Iétat le plus élevé du mahabbiva, que 'on trouve seulement
chez les gopis de Vraja.

Anartha - désir parasite dans le coeur qui entrave I'avancement d’une personne dans sa

bhakti.
Astakam - priere composée de huit versets.

Asta-sattvika-bbiava - les huit transformations corporelles dues 4 Iextase: la stupéfaction,
la sudation, ’horripilation, Iétranglement de la voix, les tremblements, le palissement, les
larmes et 'évanouissement.

Antaranga-sakti - 1a puissance interne de Sri Bhagavin, également connue sous le nom
de svaripa-sakti.

Anubbdva - émotions profondes dans le coeur qui sexpriment de manieres diverses;
les treize anubbavas regroupent: la danse, le fait de se rouler au sol, le chant, les pleurs
retentissants, le fait de se tordre, le rugissement, le baillement, la respiration lourde,
Iindifférence 4 autrui, la salivation, le rire puissant, la titubation et le hoquet; un des
cinq ingrédients du rasa.

Anurdga - Vétape du prema au-dessus de 7iga, caractérisée par un attachement sans cesse
renouvelé pour Sri Krsna.

Asakti - le stade de la sadhana-bhakti qui précede immédiatement celui de 7at7, ou bhava,
et ot on ressent un attachement intense pour le processus du bbajana et, plus tard, pour
lobjet du bhajana: Sri Krsna.

Asraya -1a personne qui est dépositaire de 'amour pour Sti Krsna; un des trois constituants
du vibhava.

B

Bhajana - service transcendantal accompli au moyen de pratiques spirituelles, en
particulier: 'écoute, le chant et la méditation sur le saint nom, la forme, les qualités et les
divertissements de Sri Krsna.
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Bhakta-vitsalya - I'aftection extraordinaire de Bhagavian pour Ses dévots.
Bbhakti - service dévotionnel empli d’amour pour Sri Krsna.

Bhava - émotion transcendantale; [étape de la bhava-bbakti est comparée au premier rayon
du soleil du prema apparaissant dans le coeur du bbakti-sadbaka et qui marque la fin du
stade de la sadbana; bhava désigne aussi le stade de prema qui succede a celui &’ anuriga
et se caractérise par une absorption constante dans les sentiments d'extase transcendantale.

Bhavanuvada - traduction développée d'un commentaire en sanskrit et s’inscrivant dans
le méme état d’esprit que celui-ci, en conservant son essence.

Brabma - esprit omniprésent, impersonnel; le plan du savoir indifférencié, ou connaissance;
a ne pas confondre avec le seigneur Brahmi, le créateur habilité de 'univers matériel.

Brabmana - le plus haut des quatre varpas (castes) du systtme du varnasrama; prétre
ou enseignant de la connaissance divine.

D
Dasya - I'état desprit, la disposition du serviteur.
Darsana - le fait de voir ou d'entendre directement Dieu la Personne Supréme.

Dig-darsint - littéralement, dig signifie «indiquer la direction» et darsini, «étre
directement visible ou connux; ce qui indique le chemin qui mene 4 la connaissance
directe.

Divyonmdda - érat caractérisé par une illusion divine et merveilleuse, que I'on trouve
principalement en Srimati Radharani.

G
Guru-varga - lignée & acaryas.
J

JAani-bbakta - dévot qui connait la position supréme du Seigneur.

K

Kirtana - chant ou glorification des noms, formes, qualités et divertissements de Sri
Bhagavan; la branche la plus importante du systéme 4 neuf divisions du service dévotionnel

(navadhba-bhakti).
L

Laukika-sadbandbuvat - relation basée sur la familiarité naturelle, similaire aux relations
intimes de ce monde.

Lobbamayi-bhakti - avidité intense pour servir Sri Krsna dans un des quatre 7asas:
dasya, sakbya, vatsalya ou madburya, dans les pas des Vrajavasis.
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M

Mdidburya - érat d’dme propre a 'amour conjugal; le sentiment le plus élevé et le plus doux.
Mabhdibhdva - Iétape finale et inégalée du prema.

Makara - créature marine rare, tenant a la fois du requin et du crocodile; un symbole
de Kamadeva.

Mina - le stade de prema au-dessus de sneba, ot le sentiment de jalousie transcendantale
et lesprit de contradiction empéchent la libre rencontre avec 511 Krsna.

N

Nistha - le stade de la sadbana-bbakti au niveau duquel tous les anarthas grossiers du
sadhbaka ont été balayés et o1 ce dernier maintient, par son intelligence, une intensité
d’efforts constante.

P
Para-sakti - 1a puissance supérieure de Sri Bhagavan (svaripa-sakti).
Parakiya-rasa - amour extraconjugal transcendantal.
Pitambara - le chile jaune de Sti Krsna.

Prapaya - Iétape de prema au-dessus de mdana, caractérisée par une intimité non contenue,
portant le nom de visrambba.

Prikyta-sahbajiyi - imitateur irréfléchi qui propage sans scrupules I'idée que I'on peut
savourer les divertissements transcendantaux de Bhagavan Sri Krsna au moyen des sens
matériels.

Prandma - soffrir completement sans aucune trace de faux ego.
Prayojana - le but ultime de kyspa-prema.

Prema - le désir profond d’un individu de satisfaire les sens de St7 Krsna qui, parce qu’ll
lui est plus cher que sa vie, fait l'objet d’'une possessivité intense.

R

Raga - attachement profond pour l'objet de l'affection; Iétape de prema au-dessus de
pranaya.

Raganuga-bhakti - bhakti qui emprunte le sillage des compagnons éternel de St7 Krsna
A Vraja, les ragatmika-janas de Sti Krsna.

Ragatmika - amour profond et spontané pour 11 Krsna, naturellement et éternellement
présent dans le coeur.

Rasa - 'extraordinaire expérience de 'émotion sublime, sous forme liquide, que produit
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la combinaison des cinq ingrédients de 'amour, & commencer par sthayibbava, dans le
coeur du pur dévot.

Rasa-lila - divertissement 4 la pureté supréme durant lequel Svayam Bhagavan danse
avec un nombre infini de gopis.

Rasika-bhakta - vaispava qui a atteint le stade ot l'on savoure le bbakti-rasa en son
coeur, désormais resplendissant de suddha-sattva.

Ruci - Iétape de la sadbana-bhakti ot 'on s’est affranchi de la majorité des anarthas et
ou le gotit intense pour le processus du bhajana s'est éveillé.

S

Sadhbaka - celui qui pratique la sadbana.

Sadhana - 1a méthode adoptée pour atteindre un objectif spécifique (sadhbya); dans la
bbakti-sadhana, le pratiquant emploie ses sens externes au service de Sri Bhagavan.

Sadhbu - personne sainte; celui qui est parfait dans la sédhana et qui initie les autres 4 la
sadbana.

Sadbu-sanga - compagnie, fréquentation des personnes saintes; implication constante
dans l'exécution des instructions des vazsnavas élevés et des efforts en vue de satisfaire
leurs désirs.

Sakhya - le sentiment d’amitié.

e : . . L . R
Samdadhbi - littéralement, sama signifie «égal» et dbi signifie «absorption complete de
I'intelligence»; une personne en état de samddhi posséde le méme niveau de conscience
que la divinité qui est I'objet de son adoration, et qu’il sert a ce niveau.

Sankirtana - le chant collectif des noms de Dieu.
Santa - la quiétude et la contemplation neutre.
Séstra - tout livre sacré ou composition d’autorité divine.

Sattvika bbiava - transformations corporelles causées par I'extase; 'un des cing ingrédients
du rasa.

Siddbdanta - 1a vérité réalisée ou la conclusion parfaite de toute connaissance.

Smarana - le souvenir du nom de $ri Krsna, Sa forme, Ses qualités et divertissements;
I'une des trois branches principales de la bbakti.

Sneha - la premiere étape de la prema-bhakti caractérisée par une affection intense qui
fait fondre le coeur.

Sraddba - 1a ferme conviction d’une personne que tous ses devoirs seront remplis par la
pratique de la krspa-bhakti.
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Sravana - écouter de la bouche de bhakzas élevés les descriptions transcendantales des
noms, formes, qualités, divertissements et compagnons de Bhagavin; I'une des trois

branches principales de la bbakts.

Sthayibhiva - mode de service éternel et défini de I'étre vivant; les cing sthayibbavas
sont: santa, dasya, sakhya, vatsalya et madburya, ou neutralité, service, amitié, affection
parentale et amour conjugal; I'un des cinq ingrédients du rasa.

Stuti - un éloge.
Svamini - déesse que I'on adore et 4 qui 'on a voué sa vie, avec amour.

Svayam Bhagavin - 1a forme originelle de Dieu la Personne Supréme qui n’a pas d’autre
source que Lui-méme.

Svaripa-sakti - la puissance divine et intrinséque de Sri Bhagavan.
T
Tika - commentaire.

Tithi - jour du calendrier lunaire, qui est le calendrier principal pour les calculs
astrologiques.

U

Uddipana - stimulus tel que les clochettes de chevilles, la plume de paon ou la guirlande
de Sri Krsna, qui éveille le krsna-prema.

Unnatojjvala-rasa - unnata signifie «plus haut», #jjvala signifie «qui brille avec éclat»;
les émotions les plus sublimes et radieuses de 'amour conjugal.

Urja-vrata - littéralement «voeu puissant ou enthousiastex; #7ja-vrata pendant le mois
de kartika se rapporte aux voeux que lon fait pour maintenir des pratiques spirituelles
intenses pendant tout le mois; les voeux qui invoquent la miséricorde de la divinité qui
préside 4 tout pouvoir spirituel: Srimati Radhika.

4

Vaidhi-bhakti - 1a dévotion suscitée par la foi dans les préceptes des Ecritures, le sens du
devoir et la peur des conséquences d’actes pécheurs.

Vaisya - le troisitme varpa du systtme du varndsrima; commergants et agriculteurs.
Vatsalya - sentiment d'amour et d’affection parentaux.

Vibhiva - le refuge de 'amour (ds7aya), lobjet de 'amour (visaya) et le stimulus de 'amour
(nddipana) forment le vibhava; 'un des cinq ingrédients du 7asa.

Visaya - la personne qui est Lobjet de 'amour (Sti Krsna); un des trois composants du
vibbava.
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Visrambha - littéralement, vigita signifie «compléetement dépourvu de» et srambha,
«conscience de la magnificence ou de la grandeur de quelque chose»; intimité complete,
dénuée des sentiments d’infériorité ou de vénération.

Visuddha-sattva - Iexistence établie dans la pure vertu supréme.

Vraja-prema - 1a forme spéciale de prema pour SriKrsna que seuls les Vrajavasis possedent.
Vrata - voeu prononcé pour l'auto-purification et le bénéfice spirituel.

Vrtti - explication.

Vyabhicari bhiva - porte également le nom de sa7icari-bbava; émotions spirituelles
transitoires qui sélévent et retombent comme des vagues dans l'océan du sthayibhava;
I'un des cinq ingrédients du rasa.

— 190 —



