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La Contribution Spécifique
de Sri Rupa Gosvami

S¥ caitanya-mano- "bhistam sthapitam yena bhii-tale

svayam rupah kadd mahyam dadati sva-padantikam

Prema-bhakti-candrika' (Mangalacarana)

«Quand donc Srila Rapa Gosvami, qui a fondé ici-bas la
mission de répondre au désir intime de Sri Caitanya
Mahaprabhu, m’accordera-t-il le refuge de ses pieds pareils
au lotus?»

Mano-abhistam, le désir du cceur
Quel est le désir du coeur de SiT Caitanya Mahaprabhu?

anarpita-carim cirat karunayavatirnah kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bhakti-sriyam
harih purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitah
sada hrdaya-kandare sphuratu vah Saci-nandanah

«Puisse le Seigneur Supréme, le fils de Stimati Sacidevi, Se
manifester au plus profond de ton cceur. Par Sa miséricorde

1 Un recueil de chants composés par Srila Narottama Dasa Thakura.



immotivée, Il est apparu dans I’Age de Kali?, radieux comme
I’or en fusion, pour offrir ce que nul avatara n’avait jamais
offert avant Lui: les sentiments les plus sublimes et éclatants
du service de dévotion offert a Srimati Radhika (mdadhurya-
rasa) par Ses servantes (marnjari- bhava).» (SrT Vidagdha-
madhava® 1.2, repris dans le Sri Caitanya-caritamrta, Adi-
lila 1.4)

Bien que Sri Krsna, la source originelle de tous les
avataras, soit doté de six opulences®, Il est aussi rasika-
Sekhara, le bénéficiaire supréme du rasa (le nectar des
sentiments échangés dans les relations transcendantales).
Pendant qu’ll Se livrait a Ses divertissements ici-bas, Il a
savouré les douze rasas’, tel que le sentiment d’amour

2 Le présent age de querelle et d’hypocrisie, connu également comme
1’Age de Fer.

3 Piéce de théatre décrivant les divertissements de S$ri Krsna a
Vrndavana, que 1’auteur, Srila Riipa Gosvami, a achevé en I’an 1454
de ’ére Sakabda (1532 de notre ére).

4 aisvaryasya samagrasya viryasya yasasah sriyah / jiana vairagyayos
caiva sannam bhaga itingana (Visnu Purana 6.5.74) — «Qui possede
pleinement les six opulences, que sont la puissance, la prospérité, la
renommée, la beauté, le savoir et le renoncement, porte le nom de
Bhagavan.»

5  Goloka-Vrndavana est situé au-dela de Vaikuntha. C’est en ce lieu
que réside la personnification de tous les rasas. Les douze rasas se
décomposent en cinq rasas principaux: santa (la quiétude et la
contemplation neutre), dasya (I’état d’esprit du serviteur), sakhya (le
sentiment d’amiti¢), vatsalya (le sentiment d’amour et d’affection
parentaux) et madhurya (le sentiment d’amour conjugal); et en sept
rasas secondaires: hasya (I’humour), adbhuta (I’émerveillement),
karuna (la compassion), raudra (la colére), vira (I’esprit de
compétition), bhayanaka (1a peur) et vibhatsa (le dégout).



conjugal (madhura-rasa), mais Il n’a pas distribué ce prema
(«’amour divin») aux étres de ce monde. C’est pourquoi,
dans la premiere partie (sandhya) du Kali-yuga, dans Sa
grande magnanimité, Sri Sacinandana Gaurahari, la
manifestation de Sri Krsna empreint de 1’état d’esprit
(bhava) et de la splendeur (kanti) de Sri Radha, apparut en
ce monde pour conférer la beauté (sr7 ou Sobha) du
sentiment le plus éclatant de I’amour conjugal,
I’unnatojjvala-rasa, a ses habitants.

Parakiya-bhava, le sentiment d’amour extra-
conjugal

L’unnatojjvala-rasa  renvoie au parakiya-bhava, le
sentiment d’amour extraconjugal que 1’on ne trouve que
dans le cceur de Sri Radhikaji et des gopis, qui sont Ses
émanations directes (kaya-vyitha-svariipa). Leurs sentiments
extatiques (bhavas), qui comprennent madanakhya-bhava® et
riidha-bhavas’, ne peuvent étre transmis aux étres
conditionnés, mais la beauté — sr7 ou sobha — de leur bhava,
elle, peut I’étre. Sr1 Radhika, la personnification de hladini-
Sakti, 1’énergie de plaisir du Seigneur, est I’arbre a souhaits
de ’amour (prema-kalpa-lata). Les gopis en sont les feuilles
et les fleurs, et Ses marijaris (terme qui signifie littéralement
«bourgeonsy) sont I’éclat de tout ’ensemble. De méme que,
sous une douce brise, les marijaris accroissent la beauté
d’une plante en se balangant, les servantes les plus proches
de Sr7 Radhika, telle Sri Riipa-mafijari, rehaussent Sa beauté.
Sri Krsna est apparu sous la forme de Sri Caitanya

6  Sentiment d’extase passionné, fougueux.

7  Transports d’extase supérieurs, états d’exaltation avancés.



Mahaprabhu a seule fin de conférer le sentiment de ces
marijaris, qui porte le nom de mafjari-bhava, aux étres
conditionnés de ce monde a travers le $r7 nama-sankirtana.

Le désir le plus cher & St Caitanya Mahaprabhu était de
répandre ce  parakiya-bhava  («sentiment d’amour
extraconjugal»). Et, par la puissance que lui conféra le
Seigneur et par Sa miséricorde, SrT Riipa Gosvami a comblé
ce désir. Avant I’avénement de Sri Caitanya Mahaprabhu,
les gens portaient un regard dédaigneux sur ce sentiment
d’amour extraconjugal des plus sublimes (unnatojjvala-
parakiya-bhava) entre Sri Krsna et les gopis. Cependant, a
I’aide de puissants arguments scripturaires, Srila Riipa
Gosvami a établi que le parakiva-bhava entre le héros, Sri
Krsna, et Ses héroines bien-aimées, les gopis, constitue
I’échange d’amour le plus heureux, le plus pur et le plus
¢élevé. Dans son Ujjvala-nilamani (Chap. 1, Nayaka-bheda-
prakaranam — Les Variétés de Héros)®, il déclare:

laghutvam atra yat proktam tat tu prakrta-nayake

na krsne rasa-niryasa-svadartham-avatarini

Le défaut qui entache le sentiment d’amour
extraconjugal décrit dans les rasa-Sastras (qui présentent
I’art théatral®) s’applique a un amant mondain, et non a Sri

8  Un ouvrage décrivant les relations amoureuses transcendantales et les
sentiments de la bhakti les plus élevés, riche de métaphores et
d’analogies. Le Sri Bhakti-rasamyta-sindhu dépeint briévement la
pure dévotion dans I’amour conjugal, quand 1’ Ujjvala-nilamani, lui,
couvre le sujet de maniére élaborée.

9  Ou ouvrages décrivant les rasas.



Krsna. Il est descendu en ce monde pour savourer ce rasa. 1l
est sarva-avatari, Dorigine et le fleuron de toutes les
émanations divines, qui toutes réglent la religion (dharma) et
Iirréligion (adharma). Puisque les avatdras ne sont pas
soumis aux principes du dharma et de I’adharma, comment
Sri Krsna, qui est Leur source, pourrait-I1 1’étre? SrT Krsna
adopte le sentiment d’amour extraconjugal appelé upa-pati-
bhava avec le désir de savourer le rasa, la douceur des
relations amoureuses transcendantales. Lui, qui est la cause
de toutes les causes (sarva-karana-karana) et I’origine de
tous les €tres, demeure sans cause externe a Lui-méme. Il est
tout-puissant et est un réservoir de plaisir (akhila-rasamrta-
sindhu). Les gopis sont ananda-cinmaya-rasa-pratibha-
vitabhis tabhir ya eva nija-ripataya kalabhih (ST Brahma-
samhita 5.37). Elles représentent ananda-cinmaya-rasa, ce
qui signifie que leurs corps spirituels sont saturés du doux
nectar des échanges transcendantaux de I’amour divin le
plus élevé. De plus, en tant qu’émanations personnelles et
parédres de Si1 Krsna, elles personnifient les fonctions de
Son énergie de plaisir (hladini-sakti). C’est pourquoi, la ou
Sri Krsna est le héros et les gopis Ses héroines, il ne saurait
y avoir de défaut dans le sentiment d’amour extraconjugal
qui les unit.

Le Sri Caitanya-caritamrta (Adi-Iila 4.15-16) déclare:

prema-rasa-niryasa karite asvadana
raga-marga bhakti loke karite pracarana
rasika-sekhara krsna parama-karuna

e dui hetu haite icchara udgama



«Sr1 Krsna, le Seigneur supréme rasika et miséricordieux,
désira apparaitre en ce monde pour deux raisons: savourer
I’essence du sentiment de I’amour divin et pour répandre la
raga-marga bhakti, le service de dévotion reposant sur
I’attrait spontané.»

Srila Riipa Gosvami cite les versets suivants tirés du
Srimad Bhagavatam qui détaillent le parakiya-bhava des

gopis:
ta varyamanah patibhih pitrbhir bhratr-bandhubhih

«Les gopis ne renonceérent pas [a aller retrouver Krsna], bien
qu’elles fussent restreintes par leurs époux, péres, fréres et
autre parentele.» (Srimad Bhagavatam 10.29.8)

bhratarah patayas ca vah vicinvanti

«Ne vous voyant nulle part, vos meéres, peres, €poux, fils,
fréres et proches doivent &tre en train de vous chercher.»
(Srimad Bhagavatam 10.29.20)

pati-sutanvaya-bhratr-bandhavan ativilanghya te

«Nous sommes venues a Toi, outrepassant nos obligations
envers nos époux, nos enfants, nos ancétres, nos freres et nos
proches.» (Srimad Bhagavatam 10.31.16)



evam mad-arthojjhita-loka-veda svanam hi

«O trés chéres gopis, pour Moi vous avez renoncé a vos
obligations mondaines, aux principes védiques et méme aux
proches qui vous tiennent a cceur.» (Srimad Bhagavatam
10.32.21)

ya mabhajan durjara-geha-srikhalah

«Vous M’avez offert votre adoration aprés avoir brisé les
chaines de la vie de famille, dont il est pourtant difficile de
se défaire.» (Srimad Bhagavatam 10.32.22)

ndayam sriyo 'nga u nitanta-rateh prasadah

«[Pendant la rasa-1ila,] Sri Krsna fit preuve envers les gopis
d’une miséricorde que méme Laksmi-devi ne put obtenir.»
(Srimad Bhagavatam 10.47.60)

asam aho carana-renu-jusam aham syam

vrndavane kim api gulma-latausadhinam
va dustyajam sva-janam arya-patham ca hitva
bhejur mukunda-padavim srutibhir vimrgyam

«Sri Uddhavaji déclare: Bien qu’il soit trés difficile de
s’affranchir des contraintes et coutumes védiques concernant
les liens aux époux, fils et proches parents, ces gopis les ont



délaissé et ont obtenu I’amour de SiT Krsna auquel aspirent
méme les Srutis (hymnes védiques). Afin de continuer a
recevoir la poussiere des pieds de ces gopis, je désire
reprendre naissance ici a Vrndavana sous la forme d’un
buisson, d’une plante grimpante ou d’un brin d’herbe.»
(Srimad Bhagavatam 10.47.61)

Cette déclaration sous-entend que les gopis possédent un
amour de loin supérieur a celui de Rukmini-devi et des
autres reines de Sr1 Krsna.

gopi-jana-vallabhdya-svaha

(SrT Gopala-tapant Upanisad, Piirva 3)

L’expression gopi-jana-vallabha, qui signifie «le bien-
aimé des gopis», que 1’on trouve dans le gopala-mantra et
d’autres mantras, est emblématique du parakiya-bhava,
I’amour extraconjugal.

S’il a mentionné le sentiment de parakiya des gopis dans
le Sr7 Ujjvala-nilamani, S11 Ripa Gosvami ’a également fait
dans d’autres ouvrages (Vidagdha-madhava, Lalita-
madhava, Hamsa-diita et Dana-keli-kaumudh).

La spécificité de la gaudiya-sampradaya

Certaines sampraddyas n’acceptent comme authentiques que
les divertissements ou Sr1 Sr1 Radha-Krsna Se rencontrent
(milana) et ceux ou Ils S’ébattent (vihara). Et méme dans
ces types de divertissements, ils ne reconnaissent pas ceux

8



qui mettent 1’accent sur le désir et I’envie dissimulés
(pracchanna-kamukata), le sentiment de jalousie et I’esprit
de contradiction transcendantaux (mana), les rendez-vous
galants (abhisara), la réussite aprés maintes difficultés
(durlabhata) et 1’opposition (nivarana). Quant au sentiment
d’amour extraconjugal des gopis, ils adoptent 1’idée
communément admise concernant les amants et amantes
ordinaires et voient le parakiya-bhdva comme |’expression
d’un comportement licencieux. Selon Sri Ripa Gosvami,
«de tels gens sont malintentionnés!» Dans le verset suivant
(Sr7 Ujjvala-nilamani 3.22), il use de I’interjection @k pour
exprimer la grande détresse de ces personnes:

ah kim vanyad yatas tasyam idam eva mahamunih

Jjagau paramahamsyam ca samhitayamsvayam Sukah

Il déclare que dans le Srimad Bhagavatam, également
appelé Paramaharmsa-samhitd, le grand sage St Sukadeva
chanta a haute voix les gloires du sentiment d’amour
extraconjugal des vraja-gopis. Bhagavan Narayana révéla
tout d’abord cette Paramahamsa-samhita® 4 Brahma, le
démiurge de l’univers, sous la forme de quatre versets
connus comme les catuh-$loki. Paramahamsa St
Vyasadeva, qui est une manifestation de Narayana, est
’auteur de cet ouvrage que Sri Sukadeva, le fleuron de la
famille des paramahamsas", déclama a voix haute dans
I’assemblée réunie autour de Maharaja Pariksit. Ce dernier

10 Un traité des plus agréables et bénéfiques pour les dévots pareils a
des cygnes.

11 Personnalités divines comparées a des cygnes.



s’apprétait & affronter la mort devant Devarsi Narada, Sri
Vagistha, Sr1 Parasara, Sii Vedavyasa et d’autres grandes
ames. Ces éminentes personnalités étaient toutes des guides
spirituels, versés dans la science de la Vérité Supréme et
Absolue, passés maitres dans I’art de savourer le nectar de la
dévotion, et étaient des joyaux parmi les étres libérés. C’est
a ce moment particulier, en leur présence, que Sri Sukadeva
chanta les gloires de ce parakiya-bhava au cours de son
énoncé de cette Paramahamsa-samhita, le Srimad
Bhagavatam. Lui-méme, ainsi que [’auditoire, qui
comprenait Maharaja Pariksit et des sages comme SrT Siita,
Saunaka, Vidura et Maitreya Muni, étaient tous des
personnalités exaltées, voire libérées des entraves de la
matiere. C’est pourquoi ce sentiment d’amour extraconjugal
entre Sri Krsna et les gopis n’est jamais répréhensible ou
sordide.

Bhakti-rasa, la forme de la dévotion

Avant ’apparition de Sriman Mahaprabhu, les sampradayas
vaisnavas enseignaient la vaidhi-bhakti, le service de
dévotion encadré par des reégles et des principes. Le sublime
nectar transcendantal savouré dans le service d’amour et de
dévotion spontané envers St Krsna (bhakti-rasa) en était
absent. Srila Riipa Gosvami a établi que le bhakti-rasa est la
forme intrinséque de la dévotion ou, en d’autres termes, que
la bhakti est la rasa-svaripa, la nature méme du rasa. 11 a
utilis¢é de nombreux exemples pour montrer comment le
bhakti-rasa se manifeste quand rati («I’attachement») ou le
sthayibhava («’extase permanente») se combine avec des
extases comme: 1) vibhava (excitant qui stimule ’affection

10



pour Krsna) sous la forme d’alambana (excitant de soutien)
et d’uddipana (excitant moteur), 2) sattvika-bhava (extase
existentielle), 3) anubhava (extase subordonnée), 4)
sarnicari-bhava (extase transitoire), etc.

Le bhakti-rasa contient cinq rasas principaux ou
attitudes de service: 1) santa («adoration passive»), 2) dasya
(«servicen), 3) sakhya («amitié»), 4) vatsalya («sentiment
parentaly) et 5) madhurya ou srngara («amour conjugaly);
et sept rasas secondaires: 1) hasya («’humoury), 2) adbhuta
(«I’émerveillementy), 3) raudra («la colére»), 4) vira
(«I’esprit de compétition» ou «I’héroisme au combaty), 5)
karuna («la compassiony»), 6) bhayanaka («la peur») et 7)
vibhatsa («le dégoit»). Nulle part on n’avait décrit de la
sorte la forme de la dévotion.

Srila Ripa Gosvami est Sri Riupa-maiijari

Srila Riipa Gosvami est Sri Ripa-mafjari dans les
divertissements de Sri Krsna. Sous la forme d’une servante
éternelle, il sert le Couple divin dans les bosquets retirés de
Vraja. Cependant, St Riipa-maifijari n’explique pas elle-
méme le processus pour obtenir et nourrir 1’état d’esprit
d’une servante. Elle I’a toutefois révélé sous la forme de

Srila Riipa Gosvami. Dans son Sri Bhakti-rasamrta-sindhu
(1.2.294), il écrit:

krsnam smaran janam casya prestham nija-samihitam

tat-tat-kathda-ratas casau kuryad vasam vraje sada

«Le pratiquant, homme ou femme, absorbé dans le souvenir

11



et le service de Sri Krsna doit invoquer mentalement les
dévots ragatmikas"™ — qui sont empreints des sentiments de
sakhya («’amitié»), vatsalya («l’affection parentale») ou
srngara («1’amour conjugaly») — dont le service est 1’objet de
son désir. Tout en demeurant a Vraja, le pratiquant doit
servir le Couple divin sous les directives de ces dévots
ragatmikas dans son corps spirituel parfait congu
intérieurement (siddha-deha), en restant toujours immergé
dans les divertissements pareils a du nectar de St SrT Radha-
Krsna.» Ce n’est qu’ainsi que 1’on peut obtenir le sentiment
désiré. Sans étre sous I’égide spécifique des gopis, nul ne
peut acquérir ce parakiya-bhava.

Sri Riipa Gosvami, qui est pourvu d’attributs plus
remarquables encore que ceux de Sri Riipa-maiijari, a
procuré au monde, a travers sa vie et son ceuvre, de plus
grands bienfaits qu’elle.

yan kali ripa Sarira na dharata
tan vraja-prema-mahanidhi kutharika,
kon kapata ughadata (1)

ko janata, madhura vrndavana,

12 Le raga est la qualité d’attachement 2 et d’absorption naturelle et
ultime dans 1’objet de notre dévotion. La krsna-bhakti qui est
empreinte d’un tel raga porte le nom de ragatmika-bhakti, et cette
bhakti qui suit le sillage de cette ragatmika-bhakti s’appelle
raganuga-bhakti. Exemples de dévots ragatmikas: Sri Radha (dans le
sentiment d’amour conjugal) et S1i Nanda-Yasoda (dans celui
d’amour parental). En fait, tous les habitants de Vraja — y compris les
gopas, gopis, vaches, veaux, oiseaux, etc. — sont des ragatmikas.

12



ko janata vraja-nita

ko janata, radha-madhava-rati,

ko janata soi prita (4)
(Yar Kali Riipa Sarira Na Dharata, St Madhava Dasa)

La teneur et portée de ce chant est que si Riipa Gosvami
n’était pas apparu, qui aurait alors révélé au monde le
parakiva-bhava («le sentiment d’amour extraconjugal»), qui
est le moyen d’obtenir I’énorme trésor de I’amour de Vraja?
Sans sa miséricorde, qui aurait pu comprendre la douceur
des échanges a Mathura et a Vrndavana, ainsi que les gloires
des demoiselles de Vraja (gopis)? En outre, qui aurait pu
saisir I’état d’esprit et I’amour de Radha et Madhava?

Comprendre le ceeur de Sri Caitanya Mahaprabhu

Lors du Ratha-yatra, Sr Gaurahari cita un verset du
Sahitya-darpana", dont seul Svaripa Damodara pouvait
saisir la signification. Néanmoins, 1T Riipa Gosvami, étant &
méme de comprendre le désir profond de Sriman
Mahaprabhu, en expliqua le sens caché dans un verset de sa

13 Le Festival des Chars de ST Jagannatha & Puri.

14 Littéralement, «une composition miroir». Traité sur la composition
littéraire ou rhétorique de Viévanatha Kavirdja (au 15°™ siécle de
notre ére). Ripa Gosvami et Ramananda Raya étaient tous deux
¢érudits et versés dans la composition de poémes en accord parfait
avec la versification du Sahitya-darpana et d’autres ouvrages
védiques.
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composition. Le Seigneur lui tapota alors amicalement la
joue. Le verset du Sahitya-darpana (cit¢ dans le Sri
Padyavali® 386) dit:

yah kaumara-harah sa eva hi varas ta eva caitra-ksapas

te conmilita-malati-surabhayah praudhah kadambanilah

sd caivasmi tathapi tatra surata-vyapara-lila-vidhau

reva-rodhasi vetasi-taru-tale cetah samutkanthate

«Celui qui déroba mon cceur dans ma jeunesse est a présent
mon époux. Les mémes nuits de madhu-masa'® sont
revenues. Je peux a nouveau sentir le parfum des fleurs
malatis fraichement écloses et les mémes douces brises qui
portent délicatement les effluves provenant de la forét de
kadambas voisine. Bien que Je sois la méme amante dans
nos ébats intimes, mon mental n’est pas satisfait. Il aspire a
retourner sur les berges de la Reva, a ’ombre de 1’arbre
kadamba dans les bosquets de vetasis.»

Le verset de Srila Ripa Gosvami dit (Sr7 Padyavali
387):

privah so ’yam krsnah saha-cari kuru-ksetra-militas

15 Une anthologie de versets compilée par Srila Riipa Gosvami.

16 Madhu-masa signifie «un mois du printemps». Premier mois de
I’année, il est aussi appelé caitra, ce qui correspond a la période de
mars-avril.
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tathaham sa radha tad idam ubhayoh sangama-sukham
tathapy antah-khelan-madhura-murali-paiicama-juse

mano me kalindi-pulina-vipinaya sprhayati

«O mon amie, aujourd’hui, a Kuruksetra, J’ai rencontré Mon
cher Krsna, qui est Ma vie mé€me. Je suis la méme Radha, et
Nous partageons tous deux le méme bonheur de Nous
retrouver. Pourtant, Mon mental désire vivement revenir
dans la forét de Vrndavana sur les berges de la Kalindi'’, que
le son de la cinquiéme note [qui symbolise madhurya-rasa
jouée par Mon bien-aimé sur Sa flite fait déborder de
bonheur.»

Le sens des versets du Govinda-virudavali®*, composé
par Sri Riipa Gosvami, est extrémement confidentiel, au
point que méme de trés grands érudits (dik-gaja panditas™)
ne peuvent en saisir la portée. Ces versets révelent une
magnifique variété d’ornements (alankara) et d’allitérations
(anuprasa).

Uttama-bhakti, le service de dévotion pur

Sri Riipa Gosvami explique que la foi (Sraddha), le premier
niveau du service de dévotion pur (uttama-bhakti), conduit a
nistha («la foi ferme»), ruci («le goit» ou «la délectationy),
asakti («l’attachement»), rati («’attachement condensé»,

17 Lariviére Yamuna.
18 Un panégyrique détaillé de SrT Govinda.

19 Des érudits aussi puissants que les huit éléphants qui gardent les huit
points cardinaux et soutiennent I’univers.
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appelé aussi bhava, qui est un rayon du soleil de prema) et
prema («le pur amoury). Celui-ci se transforme par la suite
en sneha («l’affection»), mana («I’humeur boudeusey),
pranaya («’amour intime»), raga («’amour spontanéy),
anurdga («les prémisses de I’amour extatique»), bhava
(«I’amour extatique»), mahabhava («l’extase spirituelle la
plus élevéey) et, dans cette derniére, en madana («1’extase la
plus élevée dans la rencontrey).

La définition du service de dévotion pur (uttama-bhakti)
et ses niveaux de développement successifs mentionnés plus
haut, tels que décrits par Sri Ripa Gosvami dans le Sri
Bhakti-rasamrta-sindhu et 1’Ujjvala-nilamani, n’apparais-
sent nulle part ailleurs. Méme les érudits des autres
sampraddyas citent ses explications dans leurs divers
enseignements et commentaires. Mentionnons ici la
définition de I'uttama-bhakti par Sri Riipa Gosvami (Sr7
Bhakti-rasamrta-sindhu 1.1.11):

______

anukilyena krsnanu-silanam bhaktir uttama

«Le courant ininterrompu (anusilana) de service pour Sri
Krsna doit étre accompli exclusivement pour Son plaisir et
celui des objets et personnalités qui Lui sont liés. Ce service
doit étre compleétement dénué des types d’attachements et de
désirs suivants:

1) I’attachement a la conception de I'unité du jiva avec le
Brahman impersonnel dépourvu d’attributs (nirbheda-
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brahma-jiiana®),

2) I’attachement au sakama-karma («les actes intéressés») et
au niskama-karma («’accomplissement d’activités sans
motivation personnelle»),

3) un mélange d’attachement aux devoirs religieux dans le
systéme du varpasrama®' et a la pratique du yoga mystique,
4) les désirs autres que Sr7 Krsna et Son service d’amour.

Un tel service de dévotion continu porte le nom d’uttama-
bhakti.»

Les caractéristiques de la prema-bhakti

Citons la définition que donne Sri Riipa Gosvami de la
sadhana, la pratique dévotionnelle (Sri Bhakti-rasamrta-
sindhu 1.2.2):

krti-sadhya bhavet sadhya-bhava sa sadhanabhidha
nitya-siddhasya bhavasya prakatyam hrdi sadhyata

«La bhakti qui est accomplie a travers les sens matériels et
par laquelle on s’efforce d’atteindre la bhava-bhakti
s’appelle la sadhana-bhakti. Ce bhava (‘‘sentiment
d’attachement intense’’) est un potentiel qui existe

20 Le nirbheda-brahma-jiiana part du postulat qu’il n’existe aucune
différence entre le jiva et le Brahman, et que, lorsque 1’ignorance
s’est dissipée, 1’étre vivant devient identique a la nature du Brahman.
Le jiva n’a alors plus d’existence séparée. Cette connaissance erronée
porte également le nom de jiva-brahma-aikya-jiiana.

21 Les devoirs sociaux et spirituels fondés sur les quatre divisions
sociales (varnas) et les quatre ordres spirituels (asramas).
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éternellement dans 1’ame et qui se manifeste dans le coeur du
Jjiva purifié par la sadhana.»

La sadhana-bhakti est 1’ensemble des activités
dévotionnelles (écouter et chanter, par exemple) accomplies,
selon toutes les apparences, a travers les sens matériels
grossiers. La bhava-bhakti («la dévotion extatique») et la
prema-bhakti («la dévotion empreinte d’amour pur») sont
obtenues par le biais de cette sadhana («pratique»). A partir
de cette déclaration, nul ne doit cependant penser que la pure
bhakti est atteinte grace aux activités des sens; cette bhakti
est la nature éternellement établie (nitya-siddha svabhava)
de I’ame pure. La sddhana est le nom du processus par
lequel ce siddha-bhava, le sentiment parfait de 1’ame, se
manifeste dans le cceur par D’acte d’écouter, de chanter
(Sravana, kirtana), etc.»

Sri Ripa Gosvami définit le rati («’attachement
condensé»), désigné ici par les mots bhava-bhakti («la
dévotion extatique»), comme suit (Sr7 Bhakti-rasamrta-
sindhu 1.3.1):

Suddha-sattva-visesatma prema-siuryamsu-samyabhak

rucibhis citta-masrnya-krd asau bhava ucyate

«Lorsque le cceur fond grace a ruci («le golty, «la
délectation»), ce qui signifie ici un intense désir d’atteindre
le Seigneur, alors ce qui avant était de la sadhana-bhakti («le
service de dévotion obéissant a des réglesy) porte
dorénavant le nom de bhava-bhakti. Cette bhava-bhakti est
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une manifestation spécifique de suddha-sattva. Elle est
pareille au premier rayon du soleil levant de la prema-
bhakti.»

ananya-mamata visnau mamatd prema-sangata

bhaktir ity ucyate bhisma-prahladoddhava-naradaih
(SrT Bhakti-rasamrta-sindhu 1.4.2)

«Lorsque 1’étre développe un sens indéfectible de
possessivité (mamatd) en relation avec le Seigneur Visnu,
ou, en d’autres termes, quand il considére Visnu comme
I’objet exclusif de son amour, cet état de conscience est
qualifi¢ de pure bhakti par les personnalités exaltées que
sont Bhisma, Prahlada, Uddhava et Narada.»

sarvatha dhvamsa-rahitam yadyapi dhvamsa-karane

yvad bhava-bandhanam yinoh sa prema parikirtitah
(Commentaire du Srimad Bhagavatam 10.60.51)%

«Le lien d’affection mutuelle unissant un couple qui n’est
pas détruit, méme lorsqu’il y a un motif pour le rompre,
s’appelle prema.»

22 Cette définition de prema, tirée du Sr7 Ujjvala-nilamani (14.63), est
reprise par Sri Vigvanatha Cakravarti dans son commentaire du verset
10.60.51 du Srimad Bhagavatam, qui décrit I’amour pur unissant
Rukmini et Krsna.
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samyan masrnita-svanto mamatvatisayankitah
bhavah sa eva sandratma budhaih prema nigadyate

(Srf Bhakti-rasamyta-sindhu 1.4.1)

«Lorsque le bhava est fortement condensé, les sages lui
donnent alors le nom de prema. Ce prema fait completement
fondre le cceur et produit un sens extréme de possessivité
(mamatd) envers son objet, SrT Krsna.»

Srila Riipa Gosvami a également défini sneha
(«I’affection»), mana («I’humeur boudeuse»), pranaya
(«’amour intime»), rdaga («’amour spontané»), anuraga
(«les prémisses de I’amour extatique»), bhava («I’amour
extatique»), mahabhava («l’extase spirituelle la plus
élevée»), mdadana («l’extase la plus élevée dans la
rencontrey), etc. Personne n’avait jamais décrit ces états
auparavant. Comme je 1’ai mentionné¢ précédemment, des
érudits d’autres sampradayas — méme des mayavadis®, les
monistes de 1’école de pensée advaitavada — illustrent
également leurs propos et leurs écrits avec ses définitions.

23 Les mayavadis affirment que ce monde matériel est asatya,
apratisthita et aniSvara. Asatya parce qu’il est, selon eux, une
illusion, tout comme une corde peut étre prise pour un serpent;
apratisthita car il n’a, disent-ils, pas de base, a I’instar d’une fleur
dans le ciel; et anisvara parce qu’ils soutiennent qu’I§vara n’est pas
la cause de la création.

20



adadanas trnam dantair
idam yace punah punah
Srimad-ripa-padambhoja-

dhulih syam janma-janmani
(S'rz' Mukta-carita, Srila Raghunatha Dasa Gosvamni)

«Un brin de paille entre les dents, je prie sans cesse
humblement de pouvoir devenir, vie aprés vie, une particule
de poussiére aux pieds pareils au lotus de Sri Riipa
Gosvami.»
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A Propos de Srila Riipa Gosvamt**

Srila Ripa Gosvami Prabhu est 1’un des six Gosvamis
dans les divertissements de SrT Gauranga (sr7 gauranga-lild)
et Si1 Riipa-maifijarT dans ceux de Radha-Krsna a Vrndavana
($r7 vraja-lild). Ses ancétres sont originaires du Karnataka et,
pour une raison inconnue, I’un d’eux est venu s’installer au
Bengale. En 1489 (1411 de 1’ére Sakabda), Sri Riipa apparait
a Moragram (Madhaipura, Bengale) dans la lignée
brahmanique Yajurvedi, descendant de Bharadvaja Rsi (fils
de Brhaspati). Son pére s’appelait Sri Kumaradeva, son frére
ainé était Sri Sanatana Gosvami et son frére cadet, SiT
Anupama (Vallabha), était le pére de S Jiva Gosvami. Dés
leur plus tendre enfance, les trois garcons étaient tres
attachés aux pieds pareils au lotus du Seigneur Supréme.

Aprées avoir achevé leurs études aupres du fleuron des
enseignants, Sr Vidya-vacaspati, $r Riipa et Sri Sanatana,
par leur intelligence vive, leur générosité¢ et leurs qualités
remarquables, firent forte impression auprés du sultan
Hussein Shah, alors gouverneur musulman du Bengale
(Gaudadesa). Bien qu’ils s’éleverent aux plus hautes sphéres
— Sr7 Riipa devint Dabira Khasa, le secrétaire particulier du
sultan, et St Sanatana, Sakara Mallika, son Premier ministre
—, ils s’efforgaient désespérément de se sortir de cette
situation. Ils durent leur salut en 1514 a la venue, dans le
village de Ramakeli, de Sri Caitanya Mahaprabhu, qui
effectuait alors Son premier voyage vers Vraja — destination

24 Extrait de I'ouvrage Sri Utkalika-vallari de Sri Ripa Gosvami
présenté par Srila Narayana Mahardja (© 2010 Gaudiya Vedanta
Publications).
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qu’ll n’atteignit pas puisqu’ll fit demi-tour en chemin pour
rentrer 4 Jagannatha Puri. Aprés leur rencontre, Srila Riipa
Gosvami fut si désireux d’obtenir les pieds pareils au lotus
de Krsna qu’il quitta ses fonctions auprés du gouverneur.
C’est au cours de Son second voyage a Vraja, lors de Son
retour a Purl, que Sri Caitanya Mahaprabhu rencontra Sri
Riipa et I’investit de Son énergie divine en lui donnant une
explication sans précédent du bhakti-rasa-tattva. Cet épisode
est relaté dans le Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila
19.136-137):

prabhu kahe, Suna, riipa, ‘bhakti-rasera laksana’

sutra-ripe kahi, vistara nd yaya varnana

parapara-siunya gabhira bhakti-rasa-sindhu

tomaya cakhdite tara kahi eka ‘bindu’

«Sriman Mahaprabhu dit: ‘““Mon cher Riipa, Je vais te
donner un apergu des caractéristiques du bhakti-rasa. Cet
océan est illimité et insondable, et il est impossible de le
décrire complétement. Je vais donc ne t’en décrire qu’une
seule goutte.”’»

Pendant dix jours, a Prayaga, Mahaprabhu lui fit une
présentation inédite du bhakti-rasa-tattva. Srila Ripa
Gosvami a expliqué tout cela dans ses ouvrages, incluant les
Bhakti-rasamrta-sindhu, Ujjvala-nilamani, Lalita-madhava
et Vidagdha-madhava.

Sr1 Ripa Gosvami est renommé pour ses qualités

23



(humilité, le renoncement a la vie de famille et aux objets
des sens, etc.), qui proviennent de son amour
incommensurable pour SrT Caitanya Mahaprabhu. Sa vie est
décrite de maniére élaborée dans des ouvrages comme le Sr7
Caitanya-caritamrta et le Bhakta-mala, pour ne citer qu’eux.
Srila Narottama Dasa Thakura lui a décerné le titre de §r7
caitanya mano ’bhista sthapaka — «celui qui a établi la
mission de combler le désir le plus cher a Sri Caitanyay.
Sriman Mahaprabhu lui donna deux instructions: restaurer
les différents lieux de divertissements de Krsna a Vraja et
rédiger des ouvrages sur le vaisnavisme gaudiya.

De Prayaga, Srila Riipa Gosvami se rendit pour la
premi¢re fois a Vrndavana en 1514, puis retourna au
Bengale pour gérer des affaires familiales et suivre
I’éducation de son neveu, qui deviendra plus tard Srila Jiva
Gosvami. Il rejoignit ensuite Nilacala pour y retrouver
Mabhaprabhu.

Pendant son séjour au Bengale, Srila Riipa Gosvami
commengca a rédiger ses deux piéces de théatre (Vidagdha-
madhava et Lalita-madhava). Afin d’apaiser ses sentiments
de séparation pour Vraja-mandala, il nourrissait le désir de
présenter dans un méme livre les divertissements de
Vrndavana et ceux de Dvaraka, mais alors qu’il voyageait en
Orissa, dans la ville de Satyabhamapura, Sri Satyabhama-
devi lui apparut en réve et lui ordonna de composer deux
piéces distinctes. A Nilacala, Mahaprabhu lui enjoignit de
faire de méme. Ainsi, devant Ses dévots assemblés, Sriman
Mahaprabhu était ravi d’entendre les compositions de Sri
Rapa. Seuls les rasika-bhaktas comprendront la joie que
tous pouvaient ressentir.

A Vrndavana, I’endroit ou gisait enterrée I’ancienne
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miirti de St Govindadeva lui fut révélé et il chargea le jeune
Rajputa Man Singh, qui deviendra plus tard le commandant
en chef des armées de 1’empereur Akbar, d’ériger un temple
pour la déité. Evaluant I’influence de I’ceuvre des Gosvamis,
I’historien A.K. Majumdara déclare: «On ne saurait jamais
trop encenser Sanatana, Riipa et Jiva Gosvamis [leur neveu].
Ils ont fait naitre le Vrndavana moderne et en ont fait un
centre du vaisnavisme gaudiya.»

Vivant comme un ascéte, Srila Ripa Gosvami a
compos¢ une littérature abondante afin d’établir les
fondations de la philosophie vaisnava gaudiya. Son ceuvre,
d’une beauté poétique inégalée et d’un rayonnement unique
dans la pensée théologique, est comparable a celle des
évangélistes qui rédigérent les Evangiles pour établir le
christianisme. Dans ses jeunes années, il composa une
comédie sur les divertissements de Krsna appelée Dana-
keli-kaumudi, ainsi que deux poemes narratifs, Uddhava-
sandesa et Hamsadiita. Quelques années apres, il écrivit des
ouvrages  théologiques: le  Bhakti-rasamrta-sindhu,
I’Ujjvala-nilamani et le Laghu-bhagavatamrta; des piéces
de théatre: Vidagdha-madhava et Lalita-madhava; un large
recueil de versets poétiques intitulé Stava-mala; une
anthologie de poésiec nommée Padyavali, ainsi que le
Radha-krsna-ganoddesa-dipika. Citons également Nikurija-
rahasya-stava, Mathurda-mahatmya, Krsna-janma-tithi-vidi,
Prayuktakhyat-manjart et Nataka-candrika, qui comptent
parmi ses ouvrages les plus célébres.

L’ceuvre et les enseignements de Srila Riipa Gosvami
sont toujours vivaces de nos jours a Vrndavana, qui est
devenue la ville aux 5000 temples, dans ses écrits, traduits
en plus de cent langues et lus dans le monde entier, dans des
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conférences qui le glorifient, comme la Riipa Gosvami
Conference sur le vaisnavisme, tenue annuellement le jour
de sa disparition, et dans le cceur des vaisnavas ripanugas
de la sampradaya Gaudiya, qui le vénérent pour avoir révélé
le désir le plus intime du Seigneur.
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Les Instructions de Sri Riupa
Gosvami sur I’Obtention

du Krsna-bhakti-rasa®

Ceux qui souffrent, ceux qui aspirent a la richesse, ceux
qui sont curieux et ceux qui recherchent la connaissance sont
a méme de vénérer Bhagavan, le Seigneur Supréme, si leur
mérite spirituel (bhakti-sukyti) le permet. Mais a moins de
développer un niveau de conscience empreint de dévotion
pure et aimante pour Krsna (krsna-bhakti-rasa-bhavita
matih), ils ne peuvent obtenir 1’avidit¢é pour le bonheur
inhérent au service de Sr Krsna, pas méme avec des crédits
pieux accumulés pendant des millions de vies. C’est
pourquoi, dans la Sri Upadesamrta (8), St Ripa Gosvami
Prabhu a indiqué la méthode pour atteindre cette avidité:

tan-nama-ripa-caritadi-sukirtananu-
smrtyoh kramena rasand-manast niyojya
tisthan vraje tad-anuragi jananugami

kalam nayed akhilam ity upadesa-saram

«On doit utiliser tout le temps dont on dispose a engager 1’un
apres l'autre la langue et le mental dans le chant et le
souvenir attentif des noms, forme, attributs et

25 Extrait de Dintroduction du Sr7 Utkalikd-vallari de Sri Srimad
Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja (© 2010 Gaudiya
Vedanta Publications).
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divertissements de SrT Krsna, tout en vivant & Vraja et en
suivant I’exemple des habitants éternels de Vrndavana, qui
possédent un amour spontané inhérent pour Sa personne.
Telle est I’essence de tous les enseignements.»

Ce verset exprime clairement que, pour les dévots qui
désirent ardemment le vraja-rasa, il est fortement
recommandé de vivre a St Vrndavana-dhama. Les écritures
pronent d’y résider, peu importe la maniére. Cependant,
comme l’ont enseigné Sriman Mahaprabhu et Sri Ripa
Gosvami, qui a manifesté les désirs les plus chers a son
Seigneur, demeurer simplement physiquement a Vraja ne
suffit pas pour obtenir les douces relations transcendantales
savourées dans le service d’amour spontané a S1i Krsna
(visuddha-bhakti-rasa). C’est la raison pour laquelle, dans le
verset qui nous occupe, Srila Riipa Gosvami Prabhu a
également décrit la fagon de vivre a Vrndavana.

Nul ne sera en mesure de connaitre les sentiments les
plus purs et exaltés dans la relation d’amour conjugal
(unnatojjvala-rasa-maya prema-bhakti), tels que cultivés et
répandus par Riipa Gosvami — en d’autres termes, nul ne
pourra devenir un serviteur de Riipa Gosvami (ripanuga) —
méme en marchant sur les traces de ceux qui pratiquent la
vaidhi-bhakti, que dire de suivre ceux qui feignent le
bhajana pour camoufler leur recherche de plaisir des sens,
tels que manger, dormir, se divertir, acquérir des biens ou
des richesses, rechercher 1’adoration ou la célébrité.
L’unique moyen d’obtenir cette prema-bhakti des plus
exaltées est de se placer sous I’égide de maitres spirituels
rasikas, qui suivent les compagnons de Sri Vrajendra-
nandana appartenant aux divertissements intimes de Vraja,
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et de constamment pratiquer sous leur direction.

Ainsi, la seule présence physique a Vraja ne fait pas
d’une personne un véritable Vrajavasi. Au contraire, résider
a4 Vraja n’est couronné de succés que si 1’on engage
pleinement le mental et le coeur afin de rester
continuellement sous la guidance des dévots absorbés dans
le vraja-rasa. Pour établir ce principe, Sriman Mahaprabhu
qualifiait Srila Svariipa Damodara Gosvami de «pur
Vrajavasi», bien que ce dernier n’y ait jamais habité.

Rappelons-nous d’une chose: au stade néophyte, le
pratiquant est empétré dans ses vices et mauvaises habitudes.
Aussi n’est-il pas approprié pour lui de s’engager dans la
contemplation (smaranam) exclusive des divertissements du
Seigneur. En agissant de la sorte, sous prétexte d’accomplir
son bhajana en solitaire, il ne ferait que favoriser la
léthargie. Srila Riipa Gosvami est le précepteur (@carya) du
rasa transcendantal (aprakrta) qui a enseigné par I’exemple
comment savourer ces sentiments divins. Il a défini la
méthode pour pratiquer le service de dévotion spontané
(raga-bhajana). Transgresser cette régle de conduite et
s’efforcer d’afficher un semblant de dévotion des plus
¢élevées au Seigneur Hari ne serait que pure fourberie. Un tel
acte ferait montre d’'un manque de maitrise de soi et serait
impertinent, offensant et entaché de bien pictres augures,
menant a la dégradation de la société. N’oublions jamais
cette instruction de notre vénérable parama-gurudeva, Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvatt Prabhupada:

kirtana-prabhdve, smarana hoibe,

se-kale bhajana-nirjana sambhava

29



«On doit toujours accomplir le kirtana, la glorification
sonore des nom, forme, qualités et divertissements du
Seigneur. Ce kirtana nous permettra de nous souvenir
automatiquement de Si Krsna et de Ses attributs. Un tel
souvenir, induit par ce kirtana, rend le bhajana solitaire
possible.»

C’est pourquoi le sadhaka désirant obtenir une particule
de la félicité¢ du service qui est intrinséque a 1’unnatojjvala-
bhakti-rasa, le rasa le plus élevé et le plus éclatant de
1’amour conjugal dont Srila Riipa Gosvami se languit tant,
doit s’affranchir de tout désir ultérieur (anyabhilasita-sunya)
et, en s’efforcant de développer une bienveillance
authentique envers Krsna (anukiila krsna-anusilana-mayi),
cultiver la dévotion la plus exaltée (uttama-bhakti) dans la
compagnie de dévots affectueux et de disposition égale.
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Uttama-bhakti¢

La forme originelle de Bhagavan est apparue dans cet
age de querelle et d’hypocrisie en tant que Sri Caitanya
Mahaprabhu afin de délivrer tous les étres vivants. Dans son
Sri Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.11), Srila Rapa Gosvami,
qui est la personnification de tout ce qui est cher au Seigneur
(priva-svaripa) et qui est le plus illustre parmi ceux qui ont
défini et comblé les désirs les plus chers & Son cceur, a
dévoilé les symptomes de 'uttama-bhakti, «le zénith du
service de dévotion a ST Krsnay:

anyabhilasita-sunyam
Jjhaana-karmadyanavrtam
anukilyena-krsnanusilanam
bhaktir-uttama

anya-abhilasita — enclin aux désirs égoistes; sunyam — dénué
de; jiana — connaissance; karma — actes intéressés; adi —
etc.; anavrtam — non occultée par; anukiilyena — bien
intentionné envers Sa personne; krsna — Krsna; anu —
perpétuelle, ininterrompue; Silanam — efforts ardents;
bhaktir-uttama — le zénith de la bhakti («le service de
dévotion a Krsna»).

26 Article de Sr Srimad Bhaktiprajiana Kesava Gosvami Mahardja,
traduit du Sr7 Gaudiva Patrika (n°3, 1949), paru dans Rays of the
Harmonist (n°18, kartika 2008).
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«La pratique intense et ininterrompue d’activités accomplies
exclusivement pour le plaisir de Si1 Krsna et dans une
disposition bienveillante”” a Son égard, qui n’est pas
recouverte par karma et jiiana, ni aucune autre occupation,
et libre de tout désir personnel, porte le nom d’uttama-
bhakti.»

Le sadhaka qui réfléchit au sens de ce verset et 1’étudie
avec attention sous I’égide et le soin des fidéles de Srila
Riipa Gosvami saisira clairement le véritable sens du mot
bhakti et obtiendra la réalisation du service de dévotion.

La définition parfaite

L’affirmation du Srimad Bhagavatam (1.3.28) — krsnas tu
bhagavan svayam — «alors que toutes les autres formes
divines sont Ses émanations, Sri Krsna est Dieu la Personne
Supréme dans Sa forme primordiale» est communément
acceptée comme la définition du sambandha-tattva, les
relations ontologiques. De méme, dans le verset qui nous
occupe, la définition de 1’uttama-bhakti doit étre acceptée
comme se rapportant a abhidheya-tattva, le moyen
d’atteindre le but (krsna-prema).

Il est dit: sa caniyame-niyama-karini — «La définition
compléte d’une chose est celle qui englobe et dépasse toutes
les autres; elle est, de fait, considérée comme la plus

27 Une disposition attentionnée ou sympathique, montrant de la
considération pour autrui. Autres synonymes: «affection, amour,
penchant, intimité, agrément, charme, gratitude, reconnaissance,
douceur, tendresse» (définition de «bien intentionné» dans le
dictionnaire d’Oxford).
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importante.»

Ceux qui recherchent les fruits des actes, les adeptes de
la spéculation philosophique, les yogis mystiques, ceux qui
offrent les résultats de leurs actions a Dieu, ceux qui
cherchent a jouir du plaisir des sens, les religieux capricieux,
ainsi que les membres de diverses sectes, propagent leurs
propres conceptions de la bhakti. Ce verset, qui recense les
symptomes de la dévotion a Krsna, a considérablement
bouleversé leurs opinions, compréhensions et conclusions en
démontrant leur inconsistance, leurs défauts et comment
elles induisent en erreur.

Caractéristiques intrinséques et externes

«La pratique intense et ininterrompue d’activités accomplies
exclusivement pour le plaisir de Sii Krsna et dans une
disposition bienveillante & Son égard, qui n’est pas
recouverte par karma et jiiana, ni aucune autre occupation,
et libre de tout désir personnel, porte le nom d’uttama-
bhakti.»

Les caractéristiques décrites dans la seconde moiti¢ du
verset (anukiilyena-krsna-anu-silanam) incluent directement
la forme de la bhakti, c’est pourquoi elles sont dites
intrinséques (svaripa-laksana), alors que celles recensées
karma-adi-anavrtam) sont appelées externes (tatastha-
laksana).®®

28 Le sens littéral des mots svariipa, tatastha et laksana est: sva signifie
«la sienne, intrinséque»; ripa se traduit par «forme»; tata veut dire
«démarcation, frontiére, limite»; stha, «situé dans», et laksana,

33



Une analyse technique de Dinterprétation de la
racine verbale $il

Ce verset ne contient pas de verbe, mais la racine verbale si/
apparait clairement dans le substantif anusilanam. Ce mot
est formé de la racine si/ a laquelle on a ajouté le préfixe
anu. En grammaire sanskrite, on peut interpréter un verbe de
dix maniéres (ganas)®. Parmi ces ganas — dont le premier
s’appelle cura-gana —, la racine verbale si/ se traduit par
«exercice ou discipline répété-e ou permanent-e» (abhydsa).
Dans cette interprétation, si/ comporte 1’idée de «en cours»
(pravrtti) comme sa caractéristique essentielle. Dans les
autres ganpas — commencant par bhva-gana —, Sil signifie
«calme profond, concentration ou contemplation d’un objet
dans un but particulier» (samadhi). Dans cette interprétation,
la caractéristique essentielle de si/ est le retrait, le
désengagement (nivrtti).

Actions et états émotionnels

L’expression de la bhakti se fait a travers les efforts actifs
(cesta) et les états émotionnels (bhava). La racine verbale i/
reprend ces deux aspects de la bhakti.*®

«symptome» (au singulier ou au pluriel).

29 «Une série de racines ou de mots obéissant a la méme régle et
nommeés d’aprés le premier mot de la série.» (Dictionnaire de sanskrit
Monier Williams)

30 Dans la section précédente, abhydsa peut étre considéré comme une
action et samddhi comme un état émotionnel.
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Engagements et désengagements dans I’action

La particularit¢ de I’action d’anusilanam pour Sii Krsna
s’exprime a travers le corps, le mental et les paroles. Chacun
de ces moyens d’expression se situe toujours dans les deux
formes: engagements (pravrtti-ripa) et désengagements
(nivrtti-ripa).

S’engager dans les neuf branches principales de la
bhakti, qui constituent sa véritable forme, par le biais des
corps, mental et paroles, reléve d’un engagement actif
(pravrtti-atmaka-cesta) dans krsna-anusilanam. D’un autre
cOté, s’abstenir résolument d’offenser le saint nom de Krsna
ou Son service reléve, lui, d’un désengagement actif (nivriti-
atmaka-cesta).

Constants et ininterrompus

Le préfixe anu peut signifier «suivre, accompagner», mais
aussi «de maniére répétée, en continu». Dans son SiT
Harinamamrta-vyakarana (4.107), Srila Jiva Gosvami
commente son utilisation dans le contexte de krsna-
pravacaniya (voir le karma-pravacaniya de Panini"):

laksana-vipse-ittham-
bhiitesvabhir-bhage pariprati
‘anu’ resu saharthe ca

hine tupas-ca kathyat

31 «Un terme pour certaines prépositions non liées a un verbe mais
gouvernant généralement un nom (soit séparé de lui, soit formant
avec lui un mot composé).» (Dictionnaire de sanskrit Monier
Williams)
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«Les spécificités qui sont reprises dans chacun des préfixes
pari, prati et parfois dans abhi [plus particulierement «versy,
«individuellement» ou «l’un apreés 1’autre»] sont incluses
dans le préfixe anu. Notons qu’a ’instar du préfixe upa, anu
exprime également I’accompagnement ou 1’infériorité.»

Le préfixe anu est employé dans ce verbe avec la racine
verbale i/ pour indiquer I’idée «d’efforts ardents et
continus». En d’autres termes, les efforts soutenus (silanam)
dont il est question dans cette définition de 1’uttama-bhakti
doivent étre constants et sans la moindre interruption. En
outre, ils doivent étre exclusivement accomplis pour Sii
Krsna. Quand anu-silanam, dans ses deux caractéristiques, a
savoir les efforts actifs et les états émotionnels, est fait dans
I’unique but de plaire a Krsna, alors il releve de la bhakti,
d’ou le mot krsna-anu-silanam.

Définitions incomplétes ou erronées

Des actes favorables exclusivement accomplis pour la
satisfaction du Seigneur rentrent dans le cadre de la bhakti. 1l
apparait évident que les efforts soutenus et continus
(anusilanam) doivent étre immédiatement plaisants a la
personne a laquelle ils sont destinés. Ainsi, il semble que
nous ayons découvert la définition de la bhakti dans le seul
terme krsnanusilanam.>*

Cependant, cette caractéristique de la bhakti connait
deux imperfections (dosa). Sous certains aspects, elle inclut

32 La définition qui nous occupe est «efforts ardents et continus
accomplis exclusivement pour Sr1 Krsna», ce qui implique qu’ils
«doivent satisfaire sur le champ celui a qui ils s’adressent».
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trop (ativyapti-dosa) et, a d’autres niveaux, elle exclut trop
(avyapti-dosa). Les caractéristiques qui ne sont pas teintées
d’imperfections ou d’inconsistance sont les spécificités
correctes de la bhakti.

Sur-extension

Si la bhakti n’était définie que par krsnanusilanam («efforts
soutenus et ininterrompus accomplis exclusivement pour Sri
Krsna»), ou pour Sa satisfaction, alors cela établirait que
méme des démons méprisables comme les féroces lutteurs
de Karhsa, Caniira et Mustika, sont des dévots. Ici, nous
constatons que les symptomes de la bhakti sont trop
inclusifs. Cela reléve d’ativyapti-dosa.

Quand Sr7 Krsna a entendu les paroles de défi de Caniira
et Mustika, alors qu’ll pénétrait dans 1’aréne de combat, la
joie de I’héroisme (vira-rasa) s’est éveillée en Lui. En effet,
lorsqu’un guerrier regoit des coups de son adversaire, il
éprouve un certain contentement. Ainsi, quand Krsna
essuyait les assauts répétés de Caniira et Mustika, qui
redoublaient d’efforts pour L’attaquer, Il ressentait
naturellement de la joie. Doit-on pour autant en déduire que
les deux lutteurs sont des bhaktas? Puisque leurs efforts
avaient pour but de nuire au Seigneur, et pas de Lui faire
plaisir, nul n’en conclura que ce sont des dévots.

Sous-extension

A Tinverse, définir la bhakti comme un acte visant
simplement a plaire a Sr1 Krsna impliquerait que celui qui,
par ses actes, Lui déplairait ne serait pas un bhakta et que, de
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fait, ses efforts ne constitueraient pas des expressions de la
bhakti.

Ilustrons cela a 1’aide d’un exemple: une fois, Mére
Yasoda donnait le sein a bébé Krsna quand le lait qu’elle
avait mis a bouillir sur le feu se mit a déborder. Elle posa
donc rapidement a terre son fils, & Son grand déplaisir, et
courut pour sauver le précieux liquide. Krsna était si frustré
que, Se mordant les lévres, 11 cassa un pot en terre rempli de
yaourt. Il était si malheureux de Se sentir privé du lait de Sa
mere & Sa pleine satisfaction qu’ll éclata en sanglots.

Quand Yasoda empécha son petit Krsna d’étre repu, Il
n’était pas le moins du monde satisfait de son attitude. Ainsi,
dans le cas présent, limiter la bhakti au seul krsnanusilanam
en restreindrait la définition et nous tomberions alors sous le
coup d’avyapti-dosa.

Mere Yasoda est la déité tutélaire de la pure dévotion
dans la relation parentale (vatsalya-rasa). Le moindre de ses
gestes vise a servir S1i Krsna. Dans ce divertissement, elle
s’était dit: «Mon lait seul ne suffira pas a nourrir pleinement
Krsna, mais celui qui est sur le feu, en train de déborder, si.»
Bien que Yasoda fiit la reine de Vraja et qu’elle fiit sans
cesse entourée d’innombrables serviteurs, elle avait trait
elle-méme les vaches et fait chauffer leur lait, qui était
d’excellente qualité. Alors, de ses propres mains, elle put
préparer le beurre le plus raffiné pour son fils adoré. «Méme
si je sais que je vais mécontenter Krsna, pensait-elle, je dois
sauver ce lait pour Lui.» De telles pensées permettent a sa
prema-bhakti d’atteindre des proportions exceptionnelles et
de transparaitre dans tout ce qu’elle fait. Ses actes ne sont
jamais rien d’autre que de la bhakti.
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Une générosité authentique

Le mot anukiilyena évite que les erreurs des sous-extension
(avyapti-dosa) et sur-extension (ativyapti-dosa) ne viennent
altérer la définition de la bhakti. Dans le cas instrumental®,
I’adjectif anukiila («gentily) devient anukiilyena («bien
intentionnéy). Qui aspire a accomplir «des efforts soutenus
et ininterrompus exclusivement pour Sri Krsna»
(krsnanusilanam) doit au préalable développer une attitude
bien-intentionnée a Son égard (anukiila). Son unique
ambition doit étre de satisfaire et de plaire au Seigneur et il
doit, pour cela, extirper complétement la moindre trace
d’hostilité  (pratikilatd) de son coeur. Méme si le
krsnanusilanam de quelqu’un semble temporairement
entiérement favorable a Sri Krsna, s’il n’est pas totalement
dénué d’hostilité sous-jacente et d’aspiration au plaisir des
sens, il ne peut étre qualifié de bhakti. Bien que ses actions
puissent momentanément plaire au Seigneur, si la personne
nourrit des désirs personnels ou des motivations autres que
celles de Le satisfaire, elle ne récoltera pas le véritable fruit
de la bhakti, & savoir I’amour supréme de Dieu (prema). Au
lieu de cela, le résultat obtenu correspondra simplement a
ses motivations personnelles.

«Satisfaire Srila Gurudeva me maintient en vie»

Nombre de disciples de notre Srila Gurudeva, jagad-guru
paramardadhyatama Sr1 Srila Prabhupada, ont pleinement

33 Le cas instrumental s’exprime par 1’inflexion ena en sanskrit et par
les prépositions «par» ou «avec» en frangais. Par exemple, dans
I’expression «pergue directement par les yeux» ou «avec les yeux», le
mot «yeux» est employé au cas instrumental.

39



engagé leurs corps, mental, paroles et richesse a I’aider a
combler les ambitions les plus chéres a son ceeur. Bien qu’il
était incommensurablement satisfait de leur service
(anusilana), certains d’entre eux, apres 1’avoir servi de la
sorte pendant de nombreuses années, ont décidé de
I’abandonner, lui leur guru (guru-tydga), quand d’autres ont
développé une propension a 1’exploiter (guru-bhoga). Ainsi,
plutdt que d’ceuvrer pour s’imbiber de I’idéal et du caractére
de notre Sri Gurupada-padma, qui était constamment
immerg¢ dans le bhajana, ils ont simplement extérieurement
imité ses actes et ont eu I’audace de se poser en gurus. Le
premier stade de la bhakti ne s’est méme pas manifesté dans
leur ceeur.

Si nous en contemplons la cause, nous comprenons que,
pendant qu’ils le servaient, ils n’ont pas maintenu 1’attitude
appropriée: «Srila Gurudeva sera satisfait de mon service, et
le satisfaire me maintient en vie.» Puisqu’ils I’ont servi avec
d’autres motivations, et pas exclusivement dans 1’espoir de
lui plaire, ils ont été trompés et n’ont pas récolté le fruit de
servir un sadhu. Au contraire, ils ont obtenu ce qu’ils
convoitaient secré¢tement. Quand le but d’une personne est
authentique, la bhakti apparait dans son cceur; ainsi, toutes
les caractéristiques de la dévotion, qui sont mentionnées
dans les écritures, se manifesteront en elle et toutes les
aspirations et les souffrances opposées disparaitront
graduellement.

Les caractéristiques identiques a la bhakti

A ce stade de notre analyse, nous avons vu que I’emploi du
mot anusilanam («efforts soutenus et ininterrompus») est
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loin d’étre insignifiant. C’est pourquoi nous ne pouvons
assumer que l’adjectif anukiilya suffit a définir la bhakti.
Comme indiqué plus haut, d’un c6té, les efforts soutenus et
ininterrompus accomplis exclusivement pour Sii Krsna
(krsnanusilanam) ne relévent pas de la bhakti s’ils ne sont
pas dénués d’animosité. D’un autre coté, méme si le
krsnanusilanam de quelqu’un déplait au Seigneur, s’il est
dépourvu d’hostilité, il est de plein droit qualifié de bhakti.
Ainsi, si satisfaire SrT Krsna peut ne pas nécessairement étre
de la bhakti, le krsmanusilanam qui est favorablement
disposé a Son égard en est assurément.

En outre, sans considérer les efforts actifs et les états
émotionnels impliqués dans anusilanam, la simple absence
d’hostilité ne constitue pas de la bhakti. Par exemple, les
pots et autres objets inertes ne nourrissent pas d’hostilité
envers Krsna, mais, parce qu’ils ne sont pas conscients, ils
ne peuvent accomplir d’efforts actifs pour le Seigneur, ni
Lui exprimer leurs sentiments. Par conséquent, les deux
termes combinés anukiilyena et krsnanusilanam révélent les
caractéristiques intrinséques de la bhakti.

Les écritures stipulent (Siddhanta-ratna 8.2):

tad-abhinnatve sati tad-bhodakatvam
svaripa-laksanam

«Ce qui demeure identique a un objet, tout en en permettant
la compréhension, porte le nom de caractéristique
intrinséque (svaripa-laksana).»
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L’expression charniére anukitlyena krsnanusilanam — «la
nature extraordinaire des efforts soutenus et ininterrompus
accomplis exclusivement pour Sti Krsna et disposés
favorablement a Son égard» (anukitlya) — nous permet de
saisir le sens des mots krsna-bhakti. En méme temps, les
termes anukitlyena krsnanusilanam sont véritablement
identiques a la  krspna-bhakti. Ainsi, ils constituent la
caractéristique intrinseéque (svaripa-laksana) de la krsna-
bhakti.

Caractéristiques distinctes de la bhakti

Considérons maintenant les deux caractéristiques externes.

tad-bhinnatve sati tad-bhodakatvam

tatastha-laksanam

«Ce qui demeure distinct d’un objet, tout en en permettant la
compréhension, porte le nom de caractéristique externe
(tatastha-laksana).» (Siddhanta-ratna 8.2)

Dans la premiére moiti€ du verset (anyabhilasita-
sunyam  jiana-karmadyandavrtam), les termes anya-
abhilasita et jiana-karma-adi décrivent ’uttama-bhakti en
s’en distinguant.  C’est pourquoi ils en constituent les
caractéristiques externes (fatastha-laksana).

Sans motivation égoiste ultérieure
Le but de la phrase anya-abhilasita-sunyam est de révéler
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que, tout en recherchant constamment le bonheur de Sri
Krsna, on doit uniquement aspirer a obtenir la bhakti sans
nourrir de motivation égoiste ultérieure, comme désirer
atteindre les planétes édéniques.

Que le terme anyabhilasita ait été préféré a anyabhilasa
est lourd de sens. Bien que les priéres de certains dévots
puissent parfois apparaitre comme anyabhilasa — motivées
par des désirs autres que le plaisir de SrT Krsna —, elles ne
sont néanmoins pas sujettes a les favoriser (anyabhilasita).

Ilustrons ce point par un exemple: Sri Yudhisthira
Maharaja aspirait a devenir ’empereur du monde afin de
servir S1T Krsna. A cette fin, il Le supplia de lui permettre
d’accomplir le rajasiya-yajiia®. Apparemment, son désir
d’accéder au trone relevait uniquement d’anyabhilasa, mais
en fait il était dénué d’anyabhildsita. Sa véritable motivation
était d’avoir 1’opulence nécessaire pour servir le Seigneur
dans le faste seyant a Sa position. En d’autres mots, son
aspiration a la souveraineté sur le monde entier n’était pas
motivée par un désir de grandeur personnelle.

Le terme anyabhilasita se compose du nom anyabhilasa
(«motivation ultérieure égoiste») et du suffixe nin, qui se
traduit par «favoriser». Ainsi, anyabhilasita signifie
«favoriser des motivations personnelles ultérieuresy.

Devant un danger imminent, un Suddha-bhakta peut
prier Sr1 Bhagavan de le sauver. Bien que sa priére semble
relever d’anyabhildsa, elle n’altérera en rien sa bhakti.

34 Le rajasiiya-yajiia ne peut étre accompli que par un roi ou un
empereur qui a déja soumis le monde entier, par la force ou le
consentement, et a authentifi¢é sa conquéte en utilisant les moyens
décrits dans les sastras.
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Non recouvertes

Les activités ininterrompues, sous la forme d’efforts
tangibles et d’émotions, accomplies exclusivement pour Sri
Krsna et avec bienveillance a Son égard, qui ne sont pas
recouvertes par la connaissance (jfiana) ou les actes
intéressés (karma), portent le nom d’uttama-bhakti.

Ici, jAana renvoie a la recherche du Brahman
impersonnel; karma se référe aux rituels quotidiens (nitya-
karma) et a ceux faits lors d’occasions spécifiques
(naimittika-karma) tels que mentionnés dans les smrti-
Sastras; et adi (littéralement: «etc.») indique les formes
futiles de renoncement (phalgu-vairdagya), le yoga mystique
(astanga-yoga), ’abhydsa-yoga tel que décrit dans les
sankhya-sastras (les écritures traitant de 1’énumération
empirique des éléments constituant I’univers), etc.

Le sadhaka doit rejeter toutes les disciplines énumérées
ci-dessus, car elles recouvriraient sa dévotion et ne visent en
rien le bonheur du Seigneur. Par leur biais, le sadhaka peut
obtenir des pouvoirs mystiques, qui tous sont
diamétralement opposés & la recherche du plaisir de Sri
Krsna. Puisque ces formes de jiiana et de karma occultent
totalement la dévotion, elles sont réprouvées.

Le mot anavrtam («non recouvertes»), employé en lien
avec jaana et karma, a été préféré a sunya, qui signifie
«dénué de». La raison en est que certaines formes de jiiana
et de karma font partie intégrante de la bhakti. Le jiana
suprémement pur est présent dans la bhakti en tant que
recherche de la déité digne d’adoration et en tant que
connaissance de la réalit¢ de Dieu la Personne Supréme
(bhagavat-tattva-jiiana). Quant au karma (littéralement:
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«actiony), il est présent dans la bhakti en tant que service
actif, comme nettoyer le temple, cuisiner, etc. Ces activités
sont incluses dans les neuf branches de la bhakti et ne
constituent pas des actes matériels. Si la phrase jiana-
karma-adi-sunya avait été utilisée, ce qui veut dire «dénué
de jiiana, karma, etc.», le visuddha-bhakti-tattva-jiiana («la
connaissance de la réalit¢ de la bhakti supréme et purey)
mentionné précédemment, tout comme le service de
Bhagavan, auraient été réprouvés, méme si ces formes de
Jjfana et karma n’occultent en rien la bhakti. En fait, elles la
nourrissent de maniere indispensable.

La perfection de la bhakti la plus élevée

Dans notre analyse du terme krsnanusilanam, nous devons
inclure 1’anusilanam pour toutes les formes du Seigneur,
comme Rama et Nrsimha, par exemple. Cependant, a la
lumiére de cette compréhension, il aurait été judicieux que
Srila Rapa Gosvami, le guru originel et vénéré des gaudiya-
vaisnavas, ait laissé une indication de la suprématie de
luttama-bhakti dans cette définition parfaite: la suprématie
observée aux niveaux les plus exaltés dans le bhajana des
vaisnavas gaudiyas.

Srila Krsnadasa Kavirdja Gosvami était un compagnon
des plus distingués de Srila Riipa Gosvami. En raison de leur
grande proximité, il comprit ce que renfermait le coeur de ce
dernier et a, par conséquent, écrit anukiilye sarvendriye
krsnanusilana dans sa traduction du verset qui nous occupe.
Il a employé les mots sarva-indriya («avec tous les sensy)
afin d’indiquer le stade ultime de la bhakti. Cela pour dire
que seules les vraja-gopis, qui sont dans une relation
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d’amour conjugal avec le Seigneur (madhura-rasa), peuvent
accomplir krsnanusilanam dans sa perfection la plus élevée,
avec tous leurs sens. Méme ceux qui entretiennent une
relation d’amour parental avec Dieu la Personne Supréme
(vatsalya-rasa) ne le peuvent.

Le fruit de la bhakti

Ecouter, chanter, se rappeler du Seigneur, etc., appartiennent
a Vuttama-bhakti. Le sadhaka qui accomplit sa sadhana-
bhakti dans 1’unique but de rendre Sri Bhagavan heureux
atteindra rapidement et aisément krsna-prema, le fruit de sa
pratique. Il traversera ensuite progressivement les différentes

étapes de prema. C’est pourquoi le Srimad Bhagavatam
(6.3.22) déclare:

etavan eva loke smin
pumsam dharmah parah smrtah
bhakti-yogo bhagavati

tan-nama-grahanadibhih

«Le service de dévotion, qui commence par le chant du saint
nom du Seigneur, représente le principe religieux le plus
élevé pour I’étre humain.»™®

Bien que le mot bhakti-yoga suffise, le terme bhagavati
a été ajouté pour indiquer que les activités lices a la bhakti,

35 Traduction de Srila A.C. Bhaktivedanta Svami Prabhupada (© The
Bhaktivedanta Book Trust).
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telles que chanter et se rappeler, ne relévent en fait du
bhakti-yoga que lorsqu’elles sont accomplies pour le plaisir
de Sri Bhagavan. Seul le bhakti-yoga permet d’obtenir le
prema. Si les activités sus-mentionnées sont pratiquées dans
un tout autre but que celui de satisfaire le Seigneur, elles ne
peuvent é&tre qualifiées de bhakti-yoga et n’octroieront
jamais le fruit de krsna-prema.
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Kirtanas sur Srila Riapa Gosvami

Yan Kali Riipa Sarira Na Dharata
Sri Madhava Dasa

yvan kali ripa Sarira na dharata
tan vraja-prema, mahanidhi kutharika,

kon kapata ughadata (1)

yan — si; kali — I’age de querelle et d’hypocrisie; ripa —
Srila Ripa Gosvami; Sarira — le corps; na — ne pas; dharata
— aurait assumé; tan — alors; vraja-prema — 1’amour de
Vraja; mahanidhi — le grand trésor; kutharika — 1’entrepot;
kon — qui; kapata — les portes; ughadata — aurait ouvert.*

«Si Srila Riipa Gosvami n’était pas apparu dans cet age de
Kali, qui aurait ouvert en grand les portes de la salle au
trésor de vraja-prema?» (1)

nira-ksira-hamsana, pana-vidhayana,
kon prthak kari payata
ko saba tyaji’, bhaji’ vrndavana,

ko saba grantha viracita (2)

36 En poésie bengalie, une voyelle (appelée extravoyelle) est parfois
ajoutée a un terme pour que le nombre de pieds soit respecté. Dans le
mot a mot, cette voyelle figure en gris, cela afin de familiariser le
lecteur avec la graphie bengalie actuelle.
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nira — eau; ksira — lait; hamsana — cygne; pana — en buvant;
vidhayana — pour; kon — qui; prthak kari — sépare; payata —
aurait été capable; ko — qui; saba — tout; tyaji’ — ayant
renoncé &; bhaji’ — accomplir son bhajana; vrndavana —
Vrndavana; ko — qui; saba — tout; grantha — les écritures;
viracita — aurait rédigé.

«Qui [sinon Srila Ripa Gosvami] aurait extrait I’essence des
écritures comme un cygne sépare I’eau du lait? Qui d’autre
aurait renoncé a tout pour accomplir son bhajana a
Vrndavana? Qui aurait pu rédiger de tels écrits?» (2)

Jjab pitu vana-phula, phalata nanavidha,
manordji aravinda
so madhukara binu, pana kon janata,

vidyamana kari bandha (3)

jab — quand; pitu — jaune; vana-phula — des fleurs de forét;
phalata — qui s’épanouissent; nanavidha — différentes sortes
de; manoraji — qui ravissent 1’esprit; aravinda — des lotus;
so — cette; madhukara — abeille; binu — sans; pana — boire;
kon — qui; janata — aurait su; vidyamana — présent; kari
bandha — contenu.

«Il était une abeille parmi différentes variétés de lotus
enchanteurs et de fleurs jaunes sylvestres qui
s’épanouissaient. Sans cette abeille, qui aurait su comment
boire le nectar contenu dans ces fleurs?» (3)

49



ko janata, mathura vrndavana,
ko janata vraja-nita
ko janata, radha-madhava-rati,

ko janata soi prita (4)

ko — qui; janata — aurait su; mathurd vrndavana — Mathura
et Vrndavana; ko — qui; janata — aurait su; vraja-nita — les
subtilités de; ko — qui; janata — aurait su; radha-madhava-
rati — le lien amoureux qui unit SrT Radha & Sri Madhava; ko
— qui; janata — aurait su; soi — cet; prita — amour.

«Qui aurait pu comprendre les gloires de Mathura et de
Vrndavana? Qui aurait pu saisir les subtilités de Vraja? Qui
aurait pu appréhender le rati entre Sri Radha et Sri
Madhava? Qui aurait entendu parler de cet amour?» (4)

Jjakara-carana-prasade sakala jana,
gai gdowai sukha paota
carana-kamale, saranagata madho,

tava mahima ura lagata (5)

Jja@kara — a qui; carana — ses pieds; prasade — par la grace
de; sakala — tous; jana — les étres; gai — chantent; gaowdai —
font chanter les autres; sukha — la joie; paota — atteignent;
carana-kamale — aux pieds pareils au lotus; Saranagata —
abandonné; madho — Madhava Dasa; tava — vos; mahima —
gloires; ura — les plus élevées, infinies; lagata — compris.
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«Par la grace de ses pieds pareils au lotus, tous les étres
peuvent chanter [les gloires de I’amour de Sri SrT Radha-
Madhava] et inspirer autrui a le faire, connaissant ainsi une
véritable joie. [O Srila Riipa Gosvami,] ayant pris refuge a
vos pieds, puisse ce Madhava Dasa étre a méme de
comprendre I’étendue de vos gloires.» (5)
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Visaya-vasana-riipa
Srila Bhaktivinoda Thakura

visaya-vasana-ripa cittera vikara

amara hrdaye bhoga kare anibara (1)

visaya — les objets des sens; vasana — le désir; ripa — sous la
forme de; cittera — de la conscience; vikdra — la perversion;
amara — mon; hrdaye — cceur; bhoga kare — a jouir; anibara
— constamment.

«Mon désir de jouir des objets [de ce monde] est une
perversion de la conscience qui me pousse constamment a
vouloir jouir de la matiére.» (1)

kato je jatana ami korilama haya

na gelo vikara-buddhi sese prana jaya (2)

kato — combien; je — ainsi; jatana — des efforts; ami — je;
korilama — ai fait; haya — hélas!; na — ne pas; gelo — partie;
vikara — pervertie; buddhi — intelligence; Sese — a la fin;
prana — vie; jaya — se poursuit.

«Combien d’efforts ai-je fournis! Mais ma perversion ne
s’en est point allée; c’est ma vie, elle, qui s’en va a présent!»

2)
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e ghora vikara more korilo asthira
santi nd pdilo sthana, antara adhira (3)

e — cette; ghora — effroyable; vikara — perversion; more —
me; korilo asthira — perturbe; Santi — la paix; n@ — ne pas;
pdailo — trouver; sthana — lieu; antara — le cceur; adhira —
agité.

«Cette horrible perversion ne fait que me perturber. Parce
que mon coeur est sans cesse agité, je ne peux trouver la
paix.» (3)

Sri rilpa gosvami more krpa bitariya
uddharibe kabe jukta-vairagya arpiya (4)

$rT riipa gosvamt — Srila Ripa Gosvami; more — sur moi;
krpa — miséricorde; bitariya — ayant distribué; uddharibe —
il délivrera; kabe — quand?; jukta-vairagya — le renoncement
qui confere tous les éléments favorables au service de
dévotion; arpiya — ayant investi.

«Quand donc Srila Riapa Gosvami m’accordera-t-il sa
miséricorde et me délivrera-t-il en me conférant le
renoncement authentique (yukta-vairagya)?» (4)

kabe sandtana more chadaye visaya
nityanande samarpibe hoiya sadaya (5)
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kabe — quand?; sanatana — Srila Sanatana Gosvami; more —
a moi; chaddaye — ayant fait renoncer; visaya — le plaisir des
sens; nityanande — a Nityananda Prabhu; samarpibe — il
offrira; hoiya — étant devenu; sadaya — compatissant.

«Quand, dans sa grande compassion, Srila Sanatana
Gosvami me permettra-t-il de renoncer au plaisir des sens
pour m’offrir ensuite a Sr1 Nityananda Prabhu?» (5)

Sri jiva gosvami kabe siddhanta-salile
nibhdibe tarkanala, citta jahe jvale (6)

$rT jiva gosvamt — Srila Jiva Gosvami; kabe — quand?;
siddhanta — les conclusions philosophiques; salile — avec de
I’eau; nibhaibe — 1l éteindra; tarka — les arguments; anala —
le feu; citta — le cceur; jahe — par lequel; jvale — se consume.

«Quand, par le flot des conclusions philosophiques, Srila
Jiva Gosvami éteindra-t-il le feu des arguments erronés qui
consument mon coeur?» (6)

Sri caitanya-nama sune udibe pulaka

radha-krsnamrta-pane hoibo asoka (7)

$rT caitanya-nama — le nom de Sii Caitanya; Sune — ayant
entendu; udibe — se dresseront; pulaka — 1’horripilation;
radha-krsna — Sri Sr1 Radha-Krsna; @mrta — nectar; pane —
ayant bu; hoibo — je deviendrai; aseka — affranchi du
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chagrin.

«Alors, quand j’entendrai le nom de Sri Caitanya, les poils
se dresseront d’extase sur mon corps. En m’abreuvant du
nectar de St St Radha-Krsna, je m’affranchirai de tout
chagrin.» (7)

kangalera sukhangala durjana e-jana

vaisnava-carandsraya jace akinicana (8)

kangalera — parmi les étres déchus; sukhangala — le plus
misérable; durjana — pécheur; e — cette; jana — personne;
vaispava — les vaisnavas; carana — les pieds; asraya — le
refuge; jace — mendie; akificana — ame déchue.

«Le pécheur que je suis est le plus misérable d’entre tous.
Cette ame déchue mendie le refuge des pieds pareils au lotus
des vaisnavas.» (8)

55



Sri Riipa-maiijari-pada
Srila Narottama Dasa Thakura

SrT riipa-manjari-pada, sei mora sampada,
sei mora bhajana-piijana
sei mora prana-dhana, sei mora abharana,

sei mora jivanera jivana (1)

§r ripa-maiijart — Sri Ripa-mafijari; pada — les pieds
pareils au lotus; sei — ils; mora — mes; sampada — le trésor;
sei — ils; mora — mes; bhajana — pratique dévotionnelle;
Ppiijana — adoration; sei — ils; mora — mes; prana — la vie;
dhana — trésor; sei — ils; mora — mes; abharana — les
ornements; sei — ils; mora — mes; jivanera — de ma vie;
Jjivana —la vie.

«Les pieds pareils au lotus de Sri Ripa-mafjari sont mon
trésor. Ils constituent le véritable but de mon bhajana et de
mon adoration, et sont ma richesse. Ils sont le joyau qui orne
ma vie et sont I’essence de mon existence.» (1)

sei mora rasa-nidhi, sei mora vancha-siddhi,
sei mora vedera dharama
sei vrata, sei tapah, sei mora mantra-japa,
sei mora dharama-karama (2)

sei — ils; mora — mes; rasa — ravissement; nidhi — trésor; sei
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— ils; mora — mes; vaicha — désirs; siddhi — la perfection;
sei — ils; mora — mes; vedera — des Vedas; dharama — les
principes religieux; sei — ils; vrata — les veeux; sei — ils;
tapah — les austérités; sei — ils; mora — mes; mantra — les
hymnes; japa — la récitation; sei — ils; mora — mes; dharama
—religieuses; karama — activités.

«Ses pieds pareils au lotus constituent le trésor du rasa,
I’accomplissement de mes désirs et la conclusion des Vedas.
Ils sont le but de mes veeux et austérités, I’objet du chant de
mes mantras, ainsi que la finalit¢ de mes activités
spirituelles.» (2)

anukiila habe vidhi, se pade hoibe siddhi,
nirakhibo e dui nayane
se rilpa madhuri-rasi, prana-kuvalaya-$asr
praphullita habe nisi-dine (3)

anukiila — favorable; habe — sera; vidhi — la providence; se
— ces; pade — pieds; hoibe — scront; siddhi — obtenus;
nirakhibo — je verrai; e — ces; dui — deux; nayane — avec les
yeux; se — cette; rigpa — beauté; madhuri — douce; rasi —
abondante; prana — le cceur; kuvalaya — un lotus bleu
s’épanouissant la nuit; $a@st — la lune; praphullita habe — il
s’épanouira; nisi-dine — le jour et la nuit.

«Lorsque le destin me sera favorable, j’obtiendrai alors les
pieds semblables au lotus de Sr1 Riipa-maifijari et pourrai les
contempler de mes yeux. Leur douce et sublime beauté
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resplendira telle la lune sur le lotus de mon cceur, le faisant
s’épanouir de bonheur le jour comme la nuit.» (3)

tuwa adarsana-ahi, garale jaralo dehi,
cira-dina tapita jivana
hd hd prabhu karo daya, deho more pada-chaya,

narottama loilo sarana (4)

tuwd@ — votre; adarsana — absence de ma vision; ahi — le
serpent; garale — avec le poison; jaralo — consume; dehi — le
corps; cira-dina — les jours restants; tapita — brilant; jivana
— la vie; ha ha — hélas!; prabhu — 6 mon maitre; karo daya
— donnez la miséricorde; deho — donne; more — a moi; pada
— les pieds; chdya — 1I’ombre; narottama — Narottama Dasa;
loilo — prit; sarana — refuge.

«Le fait de ne pas Vous voir est comme un serpent dont le
poison a consumé mon corps. Je passerai les jours qu’il me
reste a vivre dans le feu de la séparation. O Srila Riipa
Gosvami, soyez miséricordieux, daignez offrir a Narottama
I’ombre de vos pieds pareils au lotus pour qu’il y prenne
refuge.» (4)
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Suniyachi Sadhu-mukhe
Srila Narottama Dasa Thakura

Suniydchi sadhu-mukhe bole sarva-jana

Sri ripa-krpaya mile jugala-carana (1)

suniyachi — j’ai entendu; sadhu — des personnes saintes;
mukhe — des 1évres; bole — ils disent; sarva — toutes; jana —
les personnes; 17 riipa — Sr1 Ripa Gosvami; krpdya — par la
grice; mile — on atteint; jugala — le Couple divin; carana —
les pieds.

«J’al entendu des lévres des sadhus — tous s’accordent a le
dire — que, par la miséricorde de SrT Riipa Gosvami, on peut
atteindre les pieds pareils au lotus du Couple divin.» (1)

hd hd prabhu sanatana gaura-parivara

sabe mili’varichd-pirna karaho amara (2)

ha ha — hélas!; prabhu sandatana — 6 Sanatana Prabhu;
gaura-parivara — 0 proches compagnons de Gauranga; sabe
— tous ensemble; mili’ — étant réunis; varichd — les désirs;
piarna karaho — comblez; amara — mes.

«O Sanatana Prabhu! O vous les compagnons intimes de
Gauranga! Tous ensemble, veuillez, je vous en prie, combler
mes désirs.» (2)
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S¥T ripera krpd jeno ama-prati haya
se-pada dsraya ja’ra, sei mahdasaya (3)

§rT rigpera — de Sri Ripa; krpa — la miséricorde; jeno —
puisse; @md — moi; prati — sur; haya — étre; se — ces; pada —
pieds; asraya — le refuge; ja’ra — qui; sei — il; mahasaya —
une personne sainte.

«Puisse la miséricorde de Sr1 Riipa m’étre accordée. Qui
prend refuge a ses pieds est une grande ame.» (3)

prabhu lokanatha kabe sange loiyd ja’be

Sri riupera pada-padme more samarpibe (4)

prabhu — maitre; lokandatha — ST Lokanatha Gosvami; kabe
— quand?; sange — avec; loiya — ayant pris; ja’be — il ira; $rt
ripera — de Sri Ripa; pada-padme — aux pieds pareils au
lotus; more — a moi; samarpibe — il offrira.

«Quand donc mon maitre, Sri Lokanatha Gosvami, me
prendra-t-il avec lui pour m’offrir aux pieds pareils au lotus
de Sr1 Rupa?» (4)

heno ki hoibe mora — narma-sakhi-gane

anugata narottame koribe sasane (5)

heno — un tel; ki — [introduit une question]; hoibe — sera;
mora — mien; narma-sakhi-gane — les priya-narma-sakhis,
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anugata — qui marche dans les traces de; narottame — a
Narottama; koribe Sasane — enseigneront la discipline.

«Quand donc, a travers leurs instructions, les priya-narma-
sakhis feront-elles de Narottama leur disciple sincere?
Connaitrai-je un jour un tel destin?» (5)
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Sri Gandharva-samprarthanastakam
Srila Riipa Gosvami

vrndavane viharator iha keli-kufije
matta-dvipa-pravara-kautuka-vibhramena
sandarsayasva yuvayor vadanaravinda-
dvandvam vidhehi mayi devi! krpam prasida (1)

vrndavane — 3 Vrndavana; viharatoh — Vos divertissements
amoureux; tha — ici; keli-kufije — dans les bosquets
enchanteurs; matta — rendus fous, enivrés; dvipa — éléphants;
pravara — grand; kautuka — délicieux; vibhramena — avec
les divertissements; sandarsayasva — je T’en prie, révele-
moi; yuvayoh — de Vous deux; vadana-aravinda — visages
pareils au lotus; dvandvarir — le couple; vidhehi — je T en
prie, accorde-moi; mayi — a moi; devi — 6 Devi; krpar — la
miséricorde; prastda — sois satisfaite, sois miséricordieuse.

«Dans les bosquets de Vrndavana, propices aux
réjouissances, Sri Krsna et Toi Vous délectez constamment
de Vos jeux divins, fascinés comme deux éléphants enivrés.
O Devi, je T’en prie, sois satisfaite de moi et accorde-moi le
darsana de Vos deux visages semblables au lotus.» (1)

ha devi! kaku-bhara-gadgadayadya vaca
yvace nipatya bhuvi dandavad udbhatartih
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asya prasadam abudhasya janasya krtva
gandharvike! nija-gane gananam vidhehi (2)

ha — 6; devi — Devi; kaku — une voix désespérée; bhara —
lourde; gadgadaya — étouftée, hésitante; adya — et ainsi de
suite; v@cda — les mots, les paroles; ydce — je mendie; nipatya
— ¢tant tombé; bhuvi — sur le sol; dandavat — tel un baton;
udbhata-artih — dans la plus grande détresse; asya — cette;
prasadam — miséricorde; abudhasya — sot; janasya — de
cette personne; krtva — ayant fait; gandharvike — 0
Gandharvika; nija — Tien; gane — dans le groupe; gananari
— considere, compte; vidhehi — je T en prie, fais.

«O Devi Gandharvika, dans la plus grande détresse, me
jetant au sol de tout mon long, je T’implore d’une voix
étranglée et désespérée, en priant a Tes pieds pareils au
lotus: sois miséricordicuse envers I’insensé que je suis et
daigne me compter au nombre de Tes servantes.» (2)

Syame! rama-ramana-sundaratda-varistha-
saundarya-mohita-samasta-jagaj-janasya
Syamasya vama-bhuja-baddha-tanum kadaham

tvam indira-virala-riapa-bharam bhajami? (3)

syame — 0 Syﬁmﬁ; rama — la déesse de la fortune, Laksmi-
devi; ramana — 1’époux; sundarata — la beauté; varistha —
I’excellence supréme; saundarya — la beauté; mohita —
envolté; samasta — entier; jagat — le monde; janasya — des
gens; Syamasya — de Syama; vama — gauche; bhuja — bras;
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baddha — 1ié; tanurir — le corps; kada — quand?; ahar — je;
tvam — a Toi; indira — la déesse de la fortune, Laksmi-devr,
virala — rare, unique; ripa — la beauté; bharam — a
profusion; bhajami — j’adore.

«O Syama, le monde entier est subjugué par la beauté de
Laksmi-Narayana, mais la Tienne, lorsque Syama T’étreint
de Son bras gauche, est sans égale. Quand T’adorerai-je, Toi
dont la beauté unique surpasse celle de Laksmi-devi?» (3)

tvam pracchadena mudirac-chavind pidhaya
manjira-mukta-caranam ca vidhaya devi!
kufije vrajendra-tanayena virajamane
naktam kada pramuditam abhisarayisye? (4)

tvar — a Toi; pracchadena — avec une couverture; mudirat
— nuage; chavina — coloré; pidhaya — ayant couvert;
maiijira — des chevilléres; mukta — ouvert; caranam — les
pieds; ca — et; vidhdya — ayant ainsi fait; devi — 6 Devi,
kuifije — dans un bosquet; vrajendra-tanayena — avec le fils
du roi de Vraja; virajamane — resplendissant; naktari — la
nuit; kada — quand?; pramuditam — enchanté; abhisarayisye
— je conduirai au rendez-vous.

«O Devi, quand pourrai-je Te couvrir d’un vétement de la
couleur d’un nuage de pluie? Quand pourrai-je Oter Tes
chevilléres et Te mener, avec délice, a un somptueux kurija
pour un rendez-vous nocturne avec Sri Nanda-nandana?» (4)
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kurije prasuna-kula-kalpita-keli-talpe
samvistayor madhura-narma-vildasa-bhdjoh
loka-trayabharanayos caranambujani

samvahayisyati kada yuvayor jano yam? (5)

kuiije — dans un bosquet; prasiina — des fleurs; kula — une
multitude; kalpita — composé de; keli-talpe — sur un lit
annonciateur de plaisir; samvistayoh — qui sont pleinement
absorbés; madhura — doux; narma — plaisantant; vildsa —
divertissements; bhajoh — qui Vous réjouissez; loka-traya —
les trois mondes; abharanayoh — des ornements;
caranambujani — les pieds pareils au lotus; samvahayisyati
— je masserai; kada — quand?; yuvayoh — de Vous deux;
janah — personne; ayam — cette.

«Dans un kusija, sur un lit annonciateur de plaisirs fait de
nombreuses variétés de fleurs, Vous étes tous deux
pleinement absorbés a savourer Vos doux échanges. Quand
[@ cet instant] pourrai-je masser Vos pieds pareils au lotus
qui sont les parures des trois mondes?» (5)

tvat-kunda-rodhasi vildasa-parisramena
svedambu-cumbi-vadanamburuha-sriyau vam
vrndavanesvari! kada taru-miila-bhajau

samvijayami camari-caya-camarena? (6)

tvat — Ton; kunda — bassin; rodhasi — sur les bords; vilasa —
activités emplies de sentiments amoureux; parisramena —
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par les efforts; sveda — par la transpiration; ambu — gouttes
de sueur; cumbi — embrassant; vadana — visages; amburuha
— semblables au lotus (littéralement: qui poussent dans
I’eau); Sriyau — la beauté; vam — de Vous deux;
vrndavanesvari — 6 Toi, la reine de Vrndavana; kada —
quand?; taru — arbre; miila — la base; bhdjau — situé;
samvijayami — j’éventerai; camar? — une queue de yack;
caya — une collection; camarena — avec un éventail.

«O Vrndavanegvari, Tes efforts dans Vos jeux divins sur les
bords de Ton étang ont fait naitre sur Ton corps des gouttes
de transpiration qui caressent Vos deux visages pareils au
lotus. Quand pourrai-je Vous éventer a I’aide d’un camara
alors que Vous Vous asseyez pour Vous reposer a [’ombre
d’un arbre.» (6)

linam nikunija-kuhare bhavatim mukunde
citraiva sucitavati ruciraksi! naham
bhugnarm bhruvam na racayeti mrsa-rusam tvam

agre vrajendra-tanayasya kada nu nesye? (7)

Itnam — caché; nikufija — un bosquet secret; kuhare — dans
une grotte; bhavatirin — Tu; mukunde — 3 Mukunda; citra —
Citra-sakht; eva — en effet; sicitavati — celle qui a indiqué;
rucira-aksi — aux yeux magnifiques; na — ne; aham — je;
bhugnam — avec un froncement; bhruvam — sourcils; na —
ne; racaya — fais; iti — ainsi; mrsd — a tort, injustement;
rusam — en colére; tvam — a Toi; agre — devant; vrajendra-
tanayasya — du fils du roi de Vraja; kada — quand?; nu —
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[insiste sur le mot précédent]; nesye — j’apaiserai.

«“O Radhika aux yeux ravissants, c¢’était Citra-sakhi, et non
moi, qui a informé Mukunda de I’endroit ou Tu Te cachais
dans le kusija! Aussi, ne fronce pas les sourcils et ne Te mets
pas injustement en colére contre moi.”” Quand pourrai-je
T’apaiser ainsi en présence de Vrajendra-nandana?» (7)

vag-yuddha-keli-kutuke vraja-raja-siinum
Jitvonmadam adhika-darpa-vikasi-jalpam
phullabhir alibhir analpam udiryamana-

stotram kadda nu bhavatim avalokayisye? (8)

vag — verbale; yuddha — joute; keli — divertissement; kutuke
— d’une humeur enjouée; vraja-raja-sinurir — le fils du roi
de Vraja; jitva — ayant battu; unmadam — enivré; adhika —
extrémement; darpa — la fierté; vikasi — qui s’accroit;
Jjalpam — la parole; phullabhih — qui s’épanouit; alibhih —
par les amies; an-alpam — pas qu’un peu, grandement;
udiryamana — parlé; stotrarh — louange; kada — quand?; nu
— [insiste sur le mot précédent]; bhavatim — a Toi;
avalokayisye — je contemplerai.

«Quand, dans une humeur enjou¢e, Tu défais Vrajendra-
nandana au cours d’une joute verbale, Tu jubiles a I’exces.
Fiére de Ta prouesse, Tu exultes, tandis que les sakhis,
débordant de joie, célebrent Ta victoire. Quand pourrai-je Te
contempler dans un tel état?» (8)
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yah ko pi susthu vrsabhanu-kumarikayah
samprarthanastakam idam pathati prapannah
sd preyasa saha sametya dhrta-pramoda

tatra prasada-laharim urari-karoti (9)

yah — qui; ko ’pi — n’importe qui; susthu — de belle maniére;
vrsabhanu-kumarikayah — sur la fille de Vrsabhanu
Maharaja; samprarthana — supplique; astakam — en huit
versets; idar — cette; pathati — lit, récite; prapannah —
abandonné; s@ — Elle; preyasa — Son bien-aimé; saha — avec;
sametya — étant venus ensemble; dhrta — soutenu; pramoda
— grandement satisfait; fatra — a ce sujet; prasada —
miséricorde; laharim — vagues;, urari-karoti — accepte
comme Sienne.

«Qui prend refuge de Sri Vrsabhanu-nandini Srimati
Radhika, en récitant régulierement cette priére animé d’une
grande foi, La satisfera assurément, ainsi que Son bien-aimé
Sri Krsna, et deviendra ainsi le réceptacle des vagues de
Leur abondante miséricorde.» (9)
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