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Kapitel 1

DEN FORSTA NEKTARSKUREN

Barmhirtigheten som strommar frén Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu — som #r den
utsokta dlskvardheten personifierad — ar en obeharskad molnbank som skanker liv
at den hiangivna tjanstens fron, nyss planterade i hjartats dker, och som genom sitt
lyckobaddande annalkande utslicker lustans intensiva sommarhetta i det att den
skanker hanryckning &t den universella floden av levande varelser.

Fran fjarran ifrdn, matte dessa moln av Herrens barmhartighet skidnka
tillfredsstallelse och gladje at denna vardelosa sjil, ett uttorkat trad i 6knen.

Fastan andra tidigare har anammat bhakti-vagen (den hingivna tjanstens vag),
frambar jag mina oupphorliga vordnadsbetygelser till Srila Rupa Goswami, Herrens
allra karaste, genom vars barmhartighet den intelligens forviarvas med vilken man
kan se bhakti manifestera sina fullstindiga rasas.

Taittiriya Upanisad (sruti) siger — efter att ha diskuterat de olika tackelserna
(anna-maya etc) — "brahma puccham pratistha", (Brahman, vilken agerar som
skydd eller stod at allting, ar hogst och suveran). Detta uttalande fastslar att
Brahman, agerande sdsom skydd &t allting, ar overlagsen anandamaya-purusa. Men
samma skrift sager vidare, "raso vai sah rasam hy avayam labdhvanandi bhavati”,
(Herren ar rasa sjalvt. Genom att uppnd denna rasa blir jivan lycksalig). Detta
uttalande visar att Herren i Sin form av rasa ar 6verlagsen.

I denna stdmning beskriver Srimad-Bhagavatam — griddan av Vedanta och kejsaren

bland alla typer av vittnesbord — Herren sadsom forkroppsligandet av rasa eller
vallust:

mallanam asanir nrnam nara-varah strinam smaro murtiman

(For brottarna framstod Krsna som en dskvigg; for de vanliga mannen i Mathura som
den biste av manspersoner; och for kvinnorna som Cupido i egen person.) [Srimad-
Bhagavatam 10.43.17]

I Bhagavad-gita gor Herren Sjalv Sin identitet gallande:
brahmano hi pratisthaham

(Jag ar grunden till den opersonliga Brahman.) [Bhagavad-giti 14.27]
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Saledes den Absoluta Sanningen, dr denna lycksaliga, transcendentala Hogsta Person
ingen annan an Sri Krsna, konungen av Vrajas son, med en obegransad kropp,
utrustad med transcendentala namn, skepnader, kvaliteter och lekar i ren godhet
(suddha-sattva). Denne lycksalige Herre nedstiger till det manskliga orats, ogats,
sinnets och intellektets varseblivningsforméga — inte av nagon materiell orsak, utan
helt pa grund av Sin sjilvstindiga vilja — precis som Han genom Sin Egen vilja
framtrddde i den materiella virlden som Krsna i Yadu-dynastin, och som Rama i
Raghu-dynastin.

Pa samma sitt, precis som Herren ar oberoende av materiella orsaker for Sitt
framtradande, ar Hans, fran Honom icke skilda energi — bhakti (hangiven tjanst), i
overensstimmelse med sin sjidlvmanifesterande natur — inte beroende av nagon
materiell orsak.

Salunda star det i Srimad-Bhagavatams forsta bok:

sa vai puriisarit paro dharmo
yato bhaktir adhoksaje
ahaituky apratihata
yayatma suprasidati

(Den allra hogsta sysselsattningen (dharma) for hela manskligheten ar den, som
frambringar orsakslos och oavbruten hangivenhet till Visnu, och som ar fullstandigt

tillfredsstallande for sjalvet.) [Srimad—Bhdgavatam 1.2.6]

Ordet "ahaituki" (orsakslos) i detta uttalande indikerar att hangiven tjanst
framtrader utan nagon materiell orsak (hetu).

Aterigen maéste ordet "yadrcchaya" — i sddana uttalanden som "yadrcchaya mat
kathadau,” "mad bhaktim yadrcchaya,” och "yadrcchayaivopacita” — betyda
"genom Hans Egen oberoende och alskviarda vilja". Betydelsen av "yadrccha" i
ordboken ar "fullstindigt oberoende". Ibland uppfattar manniskor ordet sasom
betydande "genom tur eller tillfallighet", men denna innebord ar inte passande har,
for dd maste man fraga efter ursprunget till denna lyckosamhet: dr det materiella
fromma handlingar (subha-karma) som ar orsaken eller inte? Om man antar att tur
och lycka alstras ur fromma handlingar, da alstras bhakti ytterst ur materiellt karma.
Bhakti blir beroende av materiellt karma. Detta ar en motsagelse till bhaktis
oberoende, sjalvmanifesterande natur. Och ater, om man anser att denna
lyckosamhet inte dr beroende pa fromma handlingar, da blir den bade obeskrivbar i
ord och obegriplig for intellektet. Foljaktligen ar den grundlos och otillracklig, och
kan inte accepteras som en orsak.

Om man foreslar att det ar Herrens barmhartighet som ar orsaken till bhakti, maste
man finna en orsak till denna barmhartighet. Saledes ar detta uttalande, som
foranleder ytterligare behov av forklaring, i sig sjalvt utan beviskraft.

Om man darfor sager att orsaken ar Herrens absoluta, odelade eller orsakslosa
barmhartighet, da framstar det som om Herren uppvisar favorisering i Sitt
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tilldelande, eftersom den odelade barmhartigheten borde tillfalla alla i samma
utstrackning men inte gor det. Herren ar partisk till Sin hangivne, men den partiskhet
som Herren visar nar Han skyddar Sina hingivna fran de ondskefulla faktorernas
forfoljelse, antyder inte ett fel hos Herren, utan snarare en utsmyckning som forhojer
Hans karaktar. Denna asidosittande natur hos Herrens tillgivna forpliktelse mot Sina
hangivna, vilken likt en maktig kung betvingar alla motsagelsefulla faktorer, kommer
att diskuteras i det attonde kapitlet.

Om man antar att det ar den hdngivnes odelade barmhartighet som ar orsaken till
hangivenhet, kan man invianda emot det faktum att den hangivnes barmhartighet, i
likhet med Herrens, kan vara partisk. Men om man tar madhyama-bhaktans natur i
betraktande, finner man att han faktiskt uppvisar partiskhet i sin distribution av
barmhartighet: han uppvisar prema mot Herren, vanskap mot de gudshiangivna,
barmhartighet mot de oskyldiga och likgiltighet eller avstandstagande mot de som ar
fientligt installda till bhakti. Dessutom, eftersom Herren ar underordnad Sin
hangivne, later Han Sin barmhartighet folja efter den hos Hans hingivne.
Foljaktligen finns det ingen oregelbundenhet i detta antagande.

Orsaken till denna barmhartighet som manifesterar sig sjalv i den hangivne ar bhakti
inom hans hjarta. Utan att hysa bhakti finns det ingen mojlighet for den hangivne att
manifestera barmhartighet till andra. Séledes ar den sjialvmanifesterande och
oberoende naturen hos bhakti i detta fall aterigen avgjord.

Darfor, i uttalandet "yah kenapy atibhagena jata sraddho "sy sevane” (6vers: den
person som har uppnatt tilltro till Herrens tjanst genom extrem lyckosamhet), bor
man forsta orden "atibhagyena” (extrem lyckosamhet) som betydande "uppnéendet
av den hangivnes barmhartighet", vilket oOvertraffar (atikrama) resultaten av
materiella fromma handlingar (subha- karma).

Har bor man inte mena, att eftersom den hiangivne ar beroende av Herrens vilja, kan
han inte sjilv paborja tilldelandet av barmhiartighet. Ty Herren accepterar
underkastelse infor Sin hangivne, och ger den hangivnes position foretrade genom att
skianka honom kraften att tilldela Herrens barmhartighet. Trots att Herren sasom
Paramatma har uppsikt over de angelagenheter som relaterar till jivans externa
sinnen, vilka ar hans tidigare handlingars vedergallning (vilket betyder att Han i detta
hanseende inte skanker fullstindigt oberoende ens till Sina hangivna), visar Herren
sarskild barmhartighet mot Sina hangivna genom att ge dem den oberoende kraften
att tilldela barmhartighet till andra. I Bhagavad-gita talar Krsna Sjalv om Sin prasada,
eller barmhartighet, som det enda sittet att uppna Hans eviga, andliga rike. Denna
prasada tar formen av Herrens tilldelande av Sin Egen krpa-sakti till Sin hangivne.

Trots att man genom manga av skrifternas uttalanden ("sveccavatara caritaih...",
"sveccha mayasya...") kan forsta att Herren framtrader genom Sin Egen vilja, kan
man, genom att betrakta det materiellt, siaga att det ar lindrandet av ondskans borda
pa jordplaneten som ar orsaken till Herrens ankomst. Pa samma sitt sags det ibland
att foreskrivna handlingar (karma) som utféres utan personliga motiv (niskama)
fungerar som porten till bhakti. Sddana uttalanden ar oforargliga. Men valgorenhet,
sjalvtukt, och sddant som helt klart fornekas sdsom orsaker till bhakti, star att finna i
§r1‘mud—Bhﬁguvutams elfte bok [11.12.9]:
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yan na yogena sarkhyena
dana-vrata-tapo-’dhvaraih
vyakhya-svadhyaya-sannyasaih
prapnuyad yatnavan api

Men det konstateras ocksé att valgorenhet, sjalvtukt etc, ar orsaken till bhakti:

dana-vrata-tapo-homa
japa-svadhyaya-samyamaih
sreyobhir vividhais canyaih
krsne bhaktir hi sadhyate

(Hangivenhet till Krsna &stadkommes genom sadana saker som valgdrenhet,
sjalvtukt, homa, japa, studier, sinneskontroll och andra fromma handlingar.)
[10.47.24]

Detta uttalande refererar emellertid till bhakti i den materiella godhetens kvalitet,
vilken tillhor jnana-systemet snarare dn den transcendentala, helt andliga bhaktin i
prema-kategorin.

En del manniskor siger naturligtvis att valgorenhet refererar till givandet at Visnu
och Vaisnavas; att vrata, eller sjalvtukt, refererar till sidana vratas som Ekadasi; att
tapas refererar till forsakelse av personlig njutning for att erhalla Herren. Saledes ar
de alla angas, eller olika led i sadhana-bhakti. Att sidga att bhakti uppnas genom
dessa angas ar inte oriktigt, ty detta betyder helt enkelt att bhakti orsakas av bhakti.
Saledes ar bhaktis orsakslosa natur aterigen avgjord. Pa detta sitt ar alla fragor
uppklarade.

Vidare, genom sadana verser som "sreyah srtim bhaktim udasya te vibho" [Bhag.
10.14.4], "ko ‘vartha apto “bhajatam sva dharmatah", "purvaiva bhuman bahavo “pi
yoginah", kan man se att dstadkommandet av resultat genom jnana-, karma- och
yoga-vagarna etc, ar fullstandigt beroende av bhakti, medan astadkommandet av
resultat i utovandet av bhakti, vilket ar prema, aldrig ar beroende av karma, jnana
eller yoga. Snarare ar det forstatt att renheten i bhakti forstors vid beroring med
dessa element:

na jianam na ca vairagyam
prayah sreyo bhaved iha

(Jnana och vairagya ar inte fordelaktiga vid utovandet av bhakti.) [Bhag. 11.20.31]

dharman santyajya yah sarvan
mam bhajeta sa tu sattamah

(Han som lamnar alla banor och helt enkelt dyrkar Mig ar den béasta av manniskor.)
[Bhag. 11.11.32]
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Att karma, jnana och yoga ar underlydande bhakti, maste accepteras som ett
faktum. For ovrigt ar bhakti behjalplig nar det galler att skanka resultat till utovandet
av karma, jnana och yoga, och ir inte pa nagot sitt beroende av dessa tillampningar
for sina resultat.

Det forklaras:

yat karmabhir yat tapasa
JAana-vairagyatas ca yat...
sarvam mad-bhakti-yogena
mad-bhakto labhate ’fijasa

(Det som kan bli utrattat genom karma, tapas, jnana och vairagya forvarvas enkelt
av Min hangivne genom gudshangiven tjanst.) [Bhag. 11.20.32-33]

bhagavad-bhakti-hinasya
jatih Sastram japas tapah
apranasyaiva dehasya
mandanam loka-rafijjanam

(Utan hangivenhet till Herren framstar god fodsel, kunskap i skrifterna, japa och
tapas som olika forsok att njuta i en dod kropp.) [Hari-bhakti-sudhodaya 3.11.12]

Alla dessa bemodanden &r saledes ofruktbara i franvaro av bhakti. Jnana, yoga etc,
ar darfor beroende av bhakti.

Vidare ar beroendet av karma och yoga, i forutsattningarna for renhet i plats, tid,
kandidat, material och utforande, beromt i smrti-skrifterna. Sa ar inte fallet med
bhakti:

na desa niyamas tatra na kala niyamas tatah
nocchistadau nisedho “sti harer namani lubdhaka

(Vad galler reciterandet av Herrens namn, finns det inga restriktioner betraffande
plats, tid, renhet etc.)

Ej heller ar bhakti beroende ens pa tilltro:

sak[?]da api parigitam sraddaya helaya va
br[??lvara nara matram tarayet krsna nama

(En enda recitation av Krsna namn, med eller utan tilltro, kan befria vem som helst.)

Bhakti ar inte ens beroende pa renhet i utovandet, ty vare sig namnet reciteras rent
eller orent, kommer det att befria den fallna sjialen. Detsamma kan inte sigas om
karma-yoga, dar orenhet ar ett stort hinder for framsteg.
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mantro hinah svarato varnato va mithah prayukto na tam artham aha
yathendra satruh svarato ‘paradhat sa vag vajro yajamanam hinasti

(Om ett mantra sjunges antingen entonigt eller uttalas inkorrekt, kommer mantrat
inte bara att sakna effekt, utan aven orsaka skada.)

Nodvandigheten av inre renhet vid utovandet av jnana-yoga ar valkind. Det kan
ocksa forstas att jnana-yoga ar beroende av karma-yoga, ty man trader in i jnana-
yoga genom att astadkomma renhet i hjartat, och renhet i hjartat uppstar genom
utforandet av karma, fri fran personliga 6nskningar. Pa grund av detta beroende kan
man se, att om nadgon — som av en tillfallighet utfor jnana-yoga —begar, ja, till och
med en smarre oviardig handling, blir han fordomd sidsom en "vantasi”, en som ater
spyor. Nar man betraktar Kamsas, Hiranyakasipus och Ravanas aktiviteter, finner
man aldrig nagra forsok att lovprisa dem fastéan de var jnanis.

A andra sidan, nir det giller bhakti-vigen dr man alltid kvalificerad att p&borja
utovandet, dven om man ma vara hemsokt av lusta, och just genom utovandet av
bhakti tillintetgors lusta och andra orenheter. Och fastin orenheter sdsom kama
ibland framtrader hos den hangivne, fordoms denne hangivne aldrig av skrifterna.
(api cet su-duracaro bhajate mam ananya-bhak [Bhagavad-gita 9.30],
vadhyamano “pi mad bhakti...).

Visnus tjanare kunde urskilja Ajamilas position sidsom varande en hingiven.
Eftersom méanniskor sdsom Ajamila, utstoter Herrens namn oavsiktligt eller slarvigt,
(i Ajamilas fall pa grund av hans tillgivenhet till sin son), blir de allmént prisade som
héangivna, trots att deras recitation maéste betraktas som nama-abhasa (icke ren).

Fastidn inre renhet, och renhet i fraga om plats, material etc, 4r nodviandiga for
karmiernas, jnaniernas och yogiernas astadkommanden, lagger deras
bristfalligheter hinder i vigen for framsteg pa dessa vagar. Bhakti ar emellertid sjdlva
livgivaren at dessa vagar. Saledes ar alla dessa vagar beroende. Men den oberoende
bhakti ar aldrig avhiangig av materiella omstandigheter — eller deras franvaro — for
sin framgangs eller misslyckandes skull.

Endast en okunnig person anser att bhakti ar blott ett medel for att uppna jnana, ty i
verkligheten ser man att bhakti intar en position som ar till och med hogre dn malet
for jnana, vilket ar moksa.

muktim dadati karhicit sma na bhakti-yogam

(Man erhéller latt befrielse av Herren, men sillan bhakti.) [Srimad—Bhdgavatam
5.6.18]

muktanam api siddhanam
narayana-parayanah

sudurlabhah prasantatma
kotisv api maha-mune
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(Bland miljontals befriade jnanis och fullindade yogis, ar Narayanas hangivne
mycket sallsynt.) [Srimad—Bhdgavatam 6.14.5]

Ifall att jnana ibland tycks inta en 6verlagsen position i forhallande till bhakti, beror
detta endast pa att bhakti barmhartigt spelar rollen som jnanas assistent. Nar
Herren, som Upendra, blev en underordnad till Indra for att stodja denne,
uppenbarade Han inte Sin underldgsenhet utan snarare Sin stora barmhartighet. Pa
detta vis blir bhakti, i det att den ar barmhartig, genom sattva-guna en barande lem
at jnana, helt enkelt for att skinka stod. Sddan ar forstdelsen hos en intelligent
person.

bhaktya sanjataya bhaktya

Frukten av bhakti ar bhakti i form av prema. Detta ar mansklighetens hogsta
uppnaende (vida 6vertraffande artha, dharma, kama och moksa). [Bhag. 11.3.31]

Den utomordentligt framstdende, alltgenomtriangande, fullstandigt oberoende,
sjalvmanifesterande och livgivande naturen hos den vildiga energin bhakti — sjalva
naturen hos den Hogste Herren, fran Vilken bhakti emanerar — har nu beskrivits.
Om man fortfarande féredrar nagon annan process dn bhakti, maste man anses vara
berovad all omdomesformaga. Vad mer finns att siga? Om man dr en manniska, men
inte tar upp bhakti-processen, bor man inte anses vara en manniska overhuvudtaget.

ko vai na seveta vina naretaram

(Vem, forutom en utommansklig levande varelse, skulle inte tjana Herren?)
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Kapitel 2

DEN ANDRA NEKTARSKUREN

I detta verk kommer man inte att finna en fullstandig avhandling over dualism och
monism (bhakti kontra jnana), men de som forvantar sig detta kan finna den i ett
annat verk, kallat Aisvarya-Kadambini.

Den oOnskeuppfyllande Kklattervixten bhakti, som vaxer i hjartats akerfalt, ar
tillflykten for de hangivna som fullt och fast lovar (drdha-vrata) att aldrig soka nagra
andra frukter an bhakti, och som likt bin (madhu-vrata ar besatta av dstundan att
smaka nektar. Hela livet hos denna Kklattervaxt utgores av en valvillig attityd till
hangivenhet och till Herren. Likt en Onskesten far sjdlva dess nédrvaro hjartat att
forlora sina jarnlika materiella egenskaper, for att i stillet forvarva andliga
beskaffenheter av rent guld (bhakti). Efter att ha skjutit skott och vaxt uppat, vecklar
denna klattervaxt darefter ut tva 16v, vilka utgor sadhana-bhaktis prakt. Det forsta
lovet kallas klesa-ghni (lidandets upplosning), och det andra kallas subha-da
(uppnéendet av lyckobringande egenskaper). Den slita, 6vre ytan av de tva l1oven — i
en overlagsen position pa grund av sin utméarkande egenskap av spontan lystnad efter
allt som hanfor sig till Herren, och genom genuin tillgivenhet till Herren i en bestamd
relationsforbindelse (yesam aham priya atam sutas ca, overs: "Jag ar deras egna
kire son") — ar verksamhetsomradet hos den kung som kallas raga.

Den skrovliga, undre ytan av 16ven — som befinner sig i en nagot ldgre position
eftersom dess aktiviteter frambringas ur skrifternas regler, och eftersom spontan och
djup tillgivenhet till Herren saknas pa grund av franvaro av en ren relation till
Honom — dr den doméan som tillhor kungen kallad vaidha. Emellertid har bade
raga- och vaidha-bhakti lika andel i egenskaperna hos klesa-ghni (forsvinnandet av
lidande och synd) och subha-da (framtradandet av lyckobringande egenskaper).

Klesa

(Den ordagranna betydelsen ar "lidande" eller "n6d", men har far ordet representera
"orsakerna till lidande". Dessa klesas ar orsaken till syndfulla och fromma
handlingar, vilka resulterar i materiella misséden (olycka) och lyckosamhet (materiell
gladje).

Det finns fem typer av klesa
(I) avidya: okunnighet — att missta det som ar obestandigt for att vara bestandigt;

att missta det som ar fyllt av kval for att vara lycksaligt; och att missta det som inte ar
sjalvet for att vara sjalvet.
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(IT) asmita: falskt ego, kroppslig identifikation av "jag" och "mitt".

(III) raga: bundenhet, onskan om materiell lycka samt om de medel som ger detta.
(IV) dvesa: hat, motvilja mot olycka eller orsakerna till olycka.

(V) abhinivesa: forsjunkenhet i, eller bundenhet — uppkommen genom tidigare
fodslar — till vissa ting, till medlen for att uppna dem samt till sin kropp, samt
fruktan for doden.

Syndens utvecklingsstadier — prarabdha (synd som bar frukt), aprarabdha (som
annu inte bar frukt), rudha (som annu inte gatt i fr6) och bija (som gatt i fro) — ar
alla inkluderade i dessa fem klesas.

Subha, eller gynnsamhet, bestar av sadana egenskaper som: 1) ointresse for
materiella angelagenheter; 2) intresse for den Hogste Herren; 3) vanskaplighet mot
Herren; 4) barmhartighet; 5) forlatelse; 6) sanning; 7) enkelhet; 8) jamnmod; 9)
tapperhet; 10) allvarlighet; 11) respekt; 12) odmjukhet; och 13) att vara tilltalande for
alla. Detta bekriftas av sddana verser som "sarvair gunais tatra samasate surah...”,
(alla de egenskaper som aterfinns hos devatas, ar ocksa narvarande i den hiangivne).

bhaktih paresanubhavo viraktir
anyatra caisa trika eka-kalah

(Hangivenhet, smak for Herren, och likgiltighet infor allting annat, framtrader
samtidigt.) [Srimad—Bhdgavatam 11.2.42]

Av denna vers bor man forsta att de tva egenskaperna (forintelse av lidande samt
framtrddande av alla goda egenskaper) framtriader pa samma ging. Emellertid,
beroende pa en viss differens mellan de tva 16vens utveckling — en viss skillnad i
hastighetsgrad mellan de oonskade egenskapernas (asubha) forsvinnande och
framtriadandet av de lyckobringande egenskaperna (subha) — utvecklas bhakti i
successiva steg. Fastin detta ar mycket subtilt och svart att fornimma, har intelligenta
manniskor faststallt detta genom fingranskning av de olika effekterna.

Forst och framst utvecklar den blivande hangivne sraddha, eller tilltro. "Sraddha”
betyder 1) att ha orubblig tillit till betydenheten hos de skrifter som behandlar bhakti.
Det betyder ocksa 2) att ha en genuin 6nskan om att borja agera i enlighet med dessa
skrifter, dvs att foreta de handlingar som beskrivs dar (och har avses den form av
onskan som sdledes fungerar som utlosande orsak till handlingarnas utférande).
Bada dessa slag av tilltro kan falla sig naturliga eller vara framtvingade.

Darefter, i det att han tar skydd vid en gurus lotusfotter, gor han forfragningar hos
denne betraffande tillborligt upptradande, och genom att folja guruns instruktioner
borjar denna person att leva och bruka vanskapliga relationer till hangivna i liknande
stillning, samt att soka umgas med forverkligade hangivna.

Darefter borjar han att utfora olika slags tjanst. Detta kallas bhajana-kriya, eller
utforandet av hiingivna handlingar. Aven detta ir av tvi slag: 1) ostadigt (anisthita),
och 2) stadigt (nisthita). Det finns sex slag av ostadigt genomforande av hangivna
handlingar (i ordningsfoljd): falsk tillforsikt (utsaha-mayi), sporadiska bemodanden
(ghana-tarala), obeslutsamhet (vyudha-vikalpa), kamp mot maya (visaya-
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sangara), oférmaga att folja 16ften (niyamaksama), och att njuta av "havets sma
krusningar" [de materiella forménerna] (taranga-rangini).

Utsahamayi

Precis som ett barn, som precis har borjat att studera skrifterna, tror att det
omedelbart har blivit en mycket lard person som ar vard allas lovprisande, kan en
person som alldeles nyligen har paborjat hangiven tjanst utveckla djarvheten att tro
sig ha bemastrat allting. Han kallas saha-mayi, eller fylld (uppblast) av entusiasm.

ghana-tarala

Ett barn engagerar sig ibland mycket flitigt i sina studier, likval som det vid andra
tillfallen, pa grund av oférméga att forsta skrifterna samt beroende pa franvaro av
genuin smak, blir totalt forsumligt. P4 samma satt 4r det med en nybliven hiangiven,
som ibland utfor den hangivna tjanstens olika aktiviteter och ibland struntar i dem.
Eftersom han ibland ar ofortruten och vid andra tillfallen forsumlig, kallas hans
bemodande ghana-tarala (koncentrerad-fortunnad, tjock-tunn).

Vyudha-vikalpa

“Skall jag helt enkelt lyckligt tillbringa mitt liv i familjeliv, gora min hustru och mina
barn Krsnamedvetna, samt dyrka Herren; eller borde jag ge upp allt detta och bege
mig till Vrndavana for att bli fullkomligt framgangsrik genom att engagera all min tid
i att utan storningar hora och recitera? Skall jag vanta till det sista stadiet — efter att
ha atnjutit allskons nojen och vilbehag — nar jag har forstatt att hela den materiella
varlden helt enkelt ar en bedrovelsens skogsbrand, eller skall jag intrada i forsakelse
med detsamma? Skall jag betrakta detta familjeliv sdsom doden, en djup brunn dold
av gras, och ge upp detta otillforlitliga familjeliv medan jag fortfarande ar ung? Eller
skall jag vanta pa mina gamla foraldrars dod innan jag trader in i forsakelse? Om jag
ger upp familjelivet i ett omaittat tillstind, kommer jag att tinka pa familjelivet efter
forsakelsen. Om jag skulle do i ett sadant tillstdnd, kommer jag att hamna i helvetet.
Sadan forsakelse kommer inte att ge mig nagon styrka. Darfor kommer jag for
narvarande att helt enkelt arbeta for att halla min kropp vid liv, och senare, nir jag
har tillfredsstallt alla mina onskningar, kommer jag att trada in i Vrndavana och
engagera mig i dyrkan av Herren tjugofyra timmar om dygnet.”

"Sasom skrifterna papekar, ar det fel att tro att bhakti uppstar ur forsakelse, men
man kan saga att bhakti stegrar forsakelse, ty forsakelse ar beroende av bhakti. Men i
ett liv av forsakelse ar det naturligtvis aldrig friga om bekymmer f6r ens uppehille
eftersom man blir erbjuden mat varhelst man &dn gar. Men & andra sidan ar
familjelivet ett gift endast for dem som ar materiellt bundna. Om man ar en hangiven
sa ar det inget ont i familjeliv."

P& detta sitt brukar sinnet sin tid med att vackla mellan familjeliv och forsakelse.

"Skall jag dgna mig at recitation snarare dn horande, eller skall jag engagera mig i

tjanst? Lat mig [...her ("rather": hellre ?] ge mig in i manga av bhaktis angas,
precis som Ambarisa Maharaja."
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Niar man pa detta sitt tdnker ut alla olika slag av valmojligheter, kallas det vyudha-
vikalpa, eller extensiv spekulation.

Visaya-sangara

visayavista cittanam visnvavesah suduratah
varuni dig gatam vastu vrajnnaindrim kim apnuyat

(Den vars hjarta ar forlorat i materialism har mycket lang vag till uppndendet av
hangivenhet till Visnu. Kan ndgon som aker Osterut fanga nagot som gar i precis
motsatt riktning?)

En hingiven med denna forstaelse — att han utan forsakelse eller 16sgorande fran
materiell njutning inte kan uppna stadighet i sin tjanst till Kdinéa — beslutar sig for
att forsaka sina passioner. Men hans forsok till forsakelse slutar ofta med att han
njuter av det som han forsoker att forsaka. En sddan person exemplifieras i Srimad-
Bhagavatam:

jusamanas ca tan kaman parityage ‘py anisvarah

(Den som saknar sjalvbehirskning, fastin han forsoker att ge upp sina materiella
onskningar, hamnar slutligen i underkastelse till sin lusta.) [Srimad-Bhagavatam
11.20.27-28]

Denna fortgaende strid mot hans tidigare forvarvade begar efter sinnesnjutning, i
vilken han ibland avgar med seger och ibland med forlust, kallas visaya-sangara,
eller krig mot sinnesnjutning.

Niyama-aksama

Darefter kommer den hangivne att besluta sig:

"Fran och med idag kommer jag att recitera si och s ménga rundor japa, och jag
skall frambdra sG@ manga vordnadsbetygelser. Och jag skall utfora tjanst till de
hangivna. Jag kommer inte att tala om nagot som helst &mne fransett de som har
med Herren att gora, och jag skall ge upp allt umginge med manniskor som
diskuterar materiella angelagenheter."

Fastdn han fattar sddana beslut varje dag, ar han alltid oférmogen att genomfora
dem. Detta kallas niyama-aksama, eller oférmaga att folja regler. Visaya-sargara ar
oformaga att ge upp materiell njutning, medan niyama-aksama ar oférmdga att
utveckla och fullkomna sin hdangivna tjanst.

Taranga-rangini

Slutligen ar det ett valkant faktum att bhaktis sjalva natur ar att vara tilldragande,
och saledes blir alla typer av manniskor attraherade till den hiangivne, som ar bhaktis
hemvist. Och som ordspraket siger, "genom att attrahera den breda massan blir man
rik och vilforsedd". Bhakti frambringar manga tillfallen till materiella formaner, till
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dyrkan och anseende. Dessa foreteelser ar att likna vid ogras pa bhakti-plantan. Att
utfora handlingar, eller att soka sitt valbehag, bland dessa ograsliknande
tillgangligheter, vilka inte dr annat d&n sma krusningar (taranga) i bhakti-oceanen,
kallas taranga-rangini; att finna frojd i materiella faciliteter.
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Kapitel 3

DEN TREDJE NEKTARSKUREN

(anarthanivrti: undanrojandet av materiella orenheter)

Efter bhajana-kriya foljer anartha-nivrtti, eller undanrojandet av daliga egenskaper,
vilka hammar framsteg i bhakti. Anarthas kan indelas i fyra kategorier, beroende pa
ursprunget: 1) de som uppstéar ur tidigare syndfulla handlingar; 2) de som uppstar ur
tidigare fromma handlingar; 3) de som uppstar ur forseelser mot gudshiangiven
tjanst; och 4) de som uppstar ur bhakti (som ar bristfalligt utford).

Anarthas som uppstar ur tidigare syndfulla handlingar, faller inom ramen fér de fem
typerna av klesa som tidigare har namnts: okunnighet, falskt ego, bundenhet [till
materiell lycka], hat [mot olycka] och passion for onda ting.

Anarthas som uppstar ur fromma handlingar, bestar i hangivenheten till de fromma
handlingarnas resultat (sattva-guna-sinnesnjutning, mukti). En del maéanniskor
menar att dven de anarthas som uppstar ur fromma handlingar faller inom ramen for
de klesas som namnts ovan (eftersom narvaron av bhukti och mukti gor att man blir
berdvad bhakti, och saledes drar ut pa sin existens i det materiella riket).

De anarthas som uppstar ur forseelser avser de som uppstar ur de olika nama-
aparadhas. Seva-aparadhas (de forseelser mot Herren som bestar i att t.ex. trada in i
templet med skorna pa, eller i ett akdon) ar i sig sjdlva inte ndgon direkt orsak till
anarthas, ty seva-aparadhas har vanligen ingen effekt eftersom de upphivs genom
oavbruten tjanst, sdsom recitation av Herrens namn, och genom sadana aktiviteter
som recitation av stotras, vilka dger kraften att neutralisera effekten av vilka seva-
aparadhas som helst. Emellertid, om man blir vardslos och drar fordel av det faktum
att man ar skyddad ifrdn seva-aparadhas alla effekter enligt atgarderna ovan,
overgar ens seva-aparadha till nama-aparadha — en anartha som kommer att sta i
vagen for ens framsteg. Man blir da skyldig till den nama-aparadha som bestar i
"syndfullt handlande i kraft av det Heliga Namnet". (Ordet "nama"” i frasen "nama-
aparadha" syftar inte bara till det Heliga Namnet, utan till bhaktis samtliga angas, av
vilka Namnet ar den huvudsakliga representanten.)

Enligt dharma-sastra (skrifter som behandlar karmas allminna regler) siags det till
och med, att om man avsiktligt begar synd i kraft av prayascitta (botgorande
atgarder mot forovandet av synd), kommer syndens aterverkning inte att
tillintetgoras, utan snarare formeras.

Att 4 andra sidan dra fordel av de uttalanden i skrifterna som garanterar bestdende
resultat av till och med en liten gnutta hangiven tjanst, eller som garanterar
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fullandning genom en enda recitation av Hare Krishna-mantrat — och, som ett
resultat av detta, asidositta en del av bhaktis angas — frambringar inte nama-
aparadha eller anartha, ty "syndfullt handlande i kraft av det Heliga Namnet" syftar
till avsiktligt forovande av synd (handlingar, inklusive seva-aparadhas, som fordoms
av skrifterna och som kraver botgorande atgarder) i det man tianker att de hangivna
handlingarnas kraft kommer att upphava de daliga aterverkningarna. Det syftar inte
till ett avsiktlig uteglommande av ndgon av bhaktis sekundira angas. For till skillnad
ifran karma-vagen, dar misslyckandet att utfora religionsbruket pa ett fullkomligt
satt fordoms, finns det i bhakti-vagen ingen radsla for att ett misslyckande i
utforandet av alla angas ar en forseelse som innebar att man kommer att berovas
resultat.

Ty skrifterna sager, att ifall man i utovandet av hangiven tjanst avsiktligt sluter sina
ogon och forsoker att springa, kommer man likval inte att ha nigon radsla infor att
snubbla eller falla, eller for att inte uppna malet. Detta betyder, att en person som tar
skydd hos hangiven tjanst inte drabbas av resultatens forlust, och inte heller berovas
han malet, &ven om han — trots att han mycket vil kdnner till bhaktis alla angas —
medvetet underlater att utfoéra nagra av de underordnade angas.

Att sluta 6gonen och springa, innebar inte okunnighet om skrifterna (dar sruti och
smrti betraktas som ens bada 6gon), ty detta motsiger den direkta inneborden, vilken
fastslar att denna person har 6gon men inte anviander dem. Ej heller bor man anse att
blundandet och springandet (att avsiktligt strunta i nagra av bhaktis angas medan
man ivrigt jagar malet), eller att ndgra som helst handlingar som héarror fran en sddan
metod att framskrida, inbegriper avsiktligt forévande av de trettiotvd seva-
aparadhas, ty versen [?] beskriver en person som uppriktigt har tagit skydd hos
bhakti-processen, sd som den ar skisserad av Herren Sjdlv. (I det fallet ar det
overhuvudtaget inte fraga om avsiktlig seva-aparadha.) Man bor forsta att de
trettiotva seva-aparadhas, som borjar med "att intrdda i templet med skorna pa", och
andra sadana seva-aparadhas, utgor forseelser som aldrig skall utforas avsiktligt. I
skrifterna ar en person som med beratt mod begar en seva-aparadha foljaktligen
fordomd sasom varande ett tvabent djur.

Om nama-aparadhas, aven ifall de har varit langvariga, har begatts omedvetet (men
om man anda kan sluta sig till dem pa grund av effekten, ndmligen franvaro av
framsteg), bor man oavbrutet recitera Namnet. Genom detta kommer stadig bhakti
att uppnas, och gradvis kommer forseelserna att neutraliseras. Om de emellertid
begas i fullt medvetande, bor man ta vissa saker i beaktande.

Respektloshet mot vaisnaver

Sadhu-ninda, eller kritik mot vaisnavas, ar den forsta forseelsen. Ordet "ninda”
betyder agg eller illvilja. Om denna forseelse av en hiandelse intraffar, bor den som
har begéatt den vara angerfull och vidkannas sin egen lagtstdende natur i det att han
har begétt forseelsen. P4 samma sitt som en av elden briand person soker lindring i
eld, bor den som har begatt en forseelse mot en vaisnava upphéva forseelsen genom
att beklaga sig, genom att forma sig att trada infor vaisnavan, falla vid dennes fotter
och tillfredsstialla honom genom att frambéara sina vordnadsbetygelser, lovprisanden
och sin respekt. Om vaisnavan inte blivit tillfredsstélld, bor denna person forbli redo
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att efterkomma alla hans 6nskningar. Om forseelsen ar sa allvarlig att vaisnavans
vrede inte slocknar, bor denna person — i djupa samvetskval, och tinkande pa sig
sjalv som den mest olycksalige, och forpliktigad till helvetet pa grund av sin forseelse
— ge upp allting annat och ta skydd vid oavbruten nama-sankirtana. Genom nama-
kirtanas maktiga kraft kommer denna person med tiden att siakerligen bli befriad
ifran sin forseelse.

Men om man — i sin ovillighet att inta en 6dmjuk attityd genom att frambara
upprepad aktning och tjanst till den Vaisnava som man har begétt en forseelse mot
— rattfardigar sig sjdlv genom att resonera som sd att man blir befriad ifran
forseelsen helt enkelt genom att ta skydd hos Namnet, da blir man skyldig till
ytterligare forseelser.

Ej heller bor man vara satt i en sddan mentalitet, att man tror att sadhu-ninda-
forseelsen verkar endast i relation till en vaisnava som ar helt och fullt kvalificerad
och meriterad med alla de egenskaper som omnamns i skrifterna — sdsom tolerans,
barmhartighet och vilvilja mot alla levande varelser (krpalur akrta drohas titiksuh
sarva dehinam) — och att man darfor reducerar sin egen forseelse genom att
framhalla nagon ofullkomlighet hos den hiangivne. Skrifterna siger, att en person,
som Overlamnar sig till Herren, méste betraktas som en sadhu dven om han ar av
mycket délig karaktir, ar en bedragare, ar i avsaknad av tillborligt uppforande, ar
forsmadlig och i avsaknad av samskaras. I an hogre utstrackning giller detta en
hangiven som uppvisar endast enstaka och tillfalliga brister.

Och vidare, om man har begatt en svar forseelse mot en vaisnava, men vaisnavan pa
grund av sin upphdjda natur dnda inte blir vredgad, bor man likvil falla vid denne
hangivnes fotter och finna ut vagar att tillfredsstalla honom i syfte att rena sig sjalv.
Fastidn vaisnavan ma forlata forseelser, kommer stoftet av hans lotusfotter aldrig att
tolerera forseelserna, eller att avborda den skyldige ifran frukterna av forseelsen.

Ibland kan ingen dndamalsenlig vordnad svara mot det orsakslosa eller omatliga
forbarmandet hos de kraftfulla, spontana och mest upphéjda av maha-bhagavatas i
deras distribution av barmhartighet. Till exempel; trots att Jada Bharata tvingades att
biara Rahuganas palankin, och blev till foremal for kungens harda ord, skankte han
sin barmhartighet. P4 ett liknande sitt visade Cediraja barmhartighet mot de
ateistiska daityas som hade kommit for att skada honom. P4 samma sitt visade Sri
Nityananda barmhartighet mot Madhai, fastin Madhai hade sarat Hans panna.

Guror-avajna-forseelsen, eller respektloshet mot Guru (den tredje aparadhan), kan
betraktas pa samma sitt som den forsta aparadhan.

Att missforsta Visnus, Sivas och halvgudarnas positioner;
den andra aparadhan

Det finns tva typer av medvetna varelser: oberoende och beroende. Den oberoende
Varelsen ar den alltgenomtrangande Herren (isvara), och de beroende varelserna ar
partiklarna av medvetande (jivas) — Herrens energier, som genomsyrar individuella
kroppar. Det oberoende medvetandet (isvara) ar av tva slag: ett berors
overhuvudtaget inte av maya, och det andra accepterar en anstrykning av maya for
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Herrens lekars dndamal. Den forsta typen av isvara bendmns med namn som
Narayana:

harir hi nirgunah saksat
purusah prakrteh parah

(Det ar Herren Hari som bokstavligen ar den icke-materielle Herren, transcendental
till den materiella naturen.) [Srimad—Bhdgavatam 10.88.5]

Den andra typen av isvara benimns med namn som Siva:
sivah sakti yutah sasvat trilingo guna samvrta
(Siva accepterar de tre gunas och tacks av dessa.)

Trots att Siva ar tackt av gunas, bor man inte tro att han tillhor jiva-kategorin. Sa
som det forklaras i Brahma-samhita, dr Siva en omgestaltning av Herren, precis som
yoghurt ar en omvandling av mjolk. Aven i andra skrifter glorifieras Siva som isvara.

Brahma accepteras ocksa som isvara, i sadana uttalanden som:

sattva rajastama iti prakrter guna...
hari virinci hara...

Men Brahmas position som isvara eller herre, bor forstas som kraft som den Hogste
Herren har utrustat en jiva med. Brahma-samhita forklarar ocksa att det ar genom
Herrens tilldelande av kraft som Brahma ar formogen att skapa universum.

De olika kvaliteterna okunnighet (Siva), lidelse (Brahma) och godhet (Visnu), kan
liknas vid trd, rok och eld — tre fortlopande stadier av eld. P4 samma sétt som rok ar
overlagsen tra, ar lidelsens kvalitet Overlagsen okunnighetens kvalitet. Men pa
samma satt som man i roken inte kan fornimma eld, kan man i lidelsens kvalitet inte
heller forverkliga den Hogste Herren.

I godhetens kvalitet, som ar som flammande eld, kan man férnimma Herren. Pa
samma satt som elden i traet — fastan den ar narvarande — inte kan fornimmas, kan
Herrens form inte fornimmas i okunnighetens kvalitet, trots att Han ar narvarande.
Lyckan i forverkligandet av Herren i Hans opersonliga aspekt, kan jamforas med det
tillstdnd av somn som &r karakteristiskt for tamo-guna.

Det finns tva typer av jivas: de som ar tackta av maya och de som inte ar tackta av
maya. De tackta jivas ar devatas, manniskor och djur. De jivas som inte ar tackta ar
av tva slag: de som star under inflytande av Herrens aisvarya-sakti, och de som ar
opaverkade av denna sakti. De som ar opaverkade av Herrens aisvarya-sakti ar av
tva slag: de som, genom tillampning av jnana, sammansmalter med Herren (ett
beklagligt tillstdnd), och de som, genom tillampning av bhakti, forblir skilda ifran
Herren och smakar nektarlik lycksalighet. De som ar under inflytande av aisvarya-
saktin ar av tva slag: de som ar influerade av jnana och som tillhor den andliga sfaren
(till exempel de fyra Kumaras), och de som ar influerade av skapelsens funktion etc,
och kommer fran den materiella sfaren (till exempel Brahma).
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Man kan anse att Visnu och Siva ej ar skilda fran varandra, enar de sorterar under
samma isvara-kvalitet. Fastdn detta dr sant, maste man forsta att det foreligger en
skillnad mellan dyrkan av Herren som bar en anstrykning av materiella kvaliteter,
och Herren utan materiella kvaliteter. Brahma och Visnu, & andra sidan, ar
fullstandigt olikartade tattvas: Brahma ar jiva och Visnu ar isvara. Ibland beskrivs
Brahma och Visnu som identiska i Puranas, men man bor forsta detta uttalande
genom exemplet med solen (Visnu), och juvelen (Brahma) vilken ar inholjd i solens
ljus och darfor anses som ¢j skild fran denna.

I vissa maha-kalpas ar till och med Siva, precis som Brahma, en jiva som av Herren
har utrustats med kraft:

kvacij jiva visesatvam harasyoktam vidhir iva
(Precis som Brahma, ar Siva ibland en jiva.)
[?...] Siva satts ibland i samma klass som Brahma, i sidana uttalanden som:

[?...] tu narayanam devam brahma rudradi daivataih
samatvenaiva manyeta sa pasandi bhaved dhruvam

(En person som betraktar Narayana som likvardig med Brahma, Siva
och de ovriga devatas ar en l1agt staende skojare.)

Saledes sager de, som inte fullstandigt har undersokt saken, att Visnu ar Herren, inte
Siva; eller att Siva ar Herren, inte Visnu; eller att "eftersom jag ar en hangiven till
Visnu, skall jag inte visa aktning for Siva och vice versa". Sddana manniskor, som
avsiktligt involverar sig i argument, blir syndare. Om siddana syndare kan bli upplysta
av en kunnig hangiven, da kan de inse hur Siva och Visnu ej ar skilda fran varandra.
Med detta forverkligande, och genom att utféra nama-kirtana, kan en sddan person
upphava sin forseelse.

Sruti-sastra-ninda: respektloshet mot sruti-skrifterna (Veda)

Om man begar denna forseelse, uppnar man lattnad nar man har lyckan att forsta,
fran en kunnig person, att srutis barmhartigt hjidlper de allra mest blinda,
okvalificerade och oberoende manniskorna att komma till bhakti-vagen. Forévandet
av den fjarde forseelsen kan ogiltigforklaras genom att man med samma mun som
man kritiserade skrifterna (sdsom srutis, som framstaller karma och jnana) lovprisar
samma skrifter, genom att man lovprisar anhingarna till dessa skrifter (till exempel
utovarna av karma och jnana), samt genom det ljudliga sjungandet av det Heliga
Namnet.

Pa samma sitt bor man forsta framtradandet och upphédvandet av de ovriga sex
forseelserna.
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De anarthas som uppstar ur bhakti

Pa samma sitt som det kring en huvudsaklig planta vixer manga ogras, framtrader
det jamte bhakti ett forvarvande av materiell rikedom och andra faciliteter, dyrkan
och respekt fran andra, en bekvamlig position, berommelse etc. Genom dessas sjilva
natur, innehar de kraften att paverka den hingivnes hjarta, vixa i storlek och
slutligen tacka den huvudsakliga plantan som ar avsedd for odling, bhakti.

Upphdavandet av anarthas

De fyra namnda typerna av anarthas, namligen de som uppstar ur tidigare syndfulla
handlingar, fran tidigare fromma handlingar, fran nama-aparadha och fran odlandet
av bhakti, har fem utrotningsgrader: begransad (till en anartha), genomgripande
(som inverkar pad manga anarthas), generell [nistan fullstindig], fullstindig och
absolut.

Anarthas som uppstar ur nama-aparadha avlagsnas i de foljande etapperna: man
bor forstd att ordet "upphavande" (nivrtti) inte ar tillampligt endast pad den
fullstindiga franvaron av anarthas, utan likaledes pa vilken som helst av de olika
fortlopande etapperna av upphiavande. Salunda ar det fraga om upphavande vid
utforandet av hangiven tjanst (bhajana-kriya), men utrotningen ar begransad. Med
framtradandet av nistha blir utrotningen genomgripande. Med framtradandet av rati
eller bhava blir utrotningen generell. Med framtradandet av prema blir utrotningen
fullstindig. Med uppnéendet av Herrens lotusfotter, blir utrotningen absolut.

Saledes, i fallet med Citraketu — som hade uppnatt Herrens lotusfétter — var hans
tillfalliga maha-aparadha mot Siva skenbar, inte verklig, ty hans misstag medforde
inget skadligt resultat. P4 grund av overflodet av prema, rddde det praktiskt taget
ingen skillnad mellan hans antagande av rollen som en foljeslagare 4t Herren och av
rollen som en demon (Vrtrasura).

Orsaken till Jayas och Vijayas forseelse var en manifestation av personlig onskan
harledd ur prema. De bada astundade pa foljande satt:

"O alla Herrars Herre, Du oOnskar att strida, men vi kan inte se nagon lamplig
motstandare till Dig. Alla de som finns tillgingliga ar for svaga. Fastin vi ar starka, ar
vi inte fientligt sinnade gentemot Dig. P4 ett eller annat vis, gor oss fientligt instillda
till Dig, och inse Din onskan att strida. Vi, som ar Dina trogna tjanare, kan inte
tolerera att se ndgon som helst brist i Din fullindning. Lit Din egenskap av
tillgivenhet for Dina hangivna avta, och uppfyll var bon."

Sadana tillfalliga avvikelser i mentalitet kan betvingas med ens intelligens (vilken kan
varsebli dem, vagledas av skrifterna och sadhu, och sedan handla i enlighet darmed).

Utrotningen av anarthas som uppstar ur tidigare synd sker som foljer: med

utforandet av bhajana-kriya blir utrotningen generell, med framtradandet av nistha
blir utrotningen fullstandig, och med framtradandet av asakti blir den absolut.
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Utrotningen av anarthas som uppstar ur bhakti sker som foljer: med utférandet av
bhajana-kriya blir utrotningen begriansad. Med framtradandet av nistha blir den
fullstandig, och med framtradandet av ruci blir den absolut.

De vise har slutit sig till detta genom att grundligt ta det hela i betraktande.

Man kan invanda att dessa steg i utrotningen av anarthas inte avser de hangivna, i
det man citerar verser som:

anghah sanghavad akhilam sakrd udayad
(Med ett enda yttrande av det Heliga Namnet blir alla synder tillintetgjorda.)
yan nama sakrc chravanat pukaso "pi vimucyate samsarat

(Aven om han hor det Heliga Namnet endast en ging, kan en candala erhilla
befrielse fran den materiella varlden.)

Likaledes var det i fallet med Ajamila, vars alla anarthas avlagsnades — till och med
upp till avidya (okunnighet; den grundlaggande orsaken till materiell traldom) —
och han uppnddde Herrens lotusfotter, helt enkelt genom att en enda ging yttra
Herrens namn i namabhasa.

Allt detta ar helt sant. Man bor inte betvivla att det Heliga Namnet har en saddan
oandlig kraft. Men eftersom det Heliga Namnet vantrivs med forseelser som begas
emot det, manifesterar det inte sin fulla kraft hos den som begar forseelsen. Detta ar i
sanning orsaken till varfor de syndfulla tendenserna uppratthaller sin existens. Men
fastin dessa tendenser fortgar under en tid, har dodens tjanare ingen kraft att
attackera en sadan person.

na te yama pasabhrt ca tad bhatan svapne ’pi pasyanti

(Inte ens i sina drommar ser en sadan person Yama eller hans tjanare bira
rannsnaror.)

na vidyate tasya yamair hi suddhih
(For dem finns det inget behov av andra reningsmetoder.)

Fallet med den som begar forseelser mot det Heliga Namnet liknar det med en
underordnad som beter sig forolampande mot sin rike husbonde. Han nekas tillborlig
omvardnad och behandlas likgiltigt av husbonden. Som ett resultat av
tillbakadragandet av barmhartighet, lider denna person av alla slags armod och
nodstalldhet. Samtidigt ar det emellertid s&, att de som inte befinner sig under en rik
herres rattskipning ej heller lider av sidana vedermodor. Men om tjanaren som begar
forseelser staller sig redo att lyda sin herres minsta vink, kommer herren gradvis att
visa barmhartighet, och férovarens lidande blir steg for steg eliminerat. P& samma
sitt ar det med den hiangivne som begar forseelser, som till en borjan kommer att lida
vissa kval, men till vilken Namnet aterigen kommer att gradvis manifestera
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barmhartighet och undan for undan eliminera hans ondskefulla tendenser om han
utfor uppriktig tjanst till den andlige mastaren och till skrifterna etc.

Salunda kan man inte argumentera emot det gradvisa avlagsnandet av anarthas.

”Jag har inte begatt nagra forseelser." Man bor inte gora sddana uttalanden. Man kan
sluta sig till existensen av antingen nyligen intraffade eller langvariga forseelser
genom deras effekt. Effekten av forseelser ar att en person inte kommer att
manifestera prema vid utforandet av nama-kirtana.

tad asmasaram hrdayam vatedam tad grhyamanair hari namaddheyaih
na vikrivetatha yada vikaro netre jalam gatra ruhesu harsa

(Ens hjarta ar hart som sten, om man vid sjungandet av det Heliga Namnet inte erfar
nagon forandring i hjartat, om tarar inte borjar floda eller om haren pa lemmarna
inte reser sig.)

ke te ‘paradha viprendra namno bhagavatah krtah
vinighnanti nrnam krtyam prakrtam hyanayantihi

(O baste av brahmanas, vilka ar de forseelser mot Herrens Namn som gor slut pa
resultaten av alla ens prestationer, och omvander allting till att bli materiellt? Med
andra ord, vad ar dessa forseelser mot Herrens Namn; som nir de begas forhindrar
alla resultat av det upprepande horandet och lovsjungandet av Herrens Namn och
egenskaper (vilket borde skidnka prema); forhindrar resultaten fran tjanandet av
heliga tirthas vilka skdnker fullandning; forhindrar resultaten fran det upprepande
smakandet av ghee-, mjolk- och betel-prasadam, vilken tillintetgor all langtan efter
sinnesnjutning; vilka ar dessa forseelser, genom vilka alla dessa andligt maktiga
handlingar blir blott materiella?)

Detta ar det allvarliga resultatet av nama-aparadha. Om det ar s, kan man anfora
att om dessa forseelser verkligen ar sa allvarliga, da forlorar en person som begar
nama-aparadha helt enkelt Herrens nad, och kan foljaktligen inte ens ta skydd hos
guru eller utfora hangivna handlingar. Detta ar sant. Precis som man vid hog feber
forlorar all aptit — det blir omdgjligt att ata — forlorar en person som begar en
allvarlig forseelse utlopp for horande, reciterande och utforande av hangivna
aktiviteter. Darom rader inga tvivel.

Om febern emellertid reduceras med tiden, kommer en viss smak for mat att
utvecklas. Men inte ens da kan nirande foda som mjolk och ris skdnka sin fulla
narande kraft till personen som lider av kronisk feber. Den skianker viss behallning,
men kan inte avborda honom hans fortarade tillstand. Sjukdiet och medicin kan
emellertid med tiden aterstilla honom till hans tidigare friska tillstand. Vid den tiden
kan kroppen ater tillgodogora sig den fulla kraften hos vanlig mat.

P& samma vis ar det med den hiangivne, som efter en lang tids lidande av resultaten
fran aparadha marker att intensiteten reduceras nagot, och han utvecklar lite smak
igen. Den hiangivne blir da ater kvalificerad for bhakti. Upprepade doser av horande
och lovsjungande av Herrens Namn, samt utforande av andra hangivna metoder,
kommer med tiden att gradvis uppenbara allting, upp till prema.
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Saledes har de erfarna hiangivna beskrivit att hangivenhet utvecklas gradvis i steg,
borjande med tilltro och foljt av umgange, bhajana-kriya, anartha-nivrtti, nistha,
ruct, asakti, bhava och prema.

Franvaron av prema samt spar av syndfullt handlande hos hangivna som praktiserar
de hiangivna metoderna, sdsom kirtana, kan emellertid inte alltid tillskrivas nama-
aparadha. Ej heller kan narvaron av materiella plagor alltid tillskrivas reaktionerna
fran tidigare karma (vilka borde tillintetgoras genom regelratt utforande av bhakti).
Till exempel: trots att Ajamila var fri frdn forseelser, manifesterade han inte
symptomen pa prema, trots att han kallade sin son Narayana och ropade detta namn
manga ganger om dagen. Vidare var han dessutom bendgen till synd (sexuellt
umginge med en prostituerad). Och Yudhisthira, fastdn fri ifrdn aterverkningar av
forganget karma, var tvungen att lida manga materiella kval.

Precis som ett fruktbarande trad kommer att bara frukt i sinom tid, kommer det
Heliga Namnet, i det att det ar tillfreds med en syndfri person, att uppenbara sin
barmhartighet i sinom tid. Effekterna av tonvis med synder, vilka beror pa tidigare
fordarvliga garningar, ar lika betydelselosa som bettet fran en orm som saknar sina
gifttander. Och de sjukdomar, den sorg och den Gvriga nod som genomlids av de
hangivna ar inte beroende pa synder i tidigare liv. Ty Herren Sjélv har sagt:

yasyaham anugrhnami
harisye tad-dhanam sanaih

tato "dhanam tyajanty asya
svajana duhkha-duhkhitam

(Den som Jag ar sarskilt valvilligt installd till, berovar Jag all rikedom. Utfattig och
hogst olycklig, avvisas han av sin familj och av sina sliktingar.) [Srimad-Bhagavatam
10.88.8]

nirdhantva maha rogo mad anugraha laksanam

(Den som éar fri ifran de materiella dgodelarnas sjukdom ar foremaélet for Min
barmhartighet.)

Foljaktligen, i det att Herren tanker pa Sin hingivnes vilgang, skinker Han denne
som Sin barmhartighet alla slags lidanden, sd att den hangivne skall hgja sin
odmjukhet emot och langtan efter Herren. Detta lidande ar inte resultatet av
syndfulla handlingar i tidigare liv.
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Kapitel 4

DEN FJARDE NEKTARSKUREN

I den tidigare diskussionen av de tva typerna av bhajana-kriya (anisthata och
nisthata), beskrevs sex former av anisthata-bhajana-kriya. Utan att beskriva
nisthata-bhajana-kriya diskuterades ocksa anartha-nivrtti.

Srimad-Bhagavatam sager:

srnvatam sva-kathah krsnah
punya-sravana-kirtanah

hrdy antah stho hy abhadrani
vidhunoti suhrt satam

nasta-prayesv abhadresu
nityam bhagavata-sevaya
bhagavaty uttama-sloke
bhaktir bhavati naisthiki

(Herren Krsna, som ar karleksfull mot Sina hiangivna och situerad i deras hjartan,
forstor alla ogynnsamma faktorer hos dem som lyssnar till samtalsimnen som
handlar om Herren.) [Srimad-Bhagavatam 1.2.17)

(Nar de ogynnsamma faktorerna genom hingiven tjanst har blivit sa gott som
tillintetgjorda, framtrider stadig hiingivenhet till Herren.) [Srimad-Bhagavatam
1.2.18]

Den forsta versen refererar till anisthata-stadiet eller ostadig bhakti, for i nasta vers
omniamns naisthiki-bhakti. 1 den forsta versen refererar "abhadrani vidhunoti”
(forstorande av ogynnsamma faktorer) till anartha-nivritti-stadiet. Orden "nasta
praya” (sd gott som forstorda) betyder att en viss grad av anarthas fortfarande ar
nirvarande. Den ritta ordningsfoljden enligt Srimad-Bhagavatam ir darfér bhajana-
kriya, anartha-nivrtti, nistha. Nisthita-bhakti kommer darfor nu att diskuteras.

Nistha betyder att vara utrustad med stadighetens férmaga. Trots att en person
forsoker att uppna stadighet varje dag, medan anarthas fortfarande ar narvarande,
kommer han inte att forvarva den. Detta har sin orsak i de envisa olagenheterna laya
(psykisk slohet eller somn), viksepa (rastloshet), apratipatti (andlig likgiltighet),
kasaya (syndfulla vanor) och rasasvad (smak for materiell njutning). Efter anartha-
nivrtti-stadiet, nar alla dessa hinder blivit nastan fullstandigt tillintetgjorda,
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forvarvar man emellertid nisthita-bhakti. Symptomet pa stadighet ar franvaron av de
ovan namnda daliga vanorna.

Laya syftar pa tendensen att sova under kirtana, sravana och smarana (i
ordningsfoljd betraffande tilltagande tendens). Viksepa syftar pa tycke for materiella
amnen under utférandet av kirtana etc. Aprapatti syftar pa det tillstind d4 man
anser sig vara oformogen att utfora kirtana etc, trots franvaro av laya eller viksepa.
Kasaya betyder tendensen att hiange sig at vrede, girighet, stolthet och andra
ovardiga vanor. Rasasvad syftar pa oformagan att absorbera sinnet i kirtana nar man
far tillfalle till materiell sinnesnjutning. Nistha framtrader i franvaron av dessa
brister.

tada rajas-tamohavah
kama-lobhadayas ca ye
ceta etair anaviddham
sthitam sattve prasidati

(I sin belagenhet i sattva, dr man vid den tidpunkten helt befriad ifran inverkan av
tama- och raja-guna.) [Srimad—Bhdgavatam 1.2.19]

Emedan alla orenheterna ar fullstindigt avlagsnade endast pa bhava-stadiet, betyder
detta emellertid att deras ringa niarvaro inte utgor niagon olagenhet pa denna niva.

Nisthita-bhakti betyder stadighet av tva slag: stadighet som avser bhakti i egentlig
mening, samt stadighet som avser faktorer som ar fordelaktiga for bhakti. Stadighet i
bhakti personifierad har tre grundliggande indelningar; kroppslig, muntlig och
psykisk. Enligt vissa auktoriteter uppnar man forst stadighet i kroppslig tjanst,
darefter i muntliga aktiviteter (kirtana etc), och slutligen i psykiska aktiviteter
(hagkomst, meditation). Andra samtycker emellertid inte till denna fortgang i
ordningsfoljd, da de siger att stadighet inom ett speciellt omrdde kommer att
utvecklas i enlighet med de olika hiangivnas individuella formagor.

Stadighet i faktorer som ar fordelaktiga for bhakti refererar till stadighet i sidana
egenskaper som odmjukhet och visandet av aktning for andra, vanskaplighet samt
barmhartighet. Emellertid kan man ibland se stadighet i sidana egenskaper (formaga
att kontrollera sinnena) hos hiangivna som inte har utvecklat stadighet i bhakti,
samtidigt som stadighet i 6dmjukhet kan lysa med sin franvaro hos dem som har
uppnatt stadighet i bhakti. Oaktat detta, bor man underférstd narvaron eller
franvaron av de Ovriga kvaliteterna genom nirvaron eller franvaron av stadighet i
bhakti personifierad. Orutinerad iakttagelseformaga kan inte bestyrka sanningen.
Detta bekraftas av den ovan citerade versen, vilken forklarar att det ar genom
framtradandet av naisthiki-bhakti som den hangivne uppnar den position inom vilka
de ur raja- och tama-guna fodda egenskaperna ar franvarande.

Sammanfattningsvis har det pavisats att slappheten respektive innerligheten i det
stravande som avser hingivna aktiviteter, sdsom att hora och lovsjunga, nar det blir
till en inrotad tillampning, i motsvarande grad yttrar sig i tva slag av bhakti: ostadig
och stadig.
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Kapitel 5

DEN FEMTE NEKTARSKUREN

Nar guldmyntet bhakti — som blanker och skimrar i den stadiga tillampningens eld,
och som drivs av sin egen energi — blir fast forankrat i den hangivnes hjarta,
framtrader ruci.

Nir en person utvecklar en smak for bhakti-aktiviteter, sdsom att hora och lovsjunga,
som ar langt mycket storre dn attraktionen till ndgot annat, kallas detta ruci. Till
skillnad ifran de foregdende stadierna, medfor utférandet av horande och
lovsjungande inte den minsta utmattning. Ruci frambringar mycket snabbt ett stort
tycke for de olika aktiviteterna i bhakti. Detta kan liknas vid brahmana-pojken som,
efter att flitigt ha studerat skrifterna och med tiden fatt grepp om inneborden, inte
alls finner det svart att agna sig at studier, och som dessutom utvecklar behag i
arbetsuppgiften.

P& grund av en leverskada blir smakférmagan paverkad, och smaken av socker blir
motbjudande. Socker ar emellertid ocksd den medicin med vilken man kan bota
skadan. Nar han forstar detta, kommer den drabbade att intaga socker varje dag, trots
att det ma vara osmakligt, och s smaningom kommer han att utveckla en verklig
smak for det emedan det botar hans sjukdom. Pa detta vis blir jivans hjarta, som ar
besmittat med okunnighet och andra klesas, botat av den medicin som bestar i
horande, lovsjungande och andra hiangivna metoder, och s smaningom utvecklar det
en smak for dessa aktiviteter.

Det finns tva slag av ruci: den som ar beroende av de yttre faktorernas fortrafflighet,
och den som inte dr det. "De yttre faktorernas fortrafflighet" syftar pa framstaende
beskaffenheter som relaterar till sidana saker som Herrens Namn, egenskaper och
form. Till exempel kan det vara sa att en person erfar vilbehag i kirtana endast om
den ar tilltalande for orat och konstnarligt framford, eller att han kan njuta av amnen
rorande Herren endast om de presenteras fingerfardigt med litterara utsmyckningar
och kvaliteter, eller att han kan &tnjuta dyrkan av Gudsgestalten endast om
tillbehoren, tidpunkten och ramaterialen ar av hog standard. Detta ar precis som en
person med dalig aptit som, ndar han underrittas om en forestaende maltid, kommer
att fraga vilka slags anriattningar den innehaller, och av vilken kvalitet de ar. Orsaken
bakom detta ar en anstrykning av orenhet i den hiangivnes hjarta. Om en person ar
beroende av de yttre faktorernas fortrafflighet i kirtana for att kunna erfara andlig
smak, bor man darfor forsta att det finns en tillstymmelse till orenhet i hans hjarta.

En person med det andra slaget av ruci erfar stor njutning varhelst och narhelst det

utfors kirtana. Han ar inte beroende av de yttre faktorernas utmarkta egenskaper, ty
han besitter verkligt djup i sin smak. Han har inga spar av orenhet i sitt hjarta.
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"O kare van, i stillet for att skanka mig nektarn hos Dina Namn — varfor har Du
engagerat mig i jakten efter trygghet och njutning, som ar sa svart att uppna? Vad
mer kan jag siaga Dig? Jag ar olycksdrabbad, ty jag ar den lagste av brottslingar.
Fastén jag har erhallit den andlige mastarens barmhartighet, har jag inte forstatt dess
egentliga varde. I stillet har jag irrat an hit, 4n dit, och pa sa vis har jag forslosat mitt
liv. Samtidigt som jag har forvarat en kostbar juvel i fallen pa mitt kladestyg, har jag
spanat efter en krossad porslinssniacka, en droppe falsk lycka mellan de materiella
forbindelsernas flodbrinkar. Eftersom jag har inte tilliampat nagra av bhaktis angas,
har jag helt enkelt givit uttryck at bristande handlingskraft. Hur bedriglig ar jag inte;
sddant ar mitt sinne for smak, att jag slickar upp bittersmakande varldsligt skvaller
som vore det nektar, samtidigt som jag forblir apatisk infor horandet av Herrens
Namn, egenskaper och lekar. Hur olyckligt lottad ar jag inte! Nar jag borjar att hora
om Herren, faller jag bekvamt i somn, och nar tillfille ges till vulgara diskussioner
spetsar jag oronen och blir klarvaken. Pa detta vis har jag besmittat férsamlingen av
hangivna och allting annat. Gammal och krokt som jag ar — vilka ar de syndfulla
handlingar jag inte har begatt, helt enkelt for tillfredsstillandet av min omattliga
mage? Sannerligen vet jag inte vilket slags helvete jag kommer att tvingas genomlida
for mina handlingars skull."

Pa detta vis kommer den hingivne att med avsmak misstrosta om sitt tidigare
medvetande-tillstand.

Darefter kommer han pa en avskild plats — precis som en svan — att borja smaka
och vordnadsfullt tala om de nektarlika amnen som hor samman med Herren; smaka
saften fran Onsketrdadets frukt, den mystiska bhakti-vetenskapen. Han kommer att
oavbrutet samtala med de hiangivna, pa bekostnad av alla andra @&mnen; forst staende,
darefter sittande, och slutligen intradande [i bhava och prema]. Han kommer att ta
sin tillflykt till Herrens dhama och helt och héllet installera sig i Herrens tjanst.
Okunniga méanniskor kommer att tro att han haller pa att bli galen.

Nar danslararinnan tar hans hand och personligen undervisar honom, borjar han att
lara sig den gladjerika metoden att meditera pa och tjina Herren. I det att han lar sig
allt detta, kommer han att erfara en extraordinar, oforestallbar lycksalighet.

Vilken ofattbar lycksalighet kommer han inte att uppleva, nar han med tiden satts att
dansa av de framsta dansmastarna — bhava och prema?
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Kapitel 6

DEN SJATTE NEKTARSKUREN

Efter detta, nar smaken for bhajana (horande, lovsjungande och andra hangivna
aktiviteter) nar extrema djup, och Krsna blir sjidlva foremaélet for ens hiangivna
aktiviteter, kallas detta asakti eller tillgiven bundenhet. Vid asakti-stadiet bar bhakti-
plantan klungor av knoppar. Dessa knoppar kommer pa nolltid att bli blommor pa
bhava-stadiet, och vidare frukter pa prema-stadiet. [Att ruci har bhajana som
motiv, och asakti har Herren (motivet for bhajana) som foremal bor
forstas utifran mingden av varje bestindsdel. Faktum ar att bade ruci
och asakti besitter bada bestandsdelarna, men genom intensiteten hos
den ena eller den andra blir ruci och asakti urskiljbara fran varandra.]
Asakti polerar hjartats spegel till att uppna ett sadant tillstand att Herren plotsligt
kan bli synlig dar. Innan den héngivne uppnar asakti-stadiet, och efter att han har
forverkligat att hans sinne har o6vervildigats av materiella foremal och 6nskningar,
drar han genom avsiktlig viljeanstrangning tillbaka sinnet och féster det pa Herrens
form, egenskaper och aktiviteter. Pa asakti-stadiet blir sinnets absorption i Herren
emellertid automatisk, utan nagon kraftanstringning. Inte ens en héangiven pa
nistha-stadiet kan forhindra sitt sinne fran att ibland dra sig undan Herren och fista
sig vid materiella angeldgenheter. En person pa asakti-stadiet drar emellertid helt
spontant undan sitt sinne fran materiella amnen, och absorberar det i amnen som ror
Herren. Denna senare egenskap ses inte hos dem som inte har uppnétt asakti (inte
ens hos dem med ruct).

Tidigt om morgonen, nar han ser en annan hiangiven, kommer han att borja tala:

"Var kommer du ifrdn? Ar det en salagrama-sila du har i det fina fodralet som
hanger om din hals? Din tunga skélver i varje 6gonblick av smaken fran nektarn hos
Kéanéas Namn, medan du dampat reciterar. Jag kanner 6vervildigande gladje nar jag
ser dig. Beratta for mig vilka heliga platser du har besokt, och beskriv alla de stora,
heliga sjalar som du har mott. Vilka forverkliganden har du haft, och vilka
forverkliganden har du skankt andra?"

P& detta vis kommer han att tillbringa en stund med att dricka det fortroliga
samtalets nektar.

Annorstades, nar han ser en hangiven med en skrift under armen, kommer han att
saga:

"Pa grund av din extraordindra pondus gissar jag mig till att du ar mycket lard.
Vanligen recitera den for mig. Bringa liv at en enda vers — cakataki-fageln som
vantar pa regndroppar — genom din skur av nektarlika forklaringar."

Horande forklaringen kommer han att erfara extas.

Medan han gar vidare kommer han att sidga:
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"Ah, precis idag kommer mitt liv att bli framgangsrikt, ty umginget med hingivna
kommer att tillintetgora alla mina synder."

I det att han tdnker pa detta sitt, kommer han att frambara vordnadsbetygelser pa
marken. Nar han erkiannes av den mest lirde hiangivne — kronjuvelen av alla
hangivna — kommer han att sitta infor denne i en hopkrupen stillning, och tigga och
be fran honom med tarar i sina 6gon medan han ["holding his pulse"].

"O mastare, du dr botemedlet mot den materiella sjukdomen som plagar de tre
varldarna. Jag ar den mest fallna och fordarvade personen. Vanligen diagnosticera
min sjukdom och fororda vad for slags medicin och foda jag ska inta. Aterstill min
egentliga hilsa genom detta mirakelmedel."

Utom sig av gladje over den hangivnes 6gonkast av barmhartighet, och den tillrande
nektarn av hans behagliga ord, kommer han att stanna fér en tid och tjana dennes
lotusfotter.

Nir han ibland vandrar kring en sjo eller i skogen, och iakttar djurens och faglarnas
rorelser, kommer han intuitivt att tolka dem som tecken pa barmhartighet eller
bestraffning riktad mot honom frén Krsna.

"Om Krsna visar mig Sin barmhartighet, d@ kommer antilopen som stér pa en bits
avstand att ta tre eller fyra steg i riktning mot mig. Om Han inte visar barmhartighet,
kommer antilopen att vanda om."

Nir han ser en liten pojke som leker i utkanten av en by, kommer han att bli paAmind
om barnhelgonet Sanaka, och han kommer att hora efter med pojken:

"Kommer jag att fa triffa Vrajendra Kumara?"

V'Nej."

Nar han hor denna enkla stavelse, kommer han att 6verlagga med sig sjalv om han
ska tolka det ordagrant eller soka efter en djupare innebord.

Medan han forblir i sitt hus, likt en gnidig kopman som ar girig efter rikedomar, och
med ett medtaget ansikte, kommer han hela dygnet att vara absorberad i tankar;
medan han drommer, stér och sitter:

"Vart ar jag pa vag? Vad ar det jag gor? Genom vilka medel kommer jag att kunna
lagga beslag pa mitt dtradda foremal?"

Nar han tillfrdgas vad som star pa, kommer han ibland att agera som vore han stum,
och vid andra tillfallen kommer han ["feign (hitta pa/simulera) ..rmality" ??].
Hans vanner kommer att ursakta honom:

"Tidigare var det inget fel pdA honom, men nu har hans intelligens blivit tackt."

Hans obekanta grannar kommer att dra den slutsatsen att han ar fodd dare.
Efterfoljarna till de Vediska ritualerna kommer att anse honom vara en dumbom.
Anhangarna till den opersonliga Brahman kommer att anse honom vara
desillusionerad. De som foljer fromma handlingar kommer att siga att han ar fallen.
De hangivna kommer att saga att han har forvarvat den hogsta lyckan. Och de som
begar forseelser kommer att sdga att han bara simulerar.

Men den hangivne, som inte bryr sig det minsta om aktning eller ringaktning, som

har sjunkit ner i strommen hos den maktiga, himmelska floden av bundenhet (asakti)
till Herren, kommer helt enkelt att fortskrida pa samma satt.
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Kapitel 7

DEN SJUNDE NEKTARSKUREN

Nar asakti nar full mognad kallas det rati eller bhava. Bhava ar det omogna stadiet
hos de tre energierna sat, cit och ananda. Bhava ar ocksad bhakti-plantans
blomstrande blomma. Dess yttre lyster utgors av egenskapen su-durlabhah (mycket
sillan skadad), och dess inre lyster ar moksa-laghu-krti (att anse moksa vara
betydelselost). En enda atom av bhava fordriver okunnigheten fullstandigt. Och
vidare, genom den ymniga utsondringen av dess valdoft, inbjuder bhava-blomman
Madhusudana och far Honom att framtrada dar. I bhava-tillstindet, parfymerat av
dessa valdofter, kommer hjartats alla kanslostaimningar — som klungor av sesamfron
— att kondenseras till en parfymerad olja, och blir omedelbart lampade att smorja
alla Herrens lemmar. Vid framtradandet av bhava blir till och med candalan vard
den respekt som tillkommer Herren Brahma. Vid den tidpunkten boérjar hans 6gon —
som ar fulla av langtan, och som viander sig mot Krishna for att slicka i sig Hans
lemmars svarthet, rosennyansen hos Hans lappar och ogonkanter, den vita glansen
hos Hans manlika tdnder som lyser i Hans leende ansikte, den gula fargtonen hos
Hans kladnader och utsmyckningar — att bada Hans kropp med ett obegransat
tarflode.

Likt ett jagat djur — har och dar, tid efter annan, fixerad i rorelse — spetsar han sina
oron for att forsoka hora ljudet fran Kanéas flojt, pinglandet fran Hans fotbjillror,
den behagliga intonationen hos Hans rost, budskapen fran Hans vandrande fotsteg.
Och hans kropp bryter ut i extas vid upplevelsen av den efterlangtade beroringen av
Herrens omsinta hander. Hans nasborrar oppnar sig och andas in, om och om igen,
ivriga att fa undersoka valdoften fran Hans kropp. Liangtande efter att fa smaka
Herrens saliv, upplever hans tunga stor frojd over att vinna denna smak, och han
slickar Hans lappar. Ibland, nar han forvarvar Herrens umgange genom Herrens
infall, kinns hans hjarta upplivat och blir berusat av behagfullhetens overflod, och
sedan, vid Herrens avfiard, sorjer han och blir modfilld. P& detta satt smyckas hans
kropp med symptomen pa sancari-bhava.

Hans intelligens — i de olika stadierna vakenhet, somn och djup somn — beslutar sig
for att utan avvikelse fasta sig vid vagen av hagkomst av Kanéa. Vid den tidpunkt da
han uppnar sin andliga kropp, lampad for utférandet av hans eviga tjanst, trader den
oforstorbara sjilen in i denna kropp, och den materiella kroppen blir nastan livlos.
Vid detta stadium borjar den hangivne att uppleva extremt habegar efter Kaneéa; likt
ett bi blir han ivrig att hdange sig at vialdoften hos Kafiéas lotusfotter. Da den hangivne
har erhéllit bhavas allra mest kostbara juvel, gommer han den undan vanliga
manniskor, likt en girigbuk. Da han blir till hemvist for forsakelse, fordragsamhet och
de ovriga underbara egenskaperna som manifesterar sig sjalva vid bhava-stadiet, kan
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framskridna hangivna forstd hans inre tillstand utifrdn dessa yttre symptom, men
andra, som ser hans forvirrade sinne, kommer att dra den slutsatsen att han ar galen.

Detta bhava-stadium ar av tva slag: det som uppstar ur raga-bhakti och det som
uppstar ur vaidha-bhakti. Den forsta typen av bhava, som uppstar ur raganuga-
bhakti, ar mycket tjock eller intensiv, i det att den ar storre i fraga om styrka och
naturtrogen kinsla, med en Overvigande kinsla av att Herren befinner Sig pa en
jamstélld niva, samt med en avsmak for att betrakta Herren som den allsmiktige
harskaren. Den andra typen, som uppstar ur vaidha-bhakti och som ar nagot svagare
i styrka och naturtrogenhet, med ett slags habegir efter Herren blandat med
uppfattningen av Herren sisom den allsméaktige Guden, ar inte lika kondenserad.
Dessa bada slag av bhava smakas pa tva skilda sitt, i de tva slagen av hjartan,
behirskade av tva slags andliga 6nskningar hos de tva slagen av hangivna.

Denna bhava smakas i olika grader av s6tma, sdsom vid olika graders kondensering
av mango-, brodfrukts-, sockerrors- eller grapefrukt-juice. Det finns fem slag av
hangivna: de som agerar som santas, dasyas (tjanare), sakhis (vanner), pitr
(slaktingar) och preyasi (alskare), och de agerar i sinnesstamningarna santi, dasya,
sakhyam, vatsalya och priyata. Bhava orsakar, genom sin egen kraft, framtradandet
av vibhava, anubhava och vyabhicari. Den dominerande eller tongivande
sinnesstamningen som alstras ur dessa element kallas sthayi-bhava [kungen av
bhavas], som genom att blandas med elementen frambringar de fem rasas som kallas
santa, dasya, sakhya, vatsalya och ujjvala.

Sruti-texterna definierar rasa som Herrens sjalva essens: raso vai sah. [Taittiriya
Upanisad 2.7.1] Precis som vatten finns narvarande i alla vattendragen, floderna och
dammarna, men ir vatten personifierat i oceanen, uppnar denna rasa sitt absoluta
klimax i kungen av Vrajas son, Sri Kanéa, fastan den finns niarvarande i alla Herrens
avataras och gransar till fullandning i var och en av Dem. Rasa (Krsna Sjalv), som
framtrader vid det forsta stadiet av mognad (bhava) och som blir helt och hallet
forverkligat i prema-stadiet, erfares direkt av en sddan kvalificerad hangiven.
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Kapitel 8

DEN ATTONDE NEKTARSKUREN

Ur bhakti-plantan, fran vilken det under sadhana-bhakti spirade tva blad, framtrader
nu plotsligt manga lena kronblad i form av anubhavas (symptomen pa extas) som ar
fastade vid bhava-blomman. Dessa anubhavas ar fyllda med hangivenhetens olika
processer, saisom horande och lovsjungande, och de stralar i prakt vid varje 6gonblick.
Efter att forst ha forfardigat den blomma som kallas bhava, frambringar de slutligen
frukten prema. Men vad som éar allra mest forvinansvart med bhakti-vixten, ar att
fastan dess blad, knopp, blomma och frukt mognar in i sina successiva former,
forlorar de aldrig sina ursprungliga former. Tillsammans glanser de pa alltjamt nya
satt.

Den hingivnes ordkneliga kanslostimningar var tidigare hart bundna med ett rep av
begar efter familj, anhoriga, hemmet och &agodelar. Emellertid befrias sinnets
kanslostamningar ifrdn alla dessa bundenheter nar prema framtrader. Genom dess
inneboende kraft omvandlar prema dessa materiella kanslor till att bli personliga,
andligt lycksaliga faktorer, och forvandlar alla ens upplupna slag av 4gandebegar till
samma andliga beskaffenhet. Darefter, med hjalp av dessa det andliga begarets rep,
binder prema de forandligade kanslorna till sotman hos Herrens Namn, gestalt och
egenskaper. Den praktfulla prema-solen uppenbarar pa detta sitt sin briljans, och
precis som med himlens stjarnbilder staller den omedelbart alla materiella ideal i
skuggan.

Den fruktsaft som man far och smakar fran prema-frukten har koncentrerad
lycksalighet som viasentlig egenskap, och dess enastdende narande egenskap ar dess
kraft att attrahera Krsna. Sjilvfallet ar det s&, att ndr den hiangivne borjar att smaka
denna fruktsaft, [tar han ingen (".eed" / heed: hinsyn ?) till nagra hinder
??]. Likt en gnidare som ar brinnande efter rikedomar, likt en tjuv som har forlorat
allt sinne for omdome pa grund av absorptionen i sin sysselsattning, forlorar den
héangivne allt sinne for sjalvmedvetande. Ibland foreligger det en otalighet vad galler
erhallandet av Herren, likt en hunger som inte kan stillas ens genom att han dag och
natt dter de mest vilsmakande ritter. Han ar sdsom briand av solen genom denna
iver, och av svalkan fran tusen maénar lindras han, men endast vid smakandet av
Herrens gestalt, egenskaper och ljuvlighet, som gor ett tillfalligt framtradande vid
denna tidpunkt. Denna prema, som uppstar ur sin egen kalla, tilltar samtidigt nagot,
och den hangivne langtar efter direkt forbindelse med Herren vid varje 6gonblick. Pa
grund av intensiteten i hans langtan efter Herren, som brinner likt en stor brand och
som sargar hans kropp likt en skarp pil, forblir han otillfredsstilld med den
ogonblickslanga uppenbarelsen av Herrens gestalt, egenskaper och ljuvlighet.
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Han betraktar vanner som lika vardelosa som en uttorkad, igenvuxen brunn; hans
hem och familj blir som en tornfylld skog. Mat blir fullstindigt motbjudande. Lovord
fran andra hiangivna ar som bettet frin en orm. Dagliga plikter blir ogenomforbara.
Alla de nodvandiga ritualerna blir till en ohanterlig borda. Hans kamraters trost ar
som gift. Fastan han forblir standigt vaken, ar vakenhet en ocean av ruelse, och hans
somn tycks helt enkelt vara en flykt fran livet. Hans kropp tycks vara som maltavlan
for Herrens tuktan. Hans livsluftar blir lika livlosa som rostade sadeskorn. Det som
han tidigare betraktade som sitt livs mal, 6verges nu sdsom varande en stor olycka.
Till och med tankandet pa Herren sliter sonder hans kropp.

Prema, som antar formen av en 0msint kyss, attraherar déarefter den svarte Krsna och
far Honom att framtrada infor den hangivne for ett 6gonblick. Vid den tidpunkten
blir den hingivnes alla sinnen (0gon, nidsa, oron, tunga och beroringssinne)
tillbringare for Krsnas alla lyckobringande egenskaper — Hans suverdna skonhet,
valdoft, valljud, ungdomlighet, smakfullhet, audarya och karunya. Fran smakandet
av den extrema sotman och den eviga fraschoren hos dessa Herrens egenskaper, fods
hos den hiangivne en dnnu storre langtan som stegras vid varje ogonblick. Inte ens
poetiska formuleringar ar tillrackliga vid beskrivningen av den lycksalighetens ocean
som framtrader vid denna tidpunkt.

Likt en vandrare pa en 0kenvig, brind av solens strélar under den varma arstiden,
som tar skydd vid en sval plats tillhandahéllen med hundra tillbringare isvatten fran
en gudomlig damm, i skuggan av ett valdigt banyantrad insnarjt i grenar; eller likt en
elefant i en skogsbrand, som slutligen badas i obegriansat vatten fran en bank av
regnmoln — borjar den hingivne, som ar plagad av dodliga sjukdomar och som
langtar efter tillfredsstallelse, att dricka nektarn; smakar dess utsokta sotma och erfar
obegransad lycksalighet.

Herren uppenbarar forst Sin skonhet infor den hangivnes ogon 1 detta
anmarkningsviarda tillstind. Pa grund av denna skonhets ljuvlighet, antar alla
sinnena och det inre sinnet 6gats egenskap, och hinder sasom férlamning, skakningar
och tarar frambringas. P4 grund av detta svimmar den hiangivne. For att trosta den
hangivne, uppenbarar Herren vidare Sin valdoft infor den hangivnes nasborrar, och
genom detta antar den hangivnes sinnen nasans egenskap for att kunna lukta.
Aterigen svimmar den hingivne i lycksalighet. Dérefter uppenbarar Herren Sin
valljudande rost infor den hangivnes oron. Alla den hangivnes sinnen blir som 6ron
att hora med, och for tredje gingen svimmar han. Herren skianker darefter
barmhartigt beroringen av Sin lotusfot, Sina hander och Sitt brost till den hangivne,
och den hangivne upplever Herrens friska ungdomlighet. Herren placerar Sina
lotusfotter pa huvudet hos de hingivna som befinner sig i tjanarens stimning; Han
fattar hdanderna pad dem som befinner sig i vinskapens stimning; med Sin hand
torkar Han bort tararna hos dem som befinner sig i foraldrakarlekens stimning; och
de som befinner sig i aktenskaplig stimning omfamnar Han, berér dem med Sina
hiander och med Sitt brost. Den hingivnes alla sinnen antar da egenskapen av
beroringsupplevelse, och han svimmar for fjairde gangen. Herren aterstiller honom
da genom att skdnka honom smaken av Sina egna lappar. Detta uppenbaras dock
endast for dem som befinner sig i den aktenskapliga stimningen. Alla den hangivnes
sinnen antar smaksinnets egenskap, och han svimmar for femte gangen. Denna
lycksaliga svimning ar sa djup att Herren maste ateruppliva honom genom att skinka
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Sin audarya (generositet). Audarya syftar pa det tillstind i vilket alla Herrens
egenskaper (Hans skonhet, valdoft, valljud, beroring och smak) samtidigt och helt
plotsligt manifesterar sig sjalva i den hangivnes olika sinnen.

Prema, som forstar Herrens indikationer, tilltar vid den tidpunkten till det extrema,
och fastin det foreligger en motsvarande extrem okning av begiret, skapar denna
okade prema — som blir som manen — i den hiangivnes hjirta en slitning mellan de
samtidiga kianslorna; en konflikt mellan hundratals vagor i lycksalighetens ocean, och
blir i detta tillstand till den vackra, regerande Gudsgestalten i hans sinne. Prema
tilldelar nu sin specifika kraft, genom vilken man kan uppleva de olika smakerna
samtidigt, utan motsattning. Man bor inte tro att det inre sinnets intensiva atra och
langtan kommer att orsaka urvattning av de olika smakerna. Snarare kommer vart
och ett av de olika sinnena — vilka forvarvar den ofattbara, forvanansviarda och
extraordinira egenskapen att utféra de andra ifragakommande sinnenas respektive
funktioner for att optimalt uppskatta Herrens olika egenskaper — att skanka an mer
intensitet &t smaken. I dessa sporsmal kan man inte begagna sig av materiella
argument som frambringats ur materiella erfarenheter. Dessa ofattbara betingelser
hos prema lyder inte under varldslig logik.

Darefter, nar Herren ser att ljuvligheten i Hans skonhet, valdoft, valljud, beroring,
smak och audarya obegrinsat tillhandahéilles den hiangivne — likt regndroppar i
nabben pa en cataka-fagel som forsoker att smaka helheten — funderar Han:

"Varfor behaller Jag sa manga underbara egenskaper for Mig Sjalv?"

For att lata den hiangivne avnjuta dem, delar Herren ut Sin krpa-sakti (aven kallad
anugraha), 6verhuvudet 6ver alla saktis, som ar beldgen likt en kejsarinna i mitten av
en lotusblomma, vars atta kronblad ar de atta saktis (vimala, utkarsini, jnana, kriya,
yoga, prahvi, satya och isana). Denna sakti kallas vatsalya (tillgivenhet) i
forhéllande till Hans hingivna som befinner sig i tjanarens stimning (dasa etc), och
den kallas karunya (medlidande) i forhallande till de héngivna i dktenskaplig
stimning. Denna krpa-sakti utsmyckar sjidlvet i Herrens ogon. Genom denna
alltgenomtrangande sakti framtrader Herrens fria vilja som en faktor hos de
héangivna, och orsakar forvaning till och med hos de som har forverkligat Paramatma.
Den egenskap som kallas bhakta-vatsalya (tillgivenhet till Sina hangivna) regerar
genom denna energi likt en kejsare over de andra lyckobringande, konstitutionella
egenskaperna satya, sauca, daya och tapas.

De fordomda egenskaperna illusion, lattja, misstag, intensiv lusta, oberaknelighet,
hogmod, avundsjuka, véldsamhet, medtagenhet [utmattning, anstriangdhet],
veklagan, oarlighet, vrede, langtan, fruktan, visva-vibhrama, partiskhet samt
beroende av andra, finns inte narvarande i Herrens kropp. Pa krpa-saktis 6nskemal
blir dessa egenskaper emellertid ibland narvarande i de olika avataras, och blir
forverkligade av de hiangivna. Men dessa brister framstir dd som fortraffliga
beskaffenheter.

Niar den hiangivne uppnéar kraften med vilken han kan smaka alla dessa egenskaper
som Herren tilldelar, och nar han smakar pa var och en av dem, uppstiger han till
hogre och hogre hojdpunkter av forvanansvarda erfarenheter, och hans hjarta smalter
vid oupphorligt forverkligande av Herrens forut aldrig skddade bhakta-vatsalya
(tillgivenhet till Sin hangivne). Herren forevisar da Sitt underbara viasen och siger:

"O du baste av hangivna, under manga liv har du for Min skull avstétt ifran hustru,
hem och rikedom; uthardat kylans, vindens, hungerns, torstens och smartans kval;
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funnit dig i andras forakt och dgnat ditt liv at tiggande. Jag kan inte ge dig nidgonting
som ersattning for alla dina uppoffringar. Jag har blivit din galdenar. Hur kan Jag ge
dig mystiska krafter eller herravildet 6ver hela jorden i en halvguds befattning, nar
detta inte ar passande for dig? Man kan inte ge grias och halmstran, som ar kornas
gladjeamnen, till en andlig personlighet som du. Fastin Jag ar ointaglig, har jag
erovrats av dig. Du har blivit Min tillflyktsort."

Nar den hangivne hor Herrens behagliga och karleksfulla ord, sager han:

"O Herre, Mastare, barmhartighetens ocean; Du kastade en blick mot mig nar jag bets
av ett uppbad av krokodiler — de omitliga lidandena av dndlos fodelse och dod uti
den materiella tillvarons forfarande strom. Herre — Du som ar transcendental till alla
de materiella planeterna; med ett hjarta som smalter nar det ger uttryck for
barmhartighet; Du ursprunglige Andlige Mastare; Forstorare av okunnighet och lusta
— genom att utsinda sudarsana-cakra ur Din underbara gestalt, har Du
genomborrat dessa krokodiler och befriat mig fran deras kiftars harda grepp. For att
uppfylla min onskan om att tjana Dina lotusfotter, placerade Du Ditt mantras
stavelser i mina oron; Du tillintetgjorde mitt lidande; Du renade mig genom metoden
av konstant horande, lovsjungande och hagkomst av Dina egenskaper och Namn, och
fick mig att forstd hur man utfor tjanst till Dig genom umganget med Dina hangivna.
Jag ar ointelligent, den lagste av de lagtstaende, och inte ens for en enda dag har jag
utfort tjanst till Dig. En sddan girig och sjalvisk person fortjanar att bli bestraffad.
Emellertid har Du, i strid mot detta, fatt mig att dricka nektar, genom att visa mig
Ditt sanna Jag. Du har forodmjukat mig genom att saga att Du har blivit min
galdenar. Nu funderar jag over vad jag skall gora. Det vore overmodigt av mig att be
Dig forlata alla mina forseelser — fem, sju, atta, tusen eller en miljon? Jag kan
forsakra att det maste rora sig om fler an hundratusen miljarder. Men lat vara alla
mina tidigare handlingars frukter; de som jag har erhéllit, och de som dnnu aterstar
att erhélla. Tidigare jamforde jag Dina morka lemmar med monsunmolnet, med den
bla vattenliljan och med safiren. Jag jamforde Ditt strdlande ansikte med méanen, och
Dina mjuka fotter jamforde jag med nyligen uppspirade 16v. Nu framstar dessa
liknelser som en hog med branda senapsfron i jamforelse med ett gyllene berg, eller
som kikartor i jamforelse med en onskesten; som en sjakal i jamforelse med ett lejon,
eller som en mygga i jamforelse med Garuda. P4 grund av min ringa intelligens har
jag helt klart begatt forseelser mot Dig. Sddan oduglig poesi, som dr menad att
lovprisa Dig, accepteras av gemene man. Jag ar som en hemlos och orolig ko som
hotas av den plotsliga uppenbarelsen av Din gestalt. Men jag kan inte fororena Din
skonhets onsketrad, inte ens med mina fordarvliga analogier."

P& detta sitt lovprisar den hangivne Herren, och Herren, som blir alltmer belaten
med den hingivne, uppenbarar allt som ar dndamaélsenligt i forhallande till ens
sarskilda relation med Herren, genomsyrat av fortrafflig rasa: Sri Vrndavana;
onsketradet; maha-yoga-pitha; Vrsabhanus allra karaste dotter; hennes foljeslagare,
sdasom Lalita och andra tjanare; Hans Egna vianner, sdsom Subala, och palyamanas
sasom Naiciki; floden Yamuna; Govardhana-berget; skogar sidsom Bhandira;
nandisvara-giri; alla modrarna, fiderna, broderna, vannerna och tjanarna dar, samt
husen. Herren sdnker ner den hingivne i den bedarande tidvattensvigen av
lycksalighet, och forsvinner sedan med Sitt folje.
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Efter att ha aterfatt medvetandet, 6ppnar den hingivne strax sina 6gon, ivrig att se
Herren igen, och nar han inte kan se Herren borjar han att utropa:

"Dromde jag helt enkelt? Nej, nej, jag kan inte ha dromt, ty jag har varken somnighet
eller nagot grums av somn i mina 6gon. Var det nagon slags hallucination? Nej, ty en
hallucination skulle aldrig kunna skianka sadan lycksalighet. Eller kom sig detta av
nagon defekt i sinnet? Nej, ty alla symptomen pa ett instabilt sinne ar franvarande.
Var det friga om uppfyllelsen av nagon materiell onskan? Nej, nej, materiell prakt
och stat skulle inte kunna komma i narheten av vad jag har sett. Var det ett tillfalligt
mote med Herren? Nej, ty detta ar helt skilt ifran alla de tidigare uppenbarelserna av
Herren som jag kan komma ihag."

P& detta sitt forblir den hangivne i ovisshet. Medan han ligger pa marken tickt av
damm, ber han oavbrutet om samma upplevelse dnnu en ging, men nir han inte
erhaller detta, sorjer han, rullar runt pa marken, grater, skadar sin egen kropp,
svimmar, aterhamtar sig, star, sitter, springer omkring, och tjuter som en galning.
Ibland forblir han tyst som en visman, och ibland underlater han, likt en socialt
missanpassad person, att utfora sina dagliga, obligatoriska plikter. Likt en person
som ar besatt av spoken, talar han osammanhangande. Till en gudshangiven van som
kommer och i avskildhet fragar vad som star pa, forklarar han vad han har upplevt.
Nar vannen forklarar att det pa grund av stor lyckosamhet varit friga om ett direkt
mote med Herren, blir han tillfredsstélld, aterhamtar sig och blir lycklig.

Men sedan borjar han aterigen att beklaga sig:

"Nu har jag inte langre detta umginge. Var det en skur av barmhartighet fran nagon
stor gudshangiven som ostes over denna olyckliga sjal? Eller skedde det av en ren
tillfallighet, eller var det resultatet fran nagot uppriktigt bemodande i det forgangna?
Eller kanske var det helt enkelt Herrens orsakslosa barmhartighet. Pa grund av nagon
obeskrivlig lycka har jag uppnatt Herren, men darefter har jag, pa grund av en grav
forseelse, forlorat Honom igen. Utan liv, utan intelligens, kan jag inte utrona
sanningen. Vart skall jag ta viagen? Vad skall jag gora? Pa vilket siatt? Vem skall jag
fraga? Jag ar fullstdndigt tom, utan sjil, utan skydd, svedd av en storbrand. Hela
varlden stirrar pa mig, redo att uppsluka mig. I det att jag ger upp detta varldsliga
umgange, skall jag leva i ensamhet for en tid."

Medan han gor detta, jamrar han sig ytterligare:

"O Herre med lotusansikte — som rymmer strommar av nektar, som ar utsmyckad
med valdoftande girlander som parfymerar alla skogarna, som attraherar svarmar av
vibrerande bin— kan jag, om si bara for ett ogonblick, fa tjana Ers Nad igen?
Eftersom jag redan en ging har smakat Din ljuvlighet, kan jag inte efterstriva
nagonting annat."

Han borjar att rulla runt pad marken, andas tungt, svimmar, och forlorar forstandet.
Plotsligt, nar han ser Herren overallt, frojdas han och omfamnar, skrattar, dansar och
sjunger, och nar Herren forsvinner igen, fylls han av samvetskval och grater. Under
det att han beter sig pa detta satt, undanmandévrerar han sjéalva livssymptomen och
forlorar medvetandet betraffande huruvida han har en kropp eller inte. Darefter,
omedveten om att hans kropp har atergatt i jord, inser han endast att hans
efterlingtade Herre — Barmhartighetens Ocean — har uppenbarat Sig Sjalv,
engagerat honom i tjanst, och for honom till Sin Egen boning. Sidlunda nar den
héangivne livets mal.
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adau sraddha tatah sadhu-
sango “tha bhajana-kriya
tato “nartha-nivrttih syat
tato nistha rucis tatah
athasaktis tato bhavas
tatah premabhyudancati

(Forst framtrader tilltro, darefter umgange med hangivna, hangivna handlingar,
undanrojande av hinder, stadighet, smak, bundenhet, bhava och slutligen prema.
[Bhakti-rasamrta-sindhu 1.4.15-16]

De stadier av hangivenhet som omnamns i denna vers har beskrivits s& som de ar.
Sneha, mana-pranaya, raga, anuraga och maha-bhava — successivt foljande
specialiserade smaker— utgor bhakti-plantans gradvis tilltagande fornamligare
frukter. Eftersom den hiangivnes kropp inte kan uthiarda spanningen i ytterligheterna
hos alla smakerna, framtrader de inte i hans kropp. Séledes har dessa smaker inte
beskrivits har. Ruci, asakti, bhava och prema — som kan upplevas — har beskrivits,
men de andliga beldggen har inte tillhandahallits eftersom detta skulle ha orsakat ett
hinder i den verkliga forstaelsen av dessa tillstand. De levereras i stéllet har:

ruct:

asakti:
muktaye

bhava:

prema:

symptom pa ruci:

symptom pa asakti:

symptom pa bhava:

symptom pa prema:

att mota Herren:

labdha rucer mahamater

gunesu saktam bandhaya ratam wva pumsi

pirya sravasyanga mama bhavad ratir

preatibhara nirbhinna pulakonga ‘ti nirvrte

ta ye pibanty avitrso nrpa gadha karnais tan na
sprsantyasanatrd bhaya soka moha

gayan vilajjo vicared asango

yatha bhraamyatayo brahman svayam
akarsasanidha
tatha me bhramyate cetas cakrapaner yadrcchaye

vrata ityatra hasaty atho roditi, rauti gayati

ahuta iva me sighram darsanam yati cetasiti
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karaktaren i detta tillstand: tair darsaniyavayavair udara vilasa haseksita
vama suktaih
handlingar i detta tillstand: vaso yatha parikrtam madiramandha

Dessa verser bor beaktas.

Den grundlaggande sanningen ar som foljer:

Det finns tva typer av ahankara: ahanta (upplevelsen av "jag"), och mamata
(upplevelsen av "mitt"). Genom jnana tillintetgors dessa tva, och befrielse uppnas.
Genom att rikta dessa tvad mot kroppen ("jag ar den har kroppen"), eller mot huset
("detta ar mitt hus"), orsakas traldom.

"Jag ar Herrens foljeslagare. Jag ar Herrens tjanare. Herren och Hans beledsagare en
ocean av ljuvlighet i Hans gestalt, egenskaper och lekar skall tjanas av mig."

Om man tanker pa detta sitt, det vill sdga ser sig sjalv som Herrens tjanare, och later
Herren bli foremal for ens dgande [gor Herren till sin egendom], kallas detta prema.
Prema skiljer sig ifran bade trdldom och befrielse, och kallas siledes "de ménskliga
malens kronjuvel".

Ordningsfoljden ar som foljer:

Nar den materialistiska aspekten av ahanta och mamata ar extremt djup, forblir man
i cykeln av aterupprepad fodsel och dod. Nar tilltron fods, och man funderar pa att bli
en Vaisnava och tjana Herren, blir den materialistiska aspekten nagot forandligad,
och jivan blir kvalificerad for gudshiangiven tjanst. Vid sadhu-sanga-stadiet blir
forandligandet mer genomtrangande. Vid anisthita-bhajana-kriya-stadiet ar
forandligandet lokaliserat pa en plats, under det att den materiella aspekten
fortfarande ager full kraft. Vid nistha-stadiet blir forandligandet an mer
genomtrangande, och den materialistiska influensen avtar nagot. Vid ruci-stadiet blir
forandligandet av "jag" och "mitt" dominerande, och den materialistiska aspekten blir
lokaliserad. Vid asakti-stadiet blir den andliga aspekten fullstindig, och den
materiella aspekten blir endast ett spar. Vid bhava-stadiet blir den andliga aspekten
helt genomgripande, och den materiella aspekten blir till en skugga som endast
tillfalligtvis framtrader. Vid prema-stadiet blir den andliga aspekten extremt intensiv,
och den materiella aspekten ar fullstandigt franvarande.

Vid stadiet av bhajana-kriya-meditation upplevs Herren episodiskt och blandad med
andra amnen. Vid stadiet av nistha-meditation foreligger det spar av andra dmnen.
Vid ruci-stadiet ar andra dmnen an Herren franvarande, och meditationen blir
varaktig. Vid asakti-stadiet blir meditationen djup. Under meditation pa bhava-
stadiet framtrader Herren i sinnet. Vid uppnéaendet av prema, framtrader Herren inte
bara i sinnet, utan man erhaller d4ven direkt umginge med Honom.

Ma denna ljuvliga molnbank tillfredsstilla varlden genom att sprida sin rasa, som ar
hamtad ur ljuvlighetens ocean — Sri Krsna Caitanya.
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