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Prefacio

Em dez curtos anos, Sua Divina Graga A. C. Bhaktivedanta
Swami Prabhupad inundou o mundo com a Consciéncia de
Krsna. Na seguinte cita¢io de um de seus ensaios, ele
despedaga a concepgao errénea e sectdria de que o mestre
espiritual estd limitado a uma pessoa em particular, a uma
forma ou instituigdo determinadas, e estabelece o conceito
universal de guru.

saksad-dharitvena samastra-§astrair
uktas tatha bhivyata eva sadbhih
kintu prabhor yah priya eva tasya
vande guroh $ri-charanaravindam

“Nas escrituras reveladas se declara que o mestre espiritual
deve ser adorado como a Suprema Personalidade de Deus, e
este preceito ¢ obedecido pelos devotos puros do Senhor. O
mestre espiritual ¢ o servo mais confidencial do Senhor. Desse
modo, oferecamos nossas respeitosas reveréncias aos pés de
18tus de nosso mestre espiritual.”

Cavalheiros, em nome dos membros da sede em Bombaim
da Gaudiya Math, permitam-me dar-lhes nossas boas-vindas,
perque os senhores juntaram-se a nés tdo amavelmente na
noite em que oferecemos, congregacionalmente, nossa
homenagem aos pés de l6tus do mestre mundial,
Achiryadeva, que ¢ o fundador desta Missio Gaudiya e é o
presidente-acharya da Sri Sti Visva-vaispava Rajasabha.
Refiro-me a meu eterno mestre divino, Paramaharsa
Parivrajakacharya Sri Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvad
Goswami Maharij.

Hi4 sessenta e dois anos, neste dia auspicioso, o Acharyadeva
fez seu aparecimento em resposta ao apelo de Thikur
Bhaktivinod em $ri-Ksetra Jagannatha-dhima em Puri.

Cavalheiros, o oferecimento desta homenagem ao
Achiryadeva, tal como foi programado para esta noite, nao
¢ um assunto sectdrio, pois quando falamos do principio
fundamental de Gurudeva, ou Acharyadeva, estamos falando
de algo que é de aplicagdo universal. Estd totalmente fora de
cogitagao discriminar meu guru do seu, ou do de qualquer
um. S6 hd um guru, que aparece em uma infinidade de
formas para ensinar aos senhores, a mim e a todos os demais.



Como aprendemos com as escrituras fidedignas, o guru, ou
Achiryadeva, transmite a mensagem do mundo absoluto, a
morada transcendental da Personalidade Absoluta, onde tudo
sem excegao serve 2 Verdade Absoluta. Temos ouvido tantas
vezes: mahajano yena gatah sa panthah - “Trilhem o caminho
pelo qual andou seu acharya anterior”, porém mal e mal
temos tentado entender o real significado deste sloka (verso).
Se estudarmos minunciosamente esta proposigio,
entenderemos que o mahajana é um s6, e o caminho real
para o mundo transcendental rambém ¢ um sé.

No Mundaka Upanisad (1.2.12) se diz:

tad-vijfianartzhari sa guram evabhigacchet
samit-panih érotriyarh brahma-nistham

“A fim de aprender a ciéncia transcendental, devemos
aproximar-nos do mestre espiritual fidedigno, em sucessio
discipular, que estd fixo na Verdade Absoluta.”

De forma que aqui se prescreve que, a fim de recebermos
esse conhecimento transcendental, devemos aproximar-nos
do guru. Portanto, se a Verdade Absoluta é uma s, sobre o

$ti Guru, Sua Graga

que julgamos ni3o haver divergéncia de opinido, o guru
também nio pode ser dois. O Acharyadeva, em cuja honra
nos reunimos hoje 2 noite a fim de oferecer nossas humildes
homenagens, ndo é o guru de uma instituicdo sectdria ou
um dos muitos diferentes expoentes da verdade. Pelo
contririo, ele ¢ 0 jagad-guru, ou o guru de todos nds; a tinica
diferenga é que alguns lhe obedecemn sinceramente, ao passo
que outros nio lhe obedecem diretamente.

No $rimad-Bhagavatam (11 17.27), o Bem-aventurado
Senhor diz:

acharyath marh vijniyin, navamanyeta karhichit
na martya-buddhyastyeta, sarva-devamayo guruh

“Deve-se entender que o mestre espiritual é tao bom como
Eu. Ninguém deve ter inveja do mestre espiritual ou pensar
que ele é um homem comum, porque ¢ mestre espiritual é o
somatdrio de todos os semideuses.” Isto é, o achidrya ¢é
identificado com o préprio Deus. Ele nada tem a ver com os
afazeres deste mundo mortal Ele nio desce aqui para
imiscuir-se em assuntos de necessidades tempordrias, mas
para salvar as almas condicionadas caidas -as almas, ou
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entidades, que vieram ao mundo material com o interesse
de desfrutar através da mente e dos érgaos de percepgio dos
sentidos. Ele aparece ante nés para revelar a luz dos Vedas e
outorgar-nos as bén¢ios da liberdade completa, pela qual
devemos ansiar a cada passo da jornada de nossa vida.

O conhecimento transcendental dos Vedas foi primeiramente
comunicado por Deus a Brahma, o criador deste universo
particular. De Brahma o conhecimento desceu para Narada,
de Narada para Vyasadeva, de Vyasadeva para Madhava, e,
neste processo de sucessio discipular, o conhecimento
transcendental foi transmitido por um discipulo a outro até
chegar ao Senhor Gauranga, $r1 Krspa Chaitanya, que
representou o papel de discipulo e sucessor de $ri I§vara Puri.
O atual Acharyadeva é o décimo representante discipular de
$ri Ripa Goswami, o representante original do Senhor
Chaitanya que pregou esta tradigio transcendental em sua
plenitude. O conhecimento que recebemos de nosso
Gurudeva nio ¢ diferente daquele comunicado pele préprio
Deus e pela sucessdo dos acharyas na linha preceprorial de
Brahma. Adoramos este dia auspicioso como Sti Vyasa-piija-
tithi, porque o acharya é o representante vivo de Vyasadeva,
o divino compilador dos Vedas, Puranas, Bhagavad-giia,
Mahabharata e Srimad-Bhagavatam.

Cavalheiros, nosso conhecimento ¢ tao pobre, nossos sentidos
sdo 130 imperfeitos e nossas fontes sio tao limitadas que nio
¢ possivel termos um pouco sequer de conhecimento da
regido absoluta sem nos rendermos aos pés de l6tus de Sri
Vyasadeva ou seu representante fidedigno. A cada momento
estamos sendo enganados pelo conhecimento de nossa
percepgio direta. Tudo nio passa de criagio ou invengio da
mente, que ¢ sempre enganadora, mutante e oscilante. Nada
podemos conhecer a respeito da regiio transcendental através
de nosso mérodo limitado e pervertido de observagio e
experimentagio. Mas todos nés podemos ouvir com 4vida
atengio o som transcendental transmitido daquela regido para
esta através do meio inadulterado de $ri Gurudeva ou $ri
Vyiasadeva. Portanto, cavalheiros, devemos nos render hoje
aos pés do representante de Sri Vyasadeva para eliminarmos
todas as nossas divergéncias geradas por nossa atitude
insubmissa. Dessa maneira, estd dito no Sri Gita (4.34):

tad viddhi pranipatena, pariprasnena sevaya
upadeksyanti te jfianam, jfidninas tattva-dar§inah

“Aproxima-te apenas do sibio e fidedigno mestre espiritual.
Primeiramente rende-te a ele e tenta entendé-lo através de



indagagoes e servigo. Esse sdbio mestre espiritual iluminar-
te-4 com conhecimento transcendental, pois ele ji conhece
a Verdade Absolura.”

Para recebermos conhecimento transcendental, devemos nos
render completamente ao verdadeiro acharya, em espirito
de indagagdo e servigo ardentes. Real execugio de servico ao
Absoluto sob a orientagio do acharya é o unico veifculo pelo
qual podemos assimilar o conhecimento transcendental. O
encontro de hoje, para oferecermos nossos humildes servigos
e homenagens aos pés do Achiryadeva possibilitard que
sejamos agraciados com a capacidade de assimilar o
conhecimento transcendental to bondosamente transmitido
por ele a todas as pessoas, sem distingdo.

Cavalheiros, embora de modo tdo imperfeito, fomos
capacitados pela graga dele a compreender as sublimes
mensagens de nosso Acharyadeva, Om Visnupada
Paramaharhsa Parivrajakacharya Sri Srimad Bhaktisiddhanta
Sarasvati Goswami Maharaj. Devemos, contudo, admitir
termos compreendido definitivamente que a mensagem
divina de seus abios de [6tus é coisa inata paraa humanidade
sofredora. Todos nés deverfamos ouvi-lo pacientemente. Se
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ouvirmos o som transcendental sem oposigio descabida,
certamente a misericérdia caird sobre nés. A mensagem do
Achiryadeva é para levar-nos de volta a nosso lar original, de
volta a Deus. Repito, portanto, que deveriamos ouvi-lo
pacientemente, segui-lo na medida de nossa convicgio e
prostrar-nos a seus pés de l6tus para nos livrarmos de nossa
atual e imotivada falta de vontade de servir ao Absoluto e a
todas as almas.

Sentados aos pés de [6tus do Acharyadeva, tentemos entender
desta fonte transcendental de conhecimento o que nés somos,
o que é o universo, quem é Deus e qual ¢ o nosso
relacionamento com Ele. A mensagem do Senhor Chaitanya
¢ a mensagem para as entidades vivas e a mensagem do
mundo vivo. O Senhor Chaitanya ndo Se importou com a
elevagio deste mundo morto, que é adequadamente chamado
de Martyaloka, o mundo onde tudo estd destinado a morrer.
Ele apareceu hd quatrocentos e cinquenta anos, para nos falar
algo do universo transcendental, onde tudo é permanente e
tudo existe para o servigo ao Absoluto. Porém, recentemente,
o Senhor Chaitanya tem sido mal representado por algumas
pessoas inescrupulosas, e a mais elevada filosofia do Senhor
tem sido interpretada erradamente como sendo o culto do
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tipo mais baixo de sociedade. Temos a satisfagio de anunciar,
hoje a noite, que nosso Acharyadeva, com sua bondade
costumeira, salvou-nos desse tipo horrivel de degradaggo, e,
por isso, prostramo-nos a seus pés de 16tus com toda

humildade.

Cavalheiros, tem sido uma das manias da sociedade culra
(ou inculta) dos dias atuais atribuir A Personalidade de Deus
aspectos meramente impessoais e estultifici-10, afirmando
que Ele ndo tem sentidos, nem forma, nem atividade, nem
cabega, nem pernas, nem prazer. Este tem sido também o
prazer dos eruditos modernos devido 2 sua completa falta de
apropriada orientagZo e introspeccio verdadeira no reino
espiritual. Todos esses empiristas pensam da mesma forma:
que todas as coisas desfrurdveis devem ser monopolizadas
pela sociedade humana, ou apenas por uma classe particular,
e 0 Deus impessoal deve ser um mero fornecedor de
encomendas para suas faganhas caprichosas. Sentimo-nos
felizes por termos sido livrados desta horrivel espécie de
doenga, pela misericérdia de Sua Divina Graga Paramaharisa
Parivrajakacharya Bhaktisiddhanta Sarasvati Goswami
Maharaj. E ele quem abre nossos olhos, nosso pai eterno,
N0SSO preceptor eterno e nosso guia eterno. Prostremo-nos,
portanto, a seus pés de l6tus neste dia auspicioso.

Cavalheiros, embora sejamos como criangas ignorantes no
conhecimento da transcendéncia, mesmo assim Sua Divina
Graga, meu Gurudeva, acendeu o pequeno fogo dentro de
nés para dissipar a invencivel escuridio do conhecimento
empirico. Agora estamos tao fixos no lado seguro que
nenhuma quantidade de argumentos filoséficos poders nos
desviar um milimetro sequer da posigio de nossa eterna
dependéncia dos pés de [6tus de Sua Divina Graca. A verdade
simples, tdo vividamente explicada no Gira, que ¢ a ligio
central dos Vedas, nio ¢ entendida, ou nem mesmo
suspeitada, pelos mais poderosos eruditos das escolas
empfricas. Aqui estd o segredo de Sri Vyasa-piija. Quando
meditamos nos passatempos transcendentais da Divindade
Absolura, temos orgulho de sentir que somos Seus servos
eternos, e nos tornamos jubilosos e dancamos de alegria. Toda
a gléria a meu mestre divino, pois foi ele quem, por seu
incessante fluxo de misericérdia, despertou dentro de nés
tal movimento de existéncia eterna. Prostremo-nos a seus
pés de lotus.

Cavalheiros, se ele ndo tivesse aparecido diante de nés para
nos salvar da escraviddo desta grosseira ilusio mundana,
certamente terfamos permanecido desamparados por vidas
e eras na escuriddo do cativeiro. Se ele nio tivesse aparecido



10

diante de nés, nio teriamos sido capazes de entender a
verdade eterna do ensinamento sublime do Senhor
Chaitanya.

Pessoalmente, nao tenho esperanga de executar algum servigo
direto nos vindouros milhées de nascimentos da jornada de
minha vida, mas confio que, algum dia, serei salvo deste
atoleiro de ilusdo em que estou tdo profundamente afundado
atualmente. Por isso, deixai-me orar com toda a minha
sinceridade aos pés de 16tus de meu mestre divino para que
me permita sofrer o quinhdo a mim destinado devido a meus
malfeitos passados, mas que eu possa guardar na memdria
que nido passo de insignificante servo da Todo-poderosa
Divindade Absoluta, compreendida através da firme
misericérdia de meu mestre divino. Deixai-me, portanto,
prostrar-me a seus pés de ldtus com toda a humildade
possivel.

Abhay Charan Dasa
em nome dos Membros da $r1 Gaudiya Math de Mumbay

Sri Guru, Sua Graga

Este discurso foi publicado originalmente
em 1936, na revista “The Harmonist”,
no dia do aparecimento de Sua Divina Graga
Om Visnupada Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakur,
mestre espiritual de Sua Divina Graga

Srila Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswimi Mahirij



Introducao

Errar é humano. Nio sendo perfeitos, erramos
inevitavelmente. Nao obstante, ninguém deseja permanecer
imperfeito. No interior de todo ser animado existe um
clemento que tende 2 perfeigio. Nio fosse assim, nio
sentirfamos qualquer desejo. Nossa inclinagio 1 perfeigio ¢
sem ddvida muito débil e limitada pois, do contrdrio,
alcangarfamos a meta instanraneamente. Nossas limitadas
capacidade e tendéncia 4 perfeigio abrem espago para o guru,
ou guia.

O imperfeito nio o seria se ndo tivesse necessidade de ajuda,
¢ esta também provindo de além de si mesmo. O perfeito
nio seria perfeito se Ele nao pudesse sustentar-Se por Si
mesmo, ou ajudar aos outros por Sua prépria iniciativa.
Portanto, a tarefa de guiar outros 2 perfeigio, ou seja, 3
Verdade Absoluta, é necessariamente uma fungio do préprio
Absoluto. E o intermedidrio, através do qual essa fungio se
manifesta, é o guru, ou o guia divino.

Para aquele que busca a Verdade Absoluta, a submissio ao
guru ¢ inevitdvel. Ndo obstante, existe uma classe de
pensadores que acredita que, se uma investigagio cientifica
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¢ possivel, por que ndo poderia também o conhecimento
espiritual mais elevado desenvolver-se desde nosso interior?
Tais pessoas ignoram a natureza muito essencial do
Conhecimento Absoluto: que s6 Ele é o Sujeito Absoluro e
que todos os demais, incluindo nés mesmos,
constitucionalmente nao somos mais que um objeto de Sua
visdo onisciente. Resulta impossivel para o otho ver a mente.
Este poderd ter algum contato com a mente sé quando ela
desejar recordar algo. De maneira similar, nossa conexio com
o Conhecimento Absoluto depende de modo primordial de
Sua doce vontade. Devemnos depender exclusivamente de Seu
intermedidrio, ou o mestre espiritual, através de quem Ele se
compraz em dar-Se.

Nossa sociedade humana, com sua cultura mais refinada,
nada mais ¢ do que uma parte infinitesimal do Dinimico
Absoluto. Entdo, como poderfamos compreender ou
desenvolver uma concepgio adequada sobre o conhecimento
sobrenatural do infinito nao-condicionado, a nzo ser pelo
método direto ¢ positivo da revelagio? Todos os gigantes
intelecruais tém demonstrado que n3o sdo mais que pigmeus
ante a onisciente Onipoténcia Absoluta, que Se reserva o
direito de expor-Se através de Seus intermedidrios e de
ninguém mais.
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Todavia, até onde nosso conhecimento e sinceridade
permitem, devemos cuidar de nio nos render a um
intermedidrio falso. Claro que ndo poderemos nos ajudar
muito neste sentido, porque em nosso presente estado somos
guiados principalmente pelo nosso sarhskara anterior, ou seja,
a natureza previamente adquirida. “P4ssaros de mesma
plumagem voam juntos” Ainda que geralmente sejamos
dominados pelos hdbitos, até certo ponto, resta a
possibilidade da livre escolha, o que ocorre de modo especial
na forma de vida humana. Do contrério, a correcio seria
impossivel e o castigo uma mera vinganga. A realidade pode
afirmar-se por si mesma. A luz nio requer a escuridio como
prova positiva de sua existéncia. O sol por si préprio pode
estabelecer supremacia sobre todas as outras lumindrias.
Diante da visio aberta e imparcial, o sad-guru (guia
verdadeiro) brilha acima de todos os professores do
fenomenal.

O guru manifesta-se principalmente de duas maneiras:
internamente, como o diretor, e externamente como o
preceptor. Ambas as fungdes do Absoluto ajudam uma alma
individual, um discipulo, a lograr a meta absoluta. Em nossa
condigdo caida, nio podemos captar apropriadamente a
dire¢do do guia interno. Portanto, 2 misericordiosa
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manifestagao do preceptor externo é nossa tinica ajuda e
esperanga. Ao mesmo tempo, s6 pela graca do guru interno
poderemos reconhecer o preceptor externo verdadeiro e
render-nos a seus sagrados pés.

Um discipulo genuino deve estar plenamente consciente de
que sua fortuna espiritual mais elevada é uma generosa dddiva
do Senhor Absoluto, ¢ ndo uma questio de direito que possa
ser exigido ou pelo qual se possa lutar. Constitucionalmente,
apenas estamos equipados para sermos recepticulos
apropriados da graga de Deus. A este respeito, deve-se
entender claramente que a alma individual nunca poderd
ser substancialmente igual 4 Pessoa Absoluta. Nem sequer
em sua condigio liberada, ou de realizagio plena, poders
uma alma individual chegar a ser una com o Supremo.
O conceito erréneo da unidade obedece a que, por
negligéncia, nio se faz discriminagio entre a Personalidade
Absoluta e a esfera luminosa que rodeia Sua eterna e bem-
aventurada morada espiritual. De fato, uma alma individual
nada mais ¢ do que parte de um poder particular e
intermedidrio do Senhor Supremo, e como tal, ela poders
ser atraida a qualquer das duas diregdes. A alma individual
se diferencia da Entidade Absoluta tanto em quantidade
quanto em qualidade e ¢ simplesmente uma entidade que
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depende do Absoluto. Em outras palavras, Krsna, o Senhor
Absoluto, ¢ o amo, e a jiva (alma) individual &,
constitucionalmente, Sua subordinada ou serva.

Essa relagio ¢ constante e realmente sauddvel para a jiva. Por
ser dotada de livre escolha, ¢ pelo imenso e positivo ganho
que obtém, a apreensio de escraviddo ndo surge. A liberdade
e individualidade da jiva n3o apenas permanecem inractas
quando se rende 20 Bem Absoluto, mas essas qualidades
florescem unicamente nEle. A liberdade individual e o
interesse sio partes integrantes daqueles que pertencem ao
Absoluto. Por isso, elas se sentem em casa, tal como um
peixe na dgua ou um animal em um habitat sauddvel. Por
outro lado, tanto a liberdade quanto todas as outras
qualidades da Personalidade Suprema sio ilimitadas e
transcendentais. Portanto, ¢ apenas através de suas fungbes
parciais que se harmonizam rodas as entidades relativas.

O Guru nio ¢ tdo-s6 igual ao préprio Senhor Supremo, mas
ainda representa plenamente a esséncia da poténcia normal
completa, e corporifica 0 mais amplo e excelso servigo a favor
do Senhor. Como ele ¢ o servidor mais digno do Senhor, ¢
por Ele dotado de poder para restabelecer os interesses mais
elevados em rodas as almas desencaminhadas. Assim, por ser

o guru o mensageiro divino da esperanca e da felicidade
imortal neste mundo miserdvel e mortal, sua vinda é o evento
mais auspicioso e feliz para os espiritos que sofrem, e pode
comparar-se a0 aparecimento da estrela matutina que guia o
viajante perdido no deserto. O toque gentil da mio de S$ri
Guru enxuga as incessantes ldgrimas de todos os olhos que
choram. O patriota e o filantropo, no desesperado e vio afi
de aliviar a profunda dor das almas sofredoras, logram apenas
piorar o problema, tal qual faz um médico ignorante tratando
apressadamente o desafortunado paciente. Oh, que chegue
logo o dia em que estas pobres almas entenderio a imotivada
graca de $r1 Gurudeva!

Swami B. R. Sridhar

Este ensaio foi publicado originalmente na revista “The Harmionist”,

no ano de 1934.






Capitulo Um

A Entrega ao Guru

Mesmo os grandes eruditos sentem-se perplexos ao tenrar
compreender o que é bom e o que é mau, o que devem aceitar
e o que devem rejeitar. Kin karma kim akarmeti kavayo’py
atra mohitih. Acé os grandes sdbios fatham em entender quais
sdo suas verdadeiras necessidades. Este mundo material é uma
selva de perplexidade, onde a alma tem aceito muitos diversos
tipos de corpos em diferentes formas de consciéncia. Nas
Leis de Manu estd escrito:

jalaja nava laksani, sthiavara laksa viméadi
nkrmayo rudra-sankhyakah, paksinamdasa lakSanam
trihisal laksani pasavah, chatur lak§ani manusah

Existem novecentas mil espécies de seres aqudticos, dois
milhes de espécies de drvores e plantas, um milhdo e cem
mil espécies de insetos e répteis, um milhdo de espécies de
aves, trés milhdes de espécies de animais quadripedes ¢
quatrocentas mil humanas. Manu diz que as 4rvores estdo
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em tal posigio desamparada como resultado de seu préprio
karma. Seus sentimentos de prazer e dor sdo similares aos
nossos. Suas almas nio sio inferiores s nossas; entretanto,
como resultado de seu préprio karma, encontram-se numa
situagdo tao deplordvel. Elas ndo podem culpar ninguém além
de si mesmas. Este é o quadro que se pos apresenta neste
mundo externo.

Vivemos em um ambiente afetado por sérios equivocos,
incompreensao, desorientagio e mau comportamento.
Como poderfamos determinar o que é bom e o que ¢ mau, a
que devemos aspirar e o que devemos rechagar? Intimeras
propostas tem aflorado nas massas e vem influenciar-nos.
E quando este setor, coberto pela ilusio e influenciado por
falsos conceitos, estd pleno de tanta diversidade, como
podernos ter a esperanca de conhecer o ilimitado mundo
espiritual de Vaikuntha? Com que atitude devemos
aproximar-nos desta dimensio transcendental, situada além
da regiac dos sentidos ¢ da mente (adhoksaja)?

Guru Genufno

Devemos aceitar qualquer caminho e qualquer conexio que
nos ajude a entrar nessa dimeunsio. Devemos tentar
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estabelecer até mesmo a mais sutil ligagdo com essa meta
perfeita de nossa inata aspiragio. Estamos desvalidos,
€ncontramo-nos sem esperancas em meio a decepgdes.
Estamos em extremo perigo. Confiamos em nosso livre-
arbitrio, em nossa capacidade de selecionar nosso préprio
bem; porém, essa capacidade ¢ mindscula e frigil para nos
servir de guia. Em meio a quanto perigo nos encontramos!
Tudo A nossa volta é testemunha desse perigo. Como ¢
importante um guru genuino, que possa guiar-nos a Nosso
verdadeiro bem-estar!

Encontramo-nos em meio a diferentes forgas, que nos
arrastam c atraem a diferentes diregoes. Entdo uma orientacio
apropriada ¢ a coisa mais valiosa € importante para todos
nés. Se aceitarmos diretrizes de toda e qualquer parte, seremos
desencaminhados. Portanto, devemos ser cuidadosos em
conseguir a orientagio apropriada. No Bhagavad-gita, Krsna
nos deu esta orientagao:

tad viddhi pranipatena, pariprasnena sevaya
upadeksyanti te jfidnam, jfidninas tattva-daréinah

«p .
Para compreender o conhecimento transcendental,
aproxima-te de um Ser auto-realizado, aceita-o como teu
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mestre espiritual e recebe iniciagdo dele. Indaga dele
submissamente e rende-lhe servigo. As almas auto-realizadas
podem transmitir-te conhecimento, porque viram a verdade.”

Qualificagbes de um Discfpulo

Aqui, Krsna estabelece um padrio pelo qual poderemos
compreender, de uma fonte fidedigna, o que é o que. O
critério para medir a verdade ou a inverdade nio deve provir
de um plano vicioso e vulnerdvel, mas de um plano real.
Para compreender isso, devemos possuir estas trés
qualificagbes: pranipat, pariprasna e seva. Pranipat significa
que devemos render-nos a esse conhecimento, pois nio se
trata de um conhecimento ordindrio, que possamos, como
sujeitos, tornd-lo nosso objeto, Ele é supra-subjetivo. Neste
mundo material podemos ser os sujeitos, porém, temos que
nos converter em cbjetos para sermos manipulados pelo
supra-conhecimento daquele plano.

Pranipat significa que a pessoa se aproxima de um mestre
espiritual, dizendo-lhe: “Encerrei a experiéncia deste mundo
externo. Ndo me sinto encantado por nada que pertenca a
este plano através do qual tenho viajado. Agora, ofereco-me
exclusivamente em seu altar. Desejo obter sua graca”. E nesse
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espirito, que devemos nos aproximar deste conhecimento
superior.

Paripra$na significa indagagio honesta, sincera. Nio devemos
questionar com tendéncia 4 discussio ou em humor de
controvérsia. Todos os nossos esforgos devem concentrar-se
em uma linha positiva para compreender a verdade, sem
espirito de divida e suspeita. Devemos tratar de entender
essa verdade com plena atengio, porque ela provém de um
plano mais elevado de realidade, que nunca conhecemos.

Por dltimo, encontra-se sevaya, ou servigo. Esta ¢ a coisa
mais importante. Nio tentaremos receber este conhecimento
para obter ajuda daquele plano, e nem poderemos utilizar
essa experiéncia para viver aqui; pelo contrdrio, devemos
comprometer-nos a servir aquele plano. Unicamente com
essa atitude poderemos aproximar-nos daquele plano de
conhecimento. Devemos prestar servico a esse conhecimento
superior. Nao devemos fazer com que ele nos sirva, ou nao
nos serd permitido entrar naquele dominio. O conhecimento
absoluto ndo vird servir este plano inferior. Devemos oferecer-
nos para que ¢le nos utilize, e nao tentar utilizd-lo para nossos
fins egoistas ou para satisfazer nossos propésitos inferiores.
Devemos dedicar-nos a esse conhecimento absoluto na
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modalidade de servico. Ele nzo se ocupard em satisfazer nossos
baixos instintos animais. Assim, pois, com essa atitude,
poderemos buscar o plano do conhecimento verdadeiro e
receber a compreensio apropriada, € entdo poderemos saber
o0 que ¢ o que, e ter uma avaliagio correta de nosso meio.

Isto ¢ cultura Védica. O conhecimento absoluto sempre se
transmitiu tio-sé por este processo, e nunca pela abordagem
intelectual. Srila Prabhupada Bhaktisiddhinta costumava
citar a analogia da abelha: o mel estd dentro de um pote
fechado com uma rolha e a abetha j4 pousou. Lambendo a
garrafa a abelha tenta provar o mel. Assim como a abelha
nio pode saborear o mel enquanto lambe o poie de vidro
por fora, tampouco o intelecto pode aproximar-se do mundo
do espirito. Podemos pensar que o conseguimos, mas isso
nio é possivel. H4 uma barreira que ¢ como o vidro do pote.
As conquistas intelectuais ndo sio verdadeira aquisi¢io de
conhecimento superior. Sé através da f¢, da sinceridade e da
dedicagio poderemos nos aproximar dessa dimensao superior
e tornar-nos parte dela. Somente poderemos ingressar nesse
plano superior se nos derem um visto e nos admitirem. Assim
poderemos entrar nessa terra de vivéncia divina.

Portanto, um candidato dever4 possuir essas trés qualificagoes
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antes de poder aproximar-se da verdade que se encontra no
plano superior da Realidade Absoluta. Ele s6 pode aproximar-
se da Verdade Absoluta com uma atitude de humildade,
sinceridade e dedicagdo. Encontramos afirmartivas similares
no “Srimad-Bhagavatam”e nos “Vedas”. Nos “Upanisads”
se diz: tad vijaanartham sa gurum evabhigacchet samit panih
Srotriyam brahma nistham - “Aproxima-te de um mestre
espiritual. Nio te dirijas a ele com uma atitude vacilante ou
negligente, mas com um coragio limpo e fervoroso.”

Vida Espiritual - Uma Passagem S6 de Ida

Nio devemos nos aproximar de um mestre espiritual
“adquirindo uma passagem de volta”. $rila Bhaktisiddhanta
Prabhupada costumava sempre dizer: “Vocés vieram aqui
reservando a passagem de volta.” Nao devemos nos aproximar
do mestre espiritual com essa atitude. Pelo contrério, devemos
pensar que ji vimos tudo, que jd experimentamos tudo deste
mundo mortal. Ndo hd meios nem possibilidades de viver
aqui, e, no obstante, a vontade de viver ¢ uma tendéncia
inata em toda parte.

“S6 desejo viver e salvar-me. Corro ao refiigio verdadeiro.”
Com essa ansiedade, o discipulo levard ao seu mestre
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espiritual os mareriais necessdrios para o sacrificio. Ele ndo
ird ao seu mestre espiritual s6 para importunar o guru, mas
se aproximard dele com suas préprias necessidades jd
satisfeitas. [rd a ele com sua cama e bagagem. Nio ird mostrar
alguma bondade ao mestre espiritual, trazendo-lhe nome e
fama por converter-se em seu discipulo.

E qual serd a posigio do mestre espiritual? Ele serd bem
versado na verdade revelada e nio em informagées mundanas.
Advinda da dimensio superior, a revelagio tem se difundido
a0 mundo em diferentes matizes. Porém o guru devers ter
um conhecimento amplo e bem delineado. Devers ter um
extenso conhecimento acerca da verdade revelada e estar
sempre praticando vida espiritual verdadeira. Todas as suas
atividades estardo relacionadas com o espirito e nio com o
mundano. Ele estard ocupado com o Brahman, o plano que
tudo abarca e que se constitui na base fundamental de tudo
(brahma-nistham). Ele nio dirige sua vida tomando qualquer
referéncia mortal e mundana. Ele vive sempre no plano
transcendental e se mantém em conexio com esse plano
durante toda sua vida. Tudo o que fizer, fard somente nessa
consciéncia. Essa é a versio dos “Upanisads”.

Por outro lado, no “Srimad-Bhagavatam”(11.3.21) se diz:
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tasmad gurum prapadyeta, jijfidsuh §reya urtamam
$abde pare cha nispatarh, brahmany upaamagérayam

Maya significa equivoco. Vivemos em meio a conceitos
erroneos. Nossa compreensio do meio ambiente se baseia
num conjunto de idéias e pensamentos completamente
equivocados. Num sentido absoluto, nio temos uma
concepgio correta de nada. Todas as nossas idéias sao
relativas. O egofsmo tacanho se impés a0 meio ambiente, e
vivemos sob esse conceito equivocado. Quando alguém chega
4 conclusdo de que tudo 4 sua volta é mortal, e de que tudo
desaparecerd, entdo, com o propésito de inquirir, com essa
disposicao, sentird a necessidade de aproximar-se do guru, o
guia e preceptor divino. “Qual é o beneficio mais elevado
paramim?” Com esta pergunta, ele se aproximard do mestre
espiritual.

E de quem ele se aproximar4? Daquele que nio apenas seja
muito versado nos preceitos das escrituras reveladas, bem
como tenha entrado em contato com a verdade revelada.
Aquele que ¢ familiar com o objeto mesmo das escrituras,
que tem experiéncia prdtica e que se tenha estabelecido na
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qual ¢ o beneficio mais elevado no mundo e saber como
alcangd-lo. Isto é necessdrio. E real. Nio ¢ imagindrio. Ao
mesmo tempo, ¢ dificil. A verdade Absoluta deve ser buscada
mediante um processo genuino. De outro lado, iremos pelo
caminho equivocado e logo diremos: “Oh, aqui no hd nada!
Isto ndo é real!” Entdo, somente se seguirmos este processo
de compreensio da verdade poderemos experimentar a real
natureza da divindade.






Capitulo Dois

Iniciagio A Ciéncia Transcendental

Discipulo: O senhor poderia explicar o verdadeiro significado
de diksa, ou iniciagio?

Srila Sridhar Maharaj: Em seu “Bhakti Sandarbha” (868),
Srila Jiva Goswami explica:

divyar jiianam yato dadyat, kuryat papasya sariksayam
tasmiad dikseti s2 prokta, desikais rattva-kovidaih

Os eruditos experientes definem o significado de diksa,
iniciagdo espiritual, da seguinte maneira: diksa é o processo
mediante o qual o preceptor transmite ao discipulo o
conhecimento transcendental. Como resultado, todas as mds
tendéncias prévias do discipulo sio destrufdas. Através de
diksa desfazem-se todos os compromissos anteriores e recebe-
s¢ a luz de uma nova vida em relagio com o Senhor
Transcendental. Diksa, ou iniciagio, é o processo mediante
o qual se nos outorga uma generosa conexio com o Centro
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Absoluto, enquanto, simultaneamente, terminam todos os
nossos compromissos anteriores. Eum despertar interno de
vida que traz conhecimento divino. Essa riqueza se encontra
dentro de nés, porém estd reprimida. Diksa significa descobrir
nossa riqueza interior e ter exoneradas nossas obrigagbes
externas.

Com o despertar interno terminam os COMPromissos
externos, da mesma maneira que ficam suspensos todos os
arranjos feitos para assegurar seu bem-estar, tao logo vocé
chegue em casa. No lar vocé encontra todas as comodidades.
Quando nos enconiramos em terras estrangeiras podemaos
buscar as comodidades que oferecem os hotéis, porém
quando chegamos em casa descartamos o conforto dos hotéis.
J4 nio temos necessidade deles. Pode acontecer que
sequestrem um menino de seu lar. Posteriormente, enquanto
visita sua terra natal, pode ser que ele se hospede em um
hotel; porém, se repentinamente descobre sua casa paterna e
a ela regressa, seus pais o reconhecerio e dirdo: “Filho meu!
Privaram-nos de vocé quando era pequeno. Reconhecemos
seu rosto. Sou sua mie. Este é seu pai e esta ¢ sua irma.”
Entdo, j4 nio precisard do hotel. Similarmente, com o
despertar interno da alma, quando voltarmos ao lar, de volta
a Deus, encontraremos nosso confortdvel lar junto a Krsna.
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Deste modo, estabelecer a conexdo com nosso lar verdadeiro
e prescindir de nossos lagos externos recebe o nome de diksa.

Mantra: A Férmula Espiritual

Discipulo: Qual a diferenga entre siksa, ou instrugio
espiritual, e diksa?

Srila Sridhar Maharaj: Fundamentalmente, dikga implica na
iniciagdo no mantra, a férmula espiritual. E sio necessdrias
outras instrugdes que também servem de ajuda. Todas sio
partes integrantes da iniciagdo. Portanto, através de diksa se
oferece uma direcio geral, porém, como verificd-la? Os
detalhes sdo necessdrios. No “Srimad-Bhagavatam”(7.5.23-

24) se diz:

$ravapari kirtanam visnch smaranam pada-sevanam
archanarin vandanarh dasyam sakhyam dtmanivedanam
iti purhsarpita visnau bhakii$ chen nava-laksana

“Ouvir sobre Krsna, cantar as glérias de Krsna, record4-10,
servir aos pés de l6tus de Krsna, adorar a forma transcendental
de Krsna, oferecer oragoes a Krsna, converter-se em servo de
Kirsna, considerar Krsna como nosso methor amigo e entregar
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tudo a Krsna sio os nove processos considerados como servigo
devocional puro.” Todas essas coisas sio aconselhadas e pode
ser que se necessite de milhares de detalhes.

Iniciagdo: Invasio Espiritual

Se um general propée invadir outra nagio, primeiro deve
idealizar sua estratégia de ataque de forma ampla. Quando
for executar seu plano poderio surgir muitos obstéculos, e
cle deverd resolvé-los e seguir adiante. Se alguém quer viajar,
primeiro terd que conceber todo um plano, em sua expressio
mais simples: “Partindo desta terra distante chegarei em casa
por esta rota”. Todavia, para pér isso em pritica sio
necessdrios muitos detalhes. Primeiramente, deve-se esbocar
um plano preliminar, ¢, logo, em sua execugio, haverd muitas
coisas a fazer, tais como alugar um téxi, ir ao aeroporto,
comprar as passagens de avido e assim sucessivamente. Serio
necessdrios muitos detalhes. De maneira semelhante,
devemos desenvolver o conhecimento final a partir do
conhecimento parcial. Este conhecimento detalhado chama-
se siksa.

Discipulo: Qual a posi¢io de um devoto que aceita discipulos,
acatando a ordem de Sri Chaitanya Mahaprabhu e de seu
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mestre espiritual, embora nio esteja completamente livre da
influéncia de maya?

Srila Sridhar Maharij: O melhor para um homem que inicia
um pequeno negécio com escasso capital é relacionar-se com
um capirtalista mais poderoso. Dessa maneira, seu negécio
prosperard. Similarmente, até que uma pessoa esteja
completamente estabelecida na consciéncia de Krsna, deverd
receber auxilio superior. Entio estard a salvo. Se temos que
lutar face a face com maya, a itusio, nosso tnico recurso serd
aajuda de um agente mais elevado. E muito dificil controlar
mayi. No “Bhagavad-gita” (7.14), Krsna diz:

daivi hy esa gunamayi, mama maiya duratyayi
mam eva ye prapadyante, mayam etari taranti te

“E impossivel superar Minha energia iluséria. S6 aquele que
se rende a Mim pode atravessd-la.” Maya somente teme a
Krsna, j4 que Ele ¢ seu sustento. Se vocé tentar superar maya
sozinho, isso lhe resultard impossivel. Vocé deverd ter uma
ligagao superior, e com a ajuda dessa ligagdo poderd vencer a
ilusio. Maya s6 se afastard quando perceber que vocé tem o
apoio de uma poténcia superior. Sozinho vocé nio poderd
lutar contra maya e sair vitorioso. Isso é impossivel porque,
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para onde quer que vocé vd, estard dentro das fronteiras de
maya, a ilusio. Pode ser que seja mais ou menos intensa,
mas, de todas as formas, é maya. Unicamente quando vocé
entrar em contato com o plano superior acima de maya,
poderd lutar contra ela, e somente entdo ela se afastard.
Devemos ter um refiigio acima de maya, a partir de onde
possamos combater a ilusio. Aconselha-se-nos que
obtenhamos o refigio dos sadhus, ou santos, e dos $astras,
ou escrituras. Essa ajuda vem de cima e devemos aceitd-la
no imago de nosso coragao.

Aceitando Discfpulos e Carma

Discipulo: Parece que aqueles que aceitam discipulos tém
que sofrer algumas dificuldades ou padecimentos fisicos por
aceitarem o carma deles.

$rila Sridhar Maharaj: Ndo devemos reparar nas dificuldades
fisicas. Tampouco deve-se dar muito valor ao éxito material.
Uma pessoa nio deve pensar que o guru é grande porque
tem muitos disc{pulos.

Alguém pode aceitar voluntariamente a responsabilidade da
vida espiritual de muitos discipulos, porém logo descobre
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que seu progresso nio € satisfatério. Como resultado, poders
sofrer perturbagdes e pensar: “Encarreguei-me de suas vidas,
porém ndo posso oferecer-lhes a possibilidade de avancar na
vida espiritual, como é desejado”. Esse ¢ um bom sintoma.
Os Vaisnavas nio se perturbam por eles mesmos, porém se

inquietam pelos demais (para-duhkha duhkhi).

Em sua oragio a Sanatana Goswami, $rila Raghunatha Dasa
Goswami escreve que Sanatana Goswami sempre se
angustiava ao ver o sofrimento dos demais. E muito dificil
para um Vaisnava tolerar isso, j4 que ele sempre se compadece
das misérias alheias. Esse ¢ o atributo de um devoto na etapa

- intermedidria. Ele ndo tem dificuldades préprias, porém se
preocupa com a dor alheia. Um devoto na etapa intermedidria
nio pode ignorar essas coisas.

O mestre espiritual terd que assumir parte da responsabilidade
pelas atividades malignas e indesejdveis do discipulo. Ele tem
a responsabilidade de apoid-lo por meio de suas instrucées.
Quando um médico aceita um paciente que esté sofrendo,
pode preocupar-se e pensar, “Encarreguei-me deste paciente
€ ndo posso erradicar seu mal”. Dessa forma, poderd sentir
certa responsabilidade voluntiria.
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O mestre espiritual pode experimentar diversos tipos de
sofrimento em diferentes estdgios. Algumas vezes o guru pode
pensar, “Estou fazendo o possivel para ajudar este discipulo”.
Tal guru nao assume tanta responsabilidade por seu discipulo;
ele pensa, “Estou cumprindo meu dever”, e trata seu discipulo
com essa mentalidade aberta. E semelhante ao caso do médico
de emergéncia e do médico da familia. O médico da familia
nio pode se livrar da responsabilidade de cuidar de seu
paciente, porém um médico estranho poderd dizer: “Se
desejarem, podem buscar outro.” O médico de emergéncia
nio se preocupa em demasia com o paciente. Ele poderia
pensar, “Nio sou petfeito, nio posso curd-lo imediatamente.
Se methorar, serd pela vontade de Deus. S6 faco o melhor
possivel”. Assim como o médico pode aproximar-se do
paciente com essa atitude, desde o comego de sua relagio,
também o guru pode aproximar-se de seus discipulos em
atitude semelhante. A interrogagio de quanta
responsabilidade tem o guru para com seus discipulos,
dependerd da atitude que ele tomar diante deles, em casos
particulares.

Discipulo: O avango do discipulo depende mais do guru ou
de seus proprios esforgos? Como progredird devidamente o
discipulo, seguindo os principios de seu guru?
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Srila Sridhar Maharaj: Isto depende dos estdgios de realizacio
do discipulo. Este deverd ter uma devogio exclusiva pelo
guru. No “Svetasvatara Upanisad” (6.23) se afirma:

yasya deve para bhaktir, yatha deve tatha gurau
tasyaite kathita hy arthah, prakasante mahatmanah

“A chave para o éxito na vida espiritual é uma firme devogio
pelo mestre espiritual e por Krsna. A essas grandes almas
que tém plena fé, tanto em Krsna quanto no mestre espiritual,
¢é completamente revelado o significado intimo das
escrituras.” O guru é o representante de Krsna. Estamos em
busca da Divindade, e, portanto, devemos tentar concentrar
todas as nossas energias onde quer que se encontre uma
verdadeira conexio com a Divindade.

Essa é a chave do é&xito, porque Krsna ¢ todo-consciente.
Logo, a resposta a nossos esfor¢os devocionais vird de Krsna,
de acordo com a atengio que Lhe dispensarmos. Ele estd em
toda a parte. No conceito do infinito hd um centro em toda
parte, e a circunferéncia nio existe. Em cada ponto pode
haver um centro. Prahlad Mahiraj viu que o centro estava
presente em toda parte. Quando Hiranyakasipu lhe
perguntou, “Seu Deus estd nesta coluna? Prahlad retrucou,
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“Sim, Ele estd ali”. E quando Hiranyakasipu demoliu a
coluna, o Senhor Nrsimhhadeva apareceu.

Gauru - Absoluto e Relativo

Discipulo: O senhor poderia explicar o conceito da posigao
absoluta e refativa do mestre espiritual?

$rila Sridhar Maharaj: Pela vontade especial de Krsna,
Gurudeva é um poder delegado. Se observarmos atentamente
o aspecto interno do mestre espiritual, veremos a delegagio
de Krsna. Por conseguinte, devemos aceité-lo dessa maneira.
O mestre espiritual é um devoto de Krsna, e a0 mesmo tempo
a inspiragio de Krsna estd nele. Esses sdo os dois aspectos de
Gurudeva. Ele tem seu aspecto como Vaisnava, e a parte
inspirada é o guru. Em um dia de jejum como o ekadagi, ele
pessoalmente nio come grios. Comporta-se como um
Vaisnava. Nio obstante, os discipulos oferecem grios ao seu
mestre espiritual, inclusive nos dias de jejum.

O discipulo se interessa no que ¢ delegado pelo Senhor: o
ser interior do guru, seu aspecto inspirado. A parte inspirada
do Vaisnava é o acharya, ou guru. O discipulo s6 se fixa na
parte essencial e inspirada que hd no guru. Estd mais
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interessado nesse aspecto de seu cardter. Nao obstante,
Gurudeva geralmente desempenha o papel de um Vaisnava,
€, portanto, seu trato com os discfpulos serd diferente de seu
comportamento com outros Vaisnavas. Isto é achintya-
bheda-bheda, a inconcebivel unidade na diversidade.

Pode haver imitagdo e pode haver desvio. Ambos sio
possiveis. Com fins ulteriores, alguém pode comercializar a
posigao de guru, como € o caso dos goswamis de casta e os
imitadores sahajiya. Por qualquer razio que seja, pode-se
posar como guru, mas os sintomas de um guru verdadeiro
estao dados nas escrituras: abde pare cha nisnatar brahmany
upasamasrayam, “Um mestre espiritual genuino deve ser
versado nas conclusées da literatura Védica, e deve estar fixo
narealizagio da Verdade Suprema” - (“Srimad-Bhagavatam”
11.3.21).

Escrituras Precisam de Santos

Qualquer um pode dizer, “Eu sou guru, ele ndo é guru.”
Imitagio ¢ sempre possivel. Mas as escrituras concedem o
critério para selegio de um guru verdadeiro, e o guru
verdadeiro extrair4 o significado das escrituras. Guru e §astra
sio interdependentes. Um auxiliard o outro para nossa

$1i Guru, Sua Graga

instrugdo. As escrituras afirmam que devemos 1é-las sob a
instrugao de um professor apropriado, um guru Vaispava
(achiryavan puruso veda). Entdo, a escritura é dependente
do mestre espiritual. E quem ¢ um mestre espiritual? As
escrituras explicardo. Assim, sdo interdependentes: saidhu e
§astra sao ambos necessdrios. S3o os agentes ativo e passivo.

Discipulo: Pode explicar-nos porque Krsna aparece através
de tantos gurus diferentes? Por que Krsna tem que aparecer
uma e outra vez? Nio podemos aprender tudo o que
precisamos saber apenas lendo o “Bhagavad-gita”? Qual a
necessidade de revelagdo constante? Os livros antigos jd nio
contam todas as verdades que precisamos conhecer?

Srila Sridhar Maharaj: No “Srimad-Bhagavatam”, Krsna diz,
“Primeiro transmiti conhecimento Védico neste mundo
através de Brahma. E este foi confiado a seus discipulos: os
quatro Kumaras, Marichi, Angira e outros sdbios.” Primeiro,
o conhecimento foi concedido a eles e mais tarde aos livros.

Primeiro foi apresentado em forma de som, nio de escrita.
Gradualmente foi se fixando na escrita. No comeco
descendeu diretamente através do som de um homem para
outro, de ldbio a ouvido. Nao havia, nesse tempo, invengio

A
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de escrita, mas o conhecimento estava contido na forma de
som. Ao passar do ouvido para a boca ¢ novamente para
outro ouvido, gradualmente se perdeu. Em conexio com o
intermedidrio, algumas vezes perde-se e deforma-se,
distorcendo-se, e novamente o Senhor sente a necessidade
de aparecer neste mundo (yada yada hi dharmasya).

Algumas vezes Krsna vem pessoalmente, e outras envia um
homem comum e contemporaneo para estabelecer o padrio
de religido verdadeira. Krsna diz: “Este karma-yoga de que
te falei, Arjuna, revelei primeiramente a Siirya, e de Sarya
ele passou de geracdo a geragio. E assim terminou mutilado
e distorcido. Hoje, novamente, revelo-te este mesmo
conhecimento.” Este plano debilitante, pouco a pouco,
corrompe a verdade. Quando aparece pela primeira vez, a
verdade ¢ brilhante; porém, em conrato com este plano
debilitante, pouco a pouco esgota-se, deformando-se e
desmoralizando-se. O coroldrio é que Krsna aparece, de
tempo em tempo, para renové-lo e dar lugar a um
renascimento.

Discipulo: Hd alguma diferenga entre um achirya e um guru?

Srila Sridhar Maharaj: Guru e icharya é 6 mesmo, porém,
em geral, poder-se-ia dizer que o icharya leva a cabo um
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trabalho mais extenso. O acharya rambém deverd ter um

amplo conhecimento das escrituras, enquanto o guru nio

necessita conhecé-las muito profundamente, devendo,

porém, ter um conhecimento exato do seu significado. Talvez

ele nio possa citar as escrituras extensamente, contudo sente

seu significado. Ele pode ser um guru. Por outro lado, o
p

dchirya ¢ aquele que prega amplamente e que pode cirtar
extensamente as evidéncias das escrituras.

Mercado de Gurus

Discipulo: H4 muitos gurus imitadores disfargados de
Vaisnavas, que simplesmente tentam enganar o publico
inocente. Como podemos saber quem é um guru verdadeiro
e quem é um enganador? Como poderemos saber quando
nos dd verdadeiro conhecimento e quando nos engana?

Srila Sridhar Maharaj: Temos que indagar qual é sua fonte
de conhecimento. Pode haver muito ouro falso no mercado,
porém, se estivermos seguros de que 0 ouro que compramos
vem de uma mina em particular, poderemos compri-lo,
assegurando-nos de que n3o tenha sido trocado no caminho.
Esta ¢ a Ginica maneira de sabé-lo: examinando a fonte.
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Certa vez aqui na India, Gandhi quis reviver o sistema cherka
de teares caseiros. No sistema cherka os pobres produziam
os fios no tear. E se todo mundo comprasse esse tecido, que
recebeu o nome de khadi, entdo o dinheiro iria aos bolsos
dos pobres. Entretanto, as fébricas de tecidos japonesas ¢
inglesas enviaram imitagbes do khadi caseiro. Flas comecaram
a fabricar tecido cru, imitando o tecido caseiro ordindrio
que os pobres produziam aqui. Gandhi ficou perplexo. “Que
¢ isto?”, perguntava-se. “Preciso que este dinheiro v4 aos
bolsos dos mais pobres, porém agora os capitalistas produzem
imitagdes de tecido cru no exterior e o vendem aqui, na India.
Agora, o dinheiro, ao invés de ir aos pobres da India, vai aos
capitalistas estrangeiros.” Logo, Gandhi fundou a associacio
do khadi e disse aos seus seguidores: “Vocés s¢ devem
comprar tecido caseiro nas lojas que pertencem i minha
associacdo. Desse modo, teremos garantia de que o dinheiro
ird aos pobres.” Nesse momento ele disse: “Isso é guru
parampara, o sistema de sucessio discipular.” Claro que esse
¢ um exemplo rudimentar.

A verdade revelada, que vem sem contaminacio, através de
um processo particular, é parampara. Devemes nos conectar
com uma sucessio confidvel, e sé entdo poderemos receber
aquilo que é genufno. A associa¢io autorizada € necessiria.
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O guru parampara é necessdrio. Portanto, antes de ler o livro
de qualquer pessoa, devemos tratar de informar-nos sobre
quem ¢ seu guru e de onde provém a esséncia. E s6 uma
fachada ou hd uma substincia verdadeira em seu interior? Se
comprovarmos que ele estd relacionado com um sadhu
genuino poderemos prestar-lhe alguma atengio.

Frequentemente costumo citar o exemplo do glébulo
homeopdtico. O glébulo por si s6 nio tem muito valor
medicinal, a poténcia estd dentro. Um guru comum pode
dar, ele mesmo, o mantra ao seu discipulo. Porém, qual é a
poténcia dentro do som? Isso é o0 mais importante. Receber
o mantra de sad-guru, um guru genuino, significa receber
internamente uma sincera e auténtica concepgio do Senhor.
A semente da figueira-de-bengala é uma semente muito
pequena, porém a drvore que nasce desta sementinha ¢
enorme. A vontade com a qual o guru transmirte esse som
particular ao seu discipulo é o mais importante. Pode ser
que agora ndo percebamos, porém, com o passar do tempo,
se 0 meio ambiente for favordvel, esse som se manifestard e
se converterd em algo grandioso. De modo que, quando
formos comprar algo, deveremos atentar contra as imitagoes;
caso contrdrio poderemos ser enganados.



Capitulo Trés

O Descenso da Verdade Revelada

A consciéncia de Krsna, a concepgio espiritual de nivel mais
elevado, desce e flui de um nivel a outro, da mesma maneira
que o Ganges flui zigue-zagueante do alto de uma montanha
para outra. Algumas vezes a 4gua do Ganges se mistura com
a corrente do rio Saraswati. Esta 4gua misturada nio deveria
ser considerada 4gua do Ganges. Todavia, quando a 4gua do
Saraswati se une & corrente do Ganges, deve-se considerd-la
dgua que flui do Ganges. Quando os rios se encontram, essa
dgua que flui pelo Ganges nio é o Ganges; porém, quando
as dguas do Saraswati entram na corrente do Ganges, deve-
se considerd-la d4gua do Ganges. Essas dguas nos purificario,
ndo importa qual seja o local de origem. Afirma-se que
qualquer dgua nas profundezas da corrente do leito do Ganges
é verdadeira 4gua do Ganges. Essa dgua nos purificard, sem
importar sua origem.

A poténcia purificadora da 4gua nio tem nada a ver com a
dgua que podemos ver e tocar. Até onde podemos ver com
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nossos othos fisicos? A corrente do Ganges € pura. Quando
o espirito e a confirmagio estdo ali, ela é algo vivente e pode
purificar qualquer um.

Mantras Mortos

A verdadeira esséncia do guru parampara, ou sucessio
discipular, é $iksa, ou instrugio espiritual. E onde quer que
a encontremos, ali estd o guru. Aquele que possui a visao
transcendental, a visio divina, reconhecerd o guru onde quer
que aparega. Aquele que tem conhecimento sobre o amor
divino e absoluto em pureza, é um guru. De outra maneira,
o guru parampara é somente um parampara corpéreo, uma
sucessio de corpos. Em tal caso, os brahmanas de casta e os
goswamis de casta continuardo com seu comércio, j4 que
recebem o mantra corpo apds corpo. Porém, seu mantra é
morto. Buscamos um mantra vivo, e em qualquer lugar onde
possamos descobrir a tendéncia viva por um tipo superior
de servigo devocional, encontraremos que ali estd nosso guru.
Aquele em quem despertou uma visao dessa natureza poderd
reconhecer o guru, onde quer que ele aparega.

Iniciagdo no mantra significa transmitir o conhecimento
verdadeiro e o sentimento devocional de uma pessoa a outra.
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E isso precisa ser genuino. Nio se pode conhecer algo sobre
o glébulo homeopdtico por meio de um estudo fisico externo,
j& que a poténcia estd dentro. Também no mantra, o mais
importante ¢ o tipo de pensamento ou sentimento que se
revela através desse som. Os impersonalistas tém o mesmo
mantra, ¢ também cantam o santo nome de Krsna, porém
esse tipo de nome se desvanecerd no brahmajyoti. Eles nio
poderdo cruzar o Virdja, o rio que estd entre o mundo material
e o mundo espiritual. Bhaktivinod Thakur diz que quando
um mayavadi canta o nome de Krsna, seu canto é como um
trovdo para o corpo sagrado de Krsna. Nio produz nenhum
efeito confortante.

A Gaudiya Math lida com a realidade, nfo com a moldura.
Procuramos entender o que é o que no mundo - pensamento
espiritual. A simples forma ndo nos encanta, nem nos enreda.
Estamos interessados no desenvolvimento paulatine do
pensamento espiritual. Em seu Upadesimrra (10), Srila Ripa
Goswami diz: karmibhyah parito hareh priyataya vyaktiri
yayur jAaninas, tebhyo jiana-vimukta bhakrti-paramaih
premaika nisthas tatah. “Entre indmeros filésofos, pode ser
que um alcance a liberagdo e se incline ao servigo devocional.
Entre muitos devotos, pode ser que um alcance amor puro
por Krsna. Ele é o melhor de todos.” Estamos interessados
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em compreender essa gradagio. O que € o rio Viraja? O que
¢ o céu espiritual, o planeta do Senhor Shiva, o mundo
Vaikuntha de Visnu, a Ayodhya do Senhor Rama, e, logo,
Krsna em Dwiraka, Mathura e Vrndavana? Desejamos
conhecer a visdo realista de todos os niveis do pensamento
devocional. Krsna assinala todos esses nfveis no “Srimad-
Bhagavatam”(11.14.15), onde diz:

na tatha me priyatama, itma-yonir na $afikarah
na cha saikarsano na srir, naivatma cha yatha bhavan

“Nem sequer Brahma, Siva ou Sarikarsana de Vaikuntha,
nem a deusa da fortuna, Lakshmidevi, e nem sequer Meu
préprio Ser Me sio tao queridos como Tu. Tu és meu
favorito, Uddhava.”

Temos que seguir o espirito. De outro modo, a partir de
Jahnavi Devi, a esposa do Senhor Nityananda, até Vipina
Goswami, de quem Bhaktivinod Thakur recebera sua
iniciagio, hd também muitas senhoras gurus desconhecidas.
Foi através delas que o mantra chegou a Vipina Goswami, e
Bhaktivinod Thakur recebeu o mantra dele. Aceitamos
Bhaktivinod Thakur, porém deverfamos contar todas essas
senhoras em nossa sucessdo discipular? Qual era a realizagao delas?
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Escravos da Verdade

Somos escravos da verdade. Mendigamos a corrente pura
da verdade, essa corrente fresca que flui constantemente. Nio
hd formalidade que nos cative. Inclinarei minha cabega onde
quer que encontre o rio de néctar fluindo até mim. Quando
alguém estd consciente de que a Verdade Absoluta desce até
ele, desde os dominios mais elevados, pensa: “Aqui devo
render-me”.

Mahaprabhu disse a Raminanda Raya: kiba vipra, kiba nyasi,
siidra kene naya, yei krsna-rattva vetta sei guru haya. “Onde
quer que aparega a verdade, em qualquer lugar em que o
néctar do éxtase divino desga, ali Me oferecerei como escravo.
Isso ¢ algo que me interessa diretamente.” Naio importa
muito que forma assuma. A forma tem algum valor, porém,
se existe algum conflito, deve-se dar infinitamente mais valor
a0 espirito interno de algo, do que a seu aspecto externo. Do
contrdrio, se o espirito se vai e a relagdo corpérea recebe
prioridade, nossa chamada vida espiritual se converte em
sahajiya, uma imita¢ao barata.

Quando estivermos conscientes da verdadeira esséncia da
consciéncia de Krsna, da riqueza verdadeira que estamos
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recebendo de nosso mestre espiritual, entdo nossa vida
espiritual ndo pode ser sahajiyaismo, imitagdo. Devemos
permanecer suficientemente alertas para detectar a instrugio
de nosso guru, quando a encontrarmos em outra pessoa.
Aquele que permanecer desperto verd: “Eis aqui o conselho
de meu guru. Encontrei-o aqui, neste homem. De uma forma
ou de outra cheguei até aqui. Como? Nio sei. Porém, vejo
as caracterfsticas de meu guru, seu trato, seu comportamento,
nesta pessoa.” Quando podemos reconhecer algo por seu
valor intrinseco, entao nao podemos deprecii—lo, nao importa
onde o tenhamos encontrado.

Hi4 um exemplo disso no caso de Aurobindo Gosh, de
Pondicherry, que foi o primeiro lider do Partido Anarquista
e praticamente o fundador do movimento revoluciondrio
de Bengala. Em 1928, ele foi processado em um tribunal
superior de Calcutd. O Sr. Norton, um fiscal muito famoso,
estava encarregado da acusagio. Aurobindo havia se
escondido e nio se o podia encontrar em parte alguma,
enquanto o julgamento se levava a efeito. Norton estava
preocupado. Como encontrd-lo? O inglés de Aurobindo era
muito bom. Havia sido educado na Inglaterra desde sua
meninice e falava melhor que muitos ingleses. Norton
comecou a buscar os escritos de Aurobindo em diversos
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periédicos e revistas, e finalmente conseguiu identificar seu
estilo no “Amrita Bazar Patrika”, um jornal bengali. “Aqui
estd o senhor Gosh!”, disse. O editor do “Amrta Bazar
Patrika” foi chamado 4 corte para que dissesse se Aurobindo
Gosh havia escrito o artigo. Norton o interrogou:

“Este € seu jornal. O senhor deve saber quem escreveu este
artigo, jd que o senhor ¢ o editor.”

“Sim, sei.”

“O senhor conhece este homem, Aurobinde Gosh?”

“Sim, conhego. Considero que é um dos maiores homens
do mundo.”

“Como editor deste jornal, o senhor sabe quem escreveu este
artigo®”

“Isso nao direi.”

Norton perguntou-the:

“O senhor nio sabe qual é o castigo?”

“Sim, seis meses de prisdo.”

“O senhor estd disposto a recebé-lo?”

“Sim, estou.”

Mostrando o artigo do periédico, Norton exclamou:

“Eis aqui o senhor Gosh! Dou o caso por encerrade.”

Ele viu Aurobindo em seus escritos. ¥, de maneira
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semelhante, nés devemos ver: “Eis aqui meu Gurudeva!
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Nosso mestre espiritual, 3s vezes, também costuinava dizer,
falando de um de seus discipulos que havia partido:
“Bhaktivinod Thakur veio a mim, porém nio pude
reconhecé-lo.” Aqueles cuja visio divina estd desperta sempre
véem sinais da Divindade em qualquer parte.

Um Krspa em Muitos Gurus

Devemos ter visao para reconhecer a presenga da indole
de nosso guru Mahiprabhu diz: madhavendra purira
sambandha dhara jani. Quando Mahiaprabhu se encontrou
com o brihmana Sanodiya, somente por ver seus
movimentos, detectou, imediatamente, que esse brahmana
tinha alguma relagao com Madhavendra Puri. Ele disse: “Sem
essa conexdo, nunca poderia ter encontrado esses sintomas
de éxtase transcendental Tem que vir de Madhavendra Puri.”
Assim, devemos ter uma compreensio verdadeira da
consciéncia de Krsna. Afirma-se: dchdryam mam vijaniyam,
nio se deve diferenciar um mestre espiritual de outro. Ealgo
que desce do Senhor Supremo, e, portanto, a unidade da
conexio nio deve ser menosprezada. O guru pode estar aqui,
contudo, também pode estar em outro corpo. O mesmo
mestre pode vir em um corpo diferente para inspirar-nos.
Ele pode vir para dar-nos novas esperangas e uma educagio
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mais elevada. Deve-se dar mais valor 4 substincia que 2
forma.

Em primeiro lugar, deve-se entender o grau de pureza na
consciéncia de Krspa. Os seguidores da forma sio apenas
imitadores. Eles desejam somente explorar Mahaprabhu, nio
servi-lO. Eles sdo nossos piores inimigos. Sao uns traidores.
Ocultam-se atrds das vestes da sampradaya de Mahaprabhu
¢ propagam falicias. E um comércio barato. Eles vendem
em grande quantidade produtos adulterados a um preco
muito baixo. Nio sentem a necessidade de obter aquilo que
¢ mais puro (piajala rigapatha gaurava-bange). Ainda que
tenha sido um vaisnava tdo excelso, nosso guru Maharjj
nunca se apresentou como um grande devoto. Ele costumava
dizer: “Sou um servo dos vaisnavas”, isso era o que ele
proclamava. E também dizia: “Os devotos mais elevados
sao meu guru. Eles sio muito excelsos”. Primeiro venha e
pratique essas instrugoes, e, apds, poderd abrigar a esperanga
de chegar & meta. Ndo é muito fécil nem muito barato. “Entre
muitas almas liberadas é extremamente raro encontrar um
devoto puro do Senhor Krsna.” (koti-muktamadhye

‘durlabha’ eka krsnabhakta).
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A consciéncia de Krsna ¢ algo interno, e aqueles que nie
podem ver a verdade interna dario muita importincia ao
seu aspecto externo. Nio aprovamos isso. Estamos
interessados no espfrito verdadeiro. Todos os elementos
contririos, que se interessam pelo externo, nio podem
comover-nos. Os cies podem ladrar, porém esse latidos ndo
tém importincia. Por prestarem mais atengio as coisas
externas, seus coragdes nio se purificaram verdadeiramente
e nio podem aceitar aquilo que ¢ puro, nem discernir o que
¢ pureza e o que é amor a Deus, prema, algo a que mesmo
Brahma e Mahadeva aspiram.






Capitulo Quatro

O Guru Original

O mestre espiritual original é Nityananda Prabhu. Ele é a
representagio geral do guru. No Mundo espiritual, Ele é o
principio de guru-tattva nos quatro humores primdrios da
devogio, exceto o humor conjugal. Em madhurya-rasa, a
representagio de Baladeva ¢ Aniniga Mafjari, a irmi de
Radharani.

A posi¢ao de Nityananda é superior 2 de Baladeva. Por qué?
Porque Ele estd distribuindo prema, amor divino. E o que é
prema? E o mais elevado de todos os ganhos. Se alguém puder
outorgar amor divino, todos os demais deverdo ser-lhe
submissos. Se Krsna subordina-se a Mahaprabhu, é ébvio
que Balarama estd subordinado a Nityananda. Eles sdo
similares; porém, quando se agrega a magnanimidade,
Balarama converte-se em Nityananda. Esse Balarama que
pode distribuir amor divino, que pode levar a cabo essa fungio
suprema, veio aqui como Nityananda. Nossa base deve ser
sélida e adequada. Entao poderd erigir-se a estrurura. Do
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contrério, tudo vird abaixo (heno nitai vine bhai radha krsna paite
nii). Podemos obter uma base sélida com Nityananda Prabhu.

Um dia Nityananda Prabhu foi 4 casa de Sri Chaitanya
Mahiprabhu em Mayapura. Sachi devi, a mae de
Mahiaprabhu, Sua esposa, Visnupriya devi, e outros devotos,
também estavam presentes. De maneira inesperada
Nitydnanda chegou inteiramente nu.

Mahiprabhu providenciou que the dessem algumas vestes.
Talvez estivesse preocupado com a possibilidade de os devotos
formarem um conceito equivocado de Nityananda Prabhu.
Para evitar isso, pediu a Nityananda Prabhu seu kaupina, ou
tanga de iogue, rasgou-o e repartiu-o entre os chefes de familia
ali presentes, instruindo-os: “Conservem este pedago de
kaupina como um kavacha, um amuleto, e atem-no a seus
bracos como um cordio ou usem-no em volta do pescogo.
Conservem-no, por favor, desse modo e muito em breve,
alcangario o controle de seus sentidos.”

Nityananda Prabhu controla seus sentidos em grau supremo.
Ele nada tem a ver com este mundo. Seu vairagya, ou
indiferenca por este mundo de transagdes materiais, é tdo
grande que Ele pode mostrar-se nu diante de homens e
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mutheres. Portanto, a graga de Nityananda Prabhu construirg
em nés uma base firme. E se existe uma base s6lida, podemos
erigir sobre ela uma grande estrutura. Se temos fé em Nityananda,
essa fé poderd suportar qualquer peso. Nio nos enganaré.

Para os ocidentais, Srila Bhaktivedanta Swami Prabhupad
deu muita énfase a devogao a Nityananda. Primeiro devemos
obter Sua misericérdia e, logo, poderemos receber a
misericérdia de Radha-Krsna. Sri Chaitanya Mahiaprabhu
significa Radha-Krsna (St krsna chaitanya ridha-krsna nahe
anya). Devemos alcangar primeiro a misericérdia de
Nityananda Prabhu, depois a de Gauranga Mahaprabhu e,
por tltimo, a de $ri Radha-Govinda. Temos que nos elevar
através dessas trés etapas.

Discipulo: Como obter a misericérdia do Senhor Nityananda?

Srila Sridhar Maharaj: Aquele que se inclina mais ao servico
a Gauranga ¢ Seu dhima, Sua terra transcendental, ¢ aos
Seus servos, poderd obter a misericérdia de Nityananda
Prabhu. Nityananda é muito bondoso com aquele que possui
uma inclinag¢io especial ao Gaura-lila.

“Tomai o Nome de Gauranga”
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Em Bengala, Nityananda Prabhu ia de porta em porta,
dizendo: “Tomai o Nome de Gauranga e Eu me converterei
em vosso servo. Podeis comprar-me apenas por tomar o
Nome de Gouranga. Eu me venderei a vés, sem prego nem
condigdo.” Essa ¢ Sua natureza. Quando Mahaprabhu se
encontrava em Puri, enviou Nityananda a Bengala,
dizendo-lhe: “Além de Ti, nio encontro ninguém que possa
difundir o Santo Nome de Krsna ou o servico devocional a
Krsna em Bengala. Ali as pessoas dedicam-se principalmente
ao método tintrico e a0 smrti. D3o muita importincia a
essas trivialidades e estdo envaidecidas, pensando que
lograram todo o conhecimento. Em decorréncia, Bengala é
um campo muito dificil para a pregacio. A nio ser Tu,
ninguém poderia despertar as massas. Afasta-te das castas
mais elevadas e aproxima-te das massas, com o santo nome
de Krsna. Es a pessoa mais idonea para esse trabalho.”

Nityananda Prabhu foi a Bengala, porém, nem sequer tratou
de pregar as glérias do santo nome de Krsna. Nityananda
comegou a pregar o nome de Gauranga. Nityinanda Prabhu
observou que havia perigo de que as pessoas pensassem que

os passatempos de Krsna assemelham-se 4 sensualidade
mundana, 3 mentira e 3 tendéncia a0 roubo de uma alma



O Guru Original

degradada. Os passatempos de Krsna sio de uma natureza
sumamente confidencial. E muito dificil para as massas
compreenderem a pureza do Krsna-lila (passatempos de
Krsna ). A mente das massas nao pode aceitar que o Krsna-
lila é o ganho mais elevado. Por isso, Nityananda Prabhu
observou que seria problemdtico pregar o Krsna-lila, e que
seria mais f4cil pregar o Gaura-lila, no qual Krsna veio para
distribuir-Se ao publico, com uma enorme riqueza em Sua
mente. Gauringa é um dinamo sobrecarregado com a
piedade e a bondade mais magninimas e intensas, que deseja
distribuir Krsna para as pessoas comuns, e ainda com o maijor
afeto para os criminosos. Nityinanda Prabhu queria p6-los
em contato com Gouringa, porque assim o Krsna-}ila estaria
automaticamente ao alcance de suas mios. Ele comegou a
pregar sobre Gauranga, e nao sobre Radha-Krsna, como havia
ordenado Mahaprabhu. Portanto, Nityananda Prabhu diz: bhaja
gauranga kaha gauranga, laha gauranga naima. “Adorem
Gauranga, falem s6 de Gauranga e cantem o nome de Gauranga.”

Ha4 outro exemplo sobre a relagio entre Krsna e Balarama, e
Gauranga e Nityananda, que se descreve no Chaitanya-
bhagavara. Sachi Devi sonhou que Krsna e Balarama estavam
sentados em um trono, e que Nityananda brigava com
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Balarama: “Desce deste trono. J4 nio estamos em Dwapara-
yuga. A era de Kali comegou, e Meu Senhor Gauranga deve
ocupar Teu posto neste trono. Desce daf.” A principio,
Balarama se opunha: “Nio, nio... Por que devemos descer?
Temos ocupado este trono por muito tempo.” Nityananda
Prabhu prosseguiu, fazendo-o descer 4 forga, e Balarama
cedeu ligeiramente. Nityananda Prabhu disse: “Meu Senhor
Gauranga deseja ocupar agora essa posi¢o. Sua era comegou.”
Portanto, Nityananda é muito parcial com Gauranga. Ele disse:
“Krsna estd muito longe. Gauranga ¢ Meu Senhor.”

Devemos sentir-nos muito agradecidos a Nityananda Prabhu,
pois Ele é nosso guru. E a graga do guru ¢ tao importante
que Raghunath Dasa Goswami disse: “O, Radharani! Desejo
Tua graga. Ndo quero Krsna separado de Ti. Nunca hei de
querer Krsna sem Ti.” Essa deve ser a atitude 52 de um devoro.
Srila Vi$vanath Chakravati Thakur explicou isso em seu
Gurvastakam, da seguinte maneira:

yasya prasadad bhagavat prasido

yasya prasadan na gatih kuto ‘pi

dhyayan stuvarhs tasya yasas tri sandhyarn
vande guroh $ri-charanaravindam
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“Oferego minhas reveréncias aos pés de 16tus de $ri
Gurudeva. Por sua graca podemos alcangar a misericérdia
de Krsna. Sem Sua graga estamos perdidos. Portanto,
devemos meditar constantemente em $ri Gurudeva e
implorar sua misericérdia.” Essa ¢ a posigio do guru, por
cuja misericérdia podemos obter tudo, podemos alcangar o
favor de Krsna, e sem sua graga no temos esperanga alguma.
Dessa maneira, devemos oferecer nossas reveréncias a quem
nos deu nosso primeiro vinculo com a consciéncia de Krsna.

O Guru nao ¢ um Boneco

Mas ao mesmo tempo em que oferecemos nossas reveréncias
a Gurudeva, nio devernos pensar que o guru seja um boneco,
uma figura sem vida. Ainda que estejamos familiarizados com
uma forma determinada e a aceitemos como nosso guru,
nao devemos nos deixar enganar por isso. O importante é o
que ele diz, suas instrugoes. Isso € o que nos atrai, no Amago
de nosso coragio. Nao sou este corpo. Sou aquele que indaga.
Devo tentar localizar nele aquilo que me satisfaz, aquilo que
atrai o indagador Aquele de quem se indaga. Nio devo confiar
em cdlculos materiais. Nao sou este corpo. Quem sou, como
discipulo? Sou sé este corpo, esta figura, esta cor, esta casta?
Ou serei este temperamento, esta erudic¢io, este
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intelectualismo? Nio. Sou aquele que vem buscar. Quem ¢
o ser em mim e quem € o ser no guru? Devemos estar bem
atentos diante disto. O que € esse algo interno? Vim aqui
para isso. Devemnos estar despertos para o que nos interessa.

Existe o principio relativo e o principio absoluto. Temos
que eliminar a forma, ignord-la. Sempre devemos conservar
o espirito. De outro modo, convertemo-nos em adoradores
de formas, em adoradores de idolos.

O Guru: Mais do que se Pode Ver

Afirma-se, evidentemente, que a conexdo com o mestre
espiritual é eterna (chaksudina dilo yei, janme janme prabhu
sef). Nio obstante, nao devemos identificar nosso guru com
a aparéncia que percebemos através de nossos sentidos fisicos.
A maneira pela qual o identificamos internamente ird se
aclarando, de acordo com o desenvolvimento da visdo. A
medida que nossa visdo incrementar, transformando-se de
material em transcendental, sua aparéncia ird mudando.

As vezes, conhece-se um homem mais pelo exterior, pelo
seu uniforme, e depois pelo seu corpo, apds por sua mente e
logo por sua inteligéncia. A medida que nossa visio se
desenvolva para ver as coisas corretamente, também mudard
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o aspecto daquilo que vemos. Krsna diz: dchdryarh mam
vijaniyan. “Em dltima instincia, Eu sou o achdrya.” Essa ¢
a fungdo da Divindade, e poderd haver diferentes formas em
distintos niveis. Diferentes achiryas podem trabalhar
simultaneamente.

O conhecimento, o ideal, cresce desde o sutil até o grosseiro,
e a profundidade da visio ird revelanao as diferentes figuras
dos diversos acharyas. Por meio de um processo gradual de
realizagdo, passard por diferentes rasas até chegar 2 posigio
mais elevada. Do contrério, nosso conhecimento se baseard
na concepgio material. E impor sobre a Divindade um
conceito material é um crime, ¢ ignorincia e ¢ erréneo.

Precisamos nos livrar da armadilha de identificar a realidade
com a forma fisica que se apresenta diante de nossos sentidos.
Os olhos nos enganam, porque eles ndo nos podem dar a
forma nem a cor exata. Os ouvidos nio nos podem dar o
som apropriado. A realidade concreta estd além da experiéncia
de nossos sentidos. Portanto, o que ¢ isto? Por nos
encontrarmos em uma posigio tao baixa, sé com a ajuda de
nosso guru poderemos ir, gradualmente, ao mundo interior.

Entretanto, como poderemos reconhecer nosso guru? As
vezes, ele usa um tipo de veste durante o inverno e outro
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durante o verao. Se damos muita importincia  veste externa,
que devemos fazer nesse caso? Devemos pensar que a veste ¢
indispensdvel para o corpo? O guru pode vir até nés em um
corpo determinado. Suponhamos que o guru aparega como
um jovem. Quando tiver envethecido e a forma do jovem
tiver se transformado em outra, como o reconheceremos?
Como poderemos diferencid-lo? Em um nascimento ele pode
vir em um corpo particular, e em outra oportunidade pode
aparecer em um corpo diferente. O mesmo guru pode
aparecer de distintas maneiras, em diferentes ocasies. Como
o reconheceremos? Devemos ir das consideragoes externas
is consideracbes internas. Se estou desprovido de carne e
sangue, e sé existo em um corpo sutil, ali encontrarei meu
guru em um corpo sutil. Os semideuses, os gandharvas e os
sidhas, os seres perfeitos dos planetas celestiais, também tém
seus gurus. No entanto, eles ndo tem um corpo material
grosseiro, e tampouco o tem seu guru.

Desse modo, teremos que passar A concepgio interna,
eliminando as concepgdes externas. E isso serd de suma
importincia para um discfpulo que queira avangar. Isto nio
quer dizer que se deva fazer caso omisso da forma fisica do
nosso guru. Porém, a importincia verdadeira estd no interior.
Devemos adorar os restos do guru, seu abrigo, seus sapatos,
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suas sanddlias; porém, isso nio significa que seu calgado se¢ja
superior a seu corpo. Devemos servir sua pessoa. De maneira
semelhante, se quisermos massagear seus pés, e ele nao desejar
e disser “ndo, nio, nio”, deveremos fazé-lo de qualquer
modo? Nossa obediéncia interna a ele serd mais forte. Dessa
maneira, devemos passar do grosseiro ao sutil.

Quem é guru? Onde se pode encontrd-lo? Qual ¢ seu ideal?
O que, na verdade, ele deseja de mim? Nao devemos tapar
nossos ouvidos a essas coisas. Nossa adesio nio deve ser
apenas formal. Queremos o caminho espiritual. O homem
espiritual vai a0 mundo espiritual para alcangar a realizago
espiritual. E tudo uma transagdo espiritual. E todas as
concepg¢bes do mundano, sejam fisicas, mentais ou
intelectuais, devem ser eliminadas em nosso trajeto, se
desejamos ir ao mundo da substincia.

Progresso: Eliminagio e Aceitagio

Esta atitude decidird nosso progresso real, o verdadeiro
designio de nossa vida. Nossas satisfacGes provém sempre da
parte interna. Se uma pessoa compreender isso, poderd seguir
adiante e obter os ganhos dessa qualidade espiritual mais
clevada. Podemos apreciar a formosa figura, o estilo, o
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movimento, a capacidade intelectual do mestre espiritual ¢
muitas outras coisas; porém, qual deverd ser o ponto focal
mais elevado de nossa realiza¢io? Qual deverd ser nossa meta
mais elevada pela qual haveremos de eliminar tudo mais?

Progresso quer dizer eliminagio e aceitagdo. E nossa vida
espiritual deve ser sempre algo dindmico. De outro modo,
estarfamos mortos. Progresso quer dizer aceitagio e
eliminagio. Os cientistas também afirmam isso em sua teoria
da sele¢do natural, “a sobrevivéncia do mais capaz”. A
natureza seleciona alguns e elimina outros. A vida ¢ dinimica.
Vivemos em um mundo dindmico. Encontramos aceitagio
e eliminagdo por toda parte. Isso ¢ progresso. E nossa vida
deve ser progressiva, nio estdtica.

Para obter a graca de Nityinanda Prabhu, devemos tentar
estudar, até onde seja possivel, o cardter de Sr1 Gauranga
Mahaprabhu e servir a Fle, a Seu dhama ¢ a Seus devotos.
Isso nos ajudari a obter facilmente a graga de Nityananda
Prabhu. Sempre haverd muitas transagbes prdricas em nossa
etapa atual, porém devemos manter sempre o ideal acima de
nossas cabegas. Com este ideal, podemos progredir. Nosso
ideal, nosso modelo mais elevado, deverd ser o mais
importante em nossas vidas. A riqueza maior em nossas vidas
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¢ a de se familiarizar com o ideal mais elevado e seguir o
caminho que nos conduzird A realizagio dessa meta.

Srila Raghunith Diasa Goswami ora: “Sé aspiro a uma coisa.
Cultivo a esperanga de que um dia serei bem vindo ao plano
onde Ridhika e Madhava estdo em Sua gléria, sentados e se
divertindo.” Essa deve ser nossa esperanga. Isso podemos ver
na ora¢io de Raghunith Dasa Goswami a seu guru. Ele diz:

nama-restham manum api §achi-putram atra svariipath
riipam tasyagrajam uru-purith mathurim gostavatim
ridhi-kundash giti-varam aho radhika-madhavasim
pripto yasya prathita-krpaya §ri gurush tash nato ‘smi

“Estou totalmente endividado com Sri Gurudeva. Por qué?
Porque ele me tem dado tanto! Deu-me a concepgio mais
elevada do santo nome de Krsna, a forma sonora mais elevada
que contém a mais excelsa forma de pensamento, de
aspiracio, de ideal... de tudo. E, logo, deu-me o mantra.” O
nome estd ali, sem o nome o mantra nio ¢ nada. Se for
suprimido o nome de Krsna, substituindo-o por outro nome,
o mantra terd um resultado oposto. O nome de Krsna ¢ tudo.
E, no mantra, o nome se expressa de uma maneira particular,
como uma espécie de oragio.
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Mais adiante, ele diz: “Ele me deu o servico a este grande
salvador, o filho de M3e Sachi, Sr1 Chaitanya Mahaprabhu,
que se assemelha a uma montanha dourada assinalando a
direcio do Krsna-lila. E Gurudeva levou-me aos pés de l6tus
de Svariipa Damodara, o assistente pessoal favorito de
Mahaprabhu, que ¢ a representagio de Lalita devi, a amiga
favorita de Radhika. Além disso, ele me pos em contato com
$11 Ripa, a quem fora recomendado que distribufsse a
concepgio mais elevada de amor devocional, rasa.”

Vaidhi-bhakti, a adoragio do Senhor com sentimentos de
temor e reveréncia, ¢ de nfvel inferior. Todavia, raganuga-
bhakti, amor espontineo, o sentimento mais intimo do
coragio, distribui-se através de Srila Riapa Goswami.
Mahaprabhu considerava que Sri Riipa era o melhor para
tratar de raganugi-bhakdi.

Disa Goswami diz ainda: “Entdo, por sua graga, logrei a
associagio de Srila Sanatana Goswami, que ajusta nossa
posi¢io em relagdo com raganuga-bhakt. Ele explica o
caminho de vaidhi-bhakri e nos outorga sambandha-jfiana:
o conhecimento das coisas tais como sdo, uma relagio
apropriada com o meio ambiente.” E continua, dizendo:
“Gurudeva deu-me Mathura Mandala, onde Radhi e
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Govinda executam Seus passatempos. Onde os bosques, as
colinas, cada trepadeira, cada arbusto e cada graozinho de
areia - tudo ostenta e faz alarde de sua relagio com Radha-
Krsna-lila. E onde quer que pouse meu olhar, eles me
ajudario a recordar Radha e Govinda. Todos estes dons recebi
de meu Gurudeva: Vrndavana, onde as vacas e os leiteiros
erigiram sua aldeia. Estou me familiarizando com sua
associagdo, com sua natureza e com seu sentimento de amor
por Krsna.”

“Pela misericérdia de meu Gurudeva relacionei-me com o
Radhia-kunda, o lugar favorito onde Radha e Govinda
executam Seus passatempos, ¢ com a grande Colina de
Govardhana. Finalmente, ele me deu a esperanca de que um
dia obterei o servigo de Sri Sri Radhika e Madhava. Meu
Gurudeva deu-me todas essas garantias, e por isso inclino
minha cabega com todo o respeito a seus pés de 16tus.”

Portanto, se¢ nos tornarmos conscientes de todas essas
proposigbes espirituais, poderemos pensar que nos
aproximamos de nosso Gurudeva de maneira apropriada.
O que é nosso guru? Qual é sua missdo? Ela estd repleta de
todos esses bens. Desprovida disso, qual seria nosso inreresse?
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O Que ¢ ISKCON?

Discipulo: Existem diversas opinibes sobre a Sociedade
Internacional para a Consciéncia de Krspa (ISKCON),
porém qual deve ser a visao correta sobre a [ISKCON?

$rila Sridhar Mahiraj: No verso anterior, Raghunath Dasa
Goswami nos d4 o verdadeiro conceito do que ¢ a ISKCON
(namasresthart manum api Sachi-piitram atra svariipam).
A ISKCON niao deve desviar-se dessa linha. Nao viemos
aqui para nos enganar, mas para nos realizar. A ISKCON
satisfard as necessidades internas de todos, incluindo os
vegetais e as pedras, levando-os até os pés de Mahaprabhu e
dos Goswamis. De aldeia em aldeia, em qualquer lugar,
deverio abordar todo o mundo com esta proposta: “Tomem
o nome de Krsna! Refugiem-se sob a bandeira de
Mahaprabhu!” Esta grande missao prosperard a nivel mundial
como nada, nem ninguém o fez até agora. Tocard os céus e
cobrird toda a Terra, e também outros planetas. Essa era a
meta de Bhaktivedanta Swami Prabhupiad, e nés
compreendemos e apreciamos isso.



Capitulo Cinco

Consciéncia de Deus x
Consciéncia de Sociedade

Discipulo: Na busca da verdade espiritual, alguém pode unir-
se a um movimento religioso ou sociedade, para progredir
até a meta dliima da vida. Entretanto, depois de algum
tempo, politicas sectdrias podem aparecer interpondo
obstdculos ne caminho rumo ao progresso. Pode-se ver que
na sociedade as preocupagbes pragmdticas se antepdem aos
ideais espirituais. Se a pessoa sente necessidade de buscar
resposta em outra parte, suas autoridades lhe dirdo que nao
hd verdades mais elevadas. Também serd advertida de que
sofreria sérias repercussbes se abandonasse a sociedade.
Deveria essa pessoa arriscar-se e abandonar a sociedade,
ignorando o conselho das autoridades imediatas, ou deveria
tratar de permanecer na sociedade?

Srila Sridhar Maharaj: Progresso quer dizer eliminagio e nova
aceitagio. Desse modo, quando surge um confronto entre o
ponto de vista do relativo e do absoluto, o relativo precisa
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ser posto de lado e deve-se aceitar o absoluto. Suponhamos
que vocé seja um americano, porém socialista de coragao.
De modo geral, vocé poderd viver harmoniosamente como
americano, contudo, se surgir um conflito entre os capitalistas
e os socialistas, que lado tomar4? O dos socialistas ou o dos
capitalistas?

Seu credo é o de um socialista, mas vocé reside em um pais
onde a maioria ¢ capitalista. Enquanto nio surgirem
controvérsias entre os dois partidos, no haverd conflito.
Contudo, quando ocotrer um confronto, que facgdo tomard?
Pode ser que internamente vocé se identifique como um
socialista, porém, a fim de preservar a paz e o bem do pafs,
nio o expresse de um modo aberto. Mas suponhamos que
vocé seja um socialista radical. Entdo tentard defender seu
credo e a pureza de sua fé, em favor dos socialistas. Tentard
abandonar seu pafs e unir-se aos socialistas.

Assim, pois, o absoluto e o relativo s3o duas classes de
interesses distintos, e o interesse absoluto ¢ mais importante.
Devemos ser sinceros em nosso credo. Em algumas ocasibes
nos veremos na necessidade de abandonar nossa parafernlia,
se essa no nos convier. Assim rambém, mesmo na concepgao
de pureza do movimento da consciéncia de Krsna, no credo
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vaignava, existe a pureza ¢ a forma. A forma é necessdria para
ajudar-me a manter minha posi¢ao atual. Ao mesmo tempo,
minha concep¢io do ideal mais elevado sempre me inspirard
a avangar, a seguir adianre. E onde quer que eu v4, deverei
seguir o modelo mais elevado, o maior ideal. A vida espiritual
ndo ¢ estaciondria, mas progressiva. Compreende?

Discipuio: Sim, compreendo.
Catélicos, Protestantes e Puritanos

Srila Sridhar Maharaj: A vida espiritual é progressiva.
Encontramo-nos na etapa de sidhana, a prdtica espiritual, e
queremos uma vida progressiva. Queremos ir adiante, nio
para trds. A posi¢ao formal me ajudard a manter minha
condicao, e minha extraordindria afinidade com o ideal me
estimulard a avancar. E como os incontdveis movimentos
progressistas que surgem dentro de muitas missdes:
comunismo progressista, cristianismo progressista. Primeiro
foram os catélicos, logo os protestantes e logo os puritanos.
Dessa maneira o cristianismo progrediu. Portanto, existe o
desenvolvimento na diregio correta e também na direcio
equivocada. A busca de Sri Krsna ¢ dinimica e viva, e por
isso hd sempre ajustes e reajustes. Nés rambém devemos
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mudar nossa posi¢io atual conforme a necessidade, para nio
termos que sacrificar o elevado ideal pelo qual viemos.

Uma pessoa nasce em determinada terra de acordo com o
arranjo da natureza, porém seu mais alto ideal s vezes lhe
pedird que abandone seu pais. Einstein precisou deixar a
Alemanha e ir para a América para alcancar o elevado ideal
de sua vida. E podemos encontrar muitos casos semelhantes
no mundo. O ideal é 0 mais importante. O supremo ideal
de um homem & sua j6ia mais preciosa. Nossa jéia mais
valiosa é nosso ideal.

Muitas recomendag6es sao feiras nas escrituras, contudo seu
propésito ¢ impulsionar-nos até a verdade de uma maneira
indireta (sva-dharme nidhanam s$reya). Em certa etapa nos
recomenda a abandonar nosso ideal por causa de nossos
amigos mais queridos. Porém, no Bhagavad-giti, a instrugio
final de Krsna é: sarva dharman parityajya mam ekam
$aranam vraja. “Se for necessdrio preservar o ideal mais
elevado, deverds abandonar inclusive teus amigos. Rende-te
a Mim. Sou o verdadeiro propésito das escrituras.” Os
idealistas mais elevados abandonaram seu pafs, suas familias,
seus amigos e tudo mais, porém ndo abandonaram seu ideal.
No Bhagavad-gita, Krsnpa diz: “E preferivel morrer no
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cumprimento de nosso dever a tentar levar a cabo o dever
alheio.” Essa ¢ uma etapa de compreensio: a consideracio
relativa. No Bhagavad-gitd também se oferece a consideracio
absoluta: sarva dharman parityajya mam ekarn Sarapar vraja.
Krsna diz: “Abandona tudo e vem diretamente a Mim.” Esse
¢ o caminho revoluciondrio. Isso ¢ absoluto. E o relativo é:
“Mantenha-se junto ao seu cld. Nio o abandone.” Essa é a
concepgiao nacionalista. Existe censciéncia de nagio e
consciéncia de Deus, consciéncia de sociedade e consciéncia
de Deus. A consciéncia de Deus é a absoluta. Se a consciéncia
de sociedade impede o desenvolvimento da consciéncia de
Deus, a primeira deverd ser deixada para trds. Isso se confirma
no Srimad-Bhagavatam (5.5.18):

SUTUF 112 52 Syal SvVa Jano na sa syat
pita na sa sy3j janani na sa syat
daivarm na tat syan na patis cha sa syan
na mochayed yah samupeta mrtyum

“Mesmo o mestre espiritual, o parente, o pai, o esposo ou o
semideus que nio puderem salvar-nos dos repetidos
nascimentos e mortes deverio ser abandonados de imediato.”
O que dizer das coisas ordindrias, quando até mesmo é
possivel que uma pessoa tenha que abandonar seu préprio

45

guia espiritual, como no caso de Bali Maharij, ou deixar
scus familiares, como no caso de Vibhisana. No caso de
Prahlada, ele teve que abandonar seu pai, e Bharata Maharaj,
sua mie. No caso de Khatvanga Mahirij, ele deixou os
semideuses, e no caso das yajiia patnis (as esposas dos
brihmanas), elas abandonaram seus esposos em seu intento
de chegar 2 Personalidade Absoluta.

S6 necessitamos das sociedades para que nos ajudem. Se nossa
afinidade com a sociedade nos mantém deprimidos, devemos
abandond-la e seguir adiante. Existe a consideragio absoluta
e a consideragio relativa. Quando essas se chocam, devemos
abandonar a relativa e aceitar a absoluta. Se minha voz
interna, minha consciéncia espiritual, decide que essa classe
de companhia realmente nio pode me ajudar, entdo me verei
na dolorosa necessidade de abandond-la e correr rumo ao
meu destino, onde quer que minha consciéncia espiritual
me guie. Qualquer outro caminho serd hipocrisia, e meu
progresso verdadeiro se verd impedido. Se somos sinceros
em 110sso intento, ninguém no mundo poderd nos enganar.
Somente podemos enganar a nds mesmos (na hi kalyana-kre
kaschid durgatim tata gacchati). Devemos ser honestos conosco
mesmos e com o Senhor Supremo. Precisamos ser sinceros.
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O Desaparecimento do Guru

Discipulo: Depois do desaparecimento do mestre espiritual
como podem os discipulos continuar a missio?

Srila Sridhar Maharaj: Vocé nio pode descuidar de sua
consciéncia.Deve lutar como um soldado para salvar seu pafs,
seu povo ou sua honra. Seu meio ambiente nio responde a
seus caprichos. Pode ser que parega extremamente confuso,
porém serd preciso enfrentar. Nio importa quio complexo
s¢ja o campo de batalha, come soldado que é vocé precisard
lutar. Ou vocé ndo tem fé em sua prépria causa.

Pode ser que surjam distirbios. Melhor diria que com certeza
surgirdo. Inclusive podem ocorrer contendas entre devotos.
Porém, apesar de vodas as diferengas, nio devemos deixar a
prega¢do de Mahidprabhu. As perturbages deverao vir, uma
vez que nosso amadissimo guru j4 ndo estd entre nés. Sobre
nossas cabegas paira uma grande maldigdo e serd que
gostarfamos de viver pacificamente? Apés a partida, deverio
surgir os distdrbios e teremos que enfrentd-los. Ainda assim
devemos permanecer sinceros. Devemos encarar as
dificuldades de forma correta. Elas vem para nos ensinar a
seguir na dire¢do certa.

$ri Guru, Sua Graga

Aquilo que recebemos de nosso mestre espiritual
compreendemos unicamente de uma maneira grosseira.
Agora as coisas vem de tal forma que devemos analisar-nos
cuidadosamente em cada posigao. Precisamos nos analisar;
armaniksepa, a auto-andlise comecou. Estamos sendo
provados. De que forma recebemos o que nosso mestre
espiritual nos deu? Recebemos apropriadamente ou apenas
de maneira ostentosa? O tempo veio purificar-nos, para testar
se somos estudantes verdadeiros, discipulos genuinos, ou se
o somos unicamente em aparéncia. Qual é a posi¢io de um
discipulo genufno? Se participamos da sociedade, até que
ponto sio profundas nossas crengas? Com que atitude
aceitamos seus ensinamentos? Quio arraigadas estao dentro
de nést O fogo veio para testar se podemos suportd-lo. Nossa
aceitagio € auténtica ou € uma farsa, uma imitagio? Esse
fogo pord isso a prova.

Rodeados por Carma

Entdo, nio devemos temer as circunstincias adversas. No
Bhagavad-gita Krsna diz: “Feliz do ksatriya (guerreiro) que
ambiciona por uma bataltha como a que enfrentas” - sukhinah
ksatriya partha labhante yuddham idrsan. Dessa maneira,
um mau trabalhador brigard com seu excremento Nosso
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carma veio enfrentar-nos, rodear-nos, e ndo podemos evitd-
lo. Essas perturbacgées sio o resultado do nosso préprio
carma, safiram de nosso interior. Portanto nio devemos
brigar. Precisamos agir apropriadamente quando lidamos
com isso.

Devemos observar mais detidamente aquilo que acreditamos
compreender. Cada qual deve perguntar-se: “Onde estou?
Qual ¢ minha verdadeira necessidade? E quio
profundamente anseio por aquilo que é verdadeiro?” Tudo
isso serd exteriorizado e saltard 4 Juz publica. Esse é o
verdadeiro campo de sidhana, ou prdtica. Nossa prdrica e
nosso progresso necessitam de todas essas dificuldades. Do
contrério, poderfamos seguir ignorando o que ¢é progresso,
nos converterfamos em hipdcritas e transmitirfamos a outros
as mesmas coisas adulteradas. Portanto, é necessdrio que todas
essas perturbagdes cheguem para purificar-nos.

E em Deus niao hi erro. Ele comanda o meio ambiente. Nio
¢ nossa responsabilidade. A responsabilidade sobre 0 meio
ambiente no recai sobre nés. Nossa tinica responsabilidade
é conosco. O meio ambiente estd nas mios do Senhor e Ele
nio me fez nada de mau. Se sou sincero, terei que adaptar-
me a esse meio ambiente e depositar minha fé nEle. Devido
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A nossa posigie, nosso patriotismo serd posto 2 prova durante
abatalha. Seremos testados para provar se somos verdadeiros
soldados ou nio.

Qualquer coisa pode acontecer ¢ precisaremos encaré-la. Sob
nenhuma circunstincia devo esquecer meu Senhor, meu
guru, meu Gauranga e meus Radha-Govinda. Em meio a
qualquer circunstincia desfavordvel deverei permanecer com
a cabega erguida e dizer: “Sim, sou um servo deste grupo,
desta sampradaya! Pode ser que todos me abandonem, porém
continuarei s6.” Devemos seguir adiante com essa atitude,
nio importa quais sejam as circunstancias. Depois poderao
ou nio outorgar-nos algum reconhecimento: “Sim, apesar
de todas as tribulagoes, ele manteve-se firme.” Nossos
superiores se sentirio complacentes conosco.

Devemos analisar-nos. Quio egoistas somos? Até que ponto
estio enraizados em nossos coragdes os anarthas, ou hdbitos
indesejdveis? Até onde estio misturados com nossa fé
verdadeira as impurezas de carma, jiidna, desejos mentais e
outras imundicies? Tudo isso terd que aflorar e ser eliminado
de diversas maneiras. Ninguém poderd causar-nos danos se
desejarmos o bem verdadeiro. Devemos nos mover com esse
espirito, e depois compreenderemos as coisas tais como sio.
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Jesus e Judas

Mesmo Cristo disse a seus seguidores: “Um de vés me traird.”
Judas era um dos doze. Portanto, Jesus disse: “Urn dos doze
me entregard ao inimigo nesta mesma noite.” Até isso pode
ser possivel. Ele disse: “Inclusive tu, Pedro, me negaris trés
vezes esta noite, antes que cante o galo.” “Oh, nio, nio,
nio posso negar-te.” Mas, na verdade, o Senhor nio tolera
orgulho em um devoto. Ele quer rendi¢do, completa
rendigo, “Nao, nio”, disse Pedro. “Sou teu fiel servo.” Essa
classe de ego ndo deve prevalecer. Pedro, o lider, também
ficou comprometido. Portanto, o Senhor nio tolera o
orgulho.

Os devotos sio apenas instrumentos nas mios do Senhor.
Um rei mugulmano anunciou que precisava de um adulador,
um homem que sempre dissesse sim. Antigamente, usavam-
se aduladores nas cortes dos reis para aprovar tudo o que o
rei dissesse. Esse rei anunciou que queria um adulador e
muitos homens se aproximaram para solicitar o cargo. O rei
comegou a entrevistd-los desta maneira:

“Vocé cré que poderd desempenhar seus deveres
apropriadamente?”
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“Sim, poderei fazé-lo.”

“Creio que nio poderd desempenhd-los corretamente.”
“Nio, senhor, poderei fazé-lo.”

Todos foram descartados, exceto um. Quando o rei lhe disse
“Parece-me que vocé nio estd capacitado a levar a cabo a
tarefa de um adulador”, ele disse:

“Estou de acordo.”

“Nio, nio, nio”, disse o rei. “Vocé poderd fazé-lo. Vocé é
o mais indicado.”

“Sim, sou o mais indicado.”

“Nio, nio”, prosseguiu o rei. “Agora duvido.”

“Sim, também duvido.”

Afinal o rei disse: “Esse ¢ o homem que preciso.” Aqueles
que continuamente afirmavam estar capacitados foram
rejeitados e despedidos. Do mesmo modo, nossa alma deverd
ter esta flexibilidade no servico ao Senhor. Nio devemos ter
nenhum ego. Naturalmente que isso é no sentido externo,
j4 que temos nosso ego permanente interior, que surge
quando a alma penetra nesses dominios mais elevados. Isso
¢ uma coisa a parte. Entretanto, o ego material deve ser
dissolvido cem por cento. Quando for jogado ao fogo, ficard
reduzido a cinzas.
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Além disso, devemos apontar numa s6 diregio em nossa busca
daverdade. Dronacharya era o astra-guru, o mestre-de-armas
dos Pandavas. Um dia, enquanto examinava o progresso de
seus discipulos, colocou um péssaro de brinquedo sobre a
copa de uma drvore. Logo pediu aos irmios que se
aproximassem, um pot um, ¢ apontassem. Yudhisthira se
aproximou. Dronachirya disse-lhe:

“Prepara-te para disparar contra o pdssaro. Estds pronto?”
“Sim.”

“O que vés?”

“O péssaro.”

“Vés algo mais?”

“Sim, vejo todos vés.”

“Afasta-te.”

Entido, outro dos irmios se aproximou. Dronacharya lhe
disse:

“Dispara no olho do péssaro. Isso é o que deve ser atingido
por tua flecha. Aponta. O que vés?”

“O pdssaro.”

“Algo mais?”

“Sim, também a drvore.”

“Oh, afasta-te!”
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Entao, veio Arjuna. Dronachirya disse-lhe:
Prepara-te.

“Sim, meu senhor, j4 o fiz.”

“Vés o pdssaro?”
Sim, vejo-o.

“Vés a drvore?”

“Nao.”

“Vés todo o péssaro?”

“Naio.”

“O que vés?”

“Sé a cabega.”

“Toda a cabega?”

“N3o.”

“Entdo, o que vés?”

“Somente o otho.”

“Nio vés mais nada?”

wnTm . »
Nio, nio posso ver mais nada.
“Bem, meu filho, dispara tua flecha!”

Esse ¢ o tipo de pontaria que devemos ter em nossas vidas.
E fazer ou morrer. Nao importa quais sejam as circunstancias
que cheguem para atemorizar-me, no terei medo. Se meus
proprios homens se converterem em meus inimigos, nio
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importa. O tnico que me interessa é Ele, ¢ Ele nio tolera
que ninguém mais se converta em Seu sécio. Ele ¢ absoluto.
Ele ¢ meu dono absoluto. Ele ndo admite nenhum tipo de
sociedade. Desta forma, devo ir onde minha consciéncia
espiritual me levar. Pelavontade de Deus, os amigos podem
converter-se em inimigos e os inimigos podem transformar-
se em amigos; porém, devo aferrar-me ao meu ideal. Se sou
de natureza progressista, entdo terd que haver eliminagio e
novos comegos. Isto ¢ inevitdvel no decorrer de nossa
realizagao.

Quando frequentamos a escola, nem todos passam de ano.
Alguns sio reprovados e teremos que conhecer novos
companheiros de classe. De novo, avan¢amos e, uma vez
mais, teremos outros companheiros, enquanto alguns ficargo
para tras. Isso é algo muito natural. Isso nao quer dizer que
estejamos invejosos deles. Simpatizamos com eles e faremos
tudo que estiver a nosso alcance para ajud4-los. Nio obstante,
tudo isso poderd acontecer. Essa é a natureza da vida espiritual
e nio podemos evitar. O principio do absoluto e o principio
do relativo sempre se chocam entre si. Parece que lutam um
contra o outro, porém o absoluto deverd ser aceito e o relativo
deverd ser sacrificado.
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Prisao Mental

Apesar disso, o relativo é necessdrio. Um menino deve
depositar toda a sua fé no mestre do primdrio, ou seu
progresso se verd obstado. Ele ndo deve pensar que seu mestre
lhe ensina algo falso ou de baixo nivel. Quando crescer
precisard aceitar outro mestre para sua educagio superior;
contudo, isso ndo significa que o mestre do primdrio deverd
ser descartado ou insultado. Em nosso préprio interesse,
devemos aceitar tudo aquilo que tenha afinidade com o que
nosso Guru Mahiraj nos deu, tudo aquilo que nos ajude a
compreender mais claramente o que escutamos dos ldbios
de nosso Guru Mahara;j.

De outro modo, ¢ que foi que aprisionei em minha mente
durante meu aprendizado? Deus nio € algo finito. Ele ¢
infinite. Deveria limitar-me a0 pouco que pude encarcerar
dEle na prisio de meu cérebro? O que ¢ isto? Minha
realizagdo ¢ algo vivo ou estd morra? H4 algum crescimento?
Aquilo que recebi de meu mestre espiritual pode desenvolver-
se ou sc esgotou? J4 alcancei o nivel do infinito, além do
qual nao se pode progredir?

Se alguém afirma que chegou a esse nivel e que nio existe
nada mais a compreender, oferecemos-lhe riossas reveréncias
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de longe. Nao somos adoradores dessa idéia. Detestamos que
alguém pense que alcangou o final, que logrou a perfeigio.
Inclusive um acharya deverd considerar-se um estudante e
nio um mestre consumado, que tem tudo. Viemos realizar
o infinito, e n3o o finito. Portanto, essa luta entre o
conhecimento finito e o conhecimento infinito continuarg
sem cessar.

Deverfamos pensar: “O que compreendi é absoluto?” Nio!
Nao chegamos ao fim do conhecimento. Ainda temos o que
aprender. O préprio Brahma diz: “Fui totalmente enganado
por Teu poder, meu Senhor. Nio cheguei a parte alguma.”
Aquele que conseguiu entrar em contato com o infinito s6
poderd dizer: “N3o sou nada.” Esse deve ser o ponto relevante,
Srila Krsnadasa Kavirdja Goswami, o expoente das escrituras
mais importantes do Vaisnavismo Gaudiya, disse: purisera
kira haite muni sei laghista: “Sou mais baixo que um verme
no excremento.” Ele é sincero ao afirmar isto. Deverfamos
sentir-nos envergonhados ao expressar um cardter negativo?
Nosso desenvolvimento negativo é a verdadeira riqueza para
um discipulo. Porque ele exibe esse cardter negativo,
prostramo-nos a seus pés. E se alguém disser: “Dou por
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encerrado todo o aprendizado. Deus, Chaitanya, é meu
discipulo”, deve-se rejeitd-lo como o maior inimigo que

poderemos encontrar no mundo!






Capitulo Seis

»

“Eu Ordeno: Torna-te Guru
No Srimad-Bhagavatam (10.31.9), se afirma:

tava kathamrtam tapta-jivanam
kavibhir iditath kalmasapaham
$ravana-mangalarh §rimad-atatarh
bhuvi grpanti ye bhiirida janah

“O Krsna! O néctar de Tuas palavras e as narragoes de Teus
passatempos nos dio vitalidade, uma vez que nos
encontramos sempre sofrendo neste mundo material.
O nécrar ¢ difundido por todo o mundo pelas grandes almas
e elimina todas as rea¢bes pecaminosas. E plenamente
auspicioso e estd repleto de poder espiritual. Aqueles que
difundem esta mensagem da Personalidade de Deus
certamente executam o maior trabatho de alivio em favor da
sociedade humana e sio os assistentes sociais mais
magninimos”.

7

Isso é necessirio e é o que se considera como universal.
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Unicamente com o néctar das palavras de Krsna e com as
nectdreas descricoes de Suas atividades ¢ que rodos poderao
satisfazer seus cora¢des no mais alto grau. Isto porque Krsna
é raso vai sah, a fonte de todo o prazer, ¢ akhila rasimrta
murtih, o éxtase personificado. A prépria natureza de Krsna
¢ doce:

madhurarh madhurarh vapur asya vibhor
madhurath madhurarh vadanam madhurari
madhu gandhi mrdu smitam etad aho
madhurath madhurath madhurath madhurari

“O Senhor Krsna! A beleza de Tua forma transcendental é
doce, porém Teu belo rosto é ainda mais doce. O doce sorriso
em Teu rosto, que é como o doce aroma do mel, é mais doce
ainda.”

Fui Nectarizado

Esse verso aparece no Kysna Karnamrta (92), de Bilvamangala
Thakur. Ele diz: “Doce, doce, doce, dogura. Krsna éa dogura
personificada. A primeira vista, pensei que Krsna fosse o
Cupido, aquele que pode cativar a todos. Mas, logo vi:
ndo, isto nao se assemelha 4 luxiria personificada, que s6 se
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pode experimentar no mundo material. Isto ¢ chinmaya,
substincia espiritual. Vejo que esta dogura ¢ de cardter
espiritual. Assim o sinto. E a esséncia mesma de toda a dogura.
O que ¢ isto? Minha visio estd sendo nectarizada. Estou
sentindo como se néctar s¢ derramasse sobre meus olhos.
Oh, Krsna conquistou meu coragdo! Sou um prisioneiro.
Fui cativado pela dogura personificada.”

mirah svayarit nu madhura-dyuti-mandalarh nu

midhuryam eva nu mano-nayanamrtam nu

veni-mrjo nu mama jivita-vallabho nu

krsno “yam abhyudayate mama lochaniya
“Meus queridos amigos, onde estd Krsna, o Cupido
personificado, tio resplandecente quanto a flor kadamba?
Onde estd Krsna, a prépria dogura, o néctar mais doce para
meus olhos e minha mente? Onde estd Krsna, quem desata
o cabelo das gopis? Ele ¢ a fonte suprema da bem-aventuranga
divina. Ele é minha vida e alma. Apresentou-se Ele ante meus
olhos novamente?”

Essa ¢ a declaragio de Bilvamangala Thakur, no Krsna
Karnamrta (6.8). Ndo importa qual seja a tristeza ou a aflicio
que nos caibam, os diferentes estados de dor serio
erradicados. Esse néctar das palavras e dos passatempos de
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Krsna nos infunde vida. Nos d4 a esperanca de podermos
viver uma existéncia mais elevada, e a certeza de que nio
fomos criados apenas para sofrer neste mundo mortal, mas
para levar uma vida que possa elevar-se e transcender esta
dolorosa existéncia mortal. Este ¢ o tipo de existéncia vital
que temos em nossa forma intrinseca.

Os especuladores dizem que a consciéncia de Krsna
unicamente elimina tudo que é pecaminoso, porém esse nio
¢ mais que um conhecimento externo da consciéncia de
Krsna. O pecado nada significa se ¢ comparamos com a
capacidade purificadora de Krsna. T4o logo entramos em
contato com Krsna, ainda que seja na forma do mero som
através do ouvido, comega a despertar nosso verdadeiro bem-
estar (Sreyah kairava chandrika vitaranam).

A consciéncia de Krsna estd infinitamente carregada com
todas as fontes de nosso bem. Aqueles que podem distribuir
a consciéncia de Krsna pelo mundo sio, de fato, benévolos e
bondosos. Aqueles que distribuem Krsna aos necessitados e
aos decepcionados fazem a doagdo maior. Este ¢ o unico
tipo de atividade que deveria continuar no mundo, a fim de
salvar as almas que sofrem da doenga da conexio com a morte.
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Néctar Divino

As descrigoes sobre Krsna sao como néctar divino. Portanto,
continuem com essa transacio de dar sempre a consciéncia
de Krsna. E, se derem consciéncia de Krsna, receberio por
sua vez uma abundante provisao de consciéncia de Krsna.
Esta descenderd de uma posi¢do mais elevada. Se vocés forem
sinceros enquanto distribufrem a consciéncia de Krsna, nio
faltard capital. Serd suprido novo capital na mesma proporgio
em que puderem distribui-lo aos outros. Esse capital estard
em conexdo com a fonte infinita. Portanto, sigam adiante.

Sri Chaitanya Mahaprabhu diz:

yare dekha, tare kaha ‘krsna’-upade$a
amara ajfidya guru hafa tira ei desa

“Quem quer que encontres, fala-lhe somente de Krsna.” Nao
temos outros compromissos. “Quem quer que encontres,
qualquer alma que cruze teu caminho, trata de salvd-la deste
deserto da morte. Ordeno-te. Nao temas. Assumne a posigao
de guru, o outorgador, e distribui Krsna a todos.”

Em seguida, Mahaprabhu diz:
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kabhu n3 vadhibe tomira visaya-taranga
punarapi ei thani pabe mora sanga

“Nesta transagio encontrards Meu apoio. Se obedeceres
Minha ordem de distribuigio a toda e cada pessoa, observards
que estou ali, ajudando-te nesse trabalho.” Dessa maneira,
seu grande mestre ocupou todos vocés como soldados
consagrados*. Agora devem levar a cabo um trabalho de alivio
nesse mundo transitério e de morte. Executem esse trabalho
de alivio. De alguma maneira precisamos obter consciéncia
de Krsna para nés mesmos e também levar estas novas a
nossos vizinhos. Mahaprabhu disse: “Quem quer que
encontres, fala-lhe de Krsna e, dessa maneira, salva toda a
gente”. Todos se encontram sob a influéncia da mortalidade
eterna. Este é o tinico caminho relevante a esta sua condigio.
Todos os demais assuntos sio irrelevantes.

Presas da Morte

Todo o mundo cotre rumo as presas da morte. Esse é o
resumo de todas as noticias deste mundo. E a tnica noticia.
A cada segundo que passa, todo o mundo penetra nas presas
da morte. Esse é o verdadeiro problema, e nada mais. Em
suma, esse é todo o problema: que a cada segundo, cada

* Fala a discipulos de A.C. Bhaktivedanta Swami Mahar3j
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dtomo daqui penetra nas presas da morte. Este é o grande e
tinico perigo no mundo. Por conseguinte, todos os outros
temas sio irrelevantes face ao verdadeiro problema da vida.
Tratem de ajudd-los para que evitem entrar nas presas da
morte. Este ¢ o tinico problema que existe o mundo.

V3o e contem a todos sobre Krsna. Em qualquer coisa que
fagam, induzam-nos a falar sobre Krsna, Krsna, Krsna.
Salvem-se a si mesmos e preparem-se para a meta mais
elevada. Cada vez que encontrarem alguém, onde quer que
seja, falem-lhe somente de Krsna. Todos os outros temas
sdo irrelevantes e redundantes.

Mahiprabhu diz: “Este é meu mandamento. Nio pensem
que se fizerem isso e assumirem a posigio de guru se
esquecerdo de sua prépria posi¢io comum, e quando as
pessoas vierem oferecer-lhes honrarias e se sentirio orgulhosos
eirdo ao inferno. Nio, nio e nio. Eu lhes ordeno: ‘Adiance!
O trabalho de alivio est4 af. Ndo podem permanecer inativos
e atuar como observadores. Portanto, digo-lhes: ‘Arrisquem-
se! Iniciem o trabalho de alivio.” Ordeno-lhes isto e assumirei
toda a responsabilidade. O mundo inteiro estd morrendo.
Por isso, sempre ¢ a cada segundo, a verdadeira necessidade
¢ krsna-katha. Vocés sé obterio Minha associagio se
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obedecerem as Minhas ordens e cumprirem o dever que lhes
encomendo. Af Me encontrario. Sua obediéncia 4s Minhas
ordens no desempenho do dever é o que lhes imponho.”

Isso é razodvel ou ndo? Cada um de nés pode julgar. Qual
serd o trabalho de alivio que salvard aqueles que estdo neste
mundo da morte? O que serd que realmente ajudard as
pessoas? Nio serd vesti-las nem alimentd-las, nem qualquer
outra coisa do estilo. Todo mundo estd morrendo.

Uma vez, enquanto me encontrava no Templo de Madras,
alguém veio e me censurou, dizendo: “Oh, vocés somente
falam de Krsna e as pessoas morrem por falta de alimentos.
Isso nao lhes importa?” Eu repliquei: “N3o.” Entdo ele me
disse: “A missio Ramakrishna de fato executa um trabalho
de alfvio, alimentando muitos. Se um homem morre de fome,
como poderd escutd-lo? Onde encontrard quem o escute se
ele morre? Primeiro terd que conseguir fazer com que ele
viva alimentando-o bem, e apés poderd falar-lhe sobre
Krsna”.

Em seguida, cu lhe disse: “Suponhamos que haja uma crise
de fome e eu tenha alguns alimentos que distribuo entre
muira gente. Diante de mim hd uma grande multidio. Se,
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enquanto reparto os alimentos, alguma pessoa da multidio
se vai, que devo fazer? Devo continuar distribuindo os
alimentos ou correr atrds dele?” Ele respondeu: “Vocé deve
repartir os alimentos. Isso seria natural.” Entdo, disse-the:
“A multiddo estd sempre pronta para ouvir-me falar de Krsna.
Por que haveria de perder meu tempo correndo atrds de um
homem? Vem ranta gente escutar-me falar de Krsna, que
nao posso atender a todos. Por que haveria de deter a
distribuigio do néctar e correr para pegd-lo? Seria um inrento
absurdo.”

Estamos interessados em ajudar as pessoas pela distribuicio
de krsna-katha, e ndo prestamos atengio aos chamados
perigos. Todos precisam dessa orientagio. Vocés devem
ocupar-se exclusivamente em krsna-katha. Prossigam falando
de Krsna e continuem com essa vibragao. Quando Sri
Chaitanya Mahaprabhu se dirigia de Puri a Vrndavana pelo
atalho da selva, os clefantes, os cervos e os tigres cantavam
todos, “Krsna, Krsna!” e dangavam. Como? Seu krsna-kathi
criava uma vibragio tdo refinada que penetrava nos ouvidos
dos tigres, dos cervos e dos elefantes, despertando seus
coragoes. Todos comegavam a dancar e cantar “Krsna,
Krsna!”. A vibracio do nome de Krsna nos libios de
Mahiaprabhu era tio bela e tinha tanta forga que o som
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penetrou nos animais e despertou em seus coragbes o plano
mais interno, que estava coberto pelo corpe de elefante ou
de tigre. Como a eletricidade, a mais refinada corrente do
santo nome de Krsna penetrou nos coragdes de todos os
animais, esuas almas despertaram. E quando isso aconteceu,
eles comegaram a cantar, “Krsna, Krsna!”

O meio ambiente estd repleto de animagdo por toda parte.
E, tal como o raio de luz que penetra a escuridio, a vibragao
de krsna-katha tocard as cordas da alma e criard nela uma
inspiracdo rumo 4 consciéncia de Krsna. Nio temos nenhum
outro dever, nem outra tarefa. Bhaktivedanta Swami
Prabhupad levou a consciéncia de Krsna aos quatro cantos
do mundo. O fato de que todos vocés tenham vindo aqui
deve-se i seriedade dele. Ele partiu para o mundo superior,
e, portanto, em seu nome, continuamos com este tipo de
compromisso.






Capitulo Sete

O Mestre Espiritual Iniciador

O mestre espiritual sempre realiza sua fungo situado na
plataforma do devoto intermedidrio, descenda ele da posigio
de devoto de primeira classe para realizar o trabalho de guru,
ou realize o trabalho como um auténtico devoto
intermedidrio. Uma vez que o trabalho de guru é realizado
a partir do estdgio intermedidrio, é o dever do madhyama
adhikari iniciar discipulos.

Existem trés tipos de mestres espirituais. O guru de primeira
classe estende um pé do mundo espiritual para dentro do
mundo material e conduz as almas de ¢4 parald. O guru no
estdgio intermedidrio estd situado aqui, mas estende um pé
para o mundo espiritual e conduz as almas parald. O guru
de classe inferior tem ambos os pés aqui, mas enxerga
claramente o plano superior, e estd se esforcando por levar as
almas deste para aquele plano. Desse modo, podemos obter
uma concepgao aproximada dos trés tipos de gurus. Nio se
trata de trés niveis de vaispavas, mas trés niveis de guru. O
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devoto de primeira classe assume a posicio de um devoto
intermedidrio quando descende para atuar o papel do
acharya, aquele que ensina pelo exemplo. Ele tem uma perna
no mundo espiritual e, pela ordem de Krsna, estende a outra
perna para este mundo material a fim de realizar o dever de
acharya. O guru que tem uma pernaaqui no mundo material
e estende a outra para o mundo espiritual ¢ madhyama-
adhikari, ou devoto intermedidrio. Ele também execura o
dever de acharya. O acharya de tipo inferior tem ambas as
pernas aqui no mundo material, mas sua visao dirige-se ao
mundo mundo espiritual. Ele também pode realizar o
trabalho de um ichirya. FEssas formam a gradagdo de
acharyas, diferente das vdrias etapas vaisnavas. Isso é
mencionado no Srimad-Bhagavatam (11.2.45-47):

Trés Tipos de Devotos

archayam eva haraye, ptijam yah $raddhayehate
na tad-bhaktesu chinyesu, sa bhaktah prakrrtah smytah

“Um devoto que serve fielmente a Deidade, mas ndo respeita
de modo apropriado os vaisnavas ou as pessoas em geral é
chamado de devoto materialista, e é considerado como
estando situado na posigio inferior do servigo devocional.”
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Este é o vaisnava de classe inferior. Também ¢é apresentado
o devoto de segunda classe:

i$vare tad-adhinegu, baliSesu dvisatsu cha
prema-maitri-kypopeksa, yah karoti ssa madhyamah

“O devoto na etapa intermedidria do servi¢o devocional
recebe o nome de madhyama-adhikari. Ele ama a Suprema
Personalidade de Deus, é um amigo sincero de todos os
devotos do Senhor, ¢ misericordioso com o inocente e faz
caso omisso do invejoso.” De acordo com o Srimad-
Bhagavatam a etapa mais elevada do vaisnavismo se descreve
como segue:

sarva bhiitesu yah pasyed, bhagavad bhavam 3tmanah
bhiitani b vaty atmany, esab  vatottamah

“O devoto de primeira classe vé Krsna em tudo e todas as
coisas em Krsna.” Estes sdo os trés ripos de devotos.
$r1 Chaitanya Mahaprabhu explica estas trés etapas dos
devotos que cantam o santo nome de Krsna. Aquele que
escutou ou pronunciou o santo nome do Senhor ainda que
uma sé vez, pode ser considerado um devoto de terceira classe.
Aquele que sempre canta o nome com ¢ é um devoro de
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classe intermedidria. E o devoto de primeira classe é tio
poderoso, que todo aquele que o vé se sentird inclinado a
cantar o santo nome de Krsna. Essa € a natureza do devoto
da classe mais elevada.

Pode ser que o devoto de segunda classe tenha algum vestigio
mundano, porém o despreza por completo e se dedica
plenamente 4 sua realizacdo espiritual. Ele estd
completamente absorto na vida espiritual. Sua atragio por
Deus estd presente, porém, ele nio escapou por completo da
influéncia de maya, ou ilusio. Ainda que débeis, seus esforcos
para ajudar os outros sio elogidveis. Nio se desprendeu por
completo de sua natureza mundana, porém vai
conquistando-a passo a passo. Ele alcangou a etapa que
precede sua total dissociacio deste mundo, e ao desprender-
se por completo, entra no mundo espiritual.

O devoto nedfito pode ir ao templo e oferecer sua adoragio,
seguindo estritamente as regulagdes das escrituras; porém,
tdo logo esteja fora do templo, pode fazer qualquer coisa.
Pode ndo observar um comportamento espiritual em suas
relagBes com os cutros, e os ditames das escrituras sé exercem
uma influéncia parcial sobre ele. E possivel que nio haja
nenhum principio espiritual em seu tratc com os demais.
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Por outro lado, o devoto de classe intermedidria aplica os
principios das escrituras em sua vida quotidiana. A partir do
ponto de vista das escrituras, ele reflete sobre quem deve ser
seu amigo, a que tipo de ocupagdo deverd dedicar-se para
ganhar seu sustento e como deverd selecionar suas amizades.

Luta Contra Maya

Quando a vida social de um devoto se vé influenciada e
controlada por seus principios espirituais, ele se transforma
em um devoto de segunda classe. Quando adota esse padrio
de vida, estd apto a ajudar os demais. Nio se verd aferado
por uma associagao estranha e desfavordvel. E posto que j4
tenha praticado este padrio de vida e esteja fixo nele, sabe
como tratar os outros e conservar sua vitalidade espiritual.
Como jd tem prdtica disso, poderd iniciar discipulos. Estd
qualificado a ajudar os outros, porque progrediu em seus
tratos com o meio ambiente externo. Poderd manter sua
posi¢ao, lutando contra os agentes de maya. Ele demonstrou
que estd firme em sua posico espiritual e que, portanto, pode-
se confiar nele, podendo ser investido com o poder de achirya.
Existe ainda outro ponto de vista nas escrituras reveladas,
onde se descrevem as qualificagdes de um devoro. Aquele
cuja fé, confianga e atengio repousam nos §astras, que observa
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cuidadosamente todas as regras, regulamentos e prdticas que
se encontram nas escrituras, cujos hdbitos e atividades sociais
estio matizados por sua fé em Deus, é um devoto de classe
intermedidria. E aquele que, em cada etapa, em qualquer
circunstincia, atua de acordo com sua fé em Krsna, é um
devoto de primeira classe. Sua fé em Krsna é seu guia
espiritual. Ndo importa em que circunstincias se encontre,
em corpo, mente e alma, em pensamento, palavras e obras,
de qualquer ponto de vista, ele faz tudo para o servigo a
Krsna. Ele é o mais excelso devoto de Krsna. Assim pois,
com base nesses diferentes pontos de vista, as escrituras
enunciaram os distintos estdgios de um devoto, um servo de

Krsna.
Como Ver o Guru

Discipulo: Deve o discipulo considerar que seu Gurudeva é
um uttama adhikari, no nivel mais elevado de servigo
devocional?

Srila Sridhar Mahiraj: Sim. E nio s6 deve ver seu Gurudeva
como um uttama adhikari, um devoto do nivel mais elevado,
como também o verd como delegado especial do préprio
Senhor, ou de Sua Poténcia Suprema: o verd sob a influéncia
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da poténcia interna (svarupa sakti), e como $ri Riipa Mafijari,
um enviado de Radharani. Desse modo, hi diferentes vises
de nosso mestre espiritual. A forma de ver nosso mestre
espiritual varia segundo nosso progresso gradual na
consciéncia de Krsna. Na etapa primdria do servigo
devocional pede-se a0 discipulo que veja o guru como o
préprio Krsna (saksid-dharitvena samasta Sastrair). Em
seguida, verd o guru como a poténcia de Krsna e, finalmente,
o verd como uma poténcia especifica de Krsna, de acordo
com sua exigéncia interna. Ele encontrard seu mestre situado
em uma modalidade devocional determinada, seja de
servidao, amizade, amor paterno ou amor conjugal. Esta
diferenciagao continuar4 até que a pessoa possa ver o préprio
Krsna, juntamente com a energia interna (svariipa $akti)
dentro de Krsna.

Dor de Cabega de Krsna

Discipulo: Alguns pensam que se precisa ser um devoto da
classe mais elevada, que desceu a este mundo para atuar na
plataforma intermedidria, com o fim de iniciar disc{pulos.
Eles nao aceitam que haja diferentes graus de gurus. Segundo
eles, uma pessoa s6 deve buscar e receber iniciagio de um
guru que esteja no nivel mais elevado.
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Srila Sridhar Mahirij: A principio eu também tinha essa
idéia. Porém, minha concep¢io mudou. Apés a partida de
Srila Bhaktisidhanta Prabhupiad, nio me atrevi a aceitar
discipulos em seguida; mas ocorreram trés incidentes que
me transformaram. Entio, comecei este trabalho com
humildade, modestamente. Qutro dia, um devoto me fez a
mesma pergunta e eu lhe narrei a histéria da dor de cabega
de Krsna. Talvez vocé conhega a histéria.

Certa vez, Krsna estava em Dvaraka e disse a Narada Muni
que padecia de severa dor de cabega, e que a cura seria a
poeira dos pés de Seus devotos. Nirada abordou todos os
devotos de Dvaraka, mas ninguém se atreveu a dar-lhe a
pocira de seus pés. Disseram: “Oh, isso ¢ impossivel! Nio
podemos fazé-lo. Nio queremos ir ao inferno.” Frustrado,
Narada regressou a Krsna. E Krsna disse: “Oh, estou sofrendo
terrivelmente! Conseguiste alguma poeira dos pés dos
devotos?” “Nio, Senhor. Ninguém quis dar-me a poeira de
seus pés.” Nirada sentia-se perplexo. Krsna disse-lhe: “Deves
tentar em Vrndavana.” Nirada, em seguida, confidenciou
tudo is gopis, e elas prontamente the entregaram a poeira de
seus pés, dizendo: “Krsna sofre muito? Precisa da poeira de
nossos pés? Por favor, toma o pd de nossos pés e leva-o
imediatamente.” Narada estava assombrado. “Que estd
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acontecendo?”, pensou, “Nenhum devoto ofereceria a Krsna
0 pé de Seus pés, porém estas pessoas o fazem.” Encdo disse:
« x . Aot I

‘Acaso nio sabeis qual a consequéncia de vossa agao?” As
gopis retrucaram: “Sim, o inferno eterno, porém issc nao
nos importa! Nossa dinica preocupagio é que nosso Senhor
sinta algum alivio.”

Este foi um dos pontos que veio 4 minha mente naquela
oportunidade. O outro foi o seguinte: Sri Chaitanya
Mahiaprabhu disse: amara ajfidya guru hafii tara ei desa.
“Ordeno que te convertas em guru e libertes a Terra.” Por
conseguinte, devemos pensar: “Sou falivel, porém estou
convencido de que meu guru deu-me algo extraordindrio,
vital e nectdreo. E ele pediu-me que o distribuisse aos outros.
Nio importa. Vou assumir este risco. Ele pediu-me e sou
seu servo. Ele cuidard de mim.” Com este espirito de ousadia
o discipulo enfrentar a responsabilidade, pensando: “Posso
ir ao inferno, porém devo cumprir as ordens de meu
Gurudeva. Posso morrer, porém tenho que executar a ordem
de meu comandante”. Deve-se abordar a tarefa com esse
espirito, mas se ele se desviar dessa conexio e for em
busca de sartisfazer algum propésito mundano para si mesmo,
estard perdido. Caso contrério, nada poder4 destrui-lo.
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Esse espirito interno deve ser preservado, e essa é a verdadeira
qualificagio de um discipulo. “Sim, estou disposto a morrer
para cumprir a ordem de meu Gurudeva. Sinto que isto ¢
néctar e devo distribui-lo a outros para salvi-los.”

O Mantra Secreto de Ramanuja

No caso de Ramaniija, vemos outro exemplo desse espirito
de risco. Havia um alwar, um guru do Sul da India, que
possufa o mais elevado tipo de mantra. Ramanuja queria
receber esse mantra. O alwar disse a Ramanija: “Dd-lo-ei se
nio o revelares a ninguém.” Rimaniija acedeu, e com essa
promessa, aproximou-se dele e recebeu o mantra. Jd fora
anunciado ao publico que Ramantja receberia o mantra, e
muita gente se aglomerava do lado de fora e aguardava.
Ouviram dizer que Ramaniija aceitou a condigio e que
recebeu o mantra do guru. T30 logo Ramanija saiu, a
multidio que o aguardava impaciente comegou a
perguntar-lhe: “Que tipo de mantra ele te deu? Qual ¢ esse
mantra? Acaso seria do nfvel mais elevado e ird liberar a todos
nés?” “Sim.” “Entdo, qual é?” “Este é o mantra.”

Ramaniija o revelou e seu guru o repreendeu: “O que fizeste?
Nio sabes qual serd o resultado?” “Sim, sei: o inferno eterno;
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porém, seu mantra assim serd mais frutifero, pois todos eles
se salvario, ainda que eu possa ir a0 inferno.”

Sevocé puder assumir esse tipo de risco, seu guru o abengoard,
e vocé nio serd condenado. O discipulo deve assumir esse
tipo de risco, e isso somente A forca e com base nessa
inspiragio espiritual. Se assim o fizer, nunca serd condenado.
O olhar do Senhor se encontra ali. Deus estd ali. O guru estd
ali. S6 pode estar a salvo. Eles ndo o abandonario em meio
ao perigo, nem se deleitarfo, pensando que, “A pessoa que
estd levando a cabo nossas ordens vai a caminho do inferno”.
Poderiam eles tolerar algo semelhante? Nossos guardites estdo
vivos ou mortos?

Devemos ser tdo altruistas a ponto de pensar: “Poderia ir ao
inferno, contudo, devo pdr em prética a ordem de meu guru.
Desse modo, o trabalho poderd continuar através de mim.”
Esse tipe de convicgio no processo, no mantra, nos dard
forga para efetuar o trabalho de um ichirya. Se eu penso
que, “Esse remédio estd me ajudando, estou em processo de
cura e esse remédio estd me ajudando”, entio, ao ver um
caso similar, devo dar-lhe este mesmo remédio.

Jiva Goswami disse: jAana sathya virtha sathya. Se tenho
algum dirheiro e vejo que outra pessoa sofre por falta dele,

$ri Guru, Sua Graga

se me aferro fortemente ao meu dinheiro enquanto ela jaz
ali, jejuando, sem alimentos, serei responsdvel por seu
sofrimento. Similarmente, se possuo algum conhecimento,
se posso ajudar meu vizinho e ndo o fago, serei responsével.
Se nio o ajudar, incorro em uma ofensa contra a sociedade.

Em cerra oportunidade, perguntei 2 um médico: “Vocé
conhece perfeitamente a enfermidade? Se ndo, como se arrisca
a tratar um paciente? Vocé possui um conhecimento
deficiente. Vocé nio conhece seu corpo completamente.
Submete-o a um tratamento e se equivoca.” O médico se
deu por vencido, mas, 3 minha mente veio a resposta: se
exigissemos de cada médico o conhecimento perfeito da
enfermidade, todo o mérodo de tratamento desapareceria.
Sé porque eles tém um conhecimento parcial, e ndo se pode
encontrar ninguém com pleno conhecimento, deveria ser
abolido o processo de cura? Isto nio é possivel. Portanto,
como ocorre em todas as culturas, deve-se ajudar os outros
com boa fé.

Com boa f¢é, com qualquer conhecimento que tenhamos,
devemos ajudar sinceramente os demais. Com esse espirito
uma pessoa poderd empreender o trabalhe de um acharya:
do contrdrio, serd censurado. Nio obstante, devemos ser
cuidadosos. E onde quer que encontremos um guru de
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qualidade superior, devemos ajudar os outros para que o
aceitem. Nao devemos ser transgressores.

No Hari Bhakti Vilasa menciona-se que quando uma
personalidade mais elevada estd disponivel, aqueles que estdo
em um nivel inferior ndo devem se aventurar a aceitar
discipulos. Suponhamos que um agricultor tenha uma terra
muito fértil e dois tipos de semente. A boa semente deverd
ser plantada primeiro. Se a melhor semente ndo estiver
disponivel, poder-se-4 plantar as sementes ordindrias. Para o
beneficio da colheita, deve-se dar a primeira oportunidade 2
melhor semente.

Se somos desapegados, se somos puros de coragio, se somos
generosos, sempre devemos plantar a melhor semente
primeiro, e a semente de qualidade inferior deverd ser posta
de lado. Assim, quando em um circulo determinado tem-se
acesso a um guru de classe mais elevada, o guru de nivel
inferior nio deve interferir.

Mais Baixo Entre os Mais Baixos

Discipulo: J4 que um devoto sempre se considera o mais
baixo, ele desejard levar os demais a um guru mais elevado.
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Srila Sridhar Maharaj: O grau de devogio por Krsna nos
levard ao ponto de pensar “Nio sou nada. Sou o mais baixo
entre os baixos”. Ndo obstante, quando surgir a inspiragio
de atuar como guru, a necessidade de ensinar chegard a nés
através da ordem de Krsna. “Tens de fazé-lo.” Nesse caso, ¢
Krsna quem quer fazé-lo. E seu fluxo. Chaitanya
Mahiaprabhu disse: “Sanatana, a graga de Krsna flui a d
através de Mim. Estd passando através de Mim, porém nio
compreendo todas estas palavras.” Eu sinto algo semelhante.
Estou cumprindo as instrugdes de meu acharya. Ainda que
seja to baixo, aceitei esse dever tal como ordenou-me meu
acharya. Com essa necessidade interna, uma pessoa poderd
realizar o trabalho de acharya.

Nio ¢ somente algo externo, mas também interno. O acharya
nos pediu: “Continuem a pregago. Vocés estdo qualificados.
Se ndo o fizerem, por que entdo a entreguei a vocés? Deverdo
difundir essa mensagem da mesma forma que eu fiz.” Se
alguém sente este impulso sincero em seu coragio deverd
realizar este trabatho. Se no servirmos 2 sociedade, com tudo
aquilo que dela recebemos, seremos responsdveis ante nosso
guru ¢ ele nos repreenderd, dizendo: “Vocé tomou tanta
energia de mim e agora a conserva para si? Deve liberd-la
para ajudar os demais.” Se alguém recebe este tipo de
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inspiragio deverd tentar cumprir essa ordem. Ainda assim
haverd dificuldades. Converter-se em guru, alcancar a posigdo
de guru e o respeito que se dispensa a um guru ¢ uma coisa.
Executar a tarefa, é outra. A sinceridade € necessiria. Claro
que é dificil, ndo hd davida. Se alguém fracassa estard perdido,
e os outros também estardo. Por conseguinte, devemos ser
cuidadosos com o que recebemos de nosso gury, e também
verificar se estamos aptos a desempenhar essa missio, se
estamos qualificados para fazer bem aos demais.

A Armadilba para Prender o Guru

Discipulo: Pode-se oferecer orientagio espiritual sem dar
iniciagao. Pode-se explicar aos outros o que se ouviu dos
ldbios do mestre espiritual. Portanto, que necessidade h4 de
dar iniciacao?

Srila Sridhar Maharaj: Essa também é uma armadilha para
prender o guru. Vocé transmite instrugoes a outros sobre a
vida espiritual e aqueles que a recebem dirdo: “Nao posso
aproximar-me de ninguém mais. S6 posso aceitar o que
escuter do senhor. Nio posso admitir como meu guru
ninguém além do senhor.”
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Discipulo: Entretanto, pode-se dizer: “Se me aceita, entio
digo que aceite a ele.”

Srila Sridhar Maharaj: Se ele o sentir sinceramente, poderi
dizer: “Se vocé tem verdadeira fé em mim, digo-lhe que v4
até aquele cavalheiro”. Alguém pode dizer isto se realmente
cré que outra pessoa ¢ superior. Porém, se nota que o acharya
titular da sociedade estd caindo, pensard: “Como posso
aconsethar este cavalheiro sincero que estabelega uma conexio
com ele?” Neste momento, ele terd que descer e assumir a
responsabilidade de continuar a obra de seu guru. Tudo
depende da realizagdo ser sincera.



Capitulo Oito

Separagio de Sri Guru

Sua Divina Graga A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupad
aconselhou a seus discipulos maiores que, se surgisse a
necessidade de consultar uma auroridade espiritual superior
depois de seu desaparecimento, deveriam consultar seu irmao
espiritual maior, Srila Sridhar Maharaj. Em mais de uma
oportunidade disse: “Considero Stila Sridhar Mahiraj como
meu siksa-guru, ou mestre espiritual instrutor. O que dizer
entio dos beneficios que outros derivariam de sua
associagio?!” Pouco depois de seu desaparecimento, seus
discipulos maiores se aproximaram de Srila Sridhar Maharaj
e pediram seu conselho sobre como dirigir a Sociedade
Internacional para a Consciéncia de Krspa. Segue-se um
resumo de suas conversas.

Discipulo: Depois da partida de nosso amado mestre
espiritual, viemos aqui oferecer-lhe nossos respeitos e escutar
seu muito apreciado conselho sobre certos assuntos,
esperando sua benevoléncia.
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$rila $ridhar Maharaj: No $astra menciona-se o
desaparecimento do mestre espiritual com este exemplo: o
discipulo ¢ como uma l6tus. O mestre espiritual é como a
4gua que cerca a 16tus, exatamente como em um lago ou em
um tanque. A posigao de seu Gurudeva é semelhante 4 dgua,
e Krsna é como o sol. Enquanto a létus flutuar na dgua, o sol
a nutrird; porém, se a 4gua desaparecer, esse mesmo sol a
queimard. Sem a 4gua, o sol de Krsna queimard a 16tus. Sem
a ajuda do guru, o discipulo nio se encontra em parte alguma.

Sem o Guru Tudo é Vazio

Raghunath Diasa Goswami disse: “Na auséncia de meu
Gurudeva, a colina de Govardhana, a representagio de Krsna
Mesmo, parece-me uma enorme serpente que vem me
devorar. E Radha-kunda, o divino lugar mais sagrado paraa
Gaudiya-sampradaya, assemelha-se 4 boca de um tigre que
vem despedagar-me. Eles causam-me tanta ansiedade na
auséncia de meu Gurudeva, meu guardido espiritual mais
querido e excelso. Meu Gurudeva, que me dispensa o afeto
mais intenso ndo estd mais aqui? Como ¢ possivel? Tudo
estd vazio. Tudo se desvaneceu com sua parrida”. Esse
profundo sentimento de separagio chegard ao coragio do
discipulo sincero.
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Em certa ocasido, um de seus devotos disse em uma
conferéncia que a separagdo é a mais elevada das realizacoes.
Senti-me muito feliz de escutar de seus libios que a separagio
(vipralambha) ¢ a conquista mais elevada. Sem separagio,
nada pode vir a nés. A expectativa de encontrarmos Krsna se
apresentard diante de ndés como vipralambha. Portanto
vipralambha ¢ o mais auspicioso na consciéncia de Krsna.
E nessa separagio também podemos obter a conexio com
Krsna. Por conseguinte, vipralambha ¢ a posi¢io mais segura
e destemida. Se pudermos permanecer firmes e conservar a
lembranga de Gurudeva em sua separagio, teremos passado
pela prova mais elevada.

Discipule: Durante sua vida, nosso mestre espiritual
(Bhakrivedanta Swami Prabhupad) era considerado por nés
como a autoridade absoluta acima de todos, incluindo nossa
junta dirigente. Como devemos entender a posicio dos novos
mestres espirituais e as relagées deles com seus irmios
espirituais e discipulos?

$rila Sridhar Maharaj: A posigio do acharya, com relagio a
seus discipulos, deve ser absoluta. Ele terd autoridade absoluta
sobre seus discfpulos. Entretanto, deve ser cuidadoso para
que essa autoridade nio o torne louco. A autoridade ¢ uma
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forma de pratistha, ou seja, nome e fama. Também existe
outra tendéncia. Quando um guru entra em contato com
vatsalya-rasa, ou a modalidade de tutela sobre os discipulos,
diminuem suas relagoes amistosas com seus irméos cspirituais,
surge uma discriminago especial e ele sente-se atraido a uma
relagdo reservada com seus discipulos, tratando com
indiferenga as relagbes com seus irmaos espirituais. No h4
divida de que esta tendéncia surgird, e ¢ dificil manter um
equilibrio. Portanto, descuida-se dos irmios e presta-se mais
atengdo aos filhos. Desta maneira, o guru se parcializa.
Quando ele se encontra em estreita associagio com seus
discipulos, tem liberdade e a oporrunidade de manifestar
uma autoridade absoluta. Nessa posi¢ao, é muito dificil
conservar a pureza. Devido a essa tentagio, existe a

possibilidade de que caia da plaraforma de achiarya.
Guru é Tudo

Aurocracia e democracia nio se casam bem. Nosso sistema ¢
autocrdtico. O guru € tudo. Nossa submissio ao guru é
incondicional. Se um discipulo vé que os poderes do guru
s3o0 restritos por outros vaisnavas, criar-se-4 uma grande
confusio em sua mente, uma confusio na fé absoluta em
seu guru. E aqui que a concepgio do Supremo como Krsna
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vem nos aliviar. Aquele a quem consideramos Supremo,
Krsna, estd apanhando de mie Yasoda. Ele carrega o calgado
de Nanda sobre Sua cabega e é a Suprema Personalidade de
Deus. Dessa maneira, podemos ajustar todas as coisas. Tanto
a fé absoluta quanto a posigio relativa daquele que nio ¢
absoluto devem se harmonizar.

Deve-se reconhecer o guru mediante um jufzo imparcial.
‘Todos pensam que sua mae ¢ a mais afetuosa. Porém, quando
se faz uma comparagio entre duas mies, para ver qual ¢ a
mais amorosa, deve-se aplicar um critério imparcial. Isso
recebe o nome de tatastha-vichara: uma comparagio
imparcial das consideragtes relativas e absolutas. Ao pesar as
duas, o cdlculo absoluto terd mais valor.

A posigio do acharya é muito complexa. E muito dificil
submeter um icharya as regras. Como vocés véem, essa é
nossa experiéncia prética. Por favor, escutem e observem isto.
A posigio do achiarya ¢ algo relativo e também o ¢ a posicao
do discipulo, como também a relagio de mie e filho, pai e
filho, esposo e esposa. Ainda que, para seus irmaos espirituais,
um guru seja visto em uma posicao relativa, para seu discipulo
o guru € absoluto. Portanto, é muito dificil o ajuste entre o
relativo e o absoluto. Esse é um problema eterno. Também
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no krsna-lila hd antagonismo entre madhurya-rasa e vatsalya-
rasa: contudo, quando se chega 2 considerago absoluta,
ambas as rasas devem ser incluidas.

Guru: Mais que Deus

Para o discipulo a posigio de seu guru é suprema, ainda mais
que a de Deus. Isto ¢ dito nas escrituras. O guru estd mais
préximo e é mais querido por n6s do que Deus Mesmo.
Deus tem muitas coisas com que Se ocupar, porém o guru
s6 se preocupa com meu bem-estar. Para o discipulo, a
posigao do guru é mais proveitosa que a de Deus. Se vocés
desejam que haja em sua sociedade um crescimento natural
no respeito do discipulo pelo guru e pela Verdade Absoluta,
devem fazer as previsoes necessdrias em suas leis, caso desejem
que essas perdurem.

A lei ndo ¢ tudo. A lei de sua sociedade deverd ajustar-se de
maneira que nutra o sentimento divino. De outro modo,
n3o seria lei. A lei deve promover a fé. A jurisdigio do $astra
¢ limitada. Seu tinico propésito é promover o amor, ¢ quando
o amor chegar, serd espontineo. O trabalho natural e
harmonioso s6 ¢ possivel no campo do amor. Srila Ripa
Goswami diz que vaidhi-bhakti, a devogio sob a guia de
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$astra, ou regras e regulagbes, s6 é proveitosa até certo ponto.
Ela ajuda o despertar interno de amor e afeto, ¢ logo se retira.
A lei se retirard para dar lugar A corrente espontinea do amor.
A lei é necessdria especialmente nas etapas inferiores, porém
deve deixar espago para o livre movimento na relagio. A
liberdade é o que hd de mais excelso.

O servigo espontineco é raga-marga, e isso é servigo
propriamente dito, ndo o servico regulado, restringido e
imposto pelas leis. Isso nio é servico. Nossa meta é
Vrndavana. Portanto, queremos o servigo espontineo. Sem
liberdade, o servigo nio tem nenhum valor. O trabalho
forcado nio é trabalho. Precisa-se de um trabalho por amor.
Isso é o que todos buscamos. Essencialmente, devemos pensar
que nio buscamos somente as leis, mas aquilo para que elas
foram criadas. Estamos em busca do objetivo mais elevado
da vida: 0 amor divino. As leis deverao promover esta meta.
Com este sentimento devemos prosseguir. Os recém-
chegados vem com sua fé, e devemos estimuld-la e acomodé-
la, para que a fé de uma pessoa nio perturbe a outra.

Messias da Fé Livre

Nenhuma lei deve limitar ou controlar o acharya, porque o
sraddha (f¢) do discipulo desapareceria ¢ tudo seria um
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aparato mecanizado. Mais ainda, tudo ficaria reduzido a
matéria. Somos messias do desenvolvimento da fé interna e
livre no Senhor. A fé deve ser fomentada. Este tipo de
trepadeira deverd ser plantada no jardim do coragio, e terd
que ser regada e alimentada. Nio se deve perder a
caracterfstica intrinseca da fé devido 2s infrages ou a pressao
excessiva das leis e das regulagdes. A corrente espontinea do
coragao deverd ser preservada.

O movimento de $ri Chaitanya Mahaprabhu é mais do
coragio do que do intelecto. Devemos ter isso sempre em
conrta. O intelecto nio deve obstruir o fluxo espontineo do
coragio. Temos que recordd-lo sempre. O amor e a fé livres
constituem um bem tnico e valioso. Por eles, saimos de
nossos lares para unir-nos 2 missdo. Essa pureza de propésito
sempre deverd preservar-se intacta. Naturalmente que ¢
necessaria alguma ajuda das leis e regulamentos, porém nio
a ponto de impedir o crescimento de nossa vitalidade.
Devemos promover a vitalidade. O espirito verdadeiro, o
propdsito verdadeiro da missdo, deve ser o mais importante.
E ¢ necessdrio que sejam indulgentes em suas relagdes.

Usa-se dizer: devo extrair o dente porque ele cortou a lingua?
Vocés formam uma organizagio. Sua atitude no deve chegar
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ao ponto em que se esquece o perdio que o amor outorga.
O amor realizard mais conquistas do que a lei. Que
necessidade hd de tanta formalidade e distingdo se, em dltima
instancia, somos todos servos do Senhor?

O acharya enfrenta dois perigos. O primeiro é a parcialidade,
e parcialidade quer dizer completa liberdade com seus
discipulos. Essa relagio também ¢ mais atrativa para ele. O
segundo perigo é o desvio. Ambos, parcialidade e desvio,
podem ocasionar a queda do acharya. Esses sao os dois
inimigos de um achirya, ¢ aquele que assume essa posigio
deverd ser especialmente cuidadoso com eles. A posigao de
acharya é perigosa. Estd cheia de tentagbes. Por conseguinte,
¢ indispensivel que o acharya sinta um forte, sincero e
inquebrantdvel desejo pelas aspiragbes mais elevadas da
consciéncia de Krsna. Do contririo, ndo poderia manter sua
posigao e cairia. Ele se converteu em amo e senhor, e poderia
pensar: “Sou o dono de tudo isto”. E 0 monarca de um circulo
particular, e a monarquia pode produzir a loucura. E uma
grande tentagio.

Se uma pessoa nao estiver plenamente consciente desse fato,
nio seri capaz de manter sua posigdo. Para alguém que possui
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soberania sobre homens e dinheiro ¢ sumamente dificil
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manter-se na posi¢io de servo. O ego da superioridade, que
geralmente se encontra presente em todos nds, vem atacar o
guru. E no final nos encontramos vagando na terra da
exploragio. Portanto devemos permanecer alertas,
examinando-nos através da auto-andlise. O sintoma geral de
satde ¢ que quanto mais nos clevamos, mais devemos pensar:
“Estou descendo”. Esse método indireto de apreciacio
poderia ser aplicado para medir nosso avango interno.
Externamente, podemos manter uma posigdo superior,
porém, internamente ¢ em cada momento, devemos pensar:
“0) meu Senhor, estou muito necessitado! Seja mais
misericordioso comigo. Nio posso manter minha posigao.”

Dinheiro, Mulheres e Fama

E uma grande desgraga que um guru vaisnava se desvie da
linha. Ndo ¢ muito frequente, porém, as vezes, pode
acontecer. Os sintomas de desvio geralmente caem dentro
de trés categorias diferentes: kanaka, kamini e pratistha -
dinheiro, mulheres e reputagio. Em primeiro lugar, um guru
perde a atragio por seu préprio guru e pelo §astra-upadesa, o
conselho do $astra. Logo, gradualmente, vai desaparecendo
nele aquilo que proclamara previamente: o que citava das
escrituras e das palavras de seu guru. Sua atragao por aquilo
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que ¢é superior se desvanece. Isso € pratistha, prestigio.
Kanaka, kamini, pratischa: dinheiro, mulheres e nome, fama.
Essas sdo as trés provas que se deve fazer em toda a parte
para determinar se alguém ¢ um sadhu ou nio, e em que
nivel se encontra. A primeira atitude ¢ que ele se desvia das
instrugdes de seus gurus superiores. Isso é pratistha, orgulho,
e deve ser detectado.

Mais adiante, ele sentird maior inclina¢io a acumular
dinheiro do que a gastd-lo. Pode-se arrecadar dinheiro, porém
este deverd ser distribuido para o servico da sampradaya, para
o servico aos vaisnavas. A tendéncia de acumular dinheiro é
o segundo indicio de seu desvio. O terceiro é a atragio pelas
mulheres. Obviamente uma pessoa pode entrar em contato
com dinheiro, com as mulheres e tammbém com a honra que
fhe dispensam seus discipulos. Isso também ¢ necessdrio,
porém sempre voltado ao objetivo divino, A meta divina, ¢
nio para st mesmo. Todavia, se podemos detectar que alguém
utiliza todas essas coisas para seu interesse pessoal, e ndo para
a causa da sampradaya, entdo devemos ser cautelosos.

A principio poderfamos passar por cima de alguns problemas
ocasionais. Poderfamos ignorar alguns casos destes tipos de
desvios; contudo, se nos damos conta de que se tornam mais
frequentes, devemos estudar a situagao detidamente ¢ levd-
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la ao conhecimento de pessoas que se encontram em posigio
semelhante 4 nossa. Depois de consultd-los, podemos levar
o problema s autoridades superiores e traté-lo com outros
acharyas em que confiemos. Se descobrimos que aquilo, que
a principio nos parecia insignificante, ¢ real, prejudicial e de
grande magnitude, e vemos que nosso mestre espiritual estd
caindo, devemos tomar medidas para salvar-nos. Devemos
tentar dar os passos necessdrios para salvar-nos dessa
contaminagio epidémica. Devemos procurar salvar-nos e
também tentar salvar outros que possam cair presas da mesma
exploragio de que fomos vitimas. Isso deve ser feito com
toda sinceridade. Nos astras menciona-se essa possibilidade
¢ muitos exemplos prdticos. Portanto, no devemos avangar
sonolentos. Devemos ir adiante com nossos olhos sempre
abertos.

Abandonando os Gurus Falsos

Discipulo: Se o guru iniciador cai do caminho, o que deve
fazer o discipulo?

Srila Sridhar Mahiraj: Ele pode refugiar-se novamente no
santo nome de Krsna e esperar algum tempo. Se, a principio,
o guru foi um discipulo sincero de seu mestre espiritual, e
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agora seu guru o abandona por consequéncia de algumas
ofensas, pode ser que saia do bom caminho por algum tempo.

Assim, no Mahibharata (Udyogaparva 179.25) se diz:

guror api avaliptasya, karyakaryam ajanatah
utpatha-prathipannasya, parityago vidhiyate

“O guru que ignora o que se deve fazer e 0 que nio se deve
fazer, que deixou o caminho do servigo devocional, deverd
ser abandonado.” Isso encontramos nas declaragoes de
Bhisina, no Mahabharata. Bhisma é um dos doze mahajanas,
e isto ¢ o que declara a seu astra-guru, Paragurama.

Jiva Goswami diz que, se um guru se desencaminha, deve
ser abandonado; porém, podem haver circunstincias nas
quais, pelo inconcebivel desejo de Krsna, o guru se desvie
por algum tempo e logo regresse. Nesse caso, o discipulo
deverd esperar algum tempo. E um infortdinio para o
discipulo que isso acontega. Vocé observard que esse tema
foi tratado em detalhes no Hariniama-chintdmani de Srila
Bhaktivinod Thakur. Se um filho abandona o lar e
desobedece a seu pai, o pai pode tornar-se indiferente a ele,
pode exclui-lo de seu testamento. Nio obstante, se, depois
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de algum tempo, o filho regressa e volta a ser obediente,
poderd recobrar sua heranga. De forma similar, um mestre
espiritual poderd desobedecer a seu guru, e este ser indiferente
a ele durante algum tempo; porém, se o discipulo voltar ao
caminho correto, nio serd deserdado. Isso se explica no
Bhagavad-gita (api chet suduracharo). Portanto, nio
devemos atuar precipitadamente nestes casos desaforcunados,
devemos esperar e observar. Tudo deve ser feito de maneira
judiciosa.

Na tentativa de compreender a relagio entre o guru e seu
irmao espiritual, e entre o guru e seu discipulo, encontramos
graus de sentimentos muitos sutis. Assim como Krsna € visto
de distintas maneiras pelas diferentes pessoas presentes
quando Ele entra na arena de Karnsa, similarmente, os
discipulos terio uma visio de seu guru e seus irmaos
espirituais terdo outra, bem como uma disposigao distinta.
Os discipulos de um guru genuino o verdo junto a Krsna,
contudo, pode ser que seus irmaos espirituais no o vejam
assim. Em madhurya-rasa vé-se Krsna de uma maneira e,
em varsalya-rasa, mie Yasoda o vé de uma maneira diferentce.
Os servos o véem de uma forma e os rsis, como Gargamuni,
o verdo de forma distinta. Ver-se-d Krsna como Ele quiser
mostrar-Se.
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Vocé pode ver o guru i sua maneira, porém, ainda assim,
terd que se comportar de ral forma a nio perturbar a fé do
recém-chegado. Os recém-chegados devem sempre ser
encorajados, porque é muito dificil para a alma decatda reunir
sua fé e seu respeito para oferecé-los ao guru. Devemos
preocupar-nos para que eles desenvolvam o maior respeito e
o oferecam a0 guru. Por outro lado, eu posso ter meu préprio
critério sobre meu irmio espiritual e fomentd-lo em meu
coragdo. Até onde for possivel, devo tentar nio perturbar
seus discipulos. Se, desaforcunadamente, um acharya cai e
demonstra carecer da capacidade necessiria, € se isso chegar
até certo nfvel, poderao ser tomadas algumas precaugses. E
possivel que tenhamos que tomar alguma atitude dolorosa.
Porém, que Deus nos livre dessa condigio desastrosa! Esse
deve ser nosso sentimento.

Por outro lado, a posigio deverd ser respeitada ranto quanto
possivel. A consideragio relativa ¢ a consideracio absolura
seguem paralelas. Os discipulos devem ser animados,
principalmente, através da consideragio absoluta. E os irmaos
espirituais se sentirdo mais inclinados 4 consideragao relativa.
De qualquer forma, estes nao devem perturbar os recém-
chegados em sua posigio preliminar. Ainda que vocé pense
que a pessoa que exerce a fun¢do de acharya é menos
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qualificada (adhikara) que vocé, ainda assim deverd dispensar-
lhe formalmente uma honra especial, pelo fato de ocupar
essa posi¢ao. Pode ser que o filho seja um juiz e o pai seja o
advogado. Nio obstante, o pai deverd dispensar respeito ao
filho. Deverd mostrar respeito pela posi¢io de juiz. De
maneira semelhante, devem ser feitos arranjos similares na
missao. Quando estiverem a sés, o acharya e seu irmio
espiritual que ndo é achirya poderdo relacionar-se livremente.
Este poderd até dar-lhe um tapinha. Porém, quando estiverem
em publico, entre os discipulos do achirya, seu irmio
espiritual deverd observar aquele tipo de comportamento:
deverd manter uma condura respeitosa em piiblico para
preservar a paz da missio.

Vyasa... Poderia Nio Saber

Discipulo: Ainda que os discipulos devam considerar o guru
come absoluto ¢ no mais elevado nivel de realizagio espirirual,
como esse guru deve ver sua prépria posi¢io?

Srila Sridhar Maharaj: Sridhar Swami escreveu um
comentdrio sobre o Srimad-Bhagavatam. E um pouco
diferente dos comentdrios anteriores. Por isso, os eruditos,
especialmente os Sankaritas, negaram-se a aceitar esse
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comentdrio como universal e o puseram 4 prova. Deixaram
o comentdrio no templo de Visvanitha, o Senhor Siva, ¢
combinaram que se ele aceitasse o comentdrio eles também
o fariam. Entfo, o seguinte verso foi revelado desde o remplo
de Siva: aham vedmi suko vetti, vyaso vetti na vetti va. “F
muito dificil compreender o verdadeiro propésito do Srimad-
Bhagavatam.” O Senhor Siva disse: “Eu conhego o verdadeiro
prop6sito do Srimad-Bhagavatam. Sukadeva, o filho
discipulo de Vyasadeva, conhece-o perfeitamente, e Srila
Vyasadeva, o autor do Bhigavatam, poderia ou nio saber o
significado.”

Enquanto transmitia ensinamentos a Sanatana Goswami,
Mahiprabhu disse-lhe: “Sanatana, por meu intermédio,
Krspa te mostrard Sua bondade. Estou falando como um
louco. Sinto que, através de Mim, muitas coisas fluem a ti,
porém, nio sei se Eu Mesmo as possuo.” Isto é possivel! E

.

maravilhoso! Ainda assim, o encontramos aqui. Nio ¢
irrazodvel, ainda que nio seja compreensivel.

Vejam vocés, quando estourou a Segunda Guerra Mundial,
o governo tinha um andncio muito popular na Praca
Dalhousie, em Calcutd. Haviam pintado um uniforme
militar na parede, e abaixo dele dizia-se: “Apenas vista este
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uniforme e ele mostrard o que vocé deve fazer.” Similarmente,
quando um homem sincero assume um cargo particular, de
alguma maneira descobrird quais sao os deveres inerentes ao
cargo. Ele é sincero e Deus o ajudard. Deus ajuda aqueles
que ajudam a si mesmos. Vocé ocupou o posto e este chegou-
lhe s6 por casualidade, porém existe um vinculo oculto. Se
vocé perseverar, a ajuda chegard. Ele ndo é um engano. Vocé
assumiu essa responsabilidade sinceramente, como fora
recomendado por seu mestre espiritual, e ele ndo ¢ um
enganador. Ele vird ajud4-lo, com todo o seu poder, dizendo:
“Faga isto. Estou ajudando-o. Estou por trds de vocé.” Isto
ocorrerd quando formos completamente sinceros.






Capitulo Nove

Nima Guru e Mantra Guru

Discipulo: Ouvi dizer que temos uma conexio eterna com o
mestre espiritual que nos inicia no cantar do mahi-mantra
Hare Krsna (harinama guru). H4 uma conexdo similar com
0 mantra guru?

Srila Sridhar Maharaj: Sim, podemos vé-la como similar,
porém hd uma leve diferenca.

Discipulo: Alguns devotos que receberam iniciagio harinama
de Srila Bhaktivedanta Swami Prabhupad, mais tarde
receberam iniciagdo no gayatri mantra de um de seus
discipulos. O senhor poderia explicar a diferenga entre as
duas iniciagbes e como deve um discipulo ver sua relagio
com dois mestres espirituais diferentes?

Srila Sridhar Maharaj: Deve-se dar maior importincia ao
nama-guru, ou o guru que nos inicia no canto do santo nome
de Krsna. E, em segundo lugar, ao guru que nos inicia no
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giyatri mantra. Devemos oferecer nossos respeitos ao diksa
guru, ou mestre espiricual iniciador, e logo aos demais
discipulos de Bhaktivedinta Swami Prabhupad. Primeiro
deve-se honrar a Prabhupad, que é 0 nima guru, o guru dos
gurus, depois se prestard honra ao diksa guru, e depois aos
demais, tendo todos em conta. Todos deverdo receber o
devido reconhecimento, de acordo com sua posigio.

Maritra: O Circulo Dentro do Circulo

Jiva Goswami escreveu que o nome de Krsna € o fator
principal no giyatri mantra. Hd também muitas outras
pa]avras no mantra, porém o nome ¢ o mais importante. Se
¢ retirado o nome de Krsna, sendo substitufdo por algum
outro nome, tudo se estraga. Esta ¢ a decisio de Jiva
Goswami. O santo nome de Krsna é tudo. O santo nome de
Krsna af estd no gayatri mantra, e muitas outras palavras se
expressam nele; porém, se é retirado o nome de Krsna, sendo
substitufdo pelo nome de Siva, tudo ird a Siva. O santo nome
¢ o fator de suprema importéncia.

O santo nome de Krsna ¢ tao importante, que inclusive o
gayatri mantra pode nio ser necessirio. Afirma-se: na cha
sat kriya, na dikse na cha purascharya manadilate mantrayam
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rasana spri hanarto sri krsna namarmaka. “Uma pessoa nio
precisa submeter-se a todos os processos purificatérios, ou
levar a cabo as seis ceriménias ritualisticas mencionadas nos
Vedas, para uma vida piedosa; nem sequer hd necessidade
de ser iniciado no gayatri mantra. Se alguém simplesmente
canta o santo nome de Krsna sem ofensas, tudo serd um
éxito.” O santo nome de Krsna é o mais importante. Pode
ser que o gayatri mantra nem seja necessario.

Aceitamos o mantra s6 para ajudar o nima-bhajana, a
adoragao do Santo Nome. De outra maneira, nio seria
absolutamente necessdrio. Esse ¢ o jufzo que se emitiu. O
nome, por si s6, pode fazer tudo por uma pessoa. E perfeito
e completo. O mantra nos ajuda a desfazer-nos de aparadhas,
ou ofensas, e de abhasa, ou conceitos confusos em nosso
bhijana. O mantra vem ajudar-nos até esse ponto.

Dd-se 0 exemplo de um circulo grande e de outro menor. O
santo nome de Krsna é o circulo maior ¢ se estende desde o
mais elevado até o mais baixo. O circulo do mantra é um
circulo menor, dentro do grande. O mantra nao pode chegar
até o ponto mais baixo. N2o obstante, o santo nome pode
estender-se até esse ponto. O mantra nos conduz is portas
da liberagao, e 0 nome leva-nos mais diante. Essa é a natureza
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de nossa conexio com o mantra € com o nome. O nome se
estende até a posi¢io mais baixa, até os chandalas e yavanas.
Todos podem receber o nome, porém nem todos sdo elegiveis
areceber o gayatri mantra. S6 se pode receber o mantra depois
que se obteve certo nivel de desenvolvimento, e a jurisdigao
do mantra terminard quando se obtiver a liberagao. No

Chaitanya-charitamrta (Adi 7.73) se diz:

krsna-mantra haite habe sathsara mochana

krsna nama haite pabe krsnera charana
“O gayatrri mantra de Krsna nos libera dos repetidos
nascimentos e mortes neste mundo. O santo nome de Krspa
nos outorga reftgio aos pés de létus de Krsna.” O gayatri
mantra nos ajuda a obter a liberagio, porém o nome
continuard no decorrer de todo o processo, do inferior ao
superior. Ao cantar o nome nio se faz nenhum pedido. E s6
uma louvagao. Nio devemos cantar com a idéia de que “eu
quero isto”. Simplesmente, devemos cantar o nome com
espontaneidade. Isso fomentard em nés a boa vontade.
Portanto, uma vez que a fun¢iao do mantra ¢ limitada
enquanto o nome ¢ de suma importincia, primeiro se
oferecerd honra ao nama guru e depois aos demais vaisnavas.



Nama Guru e Mantra Guru
Gurus que S30 Irmdos Espirituais

Discipulo: Como um devoto deverd considerar seu irmio
espiritual que lhe deu segunda iniciagio, como guru ou como
irmio espiritual?

Srila Sridhar Maharaj: E algo inconcebivel e simultaneamente
igual e diferente. Geralmente, esse irm3o espiritual serd visto
como guru, segundo o estdgio que o discipulo ocupe na
atualidade. Nio obstante, se o discipulo transcende essa
posicao e olha seu passado, entdo o verd mais como irmio
espiritual. Entretanto, em sua etapa atual, geralmente o verd
como guru ¢ no fundo o verd como irmio espiritual.

Discipulo: O senhor disse que o harinima continua apds a
liberagao. Sendo assim, o guru que outorga o gayatri mantra
mantém alguma relagdo com o devoto, além da liberagio?

Srila Sridhar Maharaj: Quando ele regressa ac mundo
espiritual, inclusive o cantar do santo nome fica em segundo
plano e a fungio de executar outros servigos é predominante.
Quando uma pessoa entra nos dominios do Senhor, recebe
ali alguma ocupacio no servigo a Krsna, e isso é muito notdvel
e proeminente. Nesse momento, o nome serve de pano-de-
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fundo. Quando se chega a um grupo determinado em um
rasa particular, como sakhya rasa, recebe-se um dever
especifico sob a guia de um lider de grupo, como Subala ou
Baladeva. Seu servigo serd o mais importante, e 0 nome ficard
como pano-de-fundo ajudando, revigorando. E ali, todos
serdo considerados gurus. Porém, ainda assim, existe uma
hierarquia. £ uma vida familiar. O guru do guru estd ali,
porém o discipulo trabalhard sob seu préprio lider que, por
sua vez, tem o seu. Ele receberd instrugbes do superior
imediato. Desse modo, a hierarquia existe ali, e o discipulo
serd gradualmente transformado por meio dessa fungio.
Todos estio sob a diregio de um servidor, e seu dever
imediato serd ajudar esse servo e cumprir suas ordens.

Discipulo: Muitos devotos nzo podem compreender como
alguém pode ter dois gurus.

Srila Sridhar Maharaj: Isso acontece por estarem situados
numa posi¢ac formal. Porém, quando penetrarem na
realizagio espiritual substancial, nio terdo essa preocupagio
porque verdo o que é guru. Guru significa aquele que veio
dar consciéncia de Krsna. A diferenca formal diminuird
quando uma pessoa puder captar a esséncia mesma dos
ensinamentos pelos quais se dispensa respeito ao guru.
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Quando alguém se conectar intimamente 4 linha de amor
divino que o guru veio outorgar, ele o aceitard, sem se
importar de onde venha. Ele verd isto como uma relagio
amistosa que n2o ¢ antagdnica, mas cooperativa.

Ainda que com figuras distintas, essencialmente, ambos os
gurus sio 0 mesmo, porque tém uma causa comum. Eles
nio vieram lutar um contra o outro, mas unicamente contra
os agentes satinicos. Se pudermos reconhecer esse algo
verdadeiro, pelo qual nos aproximamos do guru, entdo
aprenderemos como adaptar nossa relagio com o $iksa guru,
o diksa guru ¢ o vartma-pradarsaka guru. A divida que temos
com todos os nossos gurus ¢ infinita. Somos desvalidos. Que
podemos fazer? Eles sio caridosos e infinitamente
benevolentes. S3o meus guardides. Posso ter muitos
guardides que velem por meu bem-estar. Eles ndo vieram
destruir-me.

Discipulo: Krsna descende com Seus associadoes, amigos ¢
paraferndlia. Ocorre 0 mesmo com o guru?

Srila Sridhar Mahiaraj: Sim, porém seus acompanhantes
fundamentalmente sao recrutados. Pouquissimos podem ser
seus associados eternos.
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Auto-Refulgente e Auto-Evidente

Discipulo: Como reconheceremos o guru se eie aparecer
diante de nés em outra forma ou com um corpo diferente?

Srila Sridhar Maharaj: Sarvabhauma Batticharya
argumentava que Sri Chaitanyadeva nio podia ser uma
encarnagio. Gopinatha Achiarya disse-lhe: “Desconheces o
$astra.” “Nio, nao”, replicou Sarvabhauma. “Nas escrituras
se diz que o Senhor ndo aparece na Kali-yuga, s6 aparece em
trés eras e, portanto, ¢ conhecido pelo nome de Triyuga.”
Gopinitha Acharya contestou: “Pensas ser muito versado
no $astra, porém, no Srimad-Bhagavatam ¢ no Mahabharata
menciona-se diretamente o avatara de Kali-yuga. Nio tens
conhecimento disto? Ndo o aceitas assim?” Entio
Sarvabhauma, aparentemente derrotado, disse: “Vai tomar
prasadam e logo regressa para instruir-me.” Na continuagio
Gopinatha assinalou: “Nio se pode compreender Deus
através do estudo, nem por meio da inteligéncia, mas tdo s6
por Sua graga”- athapi te deva padambhuja-dvaya-prasada
lesanugrhita eva hi.

Logo Sarvabhauma afirmou: “Dizes que tens essa graga e eu
nio a tenho? Qual é teu argumento por trds disto? Asseguras
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que tens a graga do Senhor, porque dizes que Ele ¢ uma
encarnagio, ¢ que eu nio tenho essa graga porque nao posso
aceitar isto. Como podes provd-lo?” Gopinatha Acharya
respondeu: dcharya kahe ‘vastu-visaye haya vastu-jidna vastu-
jiana haya krpate pramina (Chaitanya-charitimrea, Madhya,
6.89) “E evidente que tenho a graga do Senhor, porque O
conhego, e que tu nio tens porque O negas.” Eis aqui a
resposta a sua pergunta. Nossa prépria experiéncia interna,
nossa satisfagio interior, nossa conexio ou relagio com a
realidade, constituem a verdadeira evidéncia. Nada externo
pode nos dar uma prova real.

Nosso Guru Mahir3j citou o exemplo de que, se alguém
nasce na escuridio de um calabougo e outro propée: “Vamos
ver o sol”, o prisioneiro pensard em levar consigo uma
lanterna na mio e dird: “Vais mostrar-me o sol?” “Sim,
vem comigo. Deixa tua lanterna. Nio ¢ necessdria essa luz
para se ver o sol.” “Estds zombando de mim? Nao podemos
ver nada sem a ajuda de uma luz?” O amigo agarrard o
prisioneiro e o levard A forca até a luz do sol. “Podes ver o
sol?” E o prisioneiro dird: “Oh, isto € o sol! Apenas com sua
prépria luz podemos vé-lo!” Teremos uma experiéncia
parecida ao contactarmos a Verdade. Nem os cdlculos, nem
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2 evidéncia, nem o testemunho, apenas a experiéncia direta
prova que Krsna estd conectado ali, como o sol.

No S$rimad-Bhagavatam se diz: atma parijidnamayo. Se
mesmo a unidade consciente € auto-refulgente, o que dizer
de Krsna?! Certa segdo diz: “Deus existe. Seguramente existe!”
Outros dizem: “Nio. Deus nio existe. Nunca existiu.” Essa
contenda ¢ inttil, porém ainda assim continuard. Para
algumas segdes, esta argumentagao no terd fim. Aqueles que
carecem de visio nio poderio ver o sol, e dirdo que ele nio
existe (mattah para-nistat amsa-lokam). Este conceito erréneo
persistird para aqueles que negam a existéncia tanto daalma
quanto da Alma Suprema. Entretanto, para aqueles que
tiveram uma experiéncia direta, nao hé dividas: existe! Ao
contrdrio, para o grupo das corujas que nao pode aceitar sua
existéncia, o sol nio existe. E algo assim. Nossa prépria
realizacao de algo serd a maior prova de sua existéncia: vastu-
tattva-jiana haya krpate.

Alguém pode nascer cego, porém, se de uma maneira ou de
outra seus olhos sio abertos, ele se assombrard ao ver os
aspectos peculiares do meio ambiente. Mas, aquele que carece
de visio nio poderd ver as imagens, nem as cores. Aqueles
que sdo videntes pensario: “Como posso negar essa realidade?
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Eu a vi e apalpei. E tio magninima, tio grandiosa, tio
benévola. Nio posso negar tudo isso. Vocé é desafortunado
porque nao pode ver.” Alguns véem e outros nio podem
ver. Em um mesmo lugar, alguém pode ver e outro nio.
Aqueles a quem Krsna deseja revelar-Se podem vé-10. Os
demais nio podem.

A Forma Universal

Na assembléia dos Kurus, quando Krsna se dirigiu ao grupo
de Duryodhana com uma proposta de paz entre os Pandavas
e os Kauravas, Duryodhana pensou: “Chegou nossa
oportunidade dourada. Se puder prender Krsna agora, os
Pandavas morrerio com o coragio destrogado e nio teremos
mais que lutar com eles.” Os Kauravas também se uniram a
trama e disseram a Duhsasana: “Vai e ata Krsna com esta
corda.” Duhsasana se aproximou com a corda em sua mio e
tentou atar Krsna. Satyaki, o assistente de Krsna, encontrava-
se ali e, furioso, langou-se contra Duhs$asana brandindo sua
espada. Krsna deteve sua mio tranquilamente e comegou a
manifestar-Se de tal forma que deixou Duhsasana perplexo.
Quando Duh$asana viu a forma universal que Krsna exibia,
pensou: “S3o tantas as figuras que aparecem diante de mim!
Em qual devo usar a corda? Quem devo atar?” Foram muitas
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as formas exibidas por Krsna em Sua forma universal. De
um lado estava Baladeva, e do outro estava Arjuna e muitos
rsis veneréveis, cantando o nome de Krsna. Duhgasana estava
atonito. E Bhisma e Drona comegaram a cantar louvores a
Krsna. Todos pensaram: “O que ¢ isto? E uma visio
magnifica... com tantos rostos!” Toda a atmosfera estava
plena do espirito divino. Em seguida, Devarsi Narada e
muitos outros rsis comegaram a cantar as glérias de Krsna.
Dessa maneira, Krsna manifestou Sua forma universal diante
da assembléia.

Dhrearastra era cego, porém podia escutar como todos
louvavam Krsna e pensou: “Algo maravilhoso deve estar
acontecendo ac meu redor, contudo nio posso vé-lo”.
Portanto, orou a Krsna, dizendo: “O Senhor! Por favor,
remove minha cegueira por este momento. Quisera ver Tua
grandiosa manifestagio. Logo depois, deixa-me cego outra
vez; mas, pelo menos por ora, afasta minha cegueira.” Krsna
respondeu-lthe: “Nio h4 necessidade de remover tua cegueira.
Digo que podes ver e verds.” S6 pela vontade do Senhor, até
mesmo a cegueira fisica deixa de ser impedimento para ver a
grande manifestagio de Krsna. Portanto, os olhos fisicos nao
podem ver Deus. 86 os olhos divinos podem vé-10. E a
vonrade de Krsna temporariamente concedeu a Dhrtarastra
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visdo divina. Sua cegueira nio foi obstéculo para sua visio e
ele pdde ver Krsna.

A Vibragio Ultra-Sénica

A faculdade de reconhecer a Divindade vem do alto. Nio
podemos ver Deus com nossos sentidos mundanos. Como
podemos estar capacitados para ver o infinito, se nossos
sentidos sdo tdo limitados que os ouvidos s6 podem perceber
sons em uma frequéncia determinada? Dizem-nos que o sol,
a lua, todas as estrelas e planetas vio girando e produzindo
um som colossal; contudo, nossos ouvidos nao podem
perceber essa vibragio ultra-sénica em virtude de seu alto
grau. Tampouco podemos escutar a vibragao subsénica com
nossos ouvidos. Nossos olhos foram desenhados para captar
somente uma determinada onda de luz. Nao podemos ver a
luz infravermelha ou a luz ultravioleta. Nossos sentidos
materiais estdo limitados a um plano de percepgio parricular,

Discipulo: O guru aceita a responsabilidade de levar seus
discipulos de volta ao Supremo. Entio, quando o guru parte,
como o discipulo mantém contato com ele?

Srila Sridhar Maharaj: Vocé vé? Isto nos leva ao mesmo
ponto. Quem é guru? E por que é guru? Guruy, $astra e sadhu
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§30 uma e a mesma coisa. [emos que reconhecer isso. De
outro modo, deverfamos pensar que nosso avango progressivo
$6 estard garantido pela visao de nossos olhos? A fotografia
de nosso mestre espiritual n3o é nosso guru, ainda que essa
foto tenha alguma conexio com o guru verdadeiro. A
experiéncia visual e a experiéncia auditiva de uma pessoa
nio constituem a experiéncia completa. A verdadeira
experiéncia se obtém através das palavras, da idéia que o guru
deu. Isso ¢ consciéncia de Krsna.

Se realmente me interesso pela consciéncia de Krsna, deverei
ajustar tudo de acordo a ela. Do contrério, se passasse por
cima desse algo verdadeiro que o guru veio dar-me, tudo
seria insossa idolatria. Se unicamente seguisse a forma isso
seria idolatria. H4 muitas formas humanas; por que ele é
guru? Porque é um intermedidrio do conhecimento divino.
Esse € o critério que deve ser submetido 2 prova em todas as
partes. Fagam essa prova em qualquer parte. Qual é o interesse
que nos trouxe 2 consciéncia de Krsna? O que é consciéncia
de Krsna? Ali estd seu guru. Ele é um guru tdo-sé porque
estd em consciéncia de Krsna. E hd diferentes graus de
consciéncia de Krsna. Por conseguinte, nio devemos dar tanta
importancia 4 forma.
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Uma Selva Religiosa
Discipulo: Por que hd tantas religides diferentes no mundo?

Srila Sridhar Maharaj: No Srimad-Bhagavatam, Uddhava
formulou a mesma pergunta: “Por que existem no mundo
tantos ‘ismos’ em nome de religido. Levar-me-3o 4 meta,
independentemente, todos estes ‘ismos’ que encontramos
aqui? Ou existe alguma gradagao?” Krsna respondeu-lhe:
“Quando comegou a criagao, Eu transmiti as verdades da
religido ao coragio de Brahma, o criador, € de Brahmai estas
passaram a seus discipulos. Entretanto, de acordo com as
diferentes capacidades desses discipulos, o que receberam foi
levemente modificado quando transmitido aos outros.
Quando o transmiti a Brahma, esse conhecimento era um.
Logo Brahma o legou a seus discipulos, e quando eles o
receberam no terreno de seu coragio, esse conhecimento
penetrou, porém com algumas modificagdes. Quando eles,
por sua vez, transmitiram-no a seus discipulos, houve mais
modificages.” O conhecimento se perdeu devido 2 natureza
viciosa do plano mundano. Existe uma diferenca entre aquele
que o recebe originalmente ¢ aqueles que o recebem em
sucessdo. Desta maneira, a verdade foi gradualmente
modificada e agora vemos que o mundo religioso ¢ uma selva.
Alguns dao énfase 4 peniténcia, outros i caridade, a isto ou
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aquilo. Por conseguinte, surgiram numerosas ramificagées
religiosas. E para contradizer essas opiniGes descendentes
adulteradas, surgiram na mente humana opinibes antagonicas
ascendentes, como o atefsmo. Em decorréncia, agora vemos
que hd uma selva.

Krsna aparece de vez em quando para restabelecer os
principios da religido (yada yada hi dharmasya glanir bhavati).
Quando a religido se degrada ao extremo, Krsna vem
novamente ou envia Seu representante, dizendo-lhe:
“Observa e retifica”. Precisam existir diferengas religiosas,
porém aquele que puder captar o significado interno e real
da verdade, estard a salvo. Outros serdo enganados e muito
tempo passard até que sejam liberados. Uma vez que se tenha
uma conexdo verdadeira com o guru genuino, a pessoa nio
se perderd. Desse modo, Krsna respondeu 2 pergunta de
Uddhava no Décimo Primeiro Canto do Srimad-
Bhagavatam, e é muito fécil compreender. Nio é absurdo
nem dogmdtico. Se somos sinceros, ndo nos perderemos.

A Dama e o Mullah

Nem todos os discipulos podem captar o verdadeiro espirito
do conselho dado pelo guru. H4 uma histéria que ilustra
isto. Um Mullah maometano costumava explicar o Alcorao
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regularmente. Na audiéncia havia uma ancii que costumava
sentar-se em um canto ¢, enquanto o0 Mullah lia o Alcorio, a
dama chorava. As ldgrimas rolavam em abundincia pelo seu
rosto, até que um dia o Mullah se aproximou da dama e
perguntou: “O que tanto a impressiona em minhas palestras?
Cada vez que a vejo, observo que estd chorando
profusamente. O que tanto a comove em minhas palestras?”

A ancia respondeu: “Eu tinha uma cabra e a barba dela era
igual 2 sua. Quando comia, ela movia sua cabeca sobre a
erva, tal como o senhor move a sua. O senhor me recorda
minha querida cabra. Ela era muito carinhosa comigo e no
posso pensar nela sem derramar ldgrimas. E por isso que
venho a suas palestras”.

O préprio Krsna veio ¢ passou desapercebido para muitos.
Também no caso de Jesus, encontramos que Judas, um de
seus doze discipulos, foi um traidor. Decepcionado, Jesus
disse: “Aquele que me traird est4 entre os doze”. Assim, pois,
devemos pensar que alcangamos tudo, que esgotamos tudo,
por ter-nos aproximado de um grande homem? Nio ¢ tio
fécil. S6 temos uma leve conexio com o infinito, ¢ temos
que fazer este capital progredir. Pensar que obtivemos tudo
¢ bem o sentimento oposto. Aquele que se aproxima do
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infinito se dard conta cada vez mais de que nio chegou a
parte alguma. Os sintomas sero bem o contrédrio. Claro que,
as vezes, ¢ necessdrio infundir-nos valor, baseando-nos no
poder de nossa fé: “O que digo é certo”.

Os contemporaneos de Newton diziam-lhe: “Alcangaste o
zénite mais elevado do conhecimento”. Ele fez uma
descoberta t3o maravilhosa que as pessoas de sua época o
consideravam um sarvajfia, aquele que tudo conhece. Eles
pensaram que Newton havia finalizado com todo o
conhecimento do mundo. Entretanto, Newton dizia: “Sei
mais que vocés porque compreendo que s6 estou recolhendo
pedrinhas das margens do vasto oceano do conhecimento.
Posso ver que sou mais sdbio que todos vocés, porque dizem
que concluf todo o conhecimento; porém sei que o imenso
oceano nio termina. Apenas me aproximei de suas praias.
Pelo menos sei disso. Por conseguinte, essa é outra afirmacio:
sei mais que vocés porque sei que o conhecimento nunca
termina. E vocés dizem que o conhecimento terminou.” Essa
¢ a natureza do infinito. Aquele que vai lidar com o infinito
deve sempre estar consciente de sua debilidade. Somente
assim poderd extrair luz do infinito. Ndo é muito fdcil
compreender as palavras de Gurudeva. Gurudeva é infinito.
Em suas palavras, ele também trata com o infinito. Nio
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podemos limitd-las, pensando que aquilo que ele quis nos
dar era tudo. Somos estudantes e sempre devemos
permanecer como tal.
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A Sucessio Discipular
Brahma-Madhva-Gaudiya Sampradiya

Bhagavan Sti Krsna, Brahma, Narada, Vyasadeva,
Madhvicharya, Padmanabha, Nrhari, Madhava,
Aksobhya, Jayatirtha, Jianasindhu, Dayanidhi,
Vidyanidhi, Rijendra, Jayadharma, Purusottama,
Brahmanyatirtha, Vyasatirtha, Laksmipati,
Maidhavendra Puri, Iévara Puri (Nityananda Prabhu,
Advaita Acharya), $r1 Krsna Chaitanya Mahaprabhu,
Ripa Goswiami (SvarGipa Damodar, Sanitana
Goswami), Raghunatha dasa Goswami, Jiva
Goswami, Krsnadasa Kaviraja Goswami, Narottama
Dasa Thakur, Visvanatha Chakravartd Thakur
(Baladeva Vidyabhusana), Jagannatha Dasa Babaji,
Bhaktivinoda Thakur, Gaurakisora Disa Babaji,
Bhaktisiddhinta Saraswati Thakur: B.R.Sridhar Dev-
Goswami, B.S Govinda Dev-Goswami




Capitulo Dez

Os Mestres Espirituais Instrutores

Discipulo: O senhor poderia explicar como funciona o
principio de sucessio discipular? Eu tinha a impressio de
que em seus ensinamentos deveria haver uma cadeia
ininterrupta de sucessio discipular, comegando com Deus
Mesmo, para que o conhecimento pudesse ser devidamente
compreendido. Entretanto, quando li o “Bhagavad-gita
Como Ele E”, de Bhakrivedinta Swami Prabhupad,
encontrei que a sucessio discipular sé continha trinta e oito
nomes, ainda que se afirme que o sistema tem cinquenta
séculos de existéncia. Esta é uma lista completa ou faltam
alguns nomes? Como devemos entender essas aparentes
discrepancias histéricas?

Srila Sridhar Maharij: Nosso guru-parampara, ou sucessio
discipular, vai em busca do ideal, e ndo do corpo. E uma
sucessio de mestres espirituais instrutores e nio de mestres
espirituais iniciadores formais. Em uma cangdo sobre nosso
guru parampara, escrita por Srila Bhaktisiddhanta Saraswati,
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se diz: mahaprabhu ri chaitanya radha krsna nahe anya
riipanuga janera jivana. A verdade mais elevada da consciéncia
de Krsna desce através do canal dos $iksa gurus, os mestres
espirituais instrutores. Aqueles que tém o nivel idéneo de
realizacdo, na linha apropriada, foram incluidos na lista de
nossa sucessio discipular. Este ndo é um diksa guru
parampara, uma sucessio de gurus iniciadores formais.

Diks3, ou iniciagio, é mais ou menos algo formal. O essencial
¢ $iksa, ou a instrugio espiritual. Se nossos siksa e diksa gurus,
ou mestres espirituais instrutores e iniciadores, concordam,
entio somos muito afortunados. H4 diferentes graus de
mestres espirituais. Nas escrituras descreve-se os sintomas
do guru e do discipulo: o guru deverd estar qualificado de
muitas maneiras, ¢ o discfpulo também deverd estar. Assim,
quando eles se encontrarem, se produzird o resultado
desejado. Estamos interessados na consciéncia de Krspa, onde
quer que esteja disponivel.

No Bhagavad-gita e especialmente no Srimad-Bhagavatam,
Krsna diz: “Eu inicio o movimento para a consciéncia de
Krsna, porém, devido 2 influéncia debilitante deste mundo
material, este movimento pouco a pouco se enfraquece.
Quando vejo que diminuiu consideravelmente, regresso para
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iniciar um novo movimento. Quando observo que este se
degradou novamente, por causa da influéncia adversa do meio
ambiente, envio um de Meus representantes para limpar o
caminho e infundir-lhe renovadas energias, investindo um
novo capital em Meu movimento de consciéncia de Krsna”.

O que ¢ a consciéncia de Krsna? Temos que examinar o
nivel de conhecimento. O guru deve tentar transmitir 2 seu
discipulo a capacidade de apreciar o que ¢ de fato a
consciéncia de Krsna. A consciéncia de Krspa nio ¢ um
negécio. Tampouco ¢ monopdlio de alguém em particular.
As almas sinceras devem agradecer a sua boa fortuna por
poder apreciar o que ¢ a consciéncia de Krsna, onde quer
que ela se encontre.

Anos-Luz Espirituais

Discipulo: Como devemos entender que na histéria de nossa
sucessao discipular parece haver algumas lacunas onde nio
esteve presente nenhum guru iniciador que aceitasse
discipulos formalmente?

Srila Sridhar Maharaj: No estamos interessados na conexio
material. O intermedidrio ndo ¢ esta carne ou este corpo,
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como geralmente pensamos. Ao estudarmos o
desenvolvimento do pensamento cientffico podemos
relacionar Newton com Finstein, deixando de lado muitos
cientistas de menor importincia. Podemos seguir o
desenvolvimento da ciéncia desde Galileu 2 Newton ¢ desde
Newton a Einstein, passando por cima dos pontos
intermedidrios. Ao levarmos em consideragio suas
contribuigdes, estaremos observando todo o conjunto, e
poderio ser omitidos os cientistas menos importantes.
Quando se precisa medir uma grande distincia, pode-se
omitir os pontos mais préximos. A unidade de medida entre
um planeta e outro é o ano-luz. A distincia ¢ calculada em
anos-luz e nio de milha em milha, ou de metro em metro.
Na sucessao discipular, s6 os grandes colossos em nossa linha
sdo considerados importantes.

Discipulo: Resta ainda outra interrogagio em minha mente
sobre o guru parampari, que nio me foi esclarecida. Entre
Baladeva Vidyabhiisana e Jaganatha Dasa Babaji hd uma
brecha de quase cem anos. Como é que em nosso guru
parampara nao se menciona ninguém entre eles?

Srila Sridhar Maharaj: Devemos esquecer as apreciagoes
materiais quando consideramos a linha espiritual. Aqui, neste
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plano, a corrente espiritual sempre se vé perturbada e
interrompida por obstdculos materiais. Cada vez que a
verdade se vé interrompida por uma corrente material e se
mistura ou se corrompe, Krsna aparece para restaurd-la 3 sua
condigdo original de pureza (yadi yada hi dharmasya glimir
bhavati). O Senhor e Seus devotos sempre executam essa
tarefa. O fluir da verdade espiritual € algo vivo, ndo morto.
O olhar vigilante do Senhor sempre est4 sobre nossas cabegas.
E sempre que for necessirio manter a corrente puta e
caudalosa, a ajuda vird de cima. Krsna diz a Arjuna: “O que
te disse hoje falei a Vivasvan hd muitos e muitos anos. Agora,
por influéncia da concepgio material, essa mesma verdade
se contaminou. E é por isso que hoje a estou repetindo a ti.”

Mutagbes Religiosas

Aqui no mundo material, as consideragbes materiais sempre
estio mescladas com a corrente espiritual. A pureza da
verdade vé-se constantemente alterada. Por conseguinte, as
vezes Krsna precisa vir pessoalmente, e outras vezes enviar
seu representante pessoal para restabelecer a verdade em seu
estado de pureza original. Quando a verdade fica muito
coberta, perturbada e mutilada pela influéncia de may3, a
energia iluséria, os devotos do Senhor, ou 0 Senhor Mesmo,
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fazem uma tentativa de rejuvenescé-la e devolvé-la a seu
estado anterior de pureza. Ndo podemos esperar que a
verdade permanega semn nenhuma corrupgio ou interrupgao
neste mundo de falsos conceitos. Isto nao é possivel. Aquele
que ¢ inteligente compreenderd como aplicar estes principios
de uma maneira prdtica. Suponha que escrevemos sobre
histéria. Toma-se nota das principais figuras da histéria.
Deixa-se de lado aqueles que nio sio tdo importantes e
comega-se uma dinastia em ordem de importincia. Nio se
mencionard os pouco significativos. Do mesmo modo,
aqueles que de fato estdo sedentos pela verdade espiritual
querem ver a heranga espiritual pura. Eles buscam onde a
possam encontrar, unem a dinastia de mestres mais relevantes
e dizem: “Esta é nossa linha.”

A sucessio discipular nio é uma sucessio corporal. As vezes
encontra-se manifesta e, em certas ocasioes, perde-se e s6
reaparece depois de duas ou trés geragdes, como no caso de
Prahlad Maharaj. Ele foi um grande devoto, mas seu filho
foi um deménio. Novamente, seu neto foi devoto. Vemos
estas interrupgdes inclusive na linha fisica. Também na linha
espiritual vemos que o canal da verdade ¢é aferado pela
influéncia de miaya, ou a concep¢io equivocada. Por
conseguinte, os peritos buscario os personagens mais

importantes na linha.
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Um lider politico também pode ter uma sucessio, ¢ seu
proprio filho pode ser rechacado ainda que haja crescido em
um ambiente favorivel. O filho de um médico nio precisa
ser médico. Igualmente, na ordem espiritual, admitimos a
possibilidade de que todos alcancem a mesma plataforma.
Aqueles que ndo o lograrem deverio ser descartados.

E se encontramos a verdade de maneira substancial em
alguma outra parte, devemos aceitd-la. Onde quer que exista
a devogao e a consideragio correta acerca de $ri Chaitanya
Mahaprabhu, ali estd nosso guru. Quem ¢ nosso guru? Nio
0 encontraremos apenas em uma forma fisica. Devemos
buscar nosso guru onde quer que possamos encontrar a
corporificagio do pensamento puro e o conhecimento que
SriKrsna Chaitanya Mahaprabhu transmitiu para nos salvar.

Baladeva Vidyabhiisana estava muito ligado com o
sampradaya de Madhva, porém, quando entrou em contato
com Visvanitha Chakravart Thakur, mostrou um grande
interesse pelo Vaisnavismo Gaudiya. Também fez
comentdrios sobre o Srimad-Bhagavatam ¢ o Sat Sandarbha
de Jiva Goswami. E esse pensamento iluminado ¢ uma valiosa
contribuigdo para nossa sampradiya. Nio podemos rejeird-
lo. Ele ¢ nosso guru.
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Ao mesmo tempo, se meus préprios familiares nio
reconhecem meu guru, nem o servigo a Mahaprabhu, terei
de rejeitd-los. Srila Bhaktisiddhanta Prabhupida explicou
desta maneira o $iksa guru parampara. Onde quer que
encontremos a linha extraordindria da corrente de amor a
Deus, caso tenha respaldo, deveremos oferecer nossas
reveréncias. Essa linha pode aparecer em uma forma zigue-
zagueante, porém, ainda assim, € a linha de meu Gurudeva
e, desse modo, é aceita. Queremos a substincia e nio a forma.

A Linha Ziguezagueante da Verdade

Abandonamos todos os interesses sociais e muitos outros
grilhdes. Para o que? Pela Verdade Absoluta. E deverei
inclinar a cabega onde quer que a encontre. Se uma grande
alma nos indica: “Este é o caminho que te conduzird ao lugar
onde tua sede serd saciada. Esta linha segue um padrio
ziguezagueante”, deveremos aceité-lo para nosso préprio
bem. Nio somos adoradores da forma, mas da substancia.
Se a corrente da substincia espiritual for em uma diregdo,
mas eu penso que devo ir nesta outra diregao para chegar 3
minha meta, isto seria apenas desconfianga, a obstinacio cega
de apegar-me ao fisico. Temos que nos libertar dessa
contaminagao material e tentar entender o valor da verdade
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espiritual. Sempre devemos estar preparados para isso. E para
nosso préprio bem que devemos ir atrds daquilo que se faz
necessdrio.

Nio sou um servo de A, C ou D. Sou um servo de
Mahaprabhu. Pode ser que tenhamos que ir nesta diregio
ou naquela, ou em qualquer outra que seja favoravel para
chegar ao meu Senhor. Devo sentir-me atraido pelo lado no
qual eu sinto intensamente a presenca do meu Senhor. Vamos
atrds disso e n2o de uma moda ou formalidade. Isso estorvaria
nossa causa.

Krsna diz: sarva-dharman parityajya, mam ekari saranam
vraja. Onde quer que o encontremos, deveremos correr nessa
direcao. Pode ser que essa dire¢io nem sempre seja reta, pode
ser que seja ziguezagueante; porém, se Krsna vem por aquele
lado, tenho que correr até 14. Assim mesmo, se Ele aparecer
deste outro lado, devo correr nesta dire¢io. Meu interesse
estd nEle. Nio é que possamos exigir: “Por que Krsna
apareceu aqui e por que tem que aparecer ali? Isso me parece
duvidoso e, portanto, devo permanecer deste lado”. Nio. Se
tenho genufno aprego por aquilo que é verdadeiro e correto,
deverei ir a este lado: o lado de Krsna.
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Se sou cego, isso é outra coisa. Em tal caso, deverei sofrer
por minha incapacidade. Nio obstante, se alguém possui a
habilidade para compreender as coisas apropriadamente,
correrd até onde possa encontrar ajuda. Se um homem que
atravessa uma corrente de 4gua em um barco se encontra
em perigo, deverd correr até o lado onde poderd receber
ajuda.

Se somos adoradores de Siva, deverfamos seguir apegados a
Siva mesmo apés compreendermos a superioridade especial
de Narayana? E se adoramos Nirdyana e se nos demonstraa
superioridade de Krsna, deveremos aferrar-nos a4 nossa
adoragio a Narayana? E, assim, ndo deverfamos tratar de ir
do Bhagavad-giti de Krsna ao Srimad-Bhagavatam? Alguém
pode pensar: “Li o Bhagavad-gita. Gosto do Krsna que fala
no Gita.” Significa isso que devemos permanecer apegados
ao Krsna do Gita depois que se nos d4 o Stimad-Bhagavatam?
Se nosso interesse estd em Krsna, devemos correr para o Seu
lado, onde quer que Ele apareqa.

No Brhad-bhagavatamrta, é contada a histéria de como
Gopa-kumira, através do canto de seu Gopila mantra,
gradualmente abandona uma etapa e progride a seguinte.
Ali, seguem-se os diferentes graus de devogio, desde o
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brahmana karma-kianda ao rei devoto e, logo, a Indra, a
Brahma, a Shiva, a Prahlada, a Hanuman, aos Pandavas, a
Uddhava e finalmente is gopis. Ele avanca nessa linha zigue-
zagueante. E na sinceridade de sua busca nio vé sua sede
saciada. Ele vai de um lado a outro, ascendendo. Desse modo,
todos eles tém seu guru parampara. H4 o guru parampara
de Prahlada, o guru parampara de Hanuman, o guru
parampari dos Pandavas, o guru parampari de Mahadeva.
Eles tém seu préprio guru parampara. Brahma e Mahadeva
s30 gurus eles mesmos, sdo os criadores de suas préprias linhas
de guru parampari. Porém Gopa-kumara também os deixa
atrds. Por que? Porque sua sede nio é mitigada até que chegue
a Vrndavana. Assim o Brhad-Bhagavatamrta nos mostrou a
linha do guru parampara, ou a linha legftima de nossa busca,
de nossa investigacio. Se buscamos a verdade auténtica com
sinceridade, qualquer lugar que visitemos pode contribuir
para nossa experiéncia, objetivando uma pregagio mais
extensa no futuro. Se vamos a algum lugar com a esperanga
sincera de acalmar ali nossa sede, porém descobrimos que
isso nio ocorre e sentimos certa inquietude, pela graca do
Senhor entraremos em contato com uma verdade mais
elevada e iremos a outra parte, pensando que ali nossa sede
serd saciada. Gradualmente voltaremos a nos sentir
insatisfeitos, teremos necessidade de algo mais elevado, e uma
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vez mais avancaremos. Dessa maneira, é possivel que
cruzemos numerosos guru paramparas antes de obter
finalmente o Vraja iila de Krsna, como foi outorgado por
Sri Chaitanya Mahaprabhu. Nio estamos interessados na
moda ou na forma. Se desejamos a verdade auténtica,
devemos aceitd-la onde quer que a encontremos.
Mahaprabhu diz: kiba vipra, kiba nyasi siidra kene naya, yei
krsna-tartva-verta, sei guru haya. Qualquer um que conhega
a ciéncia de Krsna, sem importar sua casta ou sua condigio
social, pode converter-se em guru. As vezes pode ocorrer que
nosso pai nio seja nosso guardido. Nosso guia pode ser nosso
tio e nao nosso pai. isso é possivel. Portanto, nossa linha é o
$iksa guru parampara.

Estou muito agradecido aqueles que me ajudam a obter a
compreensio espiritual, ndo s6 de uma maneira formal, mas
no sentido verdadeiro. Quem quer que desate os nds de nosso
embaraco neste mundo material, dando-nos luz e saciando
nossa sede de compreensao interna ¢ de satisfa¢do, ¢ nosso
guru. Desse modo, vivemos da contribui¢ao de todos esses
mestres espirituais. Todos eles sao nossos siksa gurus. Todos
o0s vaisnavas, em maior ou menor grau, sio Nossos mestres
espirituais instrutores. Nossa vida espiritual poderia depender
de seus aportes. Entretanto, nio aceitamos os imitadores.
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Fles sao nossos inimigos, sio asat-sariga, md associagio. Eles
nos afastario do verdadeiro caminho de compreensio e
progresso. Devemos perguntar aos nossos coragdes sinceros:
“De quem recebo realmente o beneficio da vida espiritual?”
Nossa consciéncia sincera, e nio a forma, serd o melhor juiz.
Se num recipiente de barro existe 4gua do Ganges ¢ em um
recipiente de ouro existe dgua corrente, qual devemos
escolher? Em um caso como este, os braihmanas, a classe de
homens inteligentes, tomario a d4gua do Ganges no recipiente
de barro. Portanto, dever-se-4 dar mais importincia ao
conteddo que ao recipiente.

Sou Este Corpo?

Nio sou este corpo fisico. Minha prépria identificagio fisica
deveri por-se sob julgamento se me encontro muito apegado
ao guru parampari fisico. “Quem sou eu? Acaso sou este
corpo fisico?” Se sou espiritual, entdo na esfera espiritual terei
que olhar com olhos espirituais, e seguir qualquer um que se
apresente diante de mim e que verdadeiramente siga o
caminho de Mahaprabhu. Quando os Pandavas se retiraram
para os Himalayas, Maharaj Yudhisthira ia adiante. Ninguém
acreditava que eles cairiam. Arjuna no podia crer que seus
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irm3os haviam cafdo, porém, inclusive depois da queda de
Arjuna, um cachorro seguia atrds de Maharaj Yudhisthira.

E possivel que vejamos cair muitos homens no caminho de
nossa travessia rumo 3 meta espiritual, porém, ainda assim,
devemos tentar alcancar a meta. E irei com a ajuda de todo
aquele que cruze meu caminho. Pode ser que alguns sejam
eliminados. Inclusive um guru madhyama-adhikari as vezes
cai e pode ser rejeitado. Ndo ¢ um acontecimento feliz. Mas
até poderia ocorrer que meu guru fosse avangado enquanto
me levasse, e cafsse. Nesse caso, deverei continuar com
renovadas energias, invocando a ajuda do Senhor. Um
desastre dessa magnitude também poderia acontecer em
nosso caminho, porém ainda assim nao devemos acovardar-
nos. Primeiro precisa haver sukrti, mérito acumulado, e logo
sraddha, a fé, que nos servird de guia. A qualidade da fé deve
ser examinada. Sraddha, fé, é um termo genérico; porém
pode-se defini-la de diferentes maneiras. Uma forma elevada
de fé serd a nossa passagem para a viagem de regresso a Deus.
As vezes encontraremos colaboradores, e em certas ocasiGes
teremos que estar sés. E o que importa isso? Nao podemos
deixar perseguir nossa meta, porque teremos a graga de
muitos gurus invisiveis.
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Gurus Invisfveis

H4 outros que também estdo trabalhando, e seu ideal me
inspirard, ainda que fisicamente nio possa ver um
companheiro ou um seguidor junto de mim. A inspiragio
dos gurus invisiveis serd nossa passagem. Eles nos inspirario
para que continuemos a jornada, e nosso anseio sincero pela
verdade serd 0 nosso guia verdadeiro. Isso é o guru parampara.

Quem € guru? O guru € este corpo? O guru é um vairagi,
um renunciante? Ou o guru é s6 uma aparéncia formal, um
hipécrita que exibe a aparéncia de um sadhu, mas seu
comportamento interior é outro? Quem ¢ guru? S§ aquele
que me guie exclusivamente a Krsna e Mahaprabhu com
devogao. Ele é meu guru, seja quem for.

Mahiprabhu disse a Ramananda Raya: “Ramananda, por
que te afastas? Pensas que sou um sannyasi e tu um grhastha?
Sempre titubeias para responder a minhas perguntas. Crés
que ndo € correto que aconselhes a um brahmana sannyasi?
Nio hesites. Conheces Krsna melhor que ninguém. Entrega-
me Krsna. Tem coragem”. Desse modo, Mahaprabhu
animava Ramananda. “Pela graca de Krsna, tu possuis este
capital. Entrega-o a mim. Es um verdadeiro capitalista. Vim
para dizer a todos que és o mais rico capitalista do mundo
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espiritual. E isso deve ser usado para o beneficio do piblico.
Nao vaciles. Nao fujas. Manifesta-te!”

Ramananda replicou: “Sim, é Teu capital. Tu o depositaste
em mim ¢ hoje vieste sacd-lo. E propriedade Tua.
Compreendo. E Tu me empurras e me pressionas para que
o saque. Fstd bem. Nao passo de um simples instrumento
que Tu utilizas. Estou preparado para dizer tudo o que desejas
que eu diga”. Dessa maneira, Ramananda continuou falando.
Entretanto, Ramananda é membro de algum sampradaya?
Temos uma grande divida com Ramananda Riaya, porém
ele no estd no guru parampara. Nio obstante, ele ¢ mais
que muiros gurus que fazem parte do guru parampara.

Srimati Radharani nio se encontra no guru parampara.
Devemos por isso descartd-la? Primeiro, deve haver o guru e
logo a questdo do parampara. A pergunta mais importante
é: quem ¢ guru? Depois, poderd haver uma corrente
descendente deles.

Alexandre, o Grande-Destruidor de Formas
Algumas vezes precisamos deixar de lado os formalismos.

Em certa ocasido, Alexandre Magno ia com seu pai, e
encontraram uma Carruagem com Um grosso né em sua
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corda. Em cima do né havia uma inscrigao que dizia: “Aquele
que puder desarar este nd se converters em um grande rei no
futuro”. O jovem Alexandre perguntou a seu pai: “Que é
isto, papai?” Seu pai respondeu: “Este né foi atado
firmemente ¢ estd escrito que aquele que puder desatd-lo
serd um grande rei no futuro”. Alexandre disse: “Eu o farei”.
Em seguida sacou de sua espada e cortou a corda. Est4 claro?
Nio se guardou a formalidade. Um homem que estava ao
lado se aproximou e disse: “Sim, serds um grande rei. Nio
pode ser de outro modo”. A formalidade foi posta de lado,
tomou-se uma perspectiva realista, e imediatamente
Alexandre cortou o né gérdio. Essa ¢ uma histéria famosa.
Se ele tivesse se apegado 4 formalidade estaria perdido. O
mesmo ocorreu no caso de Colombo. Alguém o desafiou,
dizendo: “Podes fazer que um ovo se sustenha sobre um
prego?” Colombo o pegou, perfurando-o, pendurou o ovo
no prego e disse: “Sim, consegui”. Isso ¢ conhecimento
pratico.

Desse modo, a linha discipular verdadeira proporciona um
conhecimento pritico, apoiando o amor divino que descende.
Devemos inclinar nossa cabega onde quer que encontremos
esse apoio. Nio devemos converter-nos em formalistas, mas
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em substancialistas. Nao devemos ser seguidores de uma
moda de imitadores, mas sim de pensadores realistas. Essa
deverd ser sempre a nossa natureza.






Capitulo Onze

A Terra dos Gurus
No Srimad-Bhagavatam (11.9.31), se diz:

na hy ekasmad guror jfidnam
su-sthiram syat su-puskalam

“Certamente, uma pessoa nio pode receber o conhecimento
completo de um s6 guru”. Na etapa mais elevada da devogio,
nio devemos ver unicamente um guru, mas vé-lo em toda
parte. Na terra de Krsna, todos sio gurus. Nossa
transformagio deve ser dirigida nesse sentido. Tudo no
mundo espiritual, o meio ambiente em sua totalidade, é nosso
guru, e nés somos servos. Entrar em Vaikuntha ou em Goloka
quer dizer que devemos ver o guru por todos os lados e
oferecer-lhe respeitos. Claro que existem graus, porém todos
$30 gurus.

H4 diferentes classes de gurus. Considera-se todos os
vaisnavas corno gurus. Se o mestre espiritual dd ao discipulo
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ainda que uma s$ letra, o que ela contém ¢ infinito. O
conhecimento dado pelo mestre espiritual ¢ infiniro.
Entretanto, para discerni-lo e compreendé-lo plenamente,
necessita-se de diferentes fontes.

Na posicdo mais elevada, pode-se ver devogio a Krsna por
toda a parte. Se pudermos obter a visio apropriada, tudo
nos proporcionard inspiragao para o cumprimento de nossos
deveres. Sempre que Mahaprabhu via um bosque, via
Vrndavana. Sempre que via um rio, via 0 Yamuna. Quando
via uma colina, Ele a via como a de Govardhana. Nessa etapa
mais elevada, recordaremos nosso Senhor onde quer que
pousemos nosso olhar. Tudo nos transmitird ensinamentos,
nos pressionard para que nos ocupemos no servigo a Krsna.
Esse ¢ o dever do guru. Onde quer que nosso olhar pouse,
qualquer coisa com a qual entremos em contato, somente
nos estimularé: “Executa teu dever”. Isso é guru. Nosso guru
¢ todo aquele que nos dé o impeto para o servico a Krsna,
todo aquele que nos ajude a olhar para o centro. Portanto,
uma vez que cada dtomo de Vaikuntha e de Goloka nos
motivard para que executemos nosso dever, todos sio nossos
gurus. Os gurus estario muito amplamente disponiveis
quando pudermos ascender a um nivel mais elevado.
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O Guru Dissipa a Escuridio

Quando nos encontramos nos estdgios inferiores da
concepgao material, tudo aquilo que virmos nos afastard do
centro devido a corrente contrdria. Tudo o que virmos nos
dird: “Oh, vem e desfruta-me”. O convite ao desfrute se
encontra aqui, no nivel mais baixo, e a inspira¢io da rentincia
também se encontra em uma erapa determinada. Os
impersonalistas que desejam a salvagio dizem: “Tudo o que
encontramos aqui ¢ tempordrio. Devemos rejeitar tudo”.
Porém, a devogao € o lado positivo. No lado da devogio tudo
me atraird ao centro, até Krsna. E aqueles que nos ajudam
nessa diregao sao nossos gurus. Guru significa “Aquele que
dissipa a escuridio tanto do desfrute quanto da rentincia”.

Krsna nos diz que nao devemos singularizar em um ponto
(acharyarh mam vijaniyam). H4 muiros siksa gurus nalinha,
¢ somos muito afortunados de poder ver mais gurus, de
chegar ao ponto em que veremos gurus por todos os lados.
Devemos tentar reconhecer os indicios da auspiciosa presenga
da Personalidade de Deus em toda parte. Krsna diz: “Para
aquele que Me vé em toda parte e vé todas as coisas em
Mim, Eu nunca estou perdido, e ele nunca estd perdido para
Mim” (yo marh pasyati sarvatra, sarvam cha mayi pasyati).
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Devemos procurar v&-10 em todas as circunstincias, e entio,
nossa posi¢io estard a salvo. E uma situagio muito perigosa
a de nio poder ver o guru. Porém, se podemos vé-lo em
toda parte, aconsethando-nos a que concentremos nossa
energia no servigo a Deus, estamos a salvo. Supostamente,
também existe uma visao especifica do guru, de quem posso
obter a mdxima ajuda imediata; porém, em tltima instincia,
Krsna diz: “Eu sou o achirya. Deves ver a Mim nele”.

A Jéia na Palma da Mio

Quem ¢ o acharya? Aquele que sabe como oferecer o devido
respeito ao seu préprio acharya. Baladeva Vidyabhusan
explica, em um de seus comentdrios, como Ripa ¢ Sanatana
Goswami apresentaram Govinda a0 mundo. Ele diz que se
uma pessoa tem uma jéia na mao, poderd mostra-la de vdrias
maneiras, segurando-a de diferentes formas. Riipa e Sanatana
manejaram de diversos modos a jéia que recebe 0 nome de
Govinda, que sempre ¢ servido pela suprema Deusa da
Fortuna. Ambos mostraram aoc mundo essa elevada substancia,
Govinda, como se fosse uma jéia nas palmas de suas maos.

Portanto, nio sé no que se refere 3 mera suprema da vida,
mas também em todas as coisas, nosso conhecimento
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depende de mais de uma fonte. Aprendemos principalmente
de uma fonte, porém o que aprendemos é verificado e
corroborado por muitas outras. Assim torna-se um
conhecimento apropriado. No nyaya §istra, os cédigos da
légica, menciona-se seis processos para adquirir
conhecimento: visaya, a tese; samsaya, a antitese; purva-paksa,
a interrogagao; mimarisi, a sintese; siddhanta, a conclusio
e sarhgatih, a verificagio em fontes diferentes. Depois dessas
seis etapas, algo pode chegar a este mundo em nome da
verdade. Qualquer conhecimento pressupde a consulta a
diferentes fontes, ainda que primordialmente possamos
recebé-lo de uma em particular. A principio, inquirimos
acerca da verdade ndo s6 de uma fonte, mas de muitas.
Depois, podemos indagar de uma fonte mais elevada e
especifica.

Nossa primeira conexdo com a verdade vem daqui e dali,
em pequenas quantidades. Primeiro, estdo os ajiata-sukrti,
ou as atividades piedosas desconhecidas, logo os jiata-sukrti,
ou as atividades piedosas executadas com conhecimento; em
seguida sraddha, ou ¢, e finalmente sidhu sanga, a associagio
com os santos. Deste modo, vamos em busca de Krsna.
Indagamos aqui e ali. Muitos santos nos ajudam até certo
ponto. Finalmente nos aproximamos do mestre espiritual,
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em quem encontramos a méxima possibilidade de aprender
a verdade, e ali nos rendemos.

Depois de aceitar um mestre espiritual, uma pessoa descobre
que seu guru tem muitos discipulos ¢ também aprenderd
deles. Seu mestre espiritual lhe recomendard alguns livros.
Ele dir4: “L& o Bhagavad-giti e o Srimad-Bhagavatam.” Isso
também nos ajudard a obter muitos gurus através de todos
os livros, onde encontraremos muitas referéncias e citagoes
de numerosos gurus.

Todos Sao Gurus

Todos eles deram sua contribuicao e, em dltima instincia,
devemos entender que precisamos entrar na terra dos gurus.
Devemos respeitd-los, a todos, como gurus que nos dao o
{mpeto para ir em busca de Krsna, para servir a Krspa. Todos
eles ajudarao a conduzir-me ao centro. E essa é a posicio
mais afortunada: ver a todos, em qualquer lugar, como gurus.
Perceber que ninguém ¢ nosso servo e que ninguém nos ¢é
indiferente. Essa ¢ nossa fortuna mais elevada: alcangar o
ambiente espiritual mais excelso, onde todos sdo nossos gurus.
Aqui todos sdo nossos servos, inclusive nosso pai ¢ nossa
mie. Queremos obter algo de todos neste mundo de
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explorago. E pela renincia tudo se elimina. E uma posigio
desolada. Se queremos entrar na terra da perspectiva eterna,
devemos aprender que todos sio nossos gurus e que somos
Servos.

Que todos eles sejam gurus significa que sio nossos guardides
bem-querentes. Nesse plano, receberemos ajuda de toda
parte. Suas bengaos e sua graga virdo de toda a parte. Todos
eles sdo bem-querentes, todos sio guardides, todos nos
conduzem até a conquista mais elevada de nossa fortuna.
Nio pode haver objecio a respeiro. Todavia, existe uma
gradagio, como h4 na existéncia mesma de Deus: Vasudeva,
Visnu, Narayana, Dvarakesa, Mathuresa, Svayam Bhagavan
Krsna. H4 tantos niveis! Os graus sempre existem de acordo
a nossa posig¢io interna. Por conseguinte, nao devemos temer.

Certamente, haverd um tempo, quando estivermos rodeados
por um ambiente desfavordvel, em que a associacio de um
santo genuino serd algo muito raro. Nesse momento, seremos
advertidos a nao nos associarmos aos mayavadis, budistas,
dafikaritas, naga-babas e tantos outros grupos de supostos
sadhus, para que ndo corramos daqui para ali s para
encontrar um guru que nos dé qualquer conselho. Para livrar-
nos dessas circunstincias desfavordveis, para proteger-nos,
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somos advertidos: “Nio tente ver o guru em toda parte”.
Nio obstante, em um determinado estdgio, quando
tenhamos desenvolvido gosto pela vida genuina, seremos
levados quele plano em que todos sio nossos gurus, que
nos ajudam a avangar até nosso destino.

Essa adverténcia é valiosa a principio, pois existern muitos
enganadores que nos querem destruir. Especialmente nessa
etapa, para ajudar-nos a progredir até nossa meta, devemos
nos concentrar exclusivamente em nosso guru, evitando os
budistas, os mayavadis, os ateus e todos aqueles que vestem
panos alaranjados em nome de sadhus.

Nio obstante, em cada sampradaya, ou tradico religiosa,
tem-se utilizado este truque: “Escuta somente aqui. Apega-
te as palavras de teu guru, ao conselho de reu guru. Nio
tentes misturar-te aqui e ali, correr de 14 para cd em busca de
conselho. H4 muitos mestres que sio inimigos de teu guru.
Eles nio ensinam a verdade genuina”. Essa adverténcia é
necessdria em certa etapa. “Nio trates de ver o guru em todas
as partes, porque neste mundo hd muitos homens vestidos
de sadhu que continuam com sua campanha mais baixa”.
Este conselho é necessdrio nesse estdgio.



A Terra dos Gurus
Rebaixados a Vaikuntha

Também nessa etapa inferior, para manter e desenvolver
nossa atengio e devogio ao nosso guru, deve chegar-nos muita
ajuda de nossos irmios espirituais maiores. Eles nos ajudario
a compreender de diversas maneiras a grandeza de nosso guru.
Também levam a cabo a tarefa de um $iksa guru. Entretanto,
quando entrarmos no reino do servigo, entio, naturalmente,
todo mundo nos ajudard. Afirma-se, também, que podemos
sentir uma atragio interior por Vrndavana, e que nosso
despertar interno pode ser no servigo de Krsna em Goloka;
porém, se nos associamos com muitos sadhus em Vaikuntha,
seremos rebaixados a Vaikuntha.

Em certo nivel, devemos tomar cuidado com a md associagao.
Portanto, no Bhakti-rasamrta-sindhu (12.91), Rapa
Goswami disse: sajati-yasye snigdhe sadhau sarigah svato vare:
“Com que classe de pessoas santas devermnos nos associar de
modo intenso? Com aquelas que estao em nossa linha, que
temn as mesmas elevadas aspiracbes espirituais que nos, e que
estio em uma posicio superior. A associagio com semelhantes
pessoas santas nos serd de grande ajuda para progredirmos
até a meta mais elevada”.
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Pode ser que existam alguns obstéculos, porém, se formos
sinceros de coragio, o meio ambiente nio poderd nos
enganar, pois a ajuda interna de Deus estd ali, colaborando
com nossa sincera necessidade interior (na hi kalyana krt
kascit durgatim tata gacchati). Aquilo que desejamos no
4mago de nosso coragio se tornard realidade, porque Krsna
sabe de tudo. Pode haver alguns impedimentos, porém serao
eliminados com a ajuda de Krsna, e nossa mais intima
aspiragio se verd coroada de éxito.






Capitulo Doze

O Servo do Servo

Discipulo: Hoje é meu aniversdrio. De acordo com o
calenddrio, ¢ o dia mais inauspicioso do ano.

Srila Sridhar Maharaj: Nio, este é o dia mais feliz e
afortunado, j4 que nele vocé veio ao guru e a Krsna. Passaram-
se muitos nascimentos, porém este o pds em contato com
Krsna. Por conseguinte, este dia deverd ser respeitado nio s6
por seus discipulos, amigos e pessoas de sua relagio, mas
também voce deve respeitar este dia. Krsna o abengoou.

No Chairanya-charitamrta, em um verso dado por
Ramananda Raya, também se d4 uma descrigdo do tempo:
yekale va svapane dekhainu vamsi vadane. Srimarti Radharani
diz: “Quando em Meu arrebatamento cheguei a ter uma visio
divina de Krsna, dois inimigos apareceram subitamente: o
&xtase e um sentimento semelhante ao que se experimenta
no amor extremo, em completa rendigdo. Nesse estado, nao
podia ver Krsna muito claramente. Estes dois inimigos Me
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perturbavam. O éxtase era Meu inimigo porque fazia com
que Me esquecesse de Mim mesma, E Minha avidez por Seu
contato era outro inimigo. Eles ndo Me permitiam uma visao
clara de Krsna, ¢ portanto minha sede de contemplé-1O nio
foi saciada”.

Uma Visao Divina de Krsna

“Se, por boa fortuna, tiver outra oportunidade de receber
Seu darsan, ou visio divina, que deverei fazer? Evitando
Krsna, tratarei, em troca, de adorar o tempo. Adorarei esse
momento, esse minuto, esse segundo em que haverei de ter
a divina visio de Krsna. Tentarei fazer com que o tempo
permanega por algum tempo. Em vez de adorar a Krsna,
tratarei de adorar o tempo com guirlandas, pasta de sindalo
€ j6ias. Se o tempo se detiver, aplacado pelo meu respeitoso
comportamento, Krsna também permanecerd. Desse modo,
procurarei deter o tempo: ‘Por favor, tempo, permanece aqui
por algum tempo. Krsna estd Se mostrando. Permanece aqui
eternamente! Do contrdrio, Krsna vem e Se desvanece como
um relampago’.”

Adoramos o tempo, a terra, o lugar e a paraferndlia de Krsna.
Tudo aquilo que tem conexdo com Krsna ¢ chinmaya,
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transcendental. A paraferndlia de Krsna ¢ digna de nossa
adoragio. De fato, devemos honrar a paraferndlia de Krsna
ainda mais que Krsna mesmo. Essa ¢ a chave do éxito. A
morada de Krsna, Sua paraferndlia e Seus devotos tem uma
relagao com Krsna, e Ele estd A sua disposicio. Por isso, se
pudermos favorecé-los, eles se interessario por nés e nos
levardo a esse reino. De outro modo, estamos desamparados.
No Padma Purana se diz:

aradhanamam sarvesarh, visnor aradhanarh param
tasmat parataram devi, tadiyinam samarchanam

Uma vez, Parvati-devi perguntou ao Senhor Siva: “De todas
as classes de adoragio, qual é a melhor?” O Senhor $iva
respondeu-lhe claramente: “A adoragio e o servico
devocional ao Senhor Nariayana, Visnu, s3o os mais elevados”.
Parvati sentiu-se um pouco mortificada e desiludida,
pensando: “Porém, eu sirvo Siva. Portanto, encontro-me em
uma posi¢io inferior”. Logo veio a préxima frase: rasmat
parataram devi tadiyanim samarchanam: “Entretanto, mais
elevada que a adoragdo a Narayana é a adoragio aos devotos
do Senhor Mesmo”. Parvati sorriu e pensou: “Entéo, estou
servindo ao devoto do Senhor. $iva é um devoto:
vaisnavanam yatha sambhuh. Por conseguinte, estou fazende
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aquilo que é melhor”. Isto também ¢é confirmado por Krsna
no Adi Purana:

ye me bhakta-janih partha, ne me bhaktas$ cha te janah
mad bhaktinim cha ye bhaktas, te me bhaktatama matah

“Aqueles que Me adoram diretamente, nio sio devotos
genuinos. Os verdadeiros devotos sao aqueles que estao
consagrados aos Meus devotos”. E em nossa prépria
experiéncia, esse principio é veridico. Afirma-se: “Se me amas,
ama meu cachorro”. Quao intenso deve ser o amor de alguém
que, por seu amo, pode amar o cachorro dele! E ele ama o
cachorro sé porque ¢ de seu senhor, e nio porque deseja
ficar com ele. N3o o ama com a idéia de um amor
independente pelo cachorro, mas por ser o cachorro do amo.

Este ¢ o teste mais rigoroso de nosso amor, superior ao simples
amor direto ao amo. Isso provard se realmente somos
amantes. Krsna sente-se mais satisfeito a0 ver que estdo
servindo seu servo. Por qué? Porque Seu servo sempre O
serve, porém, nada aceita de Krsna em troca . Krsna tenta
dar algo a Seus devotos, porém eles ndo aceitam. Eles nio
tém nenhuma aspira¢io em vista, nenhum pedido a fazer no
decurso de seu servico. S6 desejam servigo cem por cento.
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Ali Krsna nio tem a oportunidade de outorgar-lhes nenhuma
recompensa. Nio encontra a mais leve brecha no servigo
devocional deles, através da qual possa infiltrar alguma
recompensa. Seus devotos sio servos perfeitos e nada mais.

Krsna faz todo o possivel para dar algo a Seus devotos em
troca de seu servigo, porém fracassa. Por conseguinte, quando
Krsna vé que Seu propésito de retribuir a Seus servos é
realizado por outrém, sente-Se endividado com essa pessoa,
pensando: “Ele estd fazendo por Meu servo o que Eu queria
fazer. Desejava fazé-lo, porém fracassei, j4 que nio foi aceito.
Mas, agora outrém estd fazendo o que Eu sempre quis fazer”.

Krsna mostra-Se mais favordvel ao devoto que serve Seu servo.
Entio, Krsna vem e o serve. Esse é o propésito subjacente de
Suas palavras: “Aqueles que sio devotos de Meus devotos
sio os verdadeiros devotos de Meu coragao”. Portanto,
bhakta-piija, a adoragio aos devotos, é a melhor adoragio de
todas. Essa declaragio se confirma no Srimad-Bhagavatam,
nos Vedas e também no Chaitanya Bhagavata de Vrndavana
Dasa Thakura: amara bhakta-piija, ama haite bala. Em toda
a parte se aconselha a adoragdo aos devotos, ou bhakta-piija.
Ao mesmo tempo, devemos tentar entender quem ¢é um
devoto. Isso também deve ser determinado. Qual é o sintoma
de um devoto genuino?
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Krsna diz: “Aqueles que dizem estar dedicados a Mim
direramente nio sio devotos verdadeiros. Meus verdadeiros
devortos sio os devotos de Meus devotos”. Devemos procurar
seguir o principio dessa declaragio. Nio ¢ uma observagao
pervertida, mas traz em si uma realidade auténtica. Se
buscarmos seu significado oculto, chegaremos 2 mesma
conclusio exposta por nosso Guru Maharaj. Ele disse:
“Somos $uddha $akta, adoradores da poténcia pura, e nao
da poténcia mundana. Adoramos a poténcia que se acha
dedicada por completo ao potente, sem reter nada de Sua
independéncia individual como entidade separada, e que
depende de Krsna cem por cento. Tal poténcia é muito, mas
muito raramente concebida.”

Nio é apropriado aproximar-se de Krsna direramente. Uma
pessoa deve aproximar-se dEle através do canal adequado,
através dos devotos. Essa ¢ a verdadeira maneira de
aproximar-se dEle. Por isso a Gaudiya Math exclui da
categoria de verdadeiros devotos de Krsna a Mirabhai e
muitos outros que aparentemente s3o grandes devotos, pois
ainda que louvem Krsna loucamente, tém muito pouco
respeito por Seus devotos genufnos.
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Burocracia Espiritual

Krsna nao estd s6. Um rei sempre se apresenta com seu
séquito, com sua grande estrutura. Se uma pessoa realmente
precisa se aproximar do rei, deverd fazé-lo através do canal
apropriado. Krsna sempre estd rodeado de uma enorme
hierarquia, de uma grande burocracia, e uma pessoa ndo pode
se aproximar dEle diretamente. Aquele que se aproxima dEle
de uma maneira efetiva deverd selecionar o canal apropriado.
Ele no pode deixar de louvar esses devotos e reverencia-los
por sua magnanimidade. E unicamente por sua ajuda que
conseguimos nos aproximar de Krsna. Deverfamos pensar
que seja possivel saltar por cima de todo o sistema para nos
aproximarmos do rei? Isso € irreal.

Externamente, alguém pode atuar de tal forma que aparente
ser um grande devoto de Krsna; porém, se rechaca os devotos,
essa devogao ndo se formou de fato . E algo vago. Ele se
encontra muito longe de Krsna. Tomemos como exemplo o
pico mais alto dos Himalayas, o monte Everest. Podemos
ver o monte Everest de muito longe, porém para nos
aproximarmos dele teremos de passar por muitos picos
préximos. Quando estivermos verdadeiramente préximos ao
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monte Everest ndo poderemos deixar de descobrir o nome
e as caracterfsticas de outros picos que o rodeiam. Todavia,
de longe, s6 podemos divisar o Everest, e nio outros picos
que o rodeiam. De igual maneira, quando dizemos que nossa
relagio ¢ exclusivamente com Krsna, estamos muito longe.
Se realmente vamos nos aproximar do rei, devemos fazé-lo
através de seu séquito Se vamos mesmo nos aproximar do
Everest, precisaremos entrar em contato com 0s picos
préximos que rodeiam o cume mais elevado. Assim, se nos
empenhamos em nos aproximar de Krsna de uma maneira
prdtica, nosso acesso s6 serd real quando tivermos nos
comprometido com os numerosos devotos que hd nos
diferentes departamentos do servigo a Krsna.

A Verdadeira Prova da Devogio

Quando estdvamos pregando no sul da India, notei que
sempre que algum cavalheiro, considerado um devoto de
renome em um lugar determinado, se aproximava de nosso
Guru Mahiraj Srila Bhaktisiddhinta Sarasvadi Thakur
Prabhupada, este costumava perguntar-lhes: “Sob a
orientagio de quem o senhor execura seu servico devocional
a Krsna?” Geralmente respondiam: “Nio, ndo. Estou
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interessado diretamente no Senhor Krsna e no Senhor
Riama”. Assim que partiam, escutava nosso Guru Maharaj
dizer: “Ele nao tem devogao”. Essa pessoa era rejeitada como
imitacao de devoto. Esse ¢ um tipo de devogio indefinida.
Nio tomou uma forma determinada porque se ignora o
aéraya, os doadores de refiigio que rodeiam o Senhor. Essa ¢
agrande prova de devo¢io. Se uma pessoa exibe uma grande
devogio sem se refugiar em um devoto, qual é sua motivagio?
Em geral eles pensam: “Queremos a liberagio, nio o servico
a Krsna. Aceitamos a devogio a Krspa para obter a liberagio”.
Esse ¢ um tipo de adoragio inferior, adora¢io mundana, e
nio a devogao genuina do plano transcendental. Nio é eterna,
mas tempordria. A devogio ao Senhor nio deve estar
subordinada a nenhuma outra meta de vida. O desejo de
liberagao ¢ um dos critérios dos falsos devotos, e outro é
esquecer os devotos excelsos. Também ¢ falso quando se adora
s6 o Senhor. Estas duas classes de servigo devocional aparente,
que geralmente se v& no mundo, devem ser descartadas.
Entretanto, o mundo nem sequer obtém noticias de todas
essas coisas.

Discipulo: Por isso é que as vezes se chama o mestre espiritual
de asraya vigraha, aquele em quem devemos nos refugiar?
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Srila Sridhar Mahiraj: Sim. Assim como a principio vé-se
um bosque 2 distéincia, porém finalmente se penetra no
circulo interior do mesmo, do mesmo modo a certa distincia,
somente Krsna parece ser o déraya, aquele, que dd refigio.
Porém, quando nos aproximarmos de Krsna mais
intimamente, encontraremos nosso refligio entre Seus
devotos. Nosso verdadeiro refiigio se encontra no circulo de
Seus servidores € nao em Krsna.

Somos de uma natureza viciosa, porém existem aqueles que
sob nenhuma circunstincia se afastam de Krsna. Eles sdo a
eterna paraferndlia do Senhor. Nio sao como nés. Estdo
eternamente em conexio com Krsna, porém, as vezes, nds
nos aproximamos e outras vezes nos afastamos. Ndo somos
servos dignos de confianga. Essa é nossa posigdo, e por isso
nio podemos reclamar a mesma posigio dos servidores
absolutos do Senhor. Sob sua guia, poderemos receber a
oportunidade de servir, e devemos aceitar essa posi¢io. Somos
recrutas; nio nos encontramos entre os servidores
permanentes de Krsna. Devemos execuear nosso servigo sob
a orientagio de um superior genuine. Os novos seguidores
deverdo ser acomodados gradualmente sob a lideranga de
algum dos seguidores genuinos e permanentes na terra de
Krsna.






Capitulo Treze

A Vida dos Santos

Em seu Chaitanya Siksamrta, Srila Bhaktivinod Thakur
explica que hd dois tipos de devotos na etapa de
premaruruksu, as etapas primdrias do amor divino puro. Essas
duas classes de devotos sio classificadas como viviktanandi e
gosthyanandi. Os gosthyanandi amam a pregagio por
natureza e residem entre os vaisnavas. Porém hé outro grupo,
os viviktanandi, que preferem isolar-se. Ali cantam o santo
nome do Senhor ou meditam nos passatempos do Senhor
(lila). Afirma-se que ambos os grupos estdo situados em uma
plataforma elevada de servigo devocional, justamente antes
da etapa do amor puro por Deus. Quando eles alcangam
definitivamente a etapa mais elevada, nio hd diferenca
qualificativa entre uns e outros — eles sio idénticos. Em
completa rendigdo, eles executam qualquer trabalho que
Krsna deseje realizar através deles. Por conseguinte, nio se
pode dizer que aquele que nio se volta A pregagio seja um
vaisnava inferior.
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Bhaktivinod Thikur agrupou de maneira clara essas duas
divisbes de devotos na etapa daqueles que estéio a ponto de
situar-se no plano mais elevado. H4 dois grupos: um do tipo
pregador ¢ outro do tipo ermitdo. Entretanto, de acordo com
Srila Bhaktivinod Thakur, nio podemos fazer distingao e
considerar que um ¢é superior e outro inferior. De acordo
com o desejo de Krsna, eles farao a Sua vontade. Se Krsna
quer que um devoto pregue, ele realizard esse trabalho; porém,
nao se pode dizer que aqueles devotos que nio gostam de
trabalhar dessa maneira sejam vaisnavas de classe inferior .
Naturalmente que aqueles que gostam de pregar falardo em
favor da pregacio. Por serem inspirados por Krspa para
efetuar esse servigo, eles tém éxito. Krsna diz: dcharyam mam
vijiniyan. “Na realidade, é Minha inspira¢io que pode
libertar todas as almas caidas™. Aquele a quem Krsna aceitar
poderd compreende-10. Outros ndo poderio (yam evaisa
vrnute tena labhyas). Quando Krsna delega poder suficiente
a um vaisnava, ¢ deseja liberar muitas almas caidas por meio
dele, isso acontece por Sua vontade. Vemos que Svariipa
Dimodara nio pregou de modo amplo. Rimananda Raya
tampouco pregou amplamente para fazer discipulos, indo
de porta em porta. Por outro lado, Nityananda Prabhu e
outras personalidades o fizeram. Krspa escolhe Seus
instrumentos de acordo com Seu préprio desejo.
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Kaviraja Goswami ora: vande ham sri gurch $ri yuta pada
kamalam $ri guriin vaispavarns cha. Primeiro, ele oferece seus
respeitos a0 grupo de mestres espirituais que se encontram
diretamente em contato com as almas cafdas. Logo, diz: $rf
riipam sagrajatam, e oferece seus respeitos a0s $astra gurus. Sri
Riipa e Sanatana praticamente ndo estiveram em contato com
as massas para pregar, porém produziram as escrituras para os
pregadores. Todas essas coisas —os §astras, as regras e regulagoes,
assim COMo 0s temas ontoldgicos— foram-nos legadas por Ripa
e Sanatana. N3o sio eles uttama adhikiris? Eles nido entraram
em contato direto com as pessoas, mas assentaram as bases
para a pregacio do vaispavismo Gaudiya, como era o desejo
de Sri Chaitanya Mahaprabhu. Eles sao os $astra gurus, os
mestres espirituais que outorgaram as escrituras reveladas.

Pedras-de-Toque Espirituais

Krsnadasa Kaviraja Goswami oferece primeiro seus respeitos
a0s gurus que recrutam. Apds, em um estdgio mais elevado,
aos $astra gurus, e depois a Sti Chaitanya Mahaprabhu, que
veio com Seus associados e Sua paraferndlia para inaugurar,
no mundo, uma nova verdade. Ele oferece seus respeitos em
cinco etapas a seus mestres espirituais, e nos nfveis mats
clevados oferece suas reveréncias aos pés de 16tus de Sri Sri
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Radhi e Govinda, e de todas as gopis, encabegadas por Lalica
e Visakhi (sri radha krspa piddin saha-gana lalita sri
visakhanvitams cha). Assim, pois, os §istra gurus realizam
seu trabatho, como lhes foi inspirado por St Krsna. Eles
nio entram em contato direto comn as almas caidas. Portanro,
nio podemos dizer que eles ndo s3o sparsa-mani, ou pedras-
de-toque, porque nio pregam diretamente as almas caidas.
Se disséssemos isso, s6 estarfamos exteriorizando nossa
parcialidade para com o grupo pregador. Precisamos
depositar alguma fé no mestre espiritual. Devemos crer que
tudo que ele faz é a atividade do Senhor Supremo trabalhando
em seu interior, que Krsna veio pregar sobre Si mesmo através
de nosso mestre espiritual. Devemos tratar de ver Krsna no
guru, e que as atividades do guru tern por objetivo liberar-
nos. Somos inspirados nesse sentido.

Ainda assim, essa ¢ a visao relativa. De um ponto de vista
estritamente imparcial, podemos classificar o guru de acordo
com suas conquistas como sendo um devoto de classe
intermedidria (madhyama-adhikari), ou um devoto de
primeira classe (uttarna-adhikari). Entre os servos de Krsna,
h4 alguns que se inclinam por Radharani, outros por
Chandravali, ¢ outros estdio no meio. Alguns devotos se
sentem mais atraidos pelo Vraja lila, outros pelo Gaura lila,
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e alguns estdo entre ambos. Esta ¢ a natureza dos passatempos
do Senhor. Estas diferencas existirdo eternamente.

Gaura Lila: Mais Elevado que o Krsna Lila

Alguns devotos sdo pregadores por natureza, enquanto outros
podem ser do tipo ermitdo. Porém, isso nio quer dizer que
todos de natureza retraida sejam inferiores e que todos de
natureza pregadora sejam superiores. Nio podemos dizer isso.
Deve-se julgd-los de acordo com sua rendigio e aceitagio de
Krsna. Tanto o Gaura lili como o Krsna lila sio os mais
elevados de Goloka; porém, se somos suficientemente
ousados para afirmar que o Gaura lila é superior ao Krsna
lila por sua magnanimidade, porque distribui-se a si mesmo,
entdo deveremos dar-lhe mais importincia. De acordo com
essa consideragio, o Gaura lila é superior ao Krsna lila. E se
tivermos que observar estritamente este ponto, teremos que
apreciar a se¢do dos vaisnavas pregadores, considerando que
eles realizam a obra mais benéfica no universo (loka hitaya cha).

“Os pregadores sdo mais afortunados, porque, através deles,
Krsna estd tratando de liberar muitas almas caidas”. Uma
forma de visao relativa pode ser considerada dessa maneira:
“O Gaura lila ¢ superior ao Krsna lila. Por qué? Porque é
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largo e espagoso. Estd disponivel para todos. E no Gaura
lila, Krsna distribui-Se a Si mesmo entre os caidos”. Isso é
algo que ndo encontramos no Krsna lila. Portanto, quando
vemos que a boa fortuna converteu alguém em um
intermedidrio para elevar as almas cafdas, podemos sentir
um maior apreco por ele. Encontraremos alguma justificagao
para pensar que os pregadores sio mais afortunados se
considerarmos que Krsna é melhor quando pregando do que
Se divertindo dentro de Seu préprio grupo.

Naturalmente, sentiremos preferéncia pelos pregadores que
trouxeram a consciéncia de Krsna a nosso meio. Krsna elegeu
certos devotos como Seus intermedidrios para que preguem
as almas cafdas acerca dEle. Isso é o mais desejdvel para nés,
em nossa posi¢ao atual. Desse modo, se desenvolvermos nossa
perspectiva nesta linha, certamente poderemos dizer que as
almas caidas como nés dardo maior importincia aqueles que
s30 a causa de nossa liberagio. No contexto tltimo da
realidade, é um critério relativo pensar que alguns
intermedidrios sio preferfveis a outros porque o sintoma de
magnanimidade é mais visivel neles.

Ainda que algumas vezes julguemos os vaisnavas de acordo
com suas diversas atividades, nem sempre sabemos porque
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um devoto é eleito pelo Senhor para um servigo em particular.
E tudo o que o Senhor deseja fazer através dele, acontece
por Sua vontade. Esse é o principio fundamental. E Sua
selegio. Algumas vezes a elei¢io recai sobre “A”, is vezes
sobre “B” e outras sobre “C”. Todos estamos 2 disposigao da
infinita vontade do Senhor, e nossas atividades terao &xito
de acordo com Seu doce desejo, conforme Krsna queira
utilizar-nos. Essa é a consciéncia absoluta. Nio podemos
deixar de relacionar o éxito com o intermedidrio. Também
hd algum valor nisso, porém, devemos considerar que Krsna
estd ali, ao fundo. Devemos compreender sempre que a
vontade divina, a vontade mais elevada, trabalha através de
nés. Por conseguinte, nao devemos ir aos extremos quando
julgamos um devoto de acordo com as consideragGes externas.

Babajis e Pregadores

Gaura Kisor Das Babaji Maharaj nio pregou, porém seu
discipulo, nosso mestre espiritual Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Thakur Prabhupad, pregou extensamente. Srila
Lokannath Goswami nio pregou em absoluto, porém
observamos que a pregagdo de seu tdnico discipulo, Srila
Narottama Dasa Thakur, foi muito, muito extensa. Portanto,
nio se deve julgar um vaispava unicamente pela quantidade
de trabalho que exibe externamente. Seu éxito estd a disposigio

$ri Guru, Sua Graga

da vonitade divina. Krsna outorga um servigo a uma pessoa em
particular de acordo com Sua prépria escolha, e capacita essa
pessoa a levar a cabo esse servigo. H4 muitos exemplos disso.

Srila Nityananda Prabhu pregou com grande forga por toda
a Bengala. Entretanto, ainda que aparentemente Srila
Gadadhar Pandit nao efetuasse nenhum servigo tangivel no
lila de $ri Chaitanya Mahaprabhu, afirma-se que ele ¢ a
encarnagio de bhava, os sentimentos transcendentais de
Radharani. E a afinidade de Gadiadhar Pandit por
Mahaprabhu ultrapassa a dos demais. Assim, nao devemos
julgar a posi¢o de um vaisnava apenas pela magnitude de
suas atividades externas. Evidentemente, nio podemos
ignorar o servigo realizado por um devoto. Isso ¢ algo nobre,
uma grande coisa; porém em tltima instancia a chave estd
nas maos do Senhor (ekal3 isvara krsna ara saba bhrtya).

Krsna Estd Dangando

Kirsna estd na raiz de todas as coisas, e tudo o que Ele deseja
tem éxito. Krsna quer dangar de uma maneira especial com
um servidor em particular, e danga com éxito de acordo com
Sua doce vonrade. Krsna é o controlador. Aquele que
manipula as cordas. A chave estd em Suas maos. Ele controla
tanto as condutas universais como as especificas. Se
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compreendermos isso, poderemos liberar-nos de pratistha,
ou falso prestigio, a sede por nome e fama. Se estivermos
plenamente conscientes de que tudo estd nas mios do Senhor,
nio poderemos sentir nenhum orgulho.

Com o propésito de ensinar-nos que nio é muito ficil
reconhecer um verdadeiro vaisnava somente por sua
vestimenta externa ou por seus modos, Gadadhar Pandit
aparentemente mal interpretou a posigio de Pundarika
Vidyanidhi, um associado excelso do Senhor.

Mukunda Datra levou Gadadhar Pandit para visitar
Pundarika Vidyanidhi. Mukunda Datta era oriundo da
mesma aldeia de Pundarika e o conhecia. Por conseguinte,
perguntou a Gadadhar Pandit: “Gostarias de ver um
verdadeiro vaisnava?” Gadadhar Pandit respondeu: “Sim,
sempre estou ansioso por ter o darfan de um vaisnava
auténtico”. Em seguida, Gadadhar Pandit seguiu Mukunda
Datta até a morada de Pundarika Vidyanidhi e ficou pasmo
com o que viu. “O que ¢ isto?”- pensou - “Eis aqui um
aristocrata de cabelos ondulados e perfumados, com um traje
elegante, principesco, fumando em um cachimbo decorado
com fios de ouro. Todo o ambiente estd saturado de um
aroma adocicado. Ele é um vaisnava?” Mukunda Datra pode
compreender o que acontecia no coragio de Gadadhar e
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comecou a cantar um verso do Srimad-Bhagavatam (3.2.23):

aho baki yarh stana-kala kiitarix
jigharhsayipayayad api asadhvi

lebhe gatirh dhatry-uchitam tato ‘nyarn
karn va dayalum $aranarh vrajema

“Oh, quio assombroso ¢ isto! Com a intengao de matar
Krsna, 2 irmi de Bakasura (Pitana) untou seus seios com
veneno e obrigou Krsna a tomar scu leite. Ainda assim, o
Senhor Krsna aceitou-a como Sua mie, e portanto ela
alcancou o destino reservado 2 mae de Krsna. Em quem hei
de tomar refigio além de Krsna, o mais misericordioso?”

Rolando em Extase

Ao escutar isso, Pundarika Vidyinidhi ficou muito sério.
Seus movimentos se paralisaram e um ligeiro tremor se fez
evidente em seu corpo. Toda a atmosfera se transformou.
Ele comegou a mover seus bragos e suas pernas em todas as
direcoes. Deixando de lado seu cachimbo, comegou a rolar
em sua cama, soltando suas vestes € os lengéis de seda,
arrepiando seu cabelo ondulado e belamente enfeitado.
Ele comegou a gritar: “Em quem devo refugiar-me a nao ser
no Senhor mais magninimo? Onde poderei refugiar-me se
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me falta esse Senhor?” Com estas palavras em seus ldbios,
rolava em éxtase pelo solo. Depois de longo tempo, pouco a
pouco, foi se acalmando, e Gadadhar pensou: “O que cheguei
a pensar desta grande personalidade? Ele tem tanto amor
por Krsna em seu interior! Ainda que externamente parega
um homem ordindrio e escravo da opuléncia, internamente
¢ um grande devoto. Que amor tdo intenso sente por Krsna!”
Em seguida, pensou: “Cometi vaisnava aparadha, uma ofensa
contra um grande devoto. Como poderei livrar-me dela?
Pensei mal dele. Como poderei remediar essa ofensa?” Com
estes pensamentos, disse a Mukunda: “Cometi uma ofensa
contra este grande mahatma. Como posso livrar-me disso?
Penso que aqueles que vém a esta linha devocional precisam
aceitar formalmente um preceptor, porém eu ainda ndo romei
iniciagdo de um vaisnava. Se tomar iniciagio dele, ele me
perdoard por minhas ofensas. Se me render a seus santos pés,
ele n3o levard em consideragio nenhuma de minhas ofensas.
Sé entdo poderei livrar-me desse crime. Entretanto, devo
consultar meu Senhor Gauranga Mahaprabhu”. E assim o
fez. Pouco antes desse incidente, $ri Chaitanya Mahaprabhu
foi visto pronunciando o nome de Pundarika e lamentando-
se: “Pundarika, meu pai! Pundarika! Onde estds?” De
repente, Ele chorava dessa maneira. As pessoas comuns nio
podiam compreender e comegaram a perguntar: “Quem &
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esse Pundarika por quem o Senhor estd chorando tanto? Por
que Nimai Pandit clama Pundarika, Pundarika!?”

Poucos dias depois, Pundarika veio de outra aldeia para sua
casa em Navadvipa. Mukunda Datta era seu conterrineo, e
portanto o conhecia. Quando os devotos perguntaram:
“Quem ¢ este Pundarika?” Mukunda Datta respondeu:
“Pundarika ¢ um homem casado e de posses, que possui uma
pequena propriedade”. Assim, pois, Gadadhar Pandit
perguntou a $ri Chaitanya Mahiprabhu sobre Pundarika
Vidyanidhi, dizendo: “Cometi uma ofensa contra o grande
vaisnava Pundarika Vidyanidhi. Portanto, para meu préprio
bem-estar espiritual, sinto necessidade de receber iniciagio
dele; porém nio posso fazer nada sem antes consultar-Te e
receber Teu consentimento. Exponho isso a Ti. O que devo
fazer?”

$ri Chaitanya Mahaprabhu aceitou a idéia, dizendo: “Sim,
parece-me muito bem. Tens que aceitd-lo como teu guru”.
As fontes autorizadas dizem que Pundarika Vidyanidhi era
o pai de Radharani, que foi a encarnagio de Vrsabhanu
Mabharaj. Por conseguinte, Gadadhar Pandit recebeu
iniciagdo de Pundarika Vidyanidhi. De igual maneira, nio
devemos ser extremistas ao julgar um devoto unicamente
por suas atividades externas.



Capitulo Catorze

A Linha de Sri Ripa

Os transcendentalistas impersonalistas afirmam que tio logo
nos liberemos dos vinculos da carne, a consciéncia da alma
humana é o que hd de mais elevado, e que nao pode existir
nada superior e mais sutil. Entretanto, as escrituras declaram
que a Superalma (Paramaumna) ¢ superior em existéncia a
alma individual, e que a concepgio de Bhagavan, ou seja, a
concepgio de Deus como pessoa, ¢ ainda mais elevada. E
esta se inicia com a concepgio de Vasudeva: o Krsna s6. A
concepgio de Narayana é superior, e a concepgio de Krsna é
a mais elevada. Também na concepgio de Krsna h4 divisoes:
Dviraka, Mathura e Vrndavana. $ri Chaitanya Mahaprabhu
e o Srimad-Bhagavatam afirmam que Krsna ¢ a Suprema
Personalidade de Deus: krsnas tu bhagavan svayam.

A concepgio de Krsna em Vrndavana como a Entidade
Suprema é a mais elevada, j4 que a beleza estd acima de tudo.
A beleza ¢ superior a toda grandeza e poder. O poder
controlador fundamental nio é o poder fisico, mental ou
intelectual, nem qualquer outro poder, mas somente o amor
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e a beleza. O bem absoluto ¢é beleza absoluta, e este ¢ o
controlador absoluto. A misericérdia estd acima da justica.

Geralmente, ndo podemos conceber que algo possa ser maior
que a justiga. Pensamos que a justica deve ser o principio
mais elevado. Nio obstante, nos ¢ dito que a misericérdia
estd acima da justiga. E quem pode outorgar misericérdia?
Urna pessoa ordindria nio pode fazé-lo, apenas um rei. Aquele
que pode compensar a perda na justica, pode ourorgar
misericérdia. E a corte mais elevada pode compensar tudo.
Esse reino existe, e nele o Senhor Se dedica a executar Seus
passatempos com Sua paraferndlia, que é da mesma qualidade
que Ele. Existe uma lei desse género, uma disposicao que vai
além do sentimento de justiga de nossa fétua inteligéncia.

Uddhava é reconhecido como o principal devoto do Senhor,
e sua declaracio sobre a misericérdia se encontra no Srimad-
Bhagavatam (3-2-23). Ele diz:

aho baki yarh stana-kala-kiitarh
jigharhsayapayayad apy asadhvi

lebhe gatimh dhitry-uchitarn tato ‘nyath
karh va dayalurh §aranarh vrajena
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Ele diz: “Onde mais posso render-me? Como posso render-
me a alguém mais misericordioso que Krsna, se vejo que a
demonfaca Putand, sob a aparéncia de afeto materno,
aproximou-se de Krsna para mat4-10 e, em troca, recebeu
uma bengio tdo maravilhosa, que lhe foi concedida a elevada
posigio de ser como uma das mies de Krsna? Meu Senhor ¢
tdo generoso, tao benévolo! Onde mais haveria de render-
me? Ela introduziu seu peito envenenado na boca do menino
Krsna e foi abengoada com uma posigo to elevada e
amorosa. Portanto, como poderfamos medir Sua graga, Sua
misericérdia infinita? Seus caminhos e Sua misericérdia estio
além de toda a expectativa”.

Observamos que, em vez de trati-la com justica, ocorreu
justamente o contrdrio. Ele se mostrou magnénimo com Sua
maior inimiga. Portanto, acima da justi¢a encontra-sc a
misericérdia; ¢ um grau de misericérdia tdo elevado, de uma
qualidade ¢ intensidade tais que nio se pode medir. Uddhava
ora: “Onde poderei encontrar um modelo de graga como
este? Devo prostrar-me, incondicionalmente, aos divinos pés
do Senhor Krsna. Como poderia um homem inteligente
evitar correr e prostrar-se aos pés de uma personalidade tao
magninima como Krsna? Sua natureza ¢ a do amor mais
excelso”.

Sri Guru, Sua Graga

O Departamento da Misericérdia

Nés, que somos finitos, devemos nos aproximar do infinito
com esse espirito: “Se for aplicada a justiga, nio terei
esperangas. Por isso, passo por cima desse departamento. S6
vim buscar minha fortuna no departamento da misericérdia,
onde ndo se calcula 0 bem nem o mal, o mérito ou o demérito.
Meu Senhor, vim a este departamento porque nio sei o que
hd em mim. Quando analiso e estudo meu préprio coragio,
observo que eu mesmo me desconhego. Sou tio desvalido e
miserdvel que sequer conhego a mim mesmo. Como poderia
arriscar-me a recorrer a um departamento no qual sé me é
concedido algo apés avaliagio de meus méritos e deméritos?
Nio quero isso. Ndo quero uma decisio baseada na justiga.

“Rendo-me. Podes fazer comigo o que desejares. Sou o pior
dos pecadores. Em Tuas mios estd o que haverds de fazer
comigo. Vim a Ti, meu Salvador. Se hd alguma possibilidade,
salva-me. Este é meu apelo aberto, meu apelo unilateral”.
Esse tipo de abnegagdo automaticamente limpard nossos
coragBes. Essa atitude de $aranagati, ou rendigio, é o dnico
caminho para que nos seja devolvida a esperanga perdida.

Atualmente nos encontramos desconectados do prospecto
do amor divino, pelo qual ansiamos no 4mago de nosso
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coragio. Se desejamos alcancar esse privilégio muito rdpida
e facilmente, devemos nos aproximar do Senhor com
expressoes simples, com o corpo e a mente desnudos,
expondo tudo. Em seu Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.154),
Srila Riipa Gosvami escreveu:

mat-tulyo nasti papatma, naparadhi cha kascana
parihire ‘pi lajja me, kith bruve purusottama

“Meu Senhor, sinto-me envergonhado. Como poderia
oferecer-Te tantas coisas puras, como flores? Geralmente,
Te oferecem coisas puras, porém o que hd comigo? Vim
oferecer-Te o mais imundo. Estou envergonhado. Vim a Ti
unicamente com minha vergonha a implorar por Tua
misericérdia. Nio hd nada que se possa igualar 3 minha vida
pecaminosa e criminosa. Em mim, pode-se encontrar todo
o mal imagindvel. E, inclusive, sumamente dificil falar das
caracteristicas de meus crimes e pecados horrendos. Ainda
assim, Tua natureza, Tua existéncia, Tua fama e benevoléncia
s6 podem atrair-me. Tu podes salvar-me. Tu podes purificar-
me. Aferrando-me A esperancga, vim a Ti. S6 tenho um
consolo: a esperanga de converter-me no verdadeiro objeto
de Tua misericérdia. Tua propensio ¢ a de purificar o mais
vil. S30 os mais necessitados que reclamam Tua misericérdia,
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¢ eu sou o pior dos necessitados e o mais vil dos vis. Essa ¢
minha tnica qualidade, minha tinica esperanga para atrair
Tua atengdo e apelar 2 Tua magnanimidade.”

Riipa Gosvami diz em seu Bhakti-rasamrta-sindbu (1.2.1 53)
que ainda existe certa classe de elemento subconsciente nele:

yuvatinim yatha yiini, yiinaficha yuvatau yatha
mano ‘bhiramate tadvan, mano ‘bhiramatam tvayi

Assim como um jovem sente atragao por uma moga, quero
sentir-me atraido por Ti. Quero estar absorto em Ti,
esquecendo-me de toda a paraferndlia material. E quando
nos rendemos sinceramente, nosso progresso comega de
imediato. O desenvolvimento dessa classe de atragao nos leva
4 posigao mais elevada. Eu quero essa conexio intima contigo,
meu Senhor. Sou o mais pobre entre os necessitados, porém
a0 mesmo tempo tenho esta ambigdo. Estou de tal modo
desgostoso com o mundo exterior que desejo a relagio mais
intensa e abrangente contigo. O processo da rendigio comeca
com essa atitude e cresce passo a passo. Esse é o nivel de
amor divino, de intimidade Contigo que desejo. Quero
submergir profundamente em 'Ti.
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As Escrituras que Aparecem e Desaparecem

govinda-vallabe radhe, prarthaye tvam ahari sadi
tvadiyam it janatu, govindo mam tvaya saha

Essa prece encontra-se no Archana Padhati, que provém da
edigao do Hari-bhakti-vilasa de Gopal Bhatta Gosvami. A
partir daf, propagou-se. Estd af, no $astra, que ¢ o eterno
fluir de uma corrente especifica de conhecimento. Em
Vaikuntha e em Goloka tudo é eterno. Assim como o sol sai
e se oculta, aparece e desaparece, 0 pensamento € eterno e
algumas vezes aparece e, outras, desaparece.

Neste verso, govinda-vallabhe radhe, hi uma mudanga
repentina. Krsna diz a Seu devoto: “Oh, queres uma relagio
intima comigo? Nio poderds encontri-la em Meu
departamento. Terds que ir a outro departamento. Dirige-te
a0 departamento de Radhiki”. Entio, o pensamento do
devoto se transporta imediatamente para esse lado. Toda sua
energia se vé monopolizada ali. E o monopélio de Radha.
“Tua busca interna nio hd de se satisfazer em Meu
departamento”, diz Krsna. “Deverds ir a outra parte ¢
submeter ali teu pedido”.

Sri Guru, Sua Graga

Com esta inspiragdo, o devoto formula de imediato seu
pedido a Radharani: govinda-vallabe radhe. “O Sri Radhe!
Govinda é Teu Senhor e Teu sustentador. Ele é o Senhor de
Teu coragao”. Govinda significa: “Aquele que satisfaz todos
os nossos sentidos”. Através deles podemos receber tanto a
percepgao quanto o conhecimento Govinda é o amo que
satisfaz todos os nossos canais de percepgio. “Govinda é Teu
Senhor, porém o oposto também é certo. Es a proprietdria,
a rainha do coragio de Govinda. Enviaram-me a Ti com um
pedido. Por favor, inclui meu nome em Teu departamento
€ aceita-me como um servo em Teu grupo.”

O Rio de Néctar que Flui

radhe vindavanidhise, karunamrea-vahini
krpayi nija-padibja, dasyam mahyam pradiyatim

“O Ridhe, 6 rainha de Vindavana! Es como a corrente de
um rio que flui, saturado com o néctar da misericérdia. Por
favor, s¢ bondosa comigo e concede-me um pequeno servico
a Teus pés de 16tus. Es a rainha de todo o deparramento do
éxtase (rasotsava)”.
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Rasa quer dizer éxtase. Ou seja, uma cotrente ilimirada de
éxtase. Essa ¢ a especialidade de Vindavana: ddi-rasa, a dogura
original, miadhurya-rasa, a dogura conjugal. No
desenvolvimento de seu cardter peculiar, todos os rasas sio
ramais desse rasa. Se analisarmos todos os rasas, veremos que
todos estdo inclufdos em madhurya-rasa. E madhurya-rasa ¢
considerada como a dogura mais elevada da devocio.

Em sua conversa com Ramananda Raya, Sri Chaitanya
Mahaprabhu rejeitou a devogio contaminada com a razio.
Ele disse: eko bahya age kaha ara. “Isso ¢ superficial. Vai
adiante”. Mahaprabhu aceitou que a verdadeira devogio -
bhakti- comega na etapa da devogio pura, sem misturar-se
com a razio. Quando Ramananda sugeriu dasya-rasa,
Mahaprabhu disse: “Estd bem, porém deves ir ainda mais
longe”. Em seguida, mencionou vatsalya-rasa, Deus em Seu
aspecto de filho. “Estd muito bem”, disse Mahaprabhu,
“porém deves aprofundar-te mais”. Entdo, chegou a
madhurya-rasa. “Sim”, afirmou Mahaprabhu. “Isto ¢ o
melhor”. Nessa etapa de desenvolvimento do rasa, Vrndavana
¢ o lugar mais apropriado.

Madhurya-rasa se encontra mais extensamente em
Vrndavana. Por conseguinte, se diz: radhe vrndavanadhise.
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“Radha, ¢ a rainha desse lila (passatempo) que se pode
encontrar em Vrndavana. Ali flui o néctar mats elevado. Tu
és como um rio de néctar que flui”.

Distribuindo Extase

A prépria natureza de Krsna tem sido descrita como “o
Préprio Extase”. Ele saboreia o éxtase inatc de Si mesmo.
Ele conhece Seut &xtase ¢ o sente. Entreranto, para distribuir
exteriormente esse éxtase inato, é indispensdvel uma poténcia
determinada conhecida como hladini. A esséncia de hladini-
gakti, ou poténcia interna do éxtase de Krsna, ¢ Radhika,
que extrai do interior 0 rasa mais fntimo, o éxtase mais
excelso, e o distribui no exterior.

Portanto se diz: karunamyra-vahini. O éxrase mesclado com
a magnanimidade flui dessa fonte ilimitada. E assim como
um rio que flui desde a montanha pode arrastar em sua
corrente muitos minerais valiosos até o mundo exterior, do
mesmo modo, a poténcia hladini extrai o rasa da morada do
rasa-svariipa, o Préprio Krsna, quem ¢ o &xtase personificado.
A corrente desse rio de nécrar carrega o éxtase e o rasa, o
fluxo da dogura e da magnanimidade, para distribuir a todos.
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Enquanto isto, outra mudanca categdrica se efetua na mente
do devorto, no transcurso de seu progresso. Ele compreende:
“Oh! Krsna tem um interesse secunddrio para mim. Descubro
que minha relagio principal é contigo, $ri Radhe. E Teu
servigo direto que desejo, e ndo o de Krsna”. Esse despertar
do coragio, uma intima adesio e obrigagio com o
intermedidric mais préximo, se desenvolve em uma alma
rendida. Nessa etapa o devoto pensa: “Obterei mais beneficio
se der toda a aten¢io ao intermedidrio mais préximo, meu
Gurudeva. Desse modo terei &xito”. Ele estd interessado em
confirmar as conexoes superiores. Claro que nossas intengdes
deverdo ser puras e genuinas, e € tarefa desse intermedidrio
oferecer-nos uma relagao favordvel e normal com a hierarquia
do servigo.

Toda nossa atencio deverd concentrar-se no servigo a nosso
guru. Essa deve ser a idéia. Nossa primeira tendéncia € de
aproximar-nos de Krsna. Nesse estdgio, a primeira coisa a
entender é que estamos desamparados. Claro que tudo isso
deve ser sincero. Primeiro, encontra-se a etapa do desamparo,
e logo desejamos o refiigio de Krsna, a dogura personificada.
Depois, nos sentimos atraidos a uma dogura especifica ¢
aproximamo-nos desse departamento. Ali, suplicamos pela
conexio definitiva mais intima: que nos aceitem na qualidade
de membros permanentes como servos nesse lugar. Srila

$11 Guru, Sua Graga

Raghunitha Disa Gosvami nos ensinou que esse é o ganho
mais elevado da entidade viva. Disa Gosvami viveu
ininterruptamente, durante 16 anos, na associagio de Sri
Chaitanya Mahaprabhu e de Svariipa Damodara. Depois
que eles desapareceram deste mundo, Raghunatha Dasa se
sentiu desgostoso com suas perspectivas futuras e foi a
Vendavana para acabar com sua vida. Entretanto, quando se
encontrou ali com Riipa e Sanitana, teve outra viso: o sonho
de uma nova vida. Entio descobriu: “Ainda que Sri
Chaitanya Mahiprabhu e Svariipa Damodara tenham
desaparecido de meus olhos fisicos, eles vivem aqui em Riipa
¢ em Sanartana, em suas atividades e em sua inclinagio pela
pregacio. Mahaprabhu se encontra aqui, tio vivo como
qualquer outro”. Ele abandonou a idéia de acabar com sua
vida e comecou a servir em Vrndavana com renovado vigor.

Disa Gosvami nos deu a compreensio de nossa aspiragio
mais elevada. Ele disse: “O Radhika! Quero Teu servigo. Se
nio estis satisfeita cornigo, n3o quero Krsna e nem Sua terra,
Vraja”. Essa é sua oragio, e ele foi aceito como o prayojana-
acharya, o guru que nos mostra qual ¢ a meta mais elevada
de nossa vida, prayojana tattva, o destino final. E este sloka
(verso) demonstra sua posigio como aquele que indica o
nosso destino.
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Um Oceano de Néctar

a¢abharair-amrta-sindhu-mayaih kathafichit
kalo mayatigamitah kila sampratari hi

tvam chet krpamayi vidhasyasi naiva kirh me
pranair vrajema cha varoru bakarinzpi?

Esse §loka é uma oragio direta a Radharani. Expressa um
tipo de esperanga peculiar, tdo doce e tranquilizadora que se
compara a um ilimitado oceano de néctar. E diz: “De uma
maneira ou outra, meus dias transcorrem com esta esperanga,
languido, arrastando minha vida através destes tempos tio
cansativos e animado unicamente por essa esperanga. E ela
que me sustenta. O nectdreo oceano da esperanga é o que
me atrai e sustenta. De algum modo, vou arrastando meus
dias até meu tinico refigio. Por outro lado, perdi a associagao
direta de Mahaprabhu, de Svartipa Damodara e de rantas
outras grandes almas, e apesar disso sigo vivendo. Por qué?
Porque tenho um raio de esperanga particular. E a perspectiva
e a qualidade de minha esperanga sio muito grandes e
elevadas. Porém, minha paciéncia chegou a seu limite. Nio
posso suportar por mais tempo. Nio posso esperar. Estou
acabado. Nio posso esperar mais. Se Tu nio me mostrares
Tua graga neste momento, estarei acabado. Terei perdido
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minha oportunidade para sempre. Nio terei desejo de seguir
vivendo. Tudo ser4 induil.

“Sem Tua graga, nio posso suportar a vida nem um instante
mais. E estou desgostoso com Vrndivana, que desejo mais
do que minha prépria vida. E muito doloroso. Sempre estd
me oprimindo. E o que dizer de outras coisas, se inclusive
estou desgostoso com Krsna? E vergonhoso que expresse tais
palavras, porém nem sequer poderei sentir amor por Krsnaa
menos e até que me aceites em Teu campo confidencial de
servigo. Esse é 0 encanto que vim buscar. Vi os indicios desse
encanto no servico que se leva a cabo em Teu campo. Sem
isso, tudo carece de sabor para mim, e nem sequer em
Vindavana poderei preservar minha existéncia. E inclusive
Krsna carece de todo encanto para mim, para nio falar de
outros.” Essa é a prece de Ragunatha Dasa Gosvami.

O Servigo a2 Radharani

De acordo com a escola estabelecida por Mahaprabhu,
afirma-se que Radha-dasyam, o servigo a Srimad Radharani,
¢ 0 ganho mais elevado da entidade viva. Essa é a esséncia do
$rimad-Bhagavatam. E a versdo do préprio Krsna.
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No Srimad-Bhagavatam (11.14.15), Ele diz:

na tathi me priyatama, Zunayonir na §ankarah
na cha sankar§ano na $rir, naivatmi cha yatha bhavan

“0O Uddhava! Nem Brahma, nem Shiva, nem Baladeva, nem
Laksmi, e nem sequer Meu préprio Ser sao-Me tao queridos
como tu”. E esse Uddhava glorifica Vindavana, as vraja-gopts
e Radharani, da seguinte maneira (§B.10.47.61):

isi maho charana-renu-jusgam aham syim
vindavane kim api gulma-larausadhinam

ya dustyajath svajanam irya-pathath cha hitva
bhejur mukunda-padavim $rutibhir vimrgyam

“As gopis de Vrndavana abandonaram a associagio de seus
esposos, de seus filhos e de outros familiares, aos quais é
muito dificil renunciar, e até sacrificaram seus principics
religiosos para se refugiar aos pés de 16tus de Krsna, que sio
buscados inclusive pelos Vedas. Oh! Conceda-me a fortuna
de nascer como uma folha de grama em Vrndavana, para
que possa receber sobre minha cabeca a poeira dos pés dessas
grandes almas.”

$1i Guru, Sva Graga

Em Busca de $ri Radha

Uddhava nos mostrou a mais elevada posigio das gopis. E
existe uma diferenga categdrica entre Radhirani e todas as
outras gopis, como ficou demonstrado no rasa-lila. Quando
Krsna e as gopis exibiram abertamente os intercimbios de
seus coragbes, cormn esse divino rasa fluindo e inundando todas
as dire¢bes, Radhirani também estava ali. Ela deu a
contribuigio mais elevada ao desenvolvimento do rasa-vilasa
no parakiya-madhurya-rasa, ou a dogura dos amantes. Logo,
a insatisfa¢io chegou repentinamente ao coragio de
Radhirani. Ela comegou a pensar: “Também sou contada
como fazendo parte da corrente ordindria do rasa?” Alguma
reagio teve lugar em Sua mente e Ela se foi subitamente.
Depois de exibir Seu modo peculiar e superexcelente de
dancar e cantar, introduzindo ali um novo tipo de corrente,
Ela se foi de repente. Abandonou o circulo da danga rasa e
Kirsna descobriu, surpreso: “Radharani nio se encontra aqui.
Tudo ficou insfpido”. A corrente do rasa estava ali, porém a
esséncia, a qualidade, havia diminuido. Ele sentiu: “Por que
no dmago de Meu coragio j4 nao hd satisfagio?” Ele sentiu
que a maré havia baixado. E 20 inspecionar o lugar, descobriu
que Radhirini estava ausente. Desiludido, abandonou o
circulo da danga rasa e foi em Sua busca.
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Ainda que o parakiya-madhurya-rasa, a dogura mais clevada
do amor conjugal, Vrndavana e as gopis estivessem todos
presentes, mesmo assim, hd uma diferenga categérica entre
as outras gopis e o campo particular de Radharani. Em todos
0s aspectos existe uma diferenga absoluta, tanto em qualidade
quanto em quantidade. Em seu Gita-govinda (3-1), Jayadeva
Gosvami descreve como Krsna abandona o circulo da danga
rasa:

karhsarir api sarhsara, vasand-baddhasrnkhalam
radham idhaya hrdaye, tatyaja vraja sundarih

“O Senhor Krsna tomou Sri Radhiarani em Seu coragio
porque queria dangar com Ela. Desse modo, Ele abandonou
o lugar da danca rasa e a companhia de todas as outras
formosas donzelas de Vraja.” Jayadeva descreveu desse modo
Krsna abandonando o circulo da danca rasa e levando Riadha
em Seu coragdo. Krsna foi em busca de Radharani. Tio
excelsa ¢ a posigio dEla! Afirma-se: “Os desejos
transcendentais do Senhor Krsna pelos intercimbios
amorosos nio poderiam satisfazer-se nem sequer em meio a
bilhdes de gopis. E por isso que Ele foi em busca de Srimati
Radharani. Tao-s6 imaginem quioc transcendentalmente
qualificada Ela é!” ($ata-koti-gopite nahe kima nivapna).
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As outras gopis s30 muito numerosas, porém, em qualidade,
sio um pouquinho menos. Todas elas juntas nao podem
satisfazer 2 Krsna. A diferenca qualitativa estd ali. Isso pode-
se ver.

A riipaniiga-sampradaya, o grupo de seguidores da linha de
$ti Rapa, ¢ aquele que tem um gosto singular pelo servigo
no campo de Radharani. Nesse plano, nao hd lugar para
exploragdo ou rentncia mundanas, ¢ nem sequer para a
devocio tao somente baseada nas escrituras. A forma mais
excelsa de devogio ndo ¢ controlada por nenhuma lei. E
espontinea e automdtica. O sacrificio no grau mais elevado
$6 é possivel nesse campo. O tipo mais elevado de sentimento
divino distribui-se desde o campo de Srimati Radharani, e
nenhum ganho até agora conhecido pode comparar-se 2 ele,
nem sequer dentro do fator eterno do tempo e do espago.

Em seguida, existe outra etapa para a qual devemos nos
preparar. Por que devemos tratar de penetrar no campo de
Ridharani? Deverfamos pensar que ali, na melhor das
atmosferas, teremos a presenca de Krspa de uma maneira
mais confidencial? Gostarfamos de entrar nesse campo? Nao.
Queremos evitar a conexio direta com Krsna e concentrar-
nos no servico a Radharani. Por qué? Qual outro beneficio ¢
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possivel ali, no servico a Radharani? Se nos aproximamos
diretamente de Krsna para servi-lO seremos perdedores. O
servigo que Ridharani oferece a Krsna ¢ da ordem mais
clevada em todos os aspectos. Se dedicamos nossa energia
para ajudar Radharini, essa energia serd utilizada em Seu
servigo. Dessa maneira, o servigo que Ela oferecerd a Krsna
se verd realizado. Entdo, a reciprocidade vird a nés através
dEla, como prémio. Essa deverd ser a devogio mais elevada

(mahabhava).

Desse modo, a inclinacio geral das sakhis, as donzelas
confidenciais de Radharani, é de nao entrar em contate direto
com Kirsna. Elas evitam isto. Porém, ainda assim, a natureza
benévola e generosa de Radharani ¢ pé-las em contato com
Krsna a qualquer momento, sob qualquer pretexto.
Entretanto, a natureza inata delas € de evitar Krsna em todo
momento e concentrar-se no servico de Radharani. Isso se
confirma no Chaitanya-charitamrea (Madhya 8.209):

radhara svaripa-krsna-prema kalpalata
sakhi-gana haya tara pallava-puspa-pata

“Por natureza, Srimati Radharani é como uma trepadeira de
amor a Deus, e as gopis sao os raminhos, as flores dessa

$ri1 Guru, Sua Graga

trepadeira”. Os ramos, as flores e as folhas retornam
eternamente i trepadeira de Srimati Radharani. Fla é o tronco
e as gopls s3o os ramos. Essa é a sua relagao.

Nio obstante, existe algo ainda mais elevado. Somos
conhecidos como riipaniigas, os seguidores de Sri Ripa. Por
qué? O servigo a $rimati Radharani prescinde de tudo,
inclusive de Nardyana, para ir a2 Krspa. Hd o Krsna de
Dviaraka, o Krsna de Marhura e o Krsna de Vindavana. E,
novamente em Vrndavana, onde existe a livre mistura com
outros campos sem hesitagio alguma, o campo de Radharani
¢ o mais elevado. Eliminando todos os outros campos, o
servico direto a Radharani é considerado o mais excelso.
Ainda assim, existe outra peculiaridade.

Srila Riipa Goswami - $¢1 Riipa Mafjari

Quem ¢ Riipa? Riipa Mafijari. A hierarquia no mundo
espiritual geralmente é eterna. Os novos recrutas podem
ocupar um posto especifico como mafjaris, assistentes, no
madhurya-rasa. E o lider das mafijaris ¢ Srila Rapa Mafijari.
Qual ¢ a caracteristica especial no campo das mafjaris, que
nio se pode encontrar entre as §akhis, ou amigas de Krsna?

Primeiro estd Radharani, e logo estd o campo de Lalita, Seu
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braco-direito e assistente pessoal. Depois, abaixo de Lalita,
encontra-se $ri Ripa Manjari. Qual é a posi¢ao exclusiva
dos seguidores de $ri Riipa? Os novos recrutas podem
alcancar essa posigio. Agora, da maneira mais respeitosa e
atenta, haveremos de formar uma idéia do privilégio desta
classe de mafjaris.

Quando Radhi e Govinda estdc escondidos em um lugar
secreto, as §akhis, que estio mais versadas na arte desse tipo
de passatempos, e por serem maiorzinhas, ndo gostam de
aproximar-se dali e perturbar Seus intercimbios
confidenciais. Se essas §akhis maiores entram ali, tanto Radha
quanto Govinda sentem-Se retraidos. Portanto sua presenga
pode ser causa de perturbagoes. Mas as meninas mais jovens
podem entrar ali sem que Radha e Govinda hesitem em
mesclar-se livremente. Por conseguinte, nessa etapa suprema
da uniio de Radhi e Govinda, o livre intercimbio de
passatempos entre Eles, admite-se essas mafijaris, ou meninas
mais jovens. Entretanto, ali ndo sdo admitidas as sakhis
maiores. Os novos recrutas podem chegar 2 categoria de
mafjaris, ¢ as mafjaris tém essa vantagem especial sob a
lideranca de $ri Riipa Mafijari. Dessa maneira, ali elas obtém
a maior vantagem. A modalidade mais sagrada de servico
puro, que nem sequer estd disponivel para as akhis, estd a0
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alcance das mafijaris. Isso é o que encontramos no campo de
Radharani. E por isso que a posigio dos riipanugas, ou
seguidores de $ri Riipa, ¢ a mais proveitosa. Isso foi revelado
por $ri Chaitanya Mahaprabhu. Isso é o que Ele nos mostrou,
¢ se estabeleceu que esse ¢ o limite mais elevado de nossa
fortuna, no que diz respeito a Krsna. E algo inesperado,
inconcebivel e que estd além de toda a esperanga; porém
nossas perspectivas estdo ali, no campo sutil de Sri Ripa
Manjari, Rapa Gosvami.

Assim, pois, o campo ou sampradaya de $ri Chaitanya
Mahaprabhu recebe o nome de riipantuga sampradaya. Ali
se encontra nosso destino e nossa fortuna. Agora devemos
conduzir-nos de tal maneira que, de forma natural, possamos
nos conectar desde aqui com essa concepgao espiritual que ¢
a mais pura e excelsa. Nio devemos permitir que nada fora
deste ideal supremo nos satisfaga. Essa deve ser a meta mais
elevada de nossa vida e devemos fazer os ajustes para
aproximar-nos dela a partir de nossa posicdo atual.

Heranga Espiritual

Somos menores de idade. Nosso pai nos legou numerosos e
importantes documentos concernentes as propriedades que



128

vamos herdar. Por sermos menores, devemos tratar de
encontrar nesses documentos quais s3o as propriedades que
nos pertencem. Quando alcangarmos a maioridade,
tomaremos posse de nossa heranca legitima. O riganuga
§astra, as escrituras do amor devocional espontineo, nos
foram dadas por nosso guru, nosso guardido, nosso pai. A
medida que crescemos mais e mais na linha espiritual,
precisamos detectar quais so nossas perspectivas, qual é nossa
verdadeira riqueza. Temos que recuperd-la. Temos que
recebé-la. Assim indica o documento. E nossa. Esta é nossa
posi¢do. Somos menores, porém devemos converrer-nos em
maiores e exigir o servico que nos destinaram nossos
guardides.

Discipulo: Apresentamos nosso pedido diante do Senhor.
Pensamos que, na auséncia de nosso pai, o tribunal designou
um turor para nos manter afastados do mal e também para
administrar nossa heranca.

Srila Sridhar Maharaj: Isto nio é meu. E propriedade de
meu Gurudeva. E Bhaktivedanta Swami Prabhupad lhes deu
uma pista. Ele distribuiu a chave extensamente e lhes deu
um indicio: “Com essa chave, venham e abram o cofre de
ferro para ver as gemas e os ornamentos valiosos que hd dentro
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dele”. Evidentemente ninguém nos compreenderd quando
falarmos dessas coisas. Quem chegard a aprecid-las? Eles dirdo:
“Oh! Tudo isto ¢ produto de um cérebro desordenado. Esta
gente tenta produzir eletricidade do céu, deixando de lado
esta terra que € tangivel. Eles sdo como o pdssaro chataka”.
Riipa Gosvami diz que existe um tipo de ave denominada
chataka, que nunca toma uma gota de 4gua da terra. Sua
natureza ¢ tal, que quando querem uma gota de 4gua, sempre
dirigem seus olhos is nuvens. “Uma gota de dgua pura”, é
seu clamor. E assim esperam, com seus bicos levantados em
dire¢do ao céu, is nuvens, e nunca tomam 4gua da terra.
Nossa linha ¢ assim. Riipa Gosvami descreve ¢ espirito desse
pdssaro da seguinte maneira:

Uma Gota de Tua Graga

virachaya may dandarh dina bandho dayam va
gatir iba na bhavatah kachid anya mamasti
nipatatu $ata-koti nirbhararh v navimbas

tad api kila payodah stiiyate chatakena

“Podes castigar-me, 6 nuvem! Podes castigar-me. Se envias
um raio, desaparecerei. Podes enviar um trovio cu podes
dar-me 4gua. Entretanto, quanto poderia beber com meu
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bico? Poderia vir toda uma torrente de chuva. O Senhor dos
pobres, Senhor dos desamparados! Podes dar-me uma gota
de Tua devogio ou podes castigar-me como se eu fosse
qualquer coisa”. Ele sempre implora por 4gua. A nuvem pode
satisfazé-lo em seguida, ou pode enviar um raio e exterming-
lo, apagando-o da face da terra. O péssaro, por natureza,
ndo tem outra alternativa. Portanto, Sri Riipa diz: “Minha
posi¢ao é como a desse pdssaro. O Krsna! Podes acabar
comigo, destruir-me, apagar-me da face da Terra, ou podes
salvar-me com tio somente uma gota de Tua graga. J4 nio
buscarei minha satisfagio no lodo. Isso acabou. Nunca
voltarei a buscar minha fortuna na Terra, no mundano. Estou
decidido a fazer isso ou morrer. Tenho que receber uma gota
de Tua graga, caso contrdrio podes acabar comigo”. Dessa
maneira, Srila Riipa Gosvani implora para que a misericérdia
de Krsna desca como a chuva das nuvens. E que nio apenas
sacie sua sede, mas que banhe, que satisfaga seu mais profundo
anseio e supra suas necessidades mais rec6nditas. Assim, pois,
nunca devemos buscar nossa fortuna no lodo. Sempre
devemos olhar para o alto do céu e implorar por $ri Guru e
Sua Graga.

Hari bol!
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