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Onsoz

J(utsal Liituflar1 Orh Visnupada Paramaharisa Sri
Srila Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami
Maharaj'in dudaklarindan dokiilen nektari, Ingilizce
konusan topluluklara sunmak hem onurdur hem de biiyiik
bir sans. Umit edilir ki, bu sozler tiim iyi ruhlarin
yiireklerine ulagsin ve bhakti yolunda olan uygulayicilara
can katsin. Bazi insanlar bir kitab1 meraklarini gidermek
icin okurlar, bazilar1 derin bir ilgiyle ama elestirel gozle
okurlar, bazilar1 ise incelediklerinin meyvesinden
yararlanmak niyetiyle okurlar. Iste bizlerin bu ¢alismada
hedefledigimiz okuyucu grubu, bu iigiincii gruptur.
Bundan Once yayinlamis oldugumuz Alfin Merdiven'in
(The Golden Staircase) tim diinyada yaratti81 ilgi bizleri
bu girisimde yiireklendirdi. Srila Guru Maharaj, Sri Sri
Prapanna-jivanamrtam’da (1.8) sOyle der:

yakthokta riipa-padena, nicenotpadite 'nale
hemnah Suddhis tathaivatra, virahartti-hrtih satam

“Srila Riipa Goswamipad'in tevazuyla ifade ettigi gibi;
ates, bir barbar tarafindan yakilsa bile altimi saflagtirabilir,
benzer sekilde bu kitap da, saf bir kulun Tanri'dan ayr1
olmasindan kaynaklanan kederini yok edebilir.”

Srila Sridhar Maharaj'in sozleri diinyanm birgok
yerinde, bir¢cok insanin kalbinde ve evinde kitap, kaset ve
video kaset seklinde yerini almis bulunuyor. Hari-katha
seklindeki kirtanasinin tath titresimleri ise evrenin en ug
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noktalarina dogru yayilmaya devam ediyor. Srila Sridhar
Maharaj'1 bir keresinde “ebedi zihne sahip kisi” olarak
tanimlamislardi—onun manevi diinya iizerine yaptigi
konugmalar1 dinleme sansina sahip olmus kisilerin onunla
ilgili duygulari iste boyleydi. Siddhdanta'y1r (Adanmiglikla
ilgili ¢ikarimlari) sunusundaki kesinlik, din bilgisi ve
varlik  bilgisi ile ilgili analizlerindeki netlik,
kiyaslamalarindaki sasirtict etki ile sadelik ve bunlara
ilaveten olaganiistii ciddiyetle, ara sira ortaya cikan
cocuksu sadeligin karigimi, onun gercekten essiz oldugunu
gostermigtir. O kiside, karsilagilabilecek en dogal insan
duygusu uyandirirdi. Kendi Guru'su, Maharaj Srila
Bhaktisiddhanta Saraswati Thakura, ondan 'cevher' olarak
s0z ederdi. Bu nedenle onun giivenilir ve kesin yargilarini
duymak i¢in ¢cok uzaklardan gelen adanmiglara sasmamak
gerekir. Ona ‘kars1’ oldugu diisiiniilenler bile, sonunda
ellerinde olmadan onun cazibesine kapilirlardi. Bir
keresinde kendisi, boyle bir konuga, bu farkli diisiince
yapisini korudugu halde neden kendisini ziyaret etmeye
devam ettigini sordugunda konuk soyle cevaplamisti:
“Derin zekaniz, saglam mantiginiz ve kayitsiz yapiniz
nedeniyle.”

Elinizdeki kitap 1982-85 yillar1 arasinda Sri Chaitanya
Saraswat Math'da yapilmis olan konusma kayitlarindan
derlendi. Kitabin adi Kalp ve Hale, Srila Sridhar
Maharaj'in kendi hos ifadesidir. O, Tanr1 Katinin Yiice
Sahsiyeti Sri Krishna'nin yénetilen iistiin yan1 ve esi olan
Stimati Radharani'nin bhava ve kanti'sini aciklarken bu
ifadeyi kullanmigtir. Bir keresinde Kutsal Liituflari, Onun
i¢csel ve digsal nitelikleri i¢in miinasip bir ifade ararken, o
sirada konugmasinda hazir bulunan adanmuglar da Srimati
Radharani'yi tanimlamaya yarayacak uygun ifadeler
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saglamaya calismiglardi; ornegin ‘ruh hali ve pariltr’,
‘duygu ve 151k> gibi benzer tanimlar Gnerildi, ama Srila
Sridhar Mahiaraj her seferinde basini iki yana sallayarak
begenmedigini belirtti. Aniden, yiizii bir giiliimsemeyle
aydinlandi, bagim kaldirip, tath tatl: “Kalp ve Hale” dedi.

Bu vesile ile, dandavat pranamlarimizi dncelikle Srila
Bhakti Raksak Sridhar Dev-Goswami Maharaj’in halefi ve
diinyadaki Sri Chaitanya Saraswat Math’larn Bas-
Acharya’s olan Kutsal Liituflari Srila Bhakti Sundar
Govinda Dev-Goswami Maharaj’a sunariz. Onun
himayesi, sevgisi ve ilhamiyla, kendilerini Tanri’ya
adamis olan yepyeni bir kusak cicek agiyor. Dilegimiz o
ki, bu yeni kusak, Srila Sridhar Maharaj’in ebedi mesajin
diinyanin dort bir yanina tasisin!

Bu ¢aligmanin degisik asamalarinda bizlere yardimci
olanlara sahsen siikranlarimizi sunariz, 6zellikle de Sripad
B.A. Sagar Maharij, Sripad B.P. Janardan Mahiraj, Sripad
B.C. Parvat Mabharaj, Sri  Srutasrava Prabhu, Sri
Sarvabhavana Prabhu, Sri Navadwip Prabhu, Sri
Jagadbandhu Prabhu, Sri Aditi-nandan Prabhu, Sri Lalita
Charana Prabhu, Sri Narahari Prabhu, Srimati Swarnangi
devi dasi, Srimati Anupama devi dasi, Srimati Sita devi
dasi, Srimati Tilaka devi dasi ve Srimati Diksavati devi
dasi’ye.

Eger bu caligmada tiim ¢abalarimiza ragmen gdzden
ka¢cmus hatalar varsa bagiglanmayi dileriz.

Hare Krishna
Swami B.S.Tridand1
Saphala Ekadasi

18 Aralik 1995






Birinct Bolum

Ruh Ve
Uﬁce Siginak






Anahtar
Kendi Elinizde

D aha yiiksek diinyanin, 6znel diinyanin bilinci var ve
daha diisiik diinyanin, nesnel diinyanin bilinci var.
Daha diisiik, nesnel diinya ile olan iligki bizleri mutsuzluga
baglar, yiiksek bilingle iligki ise bizleri yukariya ceker,
bizlere gercek serveti sunar. Biri kendini adamanin
sonucudur, digeri zevkin sonucu. Kisacast zevk kotiidiir,
adanmislik ise iyidir: adanmishk tarafinda Tanr1 vardir,
zevk tarafinda ise mutsuzluk. “Zevk alinacak o kadar ¢cok
sey var ki!”: bu cehennemin, tepkinin cazibesiyle
biiyiilenmektir.

bhaktis tvayi sthiratara bhagavan yadi syad

daivena nah phalati divya-kiSora-murtih

muktih svayarn mukulitaijali sevate >sman

dharmartha-kama-gatayah samaya-pratiksah
(Krsna-karnamrta 107)

Krishna-karnamrta'sinda, Bilvamangala Thakura soyle
diyor: “bhaktis tvayi sthiratara bhagavan yadi syat,
Tanrim, eger Sana kendimi adayisim, derin saygim siirekli
ise, kaliciysa, daivena nah phalati divya-kiSora-miirtih, ve
eger bu baghlik bizi, divya-kiSora-mirttih, o en lstiin
oyunu oynayan gen¢ cifti bulabilecegimiz mertebeye
ulastirirsa—eger Ilahi Ciftin ebedi oyunlarina ulasmak igin
o kadar yukariya c¢ikabilirsek—o boyuta ulagabilirsek, o
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zaman goriirliz ki, muktih svayam mukulitafijali sevate
"sman, oh, ozgiirliigiin ve azat olmanin sagladig: beceri, ne
istersek yapmak i¢in ellerini kavusturmus hizmetimize
geliyor. Dharmmdrtha-kama-gatayah samaya-pratiksah:
ve dharmanin, goreve baghiligin sagladig1 sonuclar; artha,
para kazanmak; kama duyusal algi nesneleri—hepsi
disarida hazir olarak bekliyorlar ve cagrildiklarinda ‘Ne
istiyorsunuz sahibim, efendim?’ diye soruyorlar. Iste
durumumuz boyle olur: dharma, artha ve kama disarida
beklerler ve biz onlara seslendigimizde kendilerini
hizmetimize sunarlar: ‘Ne yapayim istersiniz?’ derler. Ve
mukti, Ozgiirlik ellerini kavusturur, degisik hizmetler
sunarak ¢evremizde doniip durur, tiim bunlar eger o Ilahi
Ciftin mutlu oyunlariyla karsilasacak kadar doruga
tirmanabilirsek olur.”

Bilvamangala Thakura, kendi yasantisiyla inanilmasi
zor bir Ornek sergiledi: fahisenin evinden cikip nasil
dogruca Vrndavan’a gitti ve Yiice Varligin liitfunu
kazandi; yasadig1 ortamda en diisiik tiirden duyusal zevkler
icinde kaybolmusken, adeta yutulmusken, nasil oldu da bir
tek yasantida kendisini o durumdan, Giizel’in
farkindaliginin en iist mertebesine yiikseltebildi.

Mahaprabhu Giiney Hindistan’dan iki kitap almigti; bir
tanesi Brahma-samhita, digeri ise Krishna-karnamrta.
Krishna-karnamrta Vrndavan oyunlan ile ilgilidir,
Brahma-samhita ise Mutlak’in ontolojik temelini,
Vrndavan’in Efendisi’nin nasil Gergekligin en {istiin
kavrami oldugunu gosterir.

Krishna-lila’nin tarihle ilgisi yoktur. Tarihte olaylar
meydana gelir; bu olaylar sadece bir kez gerceklesir, bagka
bir zaman diliminde yeniden gerceklesemez. Bu, gecmiste
devam eden birseyin bir daha asla gelmeyecegi ebedi bir
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akigtir. “Tarih tekerriirden ibarettir” diye bir deyis vardir,
ancak bununla olayin yapisindaki benzerlik kastedilir,
olayin kendisi degil; tarih kendi yapisimi tekrarlar ama
gecmis olan artik gegmiste kalir. Bir kez gecince ebediyen
gecmis sayilir. Oysa Krishna-lila’da, ebedi diinyada boyle
degildir. Aym seyi her zaman, her saniye sunabilir; bu
bakimdan ona nitya-lild— ‘ebedi oyunlar’ denir, tarihin
sinirhiligimi, cercevesini asar. Tarihte gecmiste kalan
oliidiir. Oysa Lord’un oyunlar1 ebedidir, nityadir, hep
mevcuttur. Her lila ebedi olarak mevcuttur; O kendisini
ebedl formlar1 igerisinde ayni anda gosterebilir. Bu
bakimdan, Onun ge¢cmis, an ve gelecekteki biitiin olaylari
ayni anda meydana gelmektedir. Lord, Kamsa’nin
arenasina girdiginde, farkli gruplar onu farkli olarak
goriirler: Bir grup insanin gordiigiinii, bagka bir grup kendi
yapisina gore farkli olarak goriir. Hatta eger O isterse kor
biri bile Onu gorebilir. Eger O kendisini bir kisiye
gostermek isterse, o kisi kor de olsa Onu net olarak
gorebilir ¢iinkii Onu gormek icin bu maddesel gozlere
gerek yoktur. O, Kendisini bir bagkasina sadece Kendi
iradesi ile gosterebilir. Dhrtarastra’nin Kuru-Sabha’daki
durumu da budur. Dhrtarastra orada sOyle demisti,
“Lord’um, bir an i¢in gozlerimi geri ver ki bagkalarinin
goriip de Ovgiler yagdirdigi muhtesem formunu
gorebileyim. Sen herseye kadirsin, onun i¢in sadece su an
olsun korliigiimii gider.”

“Korliigiinii gidermem gerekmez Dhrtarastra! Ben,
‘Beni gor!” derim, Beni goriirsiin.” Ve onun komutuyla
Dhrtarastra gordii! Onun emri, Onun istegi hersey
demektir. Onun basit komutu hergeydir, tiim varolusun
nedenidir.
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Kuru’lar, Draupadi’yi ¢iplak gérmek istemiglerdi, ama
Draupadi’nin yakariglart Ona ulasti; O da kumasa onay
verdi, kumag bitmez tilkenmez nitelik kazandi. Ne kadar
kumas cekerlerse ceksinler iizerinde hep kumas vardi.
Irade, vicara herseydir. Boylesine yiiksek nitelige sahip
boylesine biiyiik kudret Ilk Neden’de mevcuttur. Bizler
genelde soyle diisiinme egilimindeyizdir: “Bu iyidir, bu
kotiudir,” ve  “bu  olabilir, bu olanaksizdir.”
Diistincelerimizin ~ kurallar1  icinde  bu  tiirden
degerlendirmelere aligkinizdir. Oysa Onun i¢in bu kurallar
gecersizdir. Tiim deneyimlerimiz Onun Kralliginin en iicra
yerini bile doldurmay1 basaramaz.

O harikuladedir. Vamanavatara orneginde, Onun
muhtesem adimindan, adbutkramadan soz edilir. O bir
adimiyla tiim diinyay:1 asti, digeri ile tiim gokyiiziine hakim
oldu. Ardindan bir li¢iincti adimini koyacak bir yere gerek
duydu, ama nereye? O adbutkramadir; muhtesem adimli
olandir; Onun biitiin adimlar1 harikuladedir. O mucizedir,
ufak beynimizce O biitlin mucizelerin kaynagidir. O
buradadir, aynmi zamanda her yerdedir. O biitiin
temsilcilikleriyle her yerdedir, ama higbir yerde degildir!
Hersey Onun icindedir, hi¢bir sey Onun i¢inde degildir!
Krishna soyle dedi, “Benim kavranmasi gii¢, alisilmadik
durumumu anlamaya calig, Arjuna.” O biitiin sirlarin
Sirridir.  Kendi ruhumuz bile, bizim maddesel
deneyimimize gore hayret vericidir:

aScaryavat pasyati kascid enam
aScaryavad vadati tathaiva canyah
aScaryavac cainam anyah Srnoti
Srutvapy enar veda na caiva kascit
(Bhagavad-gita 2.29)
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Bizler kendi 6zbenimizin olaganiistii yapisini bile
bilmiyoruz. Bu 6zben, ¢ok list mertebeye aittir. Oysa bizim
dikkatimiz bir siirii 6liimlii seye odaklanmis haldedir, bize
sunulan ve bizi ele ge¢irmis olan, diinyanin en bayagi
yoniidiir. Bu, zevk alma isteginden kaynaklanan ruh
halinin sonucudur. Bizler zevk almak isteriz, somiirmek
isteriz. SOmiirmesini iyi bilen kisi bizim gdziimiizde
kraldir! Oysa somiirme hepten alcalticidir, ¢cok bayagi ve
asagidir. Bizleri en alt diizeye indirir ve biiyiik bir tepkinin
kurbanlar1 héline getirir.

Somiirmek ve zevk almak: bizler bu iki seyin tam orta
yerindeyiz ve zevk almaktan bagka sey bilmeyiz. Herseyi
zevk almak agisindan degerlendirmek isteriz; iste bu denli
kirli ve asagi bir durumdayiz. Yalmz ‘zevk, zevk’—bu
sOmiiriidiir. Oysa sOmiirmek, yapimizin en bayagi
yaklasimidir, nefret uyandirir; kendimizi somiiri
hayaletinin pencelerinden kurtarmamiz gerekir. Ve bir
bagka hayalet daha vardir; inziva, tembellik. Oysa soylu
olan, kendini adamadir; adanmig yasamdir.

Iki hayalet vardir, biri inziva digeri ise somiirii. Bizlerin
herseyi iyi ve kotii olarak degerlendirme egilimimize
dayanan bu kabustan, bu c¢ilginliktan kurtulmak
zorundayiz. SOomiiriide, uygun ve uygun olmayan, yani
dharma ve adharma ayrimi vardir.

Bir de vazge¢gme var. Bu kavrami destekleyen pek ¢ok
giiclii kisi, dinamik yagantinin tamamen durdurulmasini
tavsiye eder. Hareketsiz kalmak, nokta koymak! Oysa bu,
hicbir bilin¢li kisinin beklentisi olmamalidir. Yagama
nokta koymak: bu akli baginda olanlar i¢in yasamin amaci
olabilir mi?

Soylu bir yasam, adanmig bir yasam —yalnizca maddi
cevreye siradan bir adanma degil, en iistiin iyi i¢in kendini
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adama—en ileri yasam bi¢imidir. Daha agag1 diizeyde
iken, o adanmada hesap kitap vardir; iist diizey adanma
kendiligindendir, otomatiktir. Ve gercekten o diizeyde
cosku vardir. Cogku, hem nitelik hem de nicelik olarak
kendisini gosterir; gercek yasam her yoOniiyle oradadir.
Yasam oradadir, burada ise en kotii golgesi, carpik
yansimasi bulunur. Ve bize sOyle denir, uddhared
armandtmanam, anahtar bizim elimizde; bu 0zgiirlik
sayesinde iy1, kotii herseyle iligkiye girebiliriz ve ona gore
sonuglarini bigeriz.

Sonug olarak anahtarin kendi elimizde oldugu sdylenir;
su anki durumumuz nedeniyle kimseyi suglayamayiz.
Ancak her zaman bize asil yardimin génderilme olanagi
vardir, biz o yardimi kabul etmeliyiz. Gec¢mis
eylemlerimiz ister 1yi, ister kotii olsun veya biiyiik ebedi
Ozlemden, sukrti’den kaynaklansin bizleri elbette ¢cok fazla
etkilerler. Ancak, Ozgiir hareket etme olana8i hicbir
asamada elimizden alinmamugtir; hatta bir aga¢ olarak
dogum alma diizeyine indirilmis olsak bile, orada da i¢sel
bir 6zgiirliik s6z konusudur. Bir agacin bagimsizliga,
Ozgiir iradeye sahip oldugunu diisiinmek zordur, ama
bastirilmis durumda da olsa aga¢ 6zgiir iradeye sahiptir.
Ozgiirliik bizlerin igcinde de var, bunun nasil boyle
oldugunu elimizden geldigince anlamaya caligabiliriz, ama
Ozgiirliigiimiiz Oylesine fazla kosulla kusatilmigtir ki,
aslinda Ozgiir olmadigimizi, ortamin bizi zorlamakta
oldugunu diisiinebiliriz. Oysa yine de, iyi ya da kotii
herhangi bir yolu sececek kadar 6zgiiriiz. Varolugumuz
cok kiiciik ve ozgiirliigiimiiz de kiiciik ve ciliz ama yine de
Ozgiiriiz. Ne kadar fark edilemez de olsa, o ozgiirliikk
mevcuttur.



Merkeze
Yolculuk

B titlin faaliyetimiz elverigsiz hava kosullar1 nedeniyle
engellenirse genellikle, “Bu cok kotii!” diye
diisliniiriiz. Biz eylem adamiyiz, enerji elde etmek icin
cevreyi ve dogayr sOmiiren insanlariz. Kendi
gereksinmemizi kargilamak i¢in her zaman enerji
toplamaya calisirniz. Bizim yapimiz Oyle. Bu olimli
diinyada yasayanlarin yapisi, ihtiya¢ zamani1 kullanmak
tizere, hep daha cok enerji ve servet elde etmektir. Bu amag
herhangi bir sekilde engellenirse bizler bu durumun
yasamimizin amaciyla ters diisen ¢ok kotli bir durum
oldugunu diisiiniiriiz. Oysa bizlere icimizdeki zenginligin
onemini hatirlatmak icin su tavsiyede bulunulur, i¢sel
varolus i¢in, icteki Ozben icin daha fazla zenginlik
biriktirmeye ilgisiz kaldigimiz siirece, digtaki yap1 bize i¢
yapimizdan daha fazla zarar veremez. Bunu aklinizdan
cikarmayin!

Bu oliimlii diinyaya ait olan seyleri kaybetmek kotii
degildir; zaten hersey gelip gitmekte. Tiim bu faaliyetlerin
merkezi olan bedenin kendisi de bir giin yok olup gidecek.
Oyleyse bedensel iliskiler i¢in onca enerji depolamaya ne
gerek var? Bu bakimdan, ruhunuzu, igteki gercek insani
uyandirin; onu arayin ve ona yardim etmeye caligin. Bu da
ancak bir sadhu’nun yardimiyla gerceklesebilir.
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Icinde bir aziz bulamadigimiz, ya da yasamim gergek
amacindan, i¢sel yasamdan, i¢sel 6zden soz etmedigimiz
glin kaybedilmis giindiir. Bunun bilincinde olun. Her
yonden, miimkiin olan her tiirlii yoldan, kendi dersinizi
almaya bakin, kendi ¢ikarimzi gozetin, kendi Ozbeninizi
bulun. Dig diinyaya ve kosullara aldirig etmeyin ve gercege,
i¢sel diinyanin derinliklerine dalin. Kendi i¢sel beninizi ve
onun i¢inde yasadig1 diinyay1 kesfedin. Yuvanizi1 bulmaya
calisin, Tanri’ya, Yuvamiza doniin. Enerjiniz, Yuvaya
dontis icin kullamilmalidir, bagka yerde, oliim iilkesinde
bagsibos dolagsmak i¢in degil. Her ne pahasima olursa olsun
Oliim iilkesinden uzak durun; her zaman ebedi toprag, ait
oldugunuz topragi bulmaya caligm. Yuvaniz nedir ve neden
sizin Yuvanizdir anlamaya caligin. Yuvanin rahatlii: bu ne
anlama gelir? Bu dogum yerimiz demektir—dogdugumuz
yer demektir.

Srimad Bhagavatam’da su ayetle karsilagiriz;

satam prasangan mama virya-samvido

bhavanti hrt-karna-rasayanah kathah

taj-josanad asvapavarga-vartmani

sraddha ratir bhaktir anukramisyati
(Srimad-Bhagavatam 3.25.25)

“Saf adanmuglarin yaninda, Benimle ilgili konusmalar
yapilmasi kulagi ve kalbi ¢ok mutlu eder, doyum verir.
Manev1 enerji ile dolu olan boylesi konugmalar, giizelligin
kaynagidir ve bu tiir gelisimle, diinyasal yasamdan
kurtulugun yolu ¢ok kisa zamanda agilir. Daha sonra kisi
sarsilmaz inanca sahip olur. Bu inan¢ zamani gelince tada,
ardindan da Benim gercek askima doniisiir.”
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Lord’un enkarnasyonu Sri Kapiladeva, yasamin gercek
amacini merak eden ve bu amaca nasil ulagilacagini soran
annesi Devahuti’yi cevaplarken bunlar1 sdylemisti. Hersey
sOyle gelisti. Devahuti Kardama-rsi adinda bir bilgeyle
evliydi. Evliligin mutlu gecen ilk yillarindan sonra
Devahuti, rsiden bir bebek beklemeye bagladi. Bhagavad-
gita’da Lord sOyle der: prajana$ cdasmi kandarpah,
“Kiipidler i¢inde neslin devamini saglayan Benim.” Bagka
bir yerde ise sOyle denir; prajandaya na rataye, evlilik
yasamu zevk almak igin de8il, iyi nesiller yetistirmek
icindir. Dolayisiyla, evlilikleri amacina ulaginca rsi evlilik
yasamini terk etmeyi Onerdi. Devahuti’ye soyle dedi,
“Rahminde bir bebek tasiyorsun ve bu bebek siradan bir
bebek degil; Lord’un Kendisi geliyor. Bu bakimdan ben,
yasamimun daha yiiksek ideali i¢in yalniz yasayacagim.” O
zaman Devahuti sOyle dedi, “Ne kadar iyi bir esim var,
senin gibi bir azizin esim olmas1 benim icin ne biiyiik sans,
ama ben senin soylu sahsiyetinden yararlanip brahma ile
ilgili, Lord ile ilgili, benim i¢sel yasamimin gereksinimleri
ile ilgili bilgi almaya ¢alismadim. Bunlar hakkinda sorular
sormadim. Bunca zamandir sana hizmet etmek ve arzularini
yerine getirmek i¢in ¢aba sarfettim. Bu denli soylu bir ese
sahip oldugum halde sansimdan yararlanmadim, simdi sana
biraz daha kalip beni egitmen ve manevi yasamda bana
yardimcit olman i¢in yalvariyorum, sonra istersen
gidebilirsin.”

Kardama-rsi soyle dedi: “Sen yardimi oglundan
alacaksin. Gelecek olan Lord’un Kendisidir, siradan bir
cocuk degil. Bunu hatirla, zamani gelince istedigin yardimi
sana O verecektir. Bu yilizden kalmiyorum; hemen simdi
gidiyorum.” Boyle diyerek ayrildi, kisa bir siire sonra cocuk
dogdu ve Devahuti tarafindan biiyiitiildii. Ancak oglu
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biiylirken, ana olmanin biiyiik sevgisiyle, zaman i¢inde
esinin ona agikladig1 seyi: oglunun siradan biri olmadigini
unuttu.

Giin gelip cocuk biiyliyiince, onu meditasyona
yogunlagsmis olarak goren Devahuti, esinin sozlerini
hatirladi. “Ah! oglumun ruh hali dogal goriinmiiyor.”
Cocugun derin diisiince i¢inde oldugunu anlamigti: “Babasi,
Lord’un benim araciligimla ortaya c¢ikacagini sdylemisti,
simdi bunun gercek oldugunu anliyorum. Oglumun hali hig¢
de bu diinyaya ait goriinmiiyor, yiiksek bir boyutla ilgili.
Zihni agkin diislinceye yogunlagsmis halde.”

Ardindan, yavagca ogluna yaklasti: “Cocugum, baban
bana Senin bu diinyaya ait siradan bir ¢ocuk olmadigini
sOylemigti. Sen kutsalsin. Ondan bana ruhani 6giit
vermesini istemistim ama o bana Senin 0giit verecegini
sOyledi. Uzun zamandir bunun iizerinde durmadim, ancak
bugiin i¢inde bulundugun ruh halin beni cesaretlendiriyor.
Babanin sozlerini hatirliyorum ve manevi 6giit almak i¢in
sana yaklagma cesareti buluyorum. Ruhani gerce8in ne
oldugunu bana anlat. Ben kimim? Bu diinya nedir?
Yagsamda dogru yonii nasil bulabilirim? Bu diinyanin sahibi
kim ve benim Ona karg1 gorevlerim nelerdir? Sen siradan
bir cocuk degilsin. Bu nedenle biitiin bunlarin cevaplarini
Senden almak istiyorum oglum.” Bunun iizerine oglunun
dudaklarmdan Srimad-Bhagavatanida yer alan su ayet
dokiildii:

satam prasangan mama virya-samvido

bhavanti hrt-karna-rasayanah kathah

taj-josanad asvapavarga-vartmani

sraddha ratir bhaktir anukramisyati
(Srimad-Bhagavatam 3.25.25)
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Lord Kapila soyle dedi; satam prasangan mama virya-
samvido, “Benim hakkimda yapilan enerji dolu konugmalar
sadece Benim kullarimin dudaklarindan duyulur. Benim
kulumun dudaklarindan ¢ikan bu sozler yiizeysellik degil,
Gergekligi temsil eden derinlik, ruh, giic igerirler. Bu sozler
s1g degildirler. Ruhla ve yasamla sarj olmuslardir ve bizi
canlandirma giiciine sahiptirler. Bhavanti hrt-karna-
rasayanah kathah, hem kulagimizi hem yiiregimizi besler
ve bize ruhani coskunun tadini tattirirlar, rasayanah.
Onlarin sozleri, ruhani diinyanin vecdi ile doludur,
kulagimizi, zihnimizi ve kalbimizi fiziksel, zihinsel ve ruh
katinda renklendirir. Sozleri gercek kaynaktan taj-josanad,
gercek sadhudan duydugumuzda, asvarpavarga-vartmani
bu maddesel yasamdan kurtulusa dogru yonlendiriliriz.
Asamali bir siirecle sunlan elde ederiz: Sraddha ratir
bhaktir anukramisyati, once, Sraddhd, giderek artan inang;
sonra rati, biraz tat; sonra gercek ask, bhakti.
Anukramisyati ile, asamali bir siirecle, daha yiiksek mekana
dogru gotiirtiliirtiz.”

Boylece c¢ocuk, annesi Devahuti’ye 0giit vermeye
bagladi. Bu Devahuti-nandana yani Kapila, Kardama-
rsi’nin ogluydu. Ancak bir bagka Kapila daha vard: ki onun
sankhya felsefesi Tanr1 tamimazdir; yalnizca maddesel
elemanlar1 analiz eden ve giderek tiim ruhani unsurlari
eleyen bir felsefedir. Bu yiizden iki Kapila vardir. Her ikisi
de sankhya felsefesini* aktarirlar: biri Kardama-rsi’nin
kutsal oglu (Kardama Kapila), digeri ise Sankhyaka Kapila.
Kardama ve Devahuti’nin oglu olan Kapila, sankhyay
aktarirken Yiice Lord I§vara’yr onaylamustir, oysa ateist
olan Kapila, bu diinyamin varhigim agiklamak igin ISvara-
asiddhe, herhangi bir Tanr1’ya gerek olmadigini iddia etti.

*sankhya: numaralandirmak, saymak
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Bu onun cikardigr sonug. Nydayikdlar (mantik¢ilar) bu
diinyay1 yaratan Birinin olmas1 gerektigini soylerler. Bu
diinya yaratilmigtir; o halde, bunu yapan birisi olmalidir. En
sonunda vardiklar1 sonug, bir yaratanin olmasi gerektigidir.
O da Tanrr’dir, I§vara’dir. Ancak ateist Kapila soyle der:
“Hayir, bu maddesel diinyanin varolusunu agiklamak i¢in
herhangi bir Tanri’ya gerek yoktur: I$vara-asiddhe.
Buldugu sey, vardigi sonu¢ bir yaratanin gereksiz
oldugudur; ona gore hersey otomatik olarak kendiliginden
varolur. Yalniz iki sey gereklidir: once ruh-candan bir
parcacik, ikinci olarak ise madde. Bu diinyayr madde ve
ruhun birlesmesi, §iva ve §akti yaratmigtir. Kum ya da toz
zerreciklerine benzeyen sayisiz ruhani zerre, pargacik
vardir; iste bu parcaciklarin madde ile birlegsmesi sonucu
diinya otomatik olarak siirlip gitmektedir.

Bir keresinde Madras Math’da bu diislince akimini
izleyen Madhupur’dan bir bayla karsilastim. Iyi egitim
gormiis Bengal’li biriydi. Ona sordum, “Gurunuzdan, su
Kapila’dan ne elde ettiniz?”

Soyle dedi, “Pek ¢ok ruh yani yata jiva vardir ve herkes
bu maddeden bagimsiz bir Sivadir.”

Ona dedim ki, “Bu aciklama sizi tatmin ediyor mu?”
“Evet, tatmin ediyor: pdasa baddhah bhavet jivah, pasa
muktah sadda Sivah (ruh, sartlanmug haldeyken jivadir,
oziirlige kavusunca §ivadir).”

Ona soyle sOyledim: “Sizin felsefenizin bitti3i yerde
bizim felsefemiz, Bhagavata okulunun 6gretisi baglar.”

“Nasil peki?” diye sordu.

“Bu  Sivalarin nerede var olduklarini aciklamak
zorundasimiz. Cok sayida $iva var, ayni ruhani toz zerreleri
gibiler; ama bu zerrelerin belli bir pozisyonda yasamakta
olduklarim1 ve aralarinda bir bagin var oldugunu
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diisinmemiz gerekmez mi? Sayica coklar ve tiirlii iligki
icinde olmalilar, bir yerlerde, belli bir durumda ve boyutta
bariniyor olmalilar. Birlikte, uyum i¢inde olmalar1 nasil
saglaniyor, yoksa her biri, birbirleriyle savasan bagimsiz
birer birim mi? Eger Oyle degilse yapilar1 nedir?
Bhagavata, mukta-jivdbn, 6zgiir ruhlart anlatmak lizere
gelmigtir. Bu ruhlar bir zamanlar hastayken simdi o
hastaliktan kurtuldular. Saglikli halde iken ne yaparlar?
Durumlari, o6zellikleri, yapilari, amaclart ve etkinlikleri
nelerdir? Bunu bilmek zorundayiz. Onun i¢in Bhdagavatam
bizlere bir agiklama getirmisgtir.”

Devarsi Narada, Vyasadeva’dan sunu istedi; “Hastalikli
olmayan Ozgiir ruhlarin normal, dogal durumunu acikla.”
Ve bu agiklama yapildi. Bir Merkez vardir, hersey Onunla
baglantili olarak islevini yerine getirir, orada hersey hep
birlikte uyum i¢indedir.

Srimad Bhagavad-gita’da Lord soyle der;

yat sankyaih prapyate stanam
tad yogair api gamyate
ekarn sankhyari ca yogam ca
yah pasSyati sa paSyati
(Bhagavad-gita 5.5)

“Sankhya ve yoga sistemlerinin bir ve ayni oldugunu
gorebilen kisi, dogru goriise sahip kisidir.” Biri ylice hedefe
digsal eleme yoluyla ulasmaya c¢aligmaktadir, digeri ise
i¢csel eleme yoluyla: “bu beden, bu zihin, bu ruh (atma),
sonra yiice ruh (paramatma)’ve devam edip gider. Arayis
hep i¢tedir. Eleme siireci ictedir. Kisi o yolla kaynaga, 6ze
ulasmaya caligir. Diger kisi ise, dig diinyanm unsurlarini
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(toprak, su, ates, hava, eter) eleyerek Baslangici, Kaynagi
anlamaya caligir.

O sankhyadr: neti, neti, neti, “Bu o degil, bu o degil; bu
bagimli, bu da bagimli; bu 6zgiin degil, ne bu, ne bu. Hepsi
sonuctan ibaret. O hilde Neden nedir?” Digsal yolla
sorgulamak sarnkhya’dir, i¢sel yolla sorgulamak ise yoga ile
gerceklesir—pranayama, pratyahara, dhyana, dhdrana,
samadhix Boylece, sonucu elimine ederek neden ile iligkiye
geceriz; kabadan yola ¢ikip inceye dogru hareket ederiz ve
nedensel yonde, gitgide daha ince boyutlara ulasirz.

Bu, sankhya ve yogadaki uygulamadir. Ancak Srimad
Bhdagavatam’in  basinda Pariksit Maharaj’la konusan
Sukadeva Goswami sozlerine baglarken bu iki sistemin,
sankhya ile yoganin ve sva-dharma parinisthayann (kisinin
Vedik gorevini yerine getirmesinin), bizlere oOzgiirlikk
verebilecegini, ancak daha fazlasinin oldugunu sdyler:

etavan sankhya-yogabhyam sva-dharma-parinisthaya
janma labhah parah purhsam ante narayana-smrtih
(Srimad-Bhagavatam 2.1.6)

Sukadeva Goswami, etavan der, yani su ana kadar bu
uygulamalarla  Ozgiirliige kavusabilece§imiz  bize
sOylenmistir: sankhya ile digsal eliminasyon; yoga ile igsel
eliminasyon ve sva-dharma parinisthaya ile kisinin gérevini
Vedanin 6nerdigi sekilde yapmasi. Insanm kendi gérevini
tavsiye edilen sekilde, hi¢cbir 6zel amag¢ veya hedef olmadan
yerine getirmesi niskamadir (kisisel arzudan 6zgiir eylem).
Su anki durumuma gore sdstra tarafindan gorevim olarak

*Nefes kontrolii, duyular1 duyu nesnelerinden g¢ekmek, konsantrasyon,
meditasyon, tam yogunlagma ve trans.
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tavsiye edildigi i¢in bunu yerine getiriyorum ama kendimi
baglamiyorum, belli bir amag¢ gdzetmiyorum. Bir brahmana
olarak bana, “Bu seyleri yapman gerekir,” dendi. Bu
nedenle yapiyorum. Bir ksatriya olarak gorevim barisi
korumak ve kotiiliik pesinde olanlar1 kontrol etmek; benim
gorevim bu ve bunu yerine getiriyorum. Bir vai§ya olarak,
bana soyle yapmam Onerildi. Sastra’da onerildigi i¢in su
anki gorevimi kayitsizlik icinde, yani belli bir amag ve c¢ikar
giitmeden yerine getiriyorum. Bu ili¢ uygulama—sankhya,
yoga ve Vedik gorev—bizi 0zgiirlige (mukti) gotiiriir. Ama,
janma labhah parah pumsam ante narayana smrtih, digsal
esaretten kurtulduktan sonra yasamin doyumu, Lord
Narayana’yl, Yaratan’t ve Onunla olan iliskimizi
hatirlamakta yatar. Takilip kaldigimiz agdan kurtulmaliyiz,
bunu basardiktan sonra ilk Neden’le olan dogru iliskimizi
aramalityiz. Onunla olan iliskimizde bizler kimiz? Iste
burada Bhagavata baglar:

etavan sankhya-yogabhyam sva-dharma-parinisthaya
janma labhah parah purhsam ante narayana-smrtih
(Srimad-Bhagavatam 2.1.6)

Janma-labhah varli§imizin, dogumumuzun amacini
gergeklestirmek demektir; labhah kazang, elde edilen sey,
amag¢ anlamina gelir. Peki o sey nedir? Ante narayana-
smrtih, yani, Merkezle, evrensel uyumu saglayan Merkezle
olan iligkidir, yeniden iligki kurmaktir, iste amacimiz bu
olmalidir. Bhdagavatam bizlere boyle soyliiyor. Cok
sayidaki baska S$astralar bizleri bu digsal kolelikten,
bagimliliktan kurtarmak i¢in gelir; ama i¢sel gelisme yolu
ile sinirsal (marjinal) mekam astiktan sonra paravyomaya,
0zel bolge olan Vaikunthaya kabul ediliriz. Yani vizeyi
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alinz: “viraja’, “brahmaloka’ bhedi’ ‘para-vyoma’ paya.
Merkeze dogru giden akintiya kendimizi kaptiririz; iste bu
vizedir. Sankhya, yoga ve sva-dharma parinisthayad
yasamakta oldugumuz iilkeden ¢ikig yapmak i¢in gerekli
olan pasaportu bizlere verebilir ama efer ondan sonra
birsey elde etmek istiyorsak, o zaman vize gerekir.



Askin Gercek
Degerlendirmesi

}Eintli tip otoritelerine gore bedende bulunan hava,
safra ve balgam, eterde bulunan ve diinyay1
etkileyen li¢ elemanin hava, ates ve suyun karsiligidir.
Toprak genelde suyun, su 1simin, 1s1 havanin etkisi altinda
kalir ve hepsi de eter igerisinde savas ve catigma
halindedirler. Maddesel diinyanin yapisi boyledir. Sonra
zihinsel diinya yani zihinsel enerjinin tezahiirii vardir:
“Bunu istiyorum, onu istemiyorum; bunu seviyorum, onu
sevmiyorum.” Akil ise zihne yon verir: “Bunu alma, sunu
al.” Ama tiim bunlar ahankara, maddesel ego i¢inde yer
alir. Onun iizerinde, iyi ya da kotii herseyi deneyimleyen
ruh vardir. Ona purusa denir:

purusah sukha-duhkhanam, bhoktrtve hetur ucyate
(Bhagavad-gita 13.21)

“Sartlanmig canli varligin, yani purusanin bu diinyada
deneyimledigi sevin¢ ve keder duygularina kendisinin
neden oldugu kabul edilmis bir gercektir.”

Ruh-can ve madde arasindaki fark buradan kaynaklanir.
Prakrti diye adlandirilan madde, enerjidir. Oysa ruh, yani
purusa iyi ve kotiiyli deneyimler; o iyi ya da kotiiyt, keder
ya da mutlulugu hisseden kisidir. Kendisine has bir 6ze,
yapiya sahiptir, hissedilen sey ise farkli bir yapiya sahiptir:
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karya-karana-kartrtve, hetuh prakrtir ucyate
(Bhagavad-gita 13.21)

“Kugkusuz bu siirekliligi olmayan diinyada her tiirlii
hareket, yonetilen maddesel doganin, prakrtinin kendine
Ozgii yapisindan kaynaklanir. Prakrti, nedenin (duyularin
giicii) ve sonucun (maddesel beden) sorumlusudur.”

O halde burada karsimiza ¢ikan her tiirlii eylem, her
hareket, her devinim o maddesel enerjiye baglidir. Herseyi
hisseden, herseyi bilen, algilayan ise ruhtur. Ruh goze
benzer. Olup biten herseyi goren goze.

Sankhya felsefesinde, soziinii etmekte oldugumuz
prakrti-purusa iligkisi kor bir adam ile sakat bir adamin
iliskisine benzetilir. Sakat bir adam, kor bir adamin sirtina
binebilir. Hareket héalinde olan adam (prakrti) kordiir;
sakat olan ve onun sirtinda olan adam (purusa) ise
gorebilen gozlere sahiptir ve yol gosterebilir, rehberlik
edebilir. Ruh ‘sakattir’; hareket edemez, ancak gorebilir.
Kor adam ise enerjinin hakimidir, oraya buraya hareket
edebilir, tasiyabilir ancak kordiir. Yani ruh bilendir,
hissedendir, 6znel varolustur, enerji dolu olan taraf ise
prakrtidir, giictiir. O halde, gii¢ var ve biling var.

Kendimizi giice ¢cok fazla kaptirdik; sadece giiciin,
enerjinin pesindeyiz ve o enerjinin hissedicisi oldugumuzu
unuttuk! O “hissedici” hayret vericidir; e8er kendi
O0zbenimizi anlamaya caligsak saskina doneriz:” Ah! Bu
ne? Ne tiir bir yapiya sahibim! Bu 6liimlii diinya ile alakam
yok; bu oliimlii dilnyadan bagimsiz olarak yasayabilirim.
Oyle mi?”

Daha sonra, bunun da 6tesini, yani Yiice Ruhun
varligim anlayabiliriz. Maddesel diinyada pek c¢ok farkl
mekan bulunur: 1s1 diinyasi, su diinyasi, hava diinyasi.
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Hersey ince, latif mekandan tas, agac gibi daha kaba
seylere dogru gelismektedir. Maddesel diinyada nasil bu
yone dogru gelisim varsa, 6znel diinyada da bir gelisim
vardir ama yukariya dogru; ruhtan Yiice ruha, Yiice-Yiice
ruha dogru gelisim vardir. Gelisim bu tiirlidiir ve
sonsuzdur. Bizler ise tatastha yani smirsal durumdayiz;
ruhumuz daha yiiksek ve daha diisiik arasinda, latifle kaba
arasinda sinirsal konumdadir. Yiiksek taraf ebedidir, sat-
cit-anandamdir yani ebedi, bilincli ve mutludur; burasi ise:
asat, acit, niranandadir. Asat yani yanip soner, her an oliir;
acit yani bilingsizdir; ve nirananda yani mutluluk
duygusundan yoksundur. Bunlar bu diinyanin ve o
diinyanin 6zellikleridir. Ve e8er o diinya ile baglanti
kurmak istiyorsak, bize en tist konumda sonsuz giizelligin,
askin ve vecdin bulundugu sdylenir. Iste o diinya bize
inebilir ve Lord’un kendi aile iliyelerinden biri olarak
iceriye alinabiliriz. O diinyanin en yiiksek Varligi ile
ailenin bir iiyesi olarak birlikte yasayabiliriz! Mahaprabhu
bizlere bunun miimkiin oldugunu sdyledi, ama bilgi veya
mistik basarilarla degil sadece agkla. Sevgi ve agkla Onu
Oylesine cezbedebiliriz ki aile liyeligine, Ona ¢ok yakin bir
konuma kabul edilebiliriz, Ona bu derece yakinlagmak
miimkiindiir.

Bhagavad-gita’da Lord soyle der:

tato marn tattvato jiatva, viSate tad anantaram
(Bhagavad-gita 18.55)

“Onlar Benim gercek durumumu anladiktan sonra
oraya; yani Benim Kendi 6zel yetki alanima, Benim aileme
dahil olurlar.” Bhagavatam ise sdyle der:
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mamatma-bhuyaya ca kalpate vai
(Srimad-Bhagavatam 11.29.34)

“Onlar elde ettikleri tistiin niteliklerle, ebediyen Benimle
yasamaya, Bana ait olmaya hak kazanirlar. Onlar Beni
hosnut etmek icin karsilik beklemeden herseyi bir yana
birakip o6ne cikarlarsa, ananya bhajana, Benden bagka
hicbirsey istemezlerse, o zaman gelecekteki durumlari
boyle olur.”

marttyo yada tyakta-samasta-karma

niveditatma vicikirsito me

tadamrtatvarh pratipadyamano

mamatma-bhuyaya ca kalpate vai
(Srimad-Bhagavatam 11.29.34)

Sanatana Goswami, dtma-bhiiyaya, ‘“Bana ait”
ifadesinin tam anlamim goyle ¢oziimlemistir: “Bana ait,”
onlar “Bana ait” olurlar. “Ait” ne demektir? Sanatana
Goswami, bu Onun ailesine katilmak anlamma gelir der;
“aile” demek siralama var demektir; hizmetkar; arkadaglar
ve onlarin yakinlari; evlat sevgisi duyanlar; yani hami
olanlar ve sonra en listiin grup yani evli esler.

Orissa’li brahmana bir bilgin olan ruhani kardesim
Vaikanasa Maharaj’dan duydugum bir 6ykii var. Olay
yakin tarihte gecer ve Lord’a khechuranna (kitri) sunmanin
gelenek digt oldugu Puri’deki Jagannatha Tapmag: ile
baglantilidir.

Bir zamanlar Orissa’ya Miisliimanlar tarafindan bir akin
diizenlenmigsti. Askerler generallerini eglendirsin diye
kraliyet ailesinden bir kizi kacirmislardi. Daha sonra
general lilkeyi terk etti ama kiz bir kasabanin ya da koyiin



ASKIN GERCEK DEGERLENDIRMESI 37

disina birakildi ve orada biiyiik bir adanmis olan ¢ocugunu
dogurdu. Ne gariptir ki kiz da kendisini adamis bir kuldu
ancak boyle korkung¢ bir deneyim yasamasi gerekiyordu.
Kiz, ¢ocugunu dogurdu, ¢ocuk kasabanin disinda yasadi.
Biiyiidiigii zaman kitri pisirmeyi adet edinmisti. Yani piring
ile fasulyenin birlikte pisirilmesinden olusan yar1 sulu bir
karisim. Cocuk bu yiyecegi Jagannatha’ya uzaktan sunardi.
Jagannatha ise onun gosterdigi adanmiglik hatirina oraya
gidip kitri sunusunu kabul etmek zorunda kalirdi.

Bir giin ¢ocuk sunma igini geciktirdi; Jagannatha, kitriyi
yedi ancak geri doniip tapinak torenine yetismek ve
tapmaktaki yerini almak icin kogsmak zorunda kaldi,
dudaklarinda bir parca kitri kalmisti. Panddlar, pujarler
(rahipler smifi) bunu fark ettiler: “Bu da nesi? Bu nasil
oldu? Kitri Jagannatha’ya uygun bir sunu degil; dyleyse
nasil dudaklarina bulast1?”” Pdnddlarin liderine danigtilar. O
da inceledi ama nedenini bulamadi. Sonra krala anlatildi, o
da aragtird1, “Kim bu yiyecegi alip Jagannatha’nin agzina
bulastird1?”

Sonunda tapmakta sunudan sorumlu olan rahip
tutuklandi: “Sen sorumlusun! Jagannatha’nin sunusu
sirasinda tapinaktan sen sorumluydun, bu saf olmayan sey
agzina nasil bulasti? Ac¢iklamak zorundasin, aksi halde
cezalandirilacaksin.”” Adam masumdu, sdyle karsilik verdi,
“Benim higbir seyden haberim yok, hi¢cbir seyden haberim
yok!”

Daha sonra, rahip cezalandirilmak iizereyken
Jagannatha, kralin ve bas rahibin riiyasma girdi: “O adam
sugsuz; onu rahatsiz etmeyin. Kentin disinda bir kulum var.
Bana o yiyecegi o sundu, Ben de yedim ama ge¢ olmustu
ve tapinaktaki yerimi almak i¢in acele etmek zorunda
kaldim. Bu yiizden agzimi temizleyemedim. Cocugun adi
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sudur. Orada yasiyor ve Benim kulumdur. Yiyecegi orada
yedim.” Bu cocuk, miisliiman generalin prensesi kotii
emelleri icin kullanmasi sonucu dogmustu. Onun ig¢in
Krishna-bhakti yani Krishna’ya adanma, saf ya da saf degil
tiirii diinyasal degerlendirmelerin formalitesini dikkate
almaz; bundan bagimsizdir.

Krishna-bhakti ¢cok giiclidiir ve hicbir seye aldirmaz.
Jagannatha en kotii yazgiya, en lanetli yazgiya sahip oldugu
diigliniilen ¢ocufun sunusunu kabul etmisti. Prenses
miislimanm eline diigmiis, sonu¢ ¢ocuk seklinde tezahiir
etmisti. Bu nedenle o “lanetlilerin lanetiydi.” Yine de
sunusu Jagannatha icin ¢ok ¢ekiciydi!

Dolayisiyla, ask harikulade bir sekilde herseyin
tizerindedir, herseyi agar. Mahaprabhu bizlerden agk yolunu
secmemizi istedi. Bu, kisinin kalbini, kendisini vermesi
anlamina gelir. Bu agk Oylesine giicliidiir ki, bagka hi¢bir
sey Krishna’nin ilgisini ¢ekmez. O, bu agkla, bu prema ile
beslenme konusunda son derece acgozliidiir. O agk
Tanr’sidir. O ask kendi igsel varolusuna sahiptir;
hepimizin ig¢indeki varolustur. O, Askin beden almis
halidir, ve hepimizin i¢inde de Ondan bir zerre vardir; ve
ayni tiir kuglar gibi agk da agki sever.

Bir keresinde Mahaprabhu, Kazi’yi yendikten ve dize
getirdikten sonra sankirtan yoOnetirken kendisini ¢ok
yorgun hissetmisti. Sridhar Pandit’e, pazarda muz satarak
iyi kotii yasamunt siirdiiren fakir brahmanaya geldi. Sridhar
Pandit’in bir kuyusu, kuyunun yaninda da su cekmeye
yarayan demir bir kap vardi. Mahaprabhu suyu bu kapla
icmeye bagladi. Tiim adanmiglar buna karsi ¢iktilar. “Ne
yapiyorsunuz? Bu kap hep disarida duruyor ve ¢ok da kirli.
Sizin icin temiz bir kap getiriyoruz!” dediler. Mahaprabhu
onlar1 dinlemedi ve igmeye devam etti. Ardindan sOyle
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dedi, “Bu kap benim kulum Sridhar’a aittir; herseyden daha
saftir”

Bhagavad-gita’da Lord soyle der:

api cet suduracaro, bhajate mam ananya-bhak
sadhur eva sa mantavyah, samyag vyavasito hi sah
(Bhagavad-gita 9.30)

“Eger bir kisi ¢ikara ve inzivaya dayali her tiirlii cabay1
terk ettikten sonra, yalnizca Bana ibadet eden saf bir
adanmis ise, kotii bir eylemde bulunsa bile, aziz olarak
kabul gorecektir. O kisi yiizde yiiz saftir, clinkii ¢abalari
tamamen Benim i¢indir ve kararliligi o niyete
odaklanmigtir.”

Ciinkii kendisini gercekten Krishna’ya adamis olan
kisiyi O Kendi’sine ait olarak goriir. Boyle teslim olmug bir
ruhun asla kirli ve giinahkar oldugu diistiniilmemelidir.
Oyleyse bhajana nedir? Kalpten gelen bir eylemdir.
Formalite degildir. Krishna’ya adanmiglikta, Krishna-
bhaktide dikkate alinmasi gereken yegane sey kalbi
adamaktir. Krishna bunu ister, uygar veya ilkel diinyanimn
ylizeysel formalitesini degil. Lord Ramachandra’nin
durumunda da goriiriiz ki, O en tist ahlaki yasalarm, nitinin
yoneticisi oldugu halde ‘dislanmis’ bir kadin ona agkla
birsey sununca kendisini tutamamusti. Ustelik kadin 6nce
kendisi yemisti, tatliyr yedikten sonra ona sunmustu, ¢cok
lezzetli oldugunu diisliniip artanini Rama’ya ayirmusti,
Rama da kabul etti.

Vidura’nin evinde yasanan bir bagka olay daha var.
Vidura sadaka toplamak icin disartya c¢iktiginda, Krishna
birden konuk olarak evinde belirdi. Vidura’nin esi Onu
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buyur etti, ancak sunulacak hicbir sey yoktu, sadece biraz
muz vard1. Bu yiizden, Onu giizelce oturttuktan sonra muz
ikram etti, ama meyveyi yere atiyor kabugunu sunuyordu.
Krishnanim ansizin evine gelmesi onu o denli sasirtmas,
sevincle doldurmustu ki meyveyi atiyor, Ona kabuk
veriyordu. Krishna da kabuklar yiyordu.

Tam o sirada Narada ve Vidura geldiler. Vidura soyle
dedi: “Ne yapiyorsun? Meyveyi birakip Lord’uma
kabuklar1 veriyorsun!” Ancak Narada onun yardimina
kostu: “Esin sagkinlik i¢inde, ama yiyen Kisi,bundan hi¢ de
sikayetci degil! Bagkas1 Onun, “Bana meyveyi ver. Neden
kabuklar1 veriyorsun?” demesini bekler. Ama O hi¢ dert
etmeden yiyor.” O zaman Krishna soyle karsilik verdi,
“Ben ne meyveyi ne de kabuklar1 yiyorum, benim yedigim
sey adanmigliktir! Ben onun agkinmi kabul ediyorum. Beni
ne kabuklar ne de meyve mutlu edebilir. Ne birine ne de
digerine ihtiyacim var. Ben agkla besleniyorum Narada.”

patram puspam phalar toyam,
yo me bhaktya prayacchati
tad aham bhakty-upahrtam,
a$nami prayatatmanah
(Bhagavad-gita 9.26)

Lord soyle der, “Ben sunulan biitiin o yiyecekleri kabul
ederim; ancak aslinda aldigim sey yiyecegin kendisi degil,
sununun ardindaki niyettir, idealdir. Benim ilgimi ¢eken,
sunulan seyin ruhudur, asla dig goriinlisteki gosteris
degildir. Ben i¢sel diinyada yasiyorum, bu nedenle
yiyecekte de ilgimi ¢eken i¢indeki Ozdiir, dis goriiniis
degildir.” Bu bakimdan bhavagrahi-janardanah ifadesi
kullanilir, yani “Lord Janardana (Krishna) adanmiglik
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ruhunu goriir.” Ilahi ask bu maddesel diinyanin alelade
yasa ve kurallarina aldirmaz. Yine de, bu en asagi
durumumuzda arcanayr sirdiirmemiz Onerilir ve
farkindalik diizeyimize gore, saf oldugunu diisiindiiglimiiz
seyi sunariz, saf olmayan1 redderiz. Baslangi¢ diizeyinde
bu kendi 1yiligimiz icin gereklidir. Ancak ilerledikce digla
ilgili diisiinceler yok olur ve ig¢le ilgili olanlar 6nem
kazanir.

Bunu kanitlayan bir bagka oykii daha var. Vrajen Sil,
Bengalli biiyiik bir bilgindi. Oylesine olaganiistii bir
felsefe bilginiydi ki Roma’daki Diinya Felsefe
Konferansinda yaptig1 konugsmadan sonra toplantinin
bagkan1 ona, “Sizi Aristo sandim!” demisti. Aristo gibi
saygl gormiistii, o denli bilgili bir kisiydi. Bir zamanlar,
Kalkiita’da Scotland Church College’de 6grenciyken bir
smnava girmisti. Sinav salonunda soru kagidini ald1 ve
cevaplarin1 yazmaya bagladi. Pek cok soru vardi, ancak bir
tek soruya kendisini dylesine kaptird: ki diger herseyi
unuttu. Bu tek soruyu cevaplamak icin tiim zamanini verdi
ve digerlerini bir yana birakti. Zil ¢aldiginda ve zaman
sona erdiginde ne yapacagim sasirdi. Yalnizca tek bir
soruyla ugragmisti; yine de kagidini birakt1 ve ¢ikti.

Kolejin en parlak o6grencisiydi. Ama bes alt1 sorudan
yalnizca bir tanesini cevapladigr i¢in adinin bagarili
adaylar listesinde olamayacagini diisiinliyordu. Buna
ragmen gizlice, listenin asilip asilmadigini kontrol
ediyordu. Bir giin adini listenin en basinda gordii. Cok
sasirdi: “Nasil olur? Yalniz bir soruyu cevaplamigtim ama
adim listenin basinda; bu nasil oldu?” Profesére sordu,
“Efendim, bir soru cevaplamigtim, nasil birinci oldum?”

“Bay Sil, cevabiniz arastirmaci bir bilim adaminin
diizeyinde, siradan bir 6grencinin degil, bu nedenle sizi ilk
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siraya koydum!”

Bu raga-marga’ya benziyor; yani formalite tamamen
bir kenara birakiliyor ve 6z ortaya ¢ikariliyor. Normal
olarak Bay Sil’in basarisiz adaylar arasinda en alt sirada
yer almasi gerektigi halde, Profesor cesur bir yargi¢ olarak
sOyle diistinmiistii, “Bir tek soruya verdigi cevap Oylesine
tistiin nitelikli ki, boyle bir 6grenci hi¢bir zaman bagarisiz
olarak degerlendirilemez.” Aksine, en st sirada yer aldu.

Iste ask da boyledir: gergek degerlendirmede higbir
formaliteye aldirmaz.



Jkinct Boltim

yuvaga
Giden Yol






Yanulgt,
Ruhaniyet ve

Gergek Adanmis

Adanmis: Maharaj, eger bir adanmig diigserse ve
baglantisi kesilirse, bu sahajiya olmasindan daha kotii bir
durum mudur?

Srila Guru Maharaj: Hangisi daha iyi, fakir bir adam
mi1 yoksa bir hirsiz m1? Birinin paras1 varmig, kaybetmis;
digeri ise suc isleyerek varlikli taklidi yapiyor. Baglantisi
kesilmis olan kisi kisa bir siire sonra yeniden baglanti
kurabilir; oysa sahajiya demek, ya gercekle sahici bir
baglantis1 varken baglanti kesildi ve yanlis yol secti
demektir, ya da bagindan beri yanls yolda demektir. O
héalde hangi durum daha iyidir: gercek olani elde etmemek
mi, yoksa yanlis seyi elde etmek mi? Hangisi daha tistiin?

Srimad Bhagavad-gita’da s6yle denmektedir: famo-
gunada, yani en asag1 diizeyde iken, kisi ‘A’ y1 ‘B’ sanur.
Rajo-gunada bunun mu yoksa onun mu dogru oldugu
konusunda kugku vardir. Kisi neyin dogru olduguna karar
veremez; ama ‘A’y1 ‘B’ ve ‘B’yi ‘A’ sanmak, bu hatalarin
en kotiistidiir. Onlar yanhs yola sapmislardir; sahajiya
yanlis yolda olmak demektir. Onlar maddeyi biling olarak
kabul ederler, bu nedenle, durumlar1 hicbir seye sahip
olmayanlardan, veya gercekle baglantisi kopmus
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olanlardan ¢ok daha vahimdir. Benzer sekilde, formsuz
brahmayla bir olmanm en iist ama¢ oldugunu diisiinen
mayavadierin vardigr sonu¢ cok daha tehlikelidir, clinkii
“yarim dogru, yalandan beterdir.”

se du’yer madhye visayi tabu bhalo
mayavadi sanga nahi magi kona kala
( Sarandgati 27.3)

Her bakimdan duyusal tatmin pesinde olan kisilerle
iligki icinde olmak, insanin ruhani gelismesine bir
gayrisahsiyetcinin (impersonalist) beraberligi kadar zarar
veremez.

Eger bir adam “param yok” diyerek parasinin olmadigini
kabul ediyorsa, digeri ise parasi olmadig1 halde sahte para
gosterip “bu paradir” diye iddiada bulunuyorsa, ikinci
adamin durumu digerinden ¢ok daha kotiidiir c¢ilinkii
sahtekarlik yapmustir.

Bu yiizden sahajiyd olmak cok daha kotiidiir. Kisi
aldatilmigtir, dikkati yanlis bir kavramin eline ge¢mis,
kusatilmigtir. Bir kisi belli bir siire bir kavrama sahip
olduktan sonra baglantis1 kopsa, ayni bagi kolaylikla
yeniden kurabilir, oysa digeri yanls bir kavramin tutsagi
olmugtur, bu nedenle gercegi ona kabul ettirmek ¢ok daha
zordur, cilinkii zihni o yarginin eline gecmis, isgal
edilmistir. Birinci kiginin herhangi bir baglantis1 yoktur; bir
zamanlar varolan bag mevcut degildir. Oysa ikinci kisi
birseyi bagka birseyle karigtirmigtir. Maddeyi kutsal
sanmustir ki bu daha kotiidiir.

Bir zamanlar, ¢ocuklugumda okuldaki 6gretmenimden
sOyle bir Ornek duymustum. Amerika’da bir miizik
okulundan s6z etmisti. Eger bir kisinin bir miktar miizik
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bilgisi varsa, bu okula girmek icin normal iicretin iki katini
O0demek zorundaydi; oysa hi¢ miizik bilgisi olmayanlar
sadece standart iicreti Odiiyorlardi. Nedeni ise hicbir sey
bilmemeleridir, dolayisiyla kolay egitilebilirler; ama biraz
bilgisi olanlar iicretin iki kati1 ddemek zorunda kaldilar,
ciinkii ilk bagta Onceden Ogrenmis olduklari herseyi
unutmalart gerekiyordu, ancak ondan sonra dogru bir
sekilde egitime baglamalarina izin veriliyordu. Baslangigta
onlara daha once edinmis olduklari Onyargilari, miizik
bilgisi ile ilgili yanlis kavramlari, hatalar1 unutmayi
o0gretmek gerekiyordu, bu bakimdan onlardan iki kat iicret
alintyordu. Iste yukarida sozii edilenler de bunun gibi
birsey. Ilkinde bhakti yok, adanmghk yok; digerinde ise,
adanmighk adina kigiyi tutsak etmis olan, adanmiglikla
bagdagsmayan birsey var. Bu taklittir ve daha da kotiisii,
ithanettir. Prabhupada Bhaktisiddhanta Saraswati Thakur
bunun vancanam, adanmislari—Mahaprabhu, Rupa,
Sanatana—kiiciik diislirmek oldugunu soyler. Kiigiik
diisiirmektir ¢iinkii premayla kama birbirine karistirilmgtir.
Ikisi zit uglardadir; ve prema yerine kamay kabul etmek,
yalniz o kisi i¢in kotii ve zararli olmakla kalmaz aym
zamanda tim atmosferi de kirletir. Bu yiizden Srila
Bhaktivinoda Thakura goyle der:

kame preme dekho bhai, laksanete bheda nai,
tabu kama ‘prema’ nahi hoy,

tumi ta’ barile kama, mithya tahe ‘prema’-nama
aropile kise subha hoy

keno mana, kamere nacao prema praya
carma-mamsamaya-kama, jada-sukha abirama,
jada-bisayete sada dhay

(Kalydana Kalpataru 18-19)
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“Kardesim, suna dikkat et: sehvet ve sevgi, onlarin
belirtileri benzer olabilir; ancak, sehvet sevgi degildir. Ama
sen sevgi yerine sehveti kabul ettin ve eger onu ‘bu
premadir’ diye onaylarsan bu hatayla sadece kendini
kandirmis olursun. Birseyi bagka birsey sanarak asla hayirl
birsey elde edemezsin. Sehvet et ve kanla ilgilidir, oysa
sevgi ruhani varolusun en iist mertebesinde yer alir.”

Bu bakimdan onlar, ayn1 Giiney Kutbu ve Kuzey Kutbu
gibi birbirlerine zittirlar. Biri bu bedenle ilgilidir, digeri
Yiice Ruhla; aralarinda biiyiik bir korfez vardir! Orada
adanmislik okyanusu bulunur, o adanmigligin en iist noktasi
ise gopi-premadr. Gopi-prema, Krishna neredeyse yalniz
orada vardir, burada ise yalniz taklidi bulunur.

koti-mukta-madhye ‘durlabha’ eka krsna-bhakta
(Sri Chaitanya-Charitamrta, Madhya-lila 19.148)

“Ozgiirliige ulasmis milyonlarca kisi arasindan
Krishna’nin saf kulunu bulmak son derece zordur.” Tiim
bunlar1 dikkate almaliyiz. Bu tiirlii bir kendini adama,
ancak manevi varolusun en iist mertebesinde, tiimiiyle
ruhani olan bilingli bolgede miimkiindiir ve hicbir sekilde et
ve kanla ilgili degildir. Bedenle ilgisi yoktur.

En igreng sey bir kisinin Krishna roliinii, bir bayanin da
gopi roliinii oynayarak bir araya gelmeleri ve bu tiirli
eglenmeleridir. Bunu o sanmak, bu imkénsizdir. Daha ileri
diizeydeki adanmuglar bir yana, ahlaki degerlere sahip
siradan bir kisi bile bundan nefret eder.

Basamaklar bize gosterilmistir:

adau Sraddha tatah sadhu-sango ’tha bhajana-kriya
tato ‘nartha-nivrttih syat tato nistha rucis tatah
(Sri Bhakti-rasamrta-sindhuh 1.4.15)
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En basta inang gelir, ardindan adanmis kullarla bir arada
olma, hizmet etme, hatalardan arinma, adanmislikta
kararlilik kazanma, ruhani tat, siki baghilik, askin
duygusallik ve Krishna’nin saf agki. Basamaklar bunlardir.

Ve bir bagka acidan da:

vaikunthera prthivy-adi sakala cinmaya
(Sri Chaitanya-Charitamrta, Adi-lila 5.53)

“Vaikuntha’nin topragi, suyu, atesi, havasi ve eteri hepsi
ruhanidir.”

Her zaman sunu hatirlamaliy1z: “Ben fatastha-Saktiin,
sinirsal enerjinin ¢cocuguyum; dogdugum yer orast ve
benden daha iistiin olan svaripa-Saktidn ge¢meliyim.
Oradaki toprak beni olusturan maddeden daha iistiin bir
maddedir. Orada bulunan toprak, hava, su, agaclar, kuglar
hersey benden daha iistiindiir. Peki ben oraya mi
girecegim? Bu hafife alinacak birsey degildir, kolay birsey
degildir. Oraya girmek bunu arzu eden kisinin haddi
degildir, bu ancak kisinin {stlerinin: guru-krpd, vaisnava-
krpdlarin liituflarina baghidir.

Bizler oraya ayaklarimizin iizerinde degil basimizin
tizerinde girmek zorundayiz. Orada herkes gurudur; toprak
gurudir, orada mevcut olan malzemenin tamami gurudur,
daha yiicedir. Ben daha diisiik bir maddeden yapildim, o
mekan ise daha iistiin bir 6zden olusmustur, bu nedenle
oraya kendi keyfimce girmem miimkiin degildir. Muktiye
ozgiirliige varincaya kadar o yone yaklagsmak kolay olabilir,
ama ondan sonra oraya ¢ekilmemiz ancak onlarin liitfu ile
olabilir; o iilkeye girmek hak edilmez. Bizi oraya
gotiirebilen sey, o ililkenin c¢ocufunun yiizde yiiz ve
topyekinliitfudur. Nasil mahkemede bir kefil varsa, sani3a
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kefil oluyorsa, o iilkeden bir arac1 da benim sorumlulugumu
almalidir, ben onun risk almasiyla gidebilirim. Vaispava ve
guru,olilkenin ¢ocuklar bu riski géze ahrlar ve beni oraya
getirirler. Bu nedenle onlarin liitfu vaisnava-krpa, guru-
krpa, bhagavata-krpa olmadan, oraya giremeyiz.

Hak yoktur—hersey liitfa baghdir. Beni oraya o liituf
gotiirebilir. Biz kendi agimizdan hakka sahip degiliz. Ben
smirsal enerjinin cocuguyum, oysa orada biitiin 6z, hersey,
beni var eden maddeden daha iistiin bir malzemeden
olusmustur. Ben insan olarak var oldum. Oradakiler de
insan, ancak oradakilerin tiimii benden daha yiice bir
varolus igindeler. Oyleyse nasil olur da bu adam onlarin
bagma basabilir? Sadece onlara hizmet amaciyla bunu
yapar; aksi halde boyle birsey akla sigmaz ve imkansizdir.
Bu ilkeyi kabul etmek bile ne kadar gii¢ geliyor, kaldr ki
oraya girmek:

bahunam janmanam ante, jianavan mar prapadyate
vasudevah sarvam iti, sa mahatma sudurlabhah
(Bhagavad-gita 7.19)

“Pek cok dogumdan sonra, gercekten bilgi sahibi olan
kisi, varolan hergeyin kaynaginin ve 6ziiniin Ben oldugumu
anlayinca, Bana (Vasudeva’ya) teslim olur. Boylesine yiice
bir ruh son derece enderdir.”

Ve Srimad-Bhagavatam’in belirttigi gibi:
muktanam api siddhanarh narayana-parayanah

udurlabhah prasantatma kotisv api maha-mune
(Srimad-Bhagavatam 6.14.5)
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“Ey yiice bilge! ozgirliige kavusmus, cehaletten
kurtulmus milyonlarca ruh arasinda ve miikemmeliyete
yaklagmis milyonlarca siddha arasinda, Narayana’nin bir
tek saf kulu ender bulunur. Yalmz boyle bir kul tam
anlamiyla doyuma ulagmistir ve huzurludur.”

Diistinmesi kolay, ama ulagmas1 zor! Orada hak iddia
edilemez; oraya gidebilmeyi hak etmek gibi bir durum s6z
konusu degildir, dolayisiyla ‘hak iddia eden’ tamamen
hayal kirikligina ugrar. Her tiirlii “riske ve sifir kazanca”
hazirlikli  olmaliyiz. Ama eger bir sekilde oraya
ulagabilirsek, “her tiirlii kazang ve sifir risk” bizim olur.

Bu nedenle uygun bir Vaisnava olmak neredeyse
imkansizdir. Ancak o mertebeden gelen liitufla oraya
gidebiliriz; kendi agimizdan yapabilecegimiz higbir sey
yok. Yalniz tam teslimiyetle, kendini tam anlamiyla
unutarak, o yere tam anlamiyla kendini adayarak, oraya
alinmay1 timit edebiliriz:

vaikunthera prthivy-adi sakala cinmaya
mayika bhutera tathi janma nahi haya
(Sri Chaitanya-Charitamrta, Adi-lila 5.53)

“Vaikuntha’nin topragi, suyu, atesi, havasi ve eteri
tamamen ruhanidir. Orada maddesel unsurlar bulunmaz.”

Uddhava dylesine nitelikli bir adanmigtir ki dualarinda
sOyle der: “Eger orada bir sarmagik olabilsem, sansimi
doruk noktaya ulagmig kabul ederim.” Vrndavan’da
sarmasik o kadar degerlidir ki—Tanr1’nin “Sen benim en
gozde kulumsun; seni Kendi Oziimden ¢ok seviyorum!”
dedigi—Uddhava gelecek dogumda sarmagik olmayi
umuyor. Bu sadece bir abart1 degildir. Uddhava orada bir
cali, bir ot olmay1 umarken, bizler nasil olur da oray:
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ayaklarimizla c¢ignemeye hazirlanabiliriz? Uddhavanin
bagi lizerinde yiirlimek zorunda kalmaz miyim? O halde, o
yer ne kadar yiice bir kavram olmal1?

Sahajiyalara gelince—ne kadar sagma! Onlar taklit
yoluyla, burada, bu etten, kemikten olusan mekanda ona
ulagacaklarin1  saniyorlar. Onlar diismanlarin  en
kotiisiidiirler, ¢linkii boyle taklit ederek sadece kendileri
cehenneme gitmekle kalmazlar bagka pek cok kisiyi de
oraya c¢ekerler. Onlar gerceklerin, neyin ne oldugunun
bilincinde degiller. Bu yiizden de toplum icinde nefret
edilen bir durumdalar; toplum genel olarak onlara, o
‘babdjiler’e nefret duyar.

Oysa bizler, Guru Maharaj’imiza inaniyoruz. O soyle
demisti, “Bu benim sanssizligim. Bu Vraja-mandala’da bir
tek Vaispava bulamadim.” Elini almina gotiiriip, “Bu
biiyiik ve kutsal yerde, Vraja-mandala’da bir tek Vaisnava
bulamadim,” demisti. Bu sonuca varmugti.

Ardindan Vraja-mandala-parikrama yaptiktan sonra,
sahajiya ‘Vaisnavalar’ i¢cinde en iyi lider olarak kabul
edilen bir babgji i¢in sunlar1 sodyledi: “O bir kanistha
adhikaridir. Ancak ana smifina kabul edilecek bir ¢comez
sayilabilir.” O adam iclerinde en iist mertebeye ulagmig
biri oldugundan oy birligiyle siddha-babdji olarak kabul
ediliyordu, oysa Srila Bhaktisiddhanta Saraswati Thakura,
onun i¢in “ilkokul birinci sinifa alindi,” dedi. Gaudiya-
patrika gazetesindeki yazisinda boyle ifade etmisti. Biz ise
bilin¢li egitim aldik, kor inangla egitilmedik. O bize neyin
ne oldugunu anlatti; onun yonlendirmelerini izlemeye
calistik ve biz de bu tiirlii sonuglara vardik.

Adim adim en iist noktaya yaklagsmaliyiz. Bu zihnin
uydurdugu, sahte birsey degildir. Taklit en kotii seydir.
Nefret uyandirir ve ¢irkindir. Eger o daha {istiin agk adina,
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beden ve zihinle tensel iligkiyi temsil ediyorsak, bu en
nefret edilesi seydir. Tiim irademiz ve enerjimizle bundan
kacinmaya ¢alismaliy1z.

Srila Kavirdja Goswami soyle anlatir: vaikunthera
prthivy-adi sakala cinmaya, yani Vaikuntha diinyasinin
unsurlart tamamen ruhanidir ve o iilkenin bilimsel
incelemesini yapmak, ruh goziimiizle miimkiindiir. Bunu
anlamaliy1z, nasil dogru oldufunu anlamaliyiz. Bunu
anlamak icin de Oncelikle tatastha bolgesinin: vrdjanin,
brahmalokanin ne oldugunu anlamaliyiz.

Ancak Oylesine maddesel durumdayiz ki bu daha diisiik
isleyisi bile anlamaktan aciziz:

indriyani parany ahur, indriyebhyah pararih manah
manasas tu para buddhir, buddher yah paratas tu sah
(Bhagavad-gita 3.42)

Ruhumuz nedir? Kendi ruhumuzun ne oldugunu
kavrayamiyoruz, anlayamiyoruz! Diinya mevcuttur; biz
diinyayr duyularimizla idrak ediyoruz, algiliyoruz, bu
nedenle duyular daha iistiindiir. Zihin duyular vasitasiyla
diinya hakkinda deneyim edinir, zihnin {izerinde
icimizdeki muhakeme becerisi yer alir, onun da iizerinde
ruh vardir. Ardindan Yiice Ruh bolgesine yaklasiriz;
virdjayl, brahmalokay1 gecip sonunda Vaikuntha’ya
variriz. Gegilmesi gereken o kadar cok kat var ki, ama kim
gececek? Kendi ruhumuz mu? Biz onu bulmayi bile
beceremiyoruz! O kavramdan cok uzaktayiz, limitsiz bir
durumdayiz ve en yiice kavram olan Paramatma-
diinyasmin avucumuzun i¢inde oldugunu soyliiyoruz! Bu
aptalliktir.
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Herseyden once kendi ruhumuzu hissetmeliyiz, ruhani
konumdaki gercek varolusumuz ve kimligimiz nedir
bilmeliyiz; o zaman o ruh gitgide daha yukarilara
gidecektir; birbirinden degerli katlar1 asarak yukariya
cikmalidir. Ama 6nce kendi kimligini hissetmelidir.

Bu bakimdan, sahajiyalar, taklitciler diigman olarak
kabul edilmelidirler. Onlar ayni Quisling* gibi jana-
Satrudurlar yani birdenbire evde beliren diismandirlar,
icerideki diisman. Bu tiir taklit en kotiistidiir. Siradan taklit
kotii olabilir, ama en iistiin gercekligin taklidi tiksinti verir
ve kaginilmasi gerekir, ¢linkii Yiice olan, son derece agagi
ve adi bir bicimde, c¢ikar ic¢in kullanilmaktadir,
somiiriilmektedir. Iste bu Sahajiyadr.

Kendi ruhumuzu géremiyoruz! Halimiz budur. Bu kaba,
maddesel ¢ikar ortamina kapilmigiz, zihnimiz nedir, hangi
maddeden olugur, habersiziz. Boyle olunca, kisi buddhiyi
yani akli, icimizdeki muhakeme becerisini; veya onun da
otesindeki ruhu; ve nihayet Yiice ruhun iilkesini nasil
anlayabilir? Oysa bizler bu maddesel diinyada yasiyoruz ve
sOyle hayal ediyoruz: “Riiyalarimin Lord’una sahibim!”

*Quisling, Norveg ordusunda niifuzlu bir subaydi; ikinci Diinya Savasi
sirasinda diismanla, iggalci Nazi giigleriyle isbirligi yapmisti.



Askin
Bilgi

B azen, yanilgiya diiserek, adanmighikla ilgili kitaplar
okumamak gerektigine inanabiliriz ve soyle
diisiiniiriiz, “Incelemek, bilmek, bunlar adanmislikla
bagdasmaz. Bu gerekli degildir; bu bilgidir, jiidnadr ve
adanmigliga terstir.” Boyle diislinerek Kutsal Adi
zikretmeyi siirdiiriiriiz ve nerede karsimiza adanmighk
okuluyla ilgili bir aciklama c¢iksa, ondan uzak durmaya
calisiriz. Oysa, bu her zaman en iyi yaklasim degildir,
clinkii sadhanamzda bize ivime kazandiracak olan bilgiyi
dogru kaynaktan duyarak elde ederiz.

Sri Chaitanya-charitamrta’da Srila Krishnadas Kaviraja
Goswami soyle der: siddhanta baliya, bizler siddhdnta
(adanmigligin miikemmel sonuglart) hakkinda konusmaliy1z.
Sanatana Goswami siddhantann acharyasdir.

Biri ¢ikip soyle diyebilir, “Siddhantay1, neyin ne
oldugunu bilmenin ne yarari var? Kutsal adi zikretmeye
devam edecegim ve nerede Srimad Bhagavatam veya Sri
Chaitanya-charitamrta dersleri veriliyorsa oradan uzak
duracagim. Tiim bilgi budur: jiigne prayasam udapadsya.
“Kisi deneysel, felsefl gercekleri tartisarak bilgi
kazanmanin gereksiz ¢abasindan tamamen vazge¢cmelidir.”
(Srimad-Bhagavatam 10.14.3)

Ancak bu ayette sozii edilen jiana, adanmis kulun ne
oldugu ve Tanri’nin ne oldugu hakkinda bize gercek bir
anlayis veren o bilgi tiirlinii tanimlamiyor. O ‘bilgi’ digtan
Jjiiana gibi goriiniir, ancak eger gercek bir kaynaktan
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geliyorsa; farkli bir tiirden, farkli bir 6zden meydana gelir.

Jiiana hakkinda wuyar1 yapilir, cilinkii kim olsa,
vahyolunmus kutsal metinler hakkinda herhangi tiirden bir
yorum yapabilir. Bu, herseyi bilmeliyiz ve kim ne sOylerse
O0grenmek icin oraya kosmaliyiz demek degildir. Ama
bizden daha iistiin, gercek bir aracidan bir agiklama
geldiginde, duymaya hazir olmaliyiz. Bu bizim
durumumuzu pekistirir ve devam etmemize, sadhanamizda
gelisme kaydetmemize yardimci olur.

O Siddhanta’yr ‘bilgi’ diye reddetmemeliyiz: Krishna
kimdir ve nasil Svayam Bhagavan’dir; Narayana kimdir;
yanilginin yirmi dort tabakasi* nerededir; Vaikuntha,
Goloka nerededir; Baladeva kimdir; biitiin o degisik rasalar
nelerdir. Eger, “Yok, tiim bunlar jiignadir, bunlar1 bogver,
Adi zikret,” dersem bu aptallik olur. Bu tembellik,
gevseklik olarak kabul edilmelidir. Inancimuzi giiglendiren
bilgiyi davet etmeliyiz. Bu tiir konugmalar istekle
kargilanmalidir. Lord’un Kendisi soyle der:

mad citta mad-gata-prana, bodhayantah parasparam
kathayantas ca mam nityarh, tusyanti ca ramanti ca
(Bhagavad-gita 10.9)

“Saf kullarimla ilgili diisiinceler Benim icimde yasar,
onlarin yagsamlari tiimiiyle benim hizmetime adanmigtir ve
onlar birbirlerini bilgilendirerek ve Benim hakkimda
konusarak biiyiik haz ve mutluluk duyarlar.”

O hélde, sadhularin yaninda, farkli yonleriyle Onun
hakkinda konugmak, vazgecilecek tiirden ‘bilgi’ degildir;
aksine, kendiliginden ve dogal olarak tesvik edilmelidir.
Buna istha-gosthi denir. Gosthinin anlami “uyum”, isthanin
anlam1 ise “arzulanan beraberlik”’tir. O beraberligi

*baddha-jivay1 (sartlanmis ruhu) 6rten yirmi dort eleman
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saglayarak, Onun hakkinda konugmaliy1z. Bu adanmighigin
gerekli bir bolimiidiir.

Ve bhava-bhakti (gergek adanmishik duygusu) uyaninca,
bu seyler otomatik olarak ortaya ¢ikar:

ksantir avyartha-kalatvam viraktir mana-Stunyata
asa-bandhah samutkantha nama-gane sada rucih
asaktis tad-gunakhyane pritis tad vasati-sthale
ityadayo nubhavah syur jata-bhavankure jane

(Sri Bhakti-rasamrta-sindhuh 1.3.25-26)

“Adanmisin kalbinde vecd duygusunun tohumu meyve
verince, davranisinda dogal olarak asagidaki belirtiler
ortaya cikar: hoggérii duyumsar, zaman kaybetmek
istemez, maddesel olandan uzaklasir; gururdan 6zgiirdiir,
tam umutlu yagar; her an hizmet etmeye heveslidir; her an
Lord’wadini zikretmek ister; Lord’unilahi niteliklerinden
s0z etmekten mutluluk duyar; ve Lord’un Kutsal Mekanin
sever. Bu dokuz belirti anubhdva, vecd duygusuna bagh
belirtiler olarak adlandirilir.”

Eger bir sadhu kendiliginden, durup dururken
Krishna’nin cesitli niteliklerinden soz etmeye baslarsa ve
biz c¢ekip gidersek, yararlanmazsak—bu intihar olur!
Aksine, dasaktih yani buna baglanmamiz gerekir. “Ah!
Krishna’nin iyi nitelikleri, bu araci vasitasi ile aciklaniyor.
Can kulagiyla dinlemeliyim.” Aksi héalde neden kulak
yaratild1? Sadece Ondan haber almak icin yaratild1? Kulak
ve beyin yalniz bu amag i¢in yaratildilar ve her ikisi de
Krishna-kathadn, hari-kathadn doyum saglamaldirlar.

Gita, Bhagavata hangi amacla varlar? Maya nedir?
Svariipa-sakti nedir? Gergek bilgi nedir, yanlis bilgi,
goriinen bilgi nedir? Biitiin bunlardan belli 6l¢ciide haberdar
olmaliyiz. Ciinkii gelismemizin her basamaginda,
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istenmeyenden sakinmak ve istenileni benimsemek belli bir
bilgiyi gerektirir.

Bu nedenle, jiiane praydasam udapdsya, yararsiz bilgi
pesinde kosmaktan vazge¢mek, kendi aramizda Krishna
hakkinda konugmamaliy1z demek degildir, ya da bir sadhu,
Lord’un nama, ripa, gina, lilasim (Adlarini, Formlarini,
Niteliklerini ve Oyunlarii) anlatirken oradan ka¢cmamz
gerekir anlamima gelmez. BOyle anlagilmamali. Jiiana,
burada kastedilen anlamuyla, ateist Kapila’nin sanikhya
Ogretilerini, Patafijali’nin okullarmi (yoga), Jaimini’yi
(karma-mimamsa), Budist okulunu, v.b., kapsar; ve bu tiir
bilgilerden uzak durmak, yeni baglayanlara verilmis bir
ogiittiir, ama bir vaiz, onlart alt etmek icin herseyle
ilgilenmelidir.

Ve bazen jiidna, gerekli olan bilgi igten gelebilir. Ilahi
ask yolunun bir asamasinda gerekli bilgi otomatik olarak
icten dogabilir. Bhaktik herseyin boyle ortaya ¢iktigi bir
asama var; bu vahiydir, vahiy yoluyla anlayabiliriz. Hig
okumadan, caitya-guru (i¢sel rehberimiz olan Lord)
aracilif1 ile bazen adanmuslhkla ilgili bilgi bizlere ulasir;
ama genellikle adanmiglarin dudaklarindan duyarak bu
bilgiyi ediniriz.

Bu nedenle o boyut; Vrndavan’da Krishna kavramu,
cifen, bilgiden yoksun degildir. Cit, cetana demektir. Yani
biling, bilmek. O biling, Vaikuntha’da bulunan ihtisama ve
husuya ihtiya¢ duymaz. Ama dnanda (haz, vecd) cife galip
geldiginde o zaman su 0giit verilir, “Bilgi yolunda ¢ok caba
harcamayin.” Sat-cit-anandam (ebediyet, bilgi ve mutluluk)
vardir ve cit yani bilme ve anlama becerisi yoluyla herseyi
elde edemeyiz. Ama, hersey bize otomatik olarak hizmet
yoluyla ulagir. Hizmetin i¢inde bilgi de vardir, bilginin bir
boliimii vardir ve bu otomatik gelisir.



En Jath
Savas

Adanmus: Srila Guru Mahiraj, bir siire 6nce bana, eger
Krishna bilincinde olan kigi savagsmiyorsa bunun iyi birsey
olmadigin soylediler. Krishna bilincinde olmak i¢in ¢aba
harcayan kiginin durumu bdyle mi olmali1? Savagsmali m1?

Srila Guru Maharaj: Adanmis, duyularint ele
gecirmeye calisirken; kama, krodha, lobha, moha, mada,
matsaryanin (sehvet, otke, acgozliiliik, delilik, yanilgi ve
kiskanglik) etkilerini yenmeye calisirken bu savastan uzak
kalamaz. Gelisme demek, degisik tiirlerde savas demektir
ve bu da mdadhyama-adhikarada (orta diizeyde) ortaya
cikar. Genellikle bu déonem zorluklarin oldugu dénemdir.
Kanistha-adhikdrada yani daha alt siniftayken kisi kendi
ilerleme diizeyi ile ilgilenmez, yani adanmislik var m1 yok
mu aldirmaz; dingin bir zihinle arcana (deity ibadeti)
yapar veya hizmeti neyse onunla ugrasir. Ancak
madhyama-adhikara donemi baglayinca kisinin yasaminda
gercek savag baslar. Kutsal metinlerde onerildigi gibi salt
ruhani yasantisiyla (vaidhiki), sosyal konumuyla (laukiki)
ilgili olanlar1 degil, pek cok seyi; giinliik ugragslarini,
kavgalarini, toplumla, egitimle olan pek cok iligkisini
yeniden diizenlemesi gerekir, laukiki vaidhiki vapi.

Genellikle vaaz verme egilimi bu donemde ortaya ¢ikar;
kendisini ifade ederek etrafindaki giicliikleri ortadan
kaldirmak ve kendi amacina uydurmak i¢in ¢aba harcar.
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Mdadhyama-adhikarinin yagantisi1 savasa benzer. Uttama-
adhikaraya (farkindaligin ileri diizeyine) ulaginca,
yasantis1 huzura kavusur. Kendisi huzurludur, her yerde
herseyin, Krishna’nin iradesiyle yolunda gitmekte
oldugunu goriir. Krishna’nin iradesini ve her yerde Onun
destegini kolayca gorebilir. Bu nedenle yapacak, ya da
savasacak cok fazla seyi yoktur:

sarva-bhutesu yah pasyed bhagavad-bhavam atmanah
bhutani bhagavaty atmany esa bhagavatottamah
(Srimad-Bhagavatam 11.2.45)

“Adanmis hizmetin en ileri katinda olan kisi (uttama-
bhagavata), herseyin icinde ruhlarin Ruh’unu, Tann
katinin Yiice Sahsiyeti, Sri Krishna’y1 goriir. Herseyi Yiice
Lord ile baglantili olarak goriir ve varolan herseyin, ebedi
olarak Lord’un i¢inde yer aldigim anlar.”

Oysa kisi cehalet katinda, yanilg: katinda yasarken uyum
bulmasi gerekir, cilinkii her ikisini, hem mayay1 (yanilgi)
hem isvaray (Tanri’nin varhgini) gormektedir. ISvaray1—
Tanr1’y1, Ruhaniyeti, Tanr1 bilincini—kurmak ister ve
yamlgiy1 yok etmek i¢in var giiciiyle cabalar. Dolayisiyla,
madhyama-adhikara savas donemidir; bu savas, sadhana-
dasa asamasinda, uygulama asamasindadir.

Sukrti’nin, yani bilerek ya da bilmeden yapilan adanmus
hizmetin getirdigi manevi zenginlik sonucu, ruh once
§raddha yani ilahi inan¢ kazanir, ardindan sdadhu-
sanghaya yani gercek adanmislarin beraberligine kavusur.
Bu §ravana-da$da; duyma donemidir, ardindan kisi ilkeyi,
ogretileri, adanmiglik yolunu kabul eder, varana-dasa;
sonra sadhana-dasa, uygulama donemi gelir, bu donem
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savagla gecer. Sonra ileri farkindalik diizeyi olan apana-
dasada kisi, bhava-bhakti yani ilahi ask tomurcugunun ilk
acilistyla huzur duyumsar; bu huzur prapanna-dasdada yani
tam teslimiyet doneminde prema-bhaktiye, saf Tanri
askina doniistir.

Ve lilanin i¢inde oldugu zaman, askin (transandantal)
oyunlarin icindeyken, orada tekrar savag vardir ancak bu
bagka tiirden bir savastir. Vraja’da, Vrndavan’da da
rekabet, savag vardir. Yasoda goyle diisiiniir, “Su yaramaz
cocukla nasil baga ¢ikabilirim? Onu kontrol edemiyorum;
Onu idare edemiyorum!” Oradaki savas bdyledir, ama bu
yoga-mdayadan kaynaklanir; bu prema-bhaktide, ahi
bhavati premndda ortaya ¢ikar ve karakter olarak duragan
degil dinamiktir. Boyutun dinamik oldugu yerde savas
bulunmalidir; /ila boyutunda savas bir tiir rekabet olarak
mevcuttur.

Sakhya-rasada iki grubun katildig1 bir oyun vardir; bir
tarafta Krishna diger tarafta ise Balarama; her ikisi de
kazanmak isterler. Bu da savagstir ancak tamamen bagka
tiirdendir: bu agkin oyundur.

Madhura-rasada da birka¢ grup vardir: Radharani’nin
grubu, Chandravali’nin grubu ve daha pek cok grup; her
grubun hizmetlileri kendi ¢ikarlarmi kollamak, kendi
sahibelerinin ¢ikarlarini kargilamakla ytikiimliidiir.

O halde, dinamik karakter, bir tiir savas demektir—tatl
bir savas. Bu diinyada da savas, catisma vardir; ancak bu
savag ac1 verir. Cehaleti yok etmek ve gercek bilgiye
kapilar1 agmak icin, hatalardan uzaklasip saf bilgiye
ulagmak icin, baslangicta verilen savas ¢ok acidir. Yalniz
tatsiz olmakla kalmaz, zaman zaman da 1stirap verir. Ama
daha iist mekana girdigimizde savas adeta sevimli bir hal
alir.
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Lila bir tiir savas demek olmali. Anlagmazliklar vardir,
ele gecirme vardir, bazen aldatma imdada yetisir—bir grup
digerini aldatir—ama siradan diinyasal islermis gibi
goriinse de, hersey o mekanda, aprakrta, prakrta-vat,
stiper-agkin’dur.

Ve dahasi, o mekinda ahlaka aykirtymis gibi birgey de
vardir; niti rahita, ahlaki degerler Krishna’y1 mutlu etmek
ugruna ¢ignenir. Bu ¢ok ileri bir kavramdir; Onun ugruna
ne olursa olsun yapmak! Kama-riipa grubu, Onun i¢in ne
olursa yapmaya hazirdir, bu tiir hizmet i¢in higbir yasa
onlar1 baglamaz. Krishna yasalarin kaynagi ve yonetenidir.
Onun icin hergsey yapilabilir, varolan toplumsal yasalar
cignenir:

ajnayaivarn gunan dosan mayadistan api svakan
dharman santyajya yah sarvan marh bhajeta sa tu sattamah
(Srimad-Bhagavatam 11.11.32)

Bizim 1iyiligimiz i¢in bizlere sunulmus olan Sastrik
emirleri bile, Krishna’ya hizmet amaciyla hice saymaya
hazir olanlar, kugkusuz en ileri simif adanmislardir. Lord
tarafindan ortaya konmus olan Yasa, siradan insanlar
icindir; ancak, Lord’a hizmet etmek amaciyla bu yasay1
cignemeye hazir olan 6zel bir grup mevcuttur.

sarva-dharman parityajya, mam ekam Saranam vraja
aham tvarh sarva-papebhyo, moksayisyami ma Sucah
(Bhagavad-gitd 18.66)

“Biitiin dinleri tamamen terk ederek yalnizca Bana
teslim ol. Ben seni biitiin kotiiliiklerden kurtaririm, bu
nedenle limitsizlige kapilma.”
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Varnasrama-dharmadaki pek cok kural ve ritiiel bize
yarar saglasin diye verildi, ama bu, bizler heniiz diigiik
seviyede iken boyledir. Ust seviyede “Yasay1 cignesem de
Ona hizmet edecegim!” - bu inangtir!

Farzedin ki, kralin haremine girmek yasaktir; genel
yasa bunun herkes icin yasak oldugunu ifade eder ve
kimsenin bunu ¢ignememesi gerektigini sdyler. Ancak bir
kisi, acil bir hizmet gerektigini fark ederse, kralin yasamini
tehdit eden bir durumdan kugkulanmigsa, o zaman kendini
tehlikeye atarak yasagi ¢igner ve hareme girer. Bunu kralin
1yiligi i¢in, onu korumak i¢in yapar. Bunun gibi, ¢cok 6zel
bir grup adanmig, Lord’u hosnut etmek i¢in yasaya karsi
gelmeye hazirdir.

Krishna’nin ilgi duydugu seyleri fark edebilenler,
adanmiglar arasinda en lst kabul edilirler. Yasa, genel
toplum i¢indir, ama Krishna’nin tath arzusu, her tiirlii
yasanin ilizerindedir.

O halde, her yerde savag vardir: nerede yasam varsa
orada savag vardir. Gelisme olan yerde savag vardir; ve
nerede [ild, oyun varsa, orada savag vardir ama farkl bir
savas. Biri tatli, digeri ise acidir. Alt seviyede iken, bizi bu
diinyaya baglayan cazibe bagin1 kesmek biraz aci verir;
ancak st diinya ile siirekli bir iligki kurulduktan sonra, bu
iliskiyi yeniden kazaninca, yukariya dogru hareket etmek
mutluluk verir. Gelisme savas anlamina geldigine gore, bu
savas tim madhyama-adhikdara asamasi boyunca devam
edecektir.

Ardindan, uttama-adhikarada (ileri adanmiglik
asamasi) dis olarak yasam sakin olabilir. Ve yine sakin bir
donem olan Santa-rasay1 gectikten sonra (pasif takdir ve
hayranlik), daha ileri diizey olan vilasada (oyunlar), savas
yeniden baglar ancak bu ¢ok tatli bir savastir. Bu savas
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maha-maya tarafindan degil, yoga-maya tarafindan
diizenlenmistir; bizleri merkeze gotiirmektedir. Oradaki
toprak rasadandir; rasamayadir, giizel tadla doludur,
nektar iilkesidir, amrtamaya-lokadir. ki savas arasindaki
fark sicak c¢olde calisan adamla giizel, saglikli havada
calisan adamin deneyimine veya hastalikli bir adamla
saglikli bir adamin yaptig1 ise benzer. Aynen buna benzer.

Bir s6z vardir; “cehalet mutluluktur” diye. Cehalette
olan kisi huzurludur, ¢iinkii hicbir sey bilmez; bilingsizdir.
Bu da bir tiir huzurdur. Ciinkii biling yok, ac1 da yok Hasta
ac1 cektigi zaman doktor onu igneyle uyutur ve o halde
kalmasini saglar. Ciinkii uyanirsa, cok fazla aci ¢ceker. Bu
nedenle bagka bir boyutta, bilingsizlik halinde kalmasi
gereklidir.

Bu bilingsizlik cehalettir ve tamo-guna bir tada sahiptir.
Bu gercek huzur degildir. Arzu bitmistir, sifirdir. Ama sifir
da sonsuz bir karakterdir. Sonsuz ve sifir benzerler. Sifira
sifir eklersek sifir ¢ikar, sifirdan sifir ¢ikartirsak sonug
sifirdir, sifir sifira boliinse, sonug¢ yine sifirdir. Ayni
sekilde, eger sonsuz sonsuza eklense, boliinse, sonsuzdan
cikarilsa sonu¢ sonsuzdur.

O halde, “cehalet mutluluktur.” Bilin¢ yoksa, ac1 cekme
sorunu da yoktur. Ayni tasin varolusu gibi. Asiri
Ozgiirliikciiler, fosil veya tasin durumuna benzer bir
diizeye gelirler. Huzur istemektedirler, bu nedenle
tagtakine benzer bir huzur durumuna ulasirlar:

ye ’nye ’ravindaksa vimukta-maninas

tvayy asta-bhavad aviSuddha-buddhayah

aruhya krcchrena param padam tatah

patanty adho ’nadrta-yusmad anghrayah
(Srimad-Bhagavatam 10.2.32)
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“Ey lotus gozli Lord, adanmis kul olmayan ancak en
ileri mertebeye ulagsmak ugruna kati riyazet ve acilara
katlanmay1 kabul edenler kendilerini 6zgiir zannetseler de
akillar1 hala saf degildir. Onlar sadece cesitli
spekiilasyonlar yaparlar ve Sana sigmmanin yollarini
aramazlar. Ciinkii Senin lotus ayaklarina saygilar1 yoktur.
Hayallerinde yarattiklar1 {istiinlik konumundan, tekrar
maddesel varolusa diisiiverirler.”

Onunla ‘bir’ olmaya kararli olanlar i¢in bu agir ceza en
nihayet verilir ve tagtaki varolusa benzer bir varolus icine
atilirlar, boylece lakhlar, croreler boyu, yani milyonlarca
yil huzur i¢inde yasayabilirler. Bir Himalaya, bir tas ya da
bir agac¢ olabilirler. Puranalar’da bdyle bir kaderle
cezalandirilmig sahsiyetlerden Ornekler bulabiliriz; bu
durumda da bir tiir huzur vardir: “cehalet mutluluktur.”

Ve Santa-rasaya ulagmis olanlar, onlar da huzur
bulurlar. Ancak Vaikuntha’ya girince, orada tekrar yagam
vardir, hareket vardir ve bu yasam ve hareket hizmet
icindir. Dasya-rasada faaliyet vardir, miicadele vardir.
Oradakiler diizene hizmet etmektedirler: “Bunu yap, oraya
git, bunu onlara ver.” Cok fazla hareket vardir, hareket ise
savag demektir, ancak bu savas huzur verir. Bu tiir savas
dasya-rasada baslar. Santa-rasa ise marjinal, sinirsal
durumdur. Bu faaliyetsizlik durumunda da huzur vardir,
ancak daha diisiik niteliklidir.

atmaramas ca munayo nirgrantha apy urukrame
kurvanty ahaitukim bhaktim ittham-bhuta-guno harih
(Srimad-Bhdgavatam 1.7.10)

“Degisik armaramalar (atmadan yani manevi 6zbenden
zevk alanlar), 6zellikle de kendini tanima yolunda olanlar,
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her tiirli maddesel esaretten kurtulmus olsalar da,
Tanri’nin Sahsiyetine saf adanmis hizmet sunmayi
arzularlar. Bu demektir ki, Lord transandantal niteliklere
sahiptir ve bu nedenle herkesi, hatta 6zgiir ruhlar1 bile
kendisine cekebilir.”

O durum marjinaldir, sinirsaldir ve ancak dogru
hizmetin esiginde bulunur:

brahma-bhutah prasannatma
na Socati na kanksati
samah sarvesu bhutesu
mad-bhaktirh labhate param
(Bhagavad-gita 18.54)

“Bilingli ilahi yapisina ulagmis olan, kalbi saf ve kendi
icinde doyumlu ruh, herhangi birsey i¢in ne iiziintii ¢ceker
ne de 6zlem duyar. Tiim varliklar1 (Benim yiice enerjimin
anlayis1 i¢inde) esit gorerek, Bana duyulan en yiice Ilahi
aska, prema bhaktiye ulagir.”

O héalde, marjinal durum, s6ziim ona bir huzur
durumudur. Oysa, dasya, sakhya ve vatsalya-rasdada ve
madhura rasada ve onun dallar olan svakiya ve parakiyada
dis goriinliste siiren savasta, dinamik bir huzurla
karsilasiriz. Farzedin ki madhura-rasa hizmetkarlari,
karanlik bir gecede ormanda Krishna’yla bulusacaklar;
yiizeysel olarak bakildigi zaman, cok c¢esitli sekillerde
miicadele vermek zorundalarmig gibi goriiniir. Krishna’nin
fliit sesini duyunca, isareti alir almaz, vahsi ormanin
icinden gecip belli bir yerde, belli bir saatte hazir olmak
zorundadirlar. Bu siradan bir miicadele gibi goriiniiyor,
oysa bu eylem en hos eylemdir.

Eger savag ‘hareket’ demekse, o zaman hareketin bu
denli tatli oldugu o mekéandaki savas yiice birseydir. Ama
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eger biz savasin, miicadelenin aci birsey oldugunu
diisliniiyorsak, o zaman o savasin daha alt mekéna ait bir
miicadele olmas1 gerekir. Miicadele burada, bu mekanda
ac1 yaratandir; buradaki tiim hareket, tiim ¢aba, yalniz ac1
verir. Daha iist mekanda yine hareket vardir, ancak oradaki
hareket, ayn1 sandal agacini ovaladik¢a ortaya c¢ikan hos
koku gibi tat veren tiirdendir. Oradaki miicadeleden amag
hosluk yaratmaktir.

Bdylece o en iist mekanda da onlar ¢cok yogun bir savag
icindeler, ancak o savas nektar iiretir ve onlar da bunu
tadarlar. Savagmak, bir yandan da cok yogun olmak
demektir; orada bulunan herkes bizlerin aklinin
alamayacag1 Olclide mesguldiir. Cok fazla hareket
icindedirler, ancak hareketleri ac1 vermez; huzur yaratir.
Bizler burada, ruhani olmaktan uzak olan bu maddi
diinyanin cazibesinden kurtulma savasi verirken, ac1 veren
bir savas deneyimleriz. Oysa Ingiliz sair Shelley nin
yazdigr gibi: “En giizel sarkilarimiz en hiiziinli
diistinceleri anlatir.” O tiirlii savag da bize huzur verir.
Ruhaniyette yeni olan biri maddi ¢evresinden uzaklagsmaya
bagladiginda, bu terk edis ac1 verir ama ayn1 zamanda bir
tiir huzura kavusur:

yad anucarita-lila-karna-piyusa-viprut
sakrd adana-vidhiita-dvandva-dharma vinastah
sapadi grha-kutumbam dinam utsrjya dina
bahava iha vihanga bhiksu-caryar caranti
(Srimad Bhagavatam 10.47.18)

Bir adanmuis ailesini terk eder, ailesi arkasindan aglar,
yas tutar; kendisi de onlarin caresizlikleri yiiziinden ac1
ceker. Ama yine de daha iistiin nitelikli bir huzur
duyumsar, bu nedenle, aile yasantisindan ayrilmanin
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verdi8i aciya katlanabilir. Evini, ailesini terk ederken ac1
veren bir tepki duyar, ancak iginde parlak bir umut
beslemektedir. Bir kisi para kazanmak icin yabanci bir
ilkeye gidince ailesini terk eder, bu nedenle de ac1 duyar
ama bir yandan da i¢cinden onlara para gotiirecegini bilmek
onu rahatlatir ve mutlu olmasin saglar.

Benzer sekilde, bir kisi bu diinyayi, yanilgiyla olan
iligkisini terk ederken, goriiniiste veya distan bakinca,
yaptig1 sey nedeniyle ac1 duyar ama kalbinde, parlak bir
gelecegin iimidini besler ve bu giicle yoluna devam
edebilir.

Dolayisiyla, bu hinzir diinyaya bir sekilde baglilik
duyuyorsak ve onu terk etmeye cabaliyorsak, o asamada
savagiriz ve bu aci veren bir savastir. Ancak yine de, o
savagin Otesinde, essiz nektar tadina sahip bir yagamin
parlak umudunu goriiriiz.

O halde savas her zaman ac1 anlamina gelmez. Belli bir
asamaya kadar aci verir, buna neden ise mdya yani
yanilgidir. Ayni sekilde Krishna-lilada da 1stirap belirtileri
bulabiliriz, ancak bu gercek 1stirap degildir. Gorliniiste
acidir, 1stirapmig gibi goriiniir. Krishna ormanda belli bir
kuiijaya (ormandaki kamerya) gelecegini soyledi,
Radharani de grubuyla oraya gitti ama Krishna gelmedi.
Buna kalahdntarita, yanlis zamanlama yani agik ya da
sevgili tarafindan atlatilma, hayal kirikligina ugrama denir.
Buna benzer pek c¢ok durum var, Ornegin mana
(kiskanglik), v.b. Biitiin bu seyler aci verir, ancak
Krishnadasa Kaviraja Goswami’'nin Krishna-prema’yi
anlatirken yazdig1 gibi: bahye visa-jvala haya, bhitare
ananda-maya, disaridan bakinca goriinen biiyiik bir acidur,
oysa kalp mutluluktan cosar. Yani, “En giizel sarkilarimiz
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en hiiziinlii diistinceleri anlatir.” Distan bakinca acidir, ama
i¢sel olarak giizeldir. Iste boyle.

Adi sOylemeye baslayinca, baglangicta o kadar tur
saymay1 gorevimiz olarak kabul ederiz, bu da bazen bize
ac1 verir. Ama Ad’in tadina varinca i¢imizdeki egilim Adi
gitgide daha fazla zikretmemiz i¢in bizi zorlar—artik on
alti1 turu bir gorev olarak bitirmek zorunda degilizdir.
Ruci’ye yani o belli géreve duyulan icsel arzuya ulaginca
mutluluk baglar. O pozisyona gelinceye kadar ac1 cekmek
zorunday1z.

Bu zevke varmadikca ve bu hizmeti gorev olarak yerine
getirdikce bir miktar ac1 duyariz. Bu nedenle genel olarak
sadhana-dasa biraz aci verir. Apana-dasa ise hosa gider,
tadina varilir. Derine inince, bu tad, bu giizellik gizli olarak
her yerde mevcuttur; aksi halde kisi neden ruhaniyet
yolunun cazibesine kapilsin? Giizellik umudu besledigi
icin. Ama yine de, eger analiz yolu ile anlamak istersek, o
zaman bu siire¢ s0yle gerceklesir: §ravana-dasa, duyma;
ardindan varana-dasa; kabul etme; sadhana-dasa,
uygulama. Bu noktaya gelinceye kadar biraz ac1 vardir.
Ardindan dpana-dasa, yani Ilahi agki tanima ve son olarak
prapanna-dasa, tam teslimiyet. Artik bundan sonra
varolan ac1 yalmz dig goriiniistedir; gercekte ise hersey
hostur.
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}fer birimizin i¢inde latif halde hapsolmus bulunan,
gecmis deneyimlerimizin Onyargisi, ruhumuzun
gbziinii toz gibi 6rtmiis durumdadir. Igsel goziimiiz, kisisel
menfaatten kaynaklanan ¢ok sayidaki farkli yanilgilarin
tozuyla, kalin bir tabaka halinde ortiiliidiir. Bu da bizlerin
evrensel ¢ikar1 gormezden gelmemize neden olur.

Bu zihinsel ortii, bireysel ve cevresel menfaatin
Oonyargilarindan olusur ve bizleri gercegi gdérmekten
alikoyar: visaya-dhiilite kemane se paratattva pdiye
dekhite. Insanin zihni kisir kisisel ¢ikarlarla dopdoluyken
evrensel dalgay1 nasil okuyabilir? Kisi evrensel c¢ikari,
evrensel dalgayr nasil fark edebilir? Sadece her tiirlii
bireysel ¢ikari tam anlamiyla bir kenara atmis ve evrensel
dalgay1 anlama arzusu icinde olan kisi, onu net olarak
gorebilir.

Arthesv abhijiiah  svarat: bu diinyanin hareket
etmesindeki amag¢ nedir? Cevap bellidir: “Kendisi icin.”
Gergek kendisi icin vardir; pek ¢ok seyi hosnut etmek igin
degil, Bir tek seyi hognut etmek i¢in vardir. Biitiin dalgalar
o Bir'i doyurmak i¢indir ve eger kendimizi o diizeye
cikartabilirsek gercegi anlayabiliriz; Bunu bagsaramadigimiz
stirece sahtekar sayiliriz.
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Herseyin, biitiin dalgalarin Bir’i, svayam bhagavam
hosnut etmek icin akmakta oldugunu goremiyorsak
gercekten cok uzaktayiz demektir. Yanilgi icinde caba
harciyoruz; yalmz kendimizi degil diinyayr da aldatan
sahtekarlariz. Herseyi yanlis anlamaktan ve bu yanls bilgiyi
bagkalarina aktarmaktan sugluyuz. Herkes, tim baddha
jivdhr, asag1 yukari sahtekardirlar. Iste durumumuz budur.
Eger dogru yere getirilmek istiyorsak, bu yanlis anlamadan,
kendimizi ve ¢evremizi kandirmaktan kurtulmaliy1z.

O zaman oraya gidebilir ve evrensel dalgay1 bulabiliriz,
gorebiliriz: darShan. Darshan ‘gdrmek’ demektir. Nasil
gormek gerektigini de 0grenmek gerekir. Neyi gormek
gerekir, kendi icimde ve disimda neler olup bittigini nasil
okumak gerekir; iste dogru anlayis ve dogru egitim budur.
Egitim Vedik olmalidir. Bu konudaki standart, mayanin
yani yanilgr ortaminin disgindan elde edilmelidir;
miikemmel mekandan gelen veda vasitasiyla, yani
vahyolunmus gercek vasitasiyla elde edilmelidir.

Vahyolmus gercegi kabul etmeliyiz; sdzde bilimsel
bilgiye, yanlis deney ve verilere dayali ve tiimiiyle hatali
olan algilamalara veda etmeliyiz. “Bana ait; ona ait; onlara
ait”: bu hesap tamamen yanlistir. Bu nedenle de ondan
kurtulmamiz gerekir; bu ¢ilginliktan, yanilgidan toptan
kurtulmaliy1z. Ve sadece yanilgidan, dis dalgalar1 yanlis
anlamaktan kurtulmakla kalmamaliyiz, Goloka’nin
titresimini, Goloka’nin dalgasin1 anlamay1 6grenmek icin
pozitif bir duruma ulagsmaliy1z. Goloka en evrensel, en
temel kattir ve eger kendimizi o boyutla uyum héline
getirebilirsek Vrndavan veya Nabadwip yolu acilir ve
oraya vardigimizda herseyi oldugu gibi goriiriiz.
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Bazilar1 Krishna-/ilaya daha fazla cezbolurlar, bazilar
ise Nabadwip-lilaya, diger bir grup ise her ikisinde birden
yer edinme egilimindedir. Krishna-ilada da bazilan
Radharani’nin kampina, bazilar1 Krishna’nin kampina
cezbolurlar, bazilar1 ise ortada yer alirlar. Boyle bir
boliinme goriirliz ve yoga-mayanin diizenlemesinden
kaynaklanan bu boliinme /ila i¢in gereklidir. O halde, en
list mekanda iki tiir oyunla karsilagiriz Krishna-lila ve
Gaura-/ila; her ikisi de ayn1 degerdedir. Birinde iligki
‘sinirl’’ bir kamp icinde kalir, digerinde ise iligkinin
yanisira onu bagkalarina yayma egilimi bulunur. Ama her
ikisinin de degeri aymdir. Dagitilan ve zevk alinan sey
birdir; deger olarak ayn1 vecd, ayni tat, ayn1 ask ve ayni
giizellige sahiptir. Bazilar1 bir /iladan, bazilari ise
digerinden daha fazla etkilenirler.

Gaura-/ilanin i¢inde Narahari Sarkara gibilerini ve onun
izdescilerini de gorebiliriz. Onlar Gauranga’dan c¢ok
Krishna’ya baglilardi. Bazilar1 ise Krishna’dan ¢ok
Gauranga’ya egilimlidirler. Bunlarin tiimii Tanri’nin
liitfuyla, Yiice iradeyle, Onun lilasiyla olur.

Gaura-/ilada, Gadadhar Pandit diimeni tutar, hersey ona
aittir; yine de herseyden yoksun oldugunu, herseyi
Gauranga’nin aldigini kabul etmesi gerekir. O kendisini
herseyiyle Gauranga’ya adamistir. Bu nedenle, Srila
Kaviraja Goswamai soyle der: teho laksmi-rupa, tara sama
keha nai, yani o Gauranga’nin bag enerjisini temsil eder ve
kimseyi onunla kiyaslamamak gerekir. Srila Kaviraja
Goswami’nin Sri Gadadhar’la ilgili yargist boyledir. O
gaura-prema-mayadir, Sri Gaura’nin agkinin beden almig
halidir.



74 KALP VE HALE

Gadadhar Das, Radharani’nin halesini temsil eder, oysa
Gadadhar Pandit Onun ruh halini, yapisin1 Onun kalbini
temsil eder.* Sanki Mahaprabhu Gadadhar Pandit’in
ruhunu alip gotiirmiistiir ve bedeni orada Oylece
durmaktadir! Gadadhar Pandit’in durumu budur;
neredeyse bombostur ve Mahaprabhu’yu izlemektedir.
Kendi i¢inde dolu degildir. Birsey, en 6nemli sey, sahip
oldugu kalp Mahaprabhu tarafindan alinmigtir. Bu nedenle
Onu izlemekten bagka secenegi yoktur. O kendisini
Tamamen Mahaprabhu’ya adanmigtir. Gadadhar Pandit’in
durumu, oynadigi rol adeta Radharani’nin haline
benziyordu, Onun kalbi Krsna tarafindan ¢alinmis, bos
bedeni hala durmakta. Radhda-bhava-dyuti-subalitam
naumi Krsna-svaripam: O tamamen St Gauranga
kavramina yogunlasti. Gauranga ondan herseyini almisti,
bu yiizden baska secenegi yoktu; tamamen Sri Gauranga
kavramina kapilmis, tam anlamiyla Onun eline ge¢cmisti.

Goriiriiz ki, yasam1 boyunca faaliyeti hep bu tiirliiydii.
Diger adanmiglardan bazilarina Vrndavan’a gitmeleri
emredilmigsti, bazilarmma oraya gitme izni verilmigti.
Gadadhar Pandit, Mahaprabhu ile birlikte Vrndavan’i

*#Srila A.C. Bhaktivedanta Swami'nin Chaitanya-caritamrta yorumunda
(Adi-lila, 10.15), Chaitanya agacinmn dérdiincii dali olan Srila Gadadhar
Pandit’in, Srimati Radharani ve Lalita-sakhi’nin karisimi oldugu ifade edilir.
Pafica-Tattva’da Srila Gadadhar Paiidit, Lord’un icsel enerjisini yani zevk
enerjisini temsil eder.

Adi-lild 10.53 de Chaitanya agacimn yirmi iiciincii dali olan Srila Gadadhar
Das’mn, (Srimati Radharani’nin 15181 olan) Candrakanti ile (Lord Balarama’nin
gozde kiz arkadaslarindan en 6nde gelen) Purnananda’nin yekviicut formu
olarak kabul edildigi ifade edilir. Dolayisiyla Srila Gadadhar Das, hem
Chaitanya Mahaprabhu’nun hem de Nityananda Prabhu’nun can dostlarindan
biridir.
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ziyaret etmek istedigi halde, onun bu istegi reddedildi:
“Hayir, gitmeyeceksin.” Jagadananda Pandit oraya gitmek
icin ricada bulununca, Mahaprabhu ona, tereddiitle izin
bahsetti, “Evet, sen oraya git, ancak hep Rupa ve
Sanatana’nin rehberliginde hareket et.” Ayrica, “Bunu
yap, sunu yapma.” diye bazi ozel direktifler de vermisti.
Ama Gadadhar Pandit’e oraya gitme izni verilmedi.

O, Srimati Radharani’nin temsilcisiydi, ancak iginde
bulundugu tuhaf durum s6yleydi: Vrndavan’m Kraligesi,
ama simdi Nabadwip’e transfer olmus. Durumu tam
tersine donmiistii; Vrndavan’a giremiyordu! izin almak
icin yalvardi ama Mahaprabhu vermedi. Soyle dedi,
“Hay1r, kal ve burada yasa.” Ve o da bdyle yapmak
zorunda kaldi. Sri Gadadhar Pandit, Biitiiniin yonetilen
esini temsil eder. Biitlin; yoneten ve yonetilen kisimlardan
olusur. O yonetilen kismi temsil eder. O Mutlak Gergegin
bir yarisidir.

Vaazlarmi  Sri  Gadadhar Pandit ve Sriman
Mahaprabhu’dan aldig1 ilhamla veren Srila Bhaktivinoda
Thakura’nin Ogretilerinde, o titresim katindaki biitiin 6zii
bulabiliriz. Bu iki sahsiyet, Sri Gadadhar Pandit ve Srila
Bhaktivinoda Thakura, yiice gurularimizdir, rehberlerimizdir
ve bizler onlara ibadetimizi sunarak kendimiz i¢in en iyi
olanin tohumunu ekmis oluruz. O yiice Guru-Maharaj,
Bhaktisiddhanta Saraswati Goswami Prabhupada’nin liitfu
ile bunu anlamig bulunuyoruz.

Ogrenci agisindan, Bhaktivinoda Thakura genel olarak
kendisine ait bir konuma sahip olsa da, Prabhupada
Bhaktisiddhanta Saraswati Thakura onda Srimati
Radharani’yi gormiistiir: ‘goreli” bir bakis. O, bir
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keresinde Radharani’nin asta-nayikayi, yani kadin
kahramanin sekiz 6zelligini tam anlamiyla temsil ettigini
sOylemisti; bunlarin hepsinin Onda miikemmel bir sekilde
temsil edildigini goriiriiz. Baska yerlerde bu nitelikler
kismen temsil edilir, oysa hepsi tam olarak sadece Onda
tezahiir eder.

Bhaktisiddhanta Saraswati Thakura gsoyle dedi,
“Gurudevami Guna-maiijart olarak goriiyorum ve bu
maifijarl formu i¢inde o, Radharani’yi kismen temsil
ediyor. Ama daha derinlemesine bakmay1 denersem, onu
tam olarak Radharani ile Ozdeslesmis goriiriim;
Krishna’nin hizmetine sunulmus sekiz nitelik (asta-
nayikd) orada mevcuttur. Eger bagimi biraz daha kaldirip
bakarsam, onun Radharani ile bir oldugunu goriiriim.
Acaryam mam vijaniyat: Acarya’y1 Ben olarak bil. Eger bu
Sastrik kurala daha fazla dikkatimi verirsem ve anlam
cikarmaya caligirsam, Radharani’nin orada, gurudevamin
konumunda Kendi yerini almaya geldigini goriiriim.”
Boylelikle o, gurusu Bhaktivinoda Thakura’da, Sri
Gauranga kiiltiinii gormiistiir.

Onun bu farkindalig1 bir siirinde ifade edilmistir; o
siirinde, Svarupa Damodara Goswami’yi, Gaura-KiSor
Diasa Babaji’de gordiigiinii ve Sri Gadadhar Pandita’y,
Srila Bhaktivinoda Thikura’da gordiigiinii soyler. Bir
yerde de: gadadhara-din dhari’ pdiydacche gaura-hari,
Srila Bhaktivinoda Thakura’nin ayrilis giiniinii Sri
Gadadhar Pandit’inkiyle bir kabul ettigini yazmistir. Bir
baska yerde, Sri Chaitanya-caritamrta iizerine yazdig
yorumunun sonunda yer alan siirinde soOyle yazar;
“Burada, Nabadwip-dhdma’da ebedi oyunlar siiriip
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gidiyor; yalniz derin goriiye sahip olanlar bunu idrak
edebilirler.

gadadhara mitra-vara, $ri svarupa damodara,
sada kala gaura-krsna yaje

jagatera dekhi’ klesa, dhariya bhiksuka-vesa,
aharahah krsna-nama bhaje

$ri gaura icchaya dui, mahima ki kava mui,
aprakrta parisada-katha

prakata haiya seve, krsna-gaurabhinna-deve,
aprakasya katha yatha tatha

O soyle der; “Sri Gauranga’nin tatl iradesini algilamak
cok zordur, ancak eger kendimizi o diizeye ¢ikartirsak,
Svariipa Damodar Goswami ve Sri Gadadhar Pandit’in,
burada Nabadwip’te siirekli olarak hizmet etmekte
olduklarin1 goriiriiz. Bu bazen saklidir, bazen yiizeye cikar.
O mekdnda hersey Sri Gauranga’nin iradesi
dogrultusunda, hic¢bir sinirlamaya ugramadan gerceklesir.
Ama simdi bu ikisinin, Srila Gaura-Kisora Dasa Babaji ve
Srila Bhaktivinoda Thakura olarak yiizeye giktiklarini
goriiyorum. Bunu manevi hizmet géziiyle kendim gordiim,
ancak bunun reklami olmaz, her yerde aciklanmaz;
insanlar buna giilerler. Yine de, bu benim yiirekten
vardigim sonuctur.” Sri  Chaitanya-caritamrta’nin
sonundaki siirinde iste boyle yazmisgtir.

Bu bakimdan, Gadadhar Pandit, Srila Bhaktivinoda
Thakura ile ozdeslestirildi. Bu, Gurudevamiz Srila
Bhaktisiddhanta Saraswati Thakura’nin bakisiydi. Onlarin
icinde ayn1 kimligi gorebildi. O, Siksa-guru paramparayi
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en Onemli unsur olarak gordii. Dig Ortiiye ¢ok fazla 6nem
veren sahajiya-vadayi eleyerek iceriye bakmaya calis ve
herseyi daha derinden gor. Dis cevrenin daha derin
titresimlerini anlamaya calis ve kendi i¢ine bak. Derine
dal, sana o haberi iletecek olan en ince titresimin boyutuna
ulag, o gercegi goreceksin.
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