HARINÁMA ČINTÁMANI


 Drahokam svatého jména


Šríla Bhaktivinód Thákur


Nakladatelství Krishna Productions


 Dílo ,,Harináma čintámani“ přeložil z bengálské verze do angličtiny a vydal Jeho Svatost Bhanu Swami, oddaný z Mezinárodní společnosti pro vědomí Kršny. Mohlo by nést také název ,,Jak dokonale zpívat svaté jméno a dosáhnout extatické lásky k Bohu“, neboť přesně to je jeho náplní. Po seznámení s ním člověk jasně ví, co musí a nesmí dělat, chce-li dosáhnout duchovní dokonalosti procesem zpívání svatého jména.


 Šríla Bhaktivinód Thákur se narodil 2. září 1838 v západním Bengálsku v Indii a odešel z tohoto světa 23. června 1914. Pán Šrí Kršna Čaitanja Maháprabhu jej poslal z duchovního světa, aby obnovil uctívání Pána Kršny v jeho původním místě - v životech civilizovaných Indů - a zasadil jeho semena, z nichž se rozšíří mezi všechny národy světa.


 Ačkoliv by se mohlo zdát, že Šríla Bhaktivinód Thákur byl obyčejným soudcem s početnou rodinou a mnoha hmotnými zájmy, napsal více než sto knih, které do největších podrobností vysvětlují filozofii Pána Čaitanji a šesti Gosvámích z Vrndávanu. Ve svých písních a básních popisuje extatické stavy a realizace, které áčárjové naší žákovské posloupnosti prohlásili za čisté výrazy nejvyšší lásky k Bohu. Díla, která je popisují, označili za totožná s védskou literaturou. Praktickým životním příkladem, službou dvacet čtyři hodin denně, vyjevil své opravdové city k Pánu. Ze všech svých sil se snažil zmírnit utrpení světa tím, že šířil poselství Pána Čaitanji Maháprabhua.


 Nezdolné úsilí Jeho Božské Milosti A. Č. Bhaktivédanty Swamiho Prabhupády, který založil celosvětovou Mezinárodní společnost pro vědomí Kršny a napsal a publikoval mnohá vaišnavská díla, přání Šríly Bhaktivinóda Thákura změnilo ve skutečnost. Šríla Prabhupáda neúnavně vysvětloval a šířil zpívání svatého jména Hare KŤ�Ša, Hare KŤ�Ša, KŤ�Ša KŤ�Ša, Hare Hare / Hare R€ma, Hare R€ma, R€ma R€ma, Hare Hare po celém světě a poskytoval tak mnoha pokleslým duším skvělou příležitost přijít do styku s Nejvyšším Pánem a vrátit se zpátky domů, zpátky k Bohu do duchovního světa.


 Naše nahrávka se zabývá tímto tématem: zdokonalení zpívání svatého jména a dosažení čisté lásky k Pánu Kršnovi a Jeho důvěrným společníkům. To vede k nejvyššímu naplnění a štěstí duše, které nemůže být nikdy ovlivněno nebo narušeno vlivy hmotného světa.


 A nyní se já, Amala bhakta dás, uctivě klaním mému duchovnímu učiteli, A. Č. Bhaktivédantovi Swamimu Prabhupádovi, který je velice drahý Pánu Kršnovi, neboť se odevzdal Jeho lotosovým nohám a modlím se, aby mi umožnil namluvit toto dílo takovým způsobem, aby se každý, kdo jej vyslechne, cítil dostatečně inspirován ke zdokonalení zpívání Pánova svatého jména.


KAPITOLA PRVNÍ: SLÁVA SVATÉHO JMÉNA


Sláva Gadádharovi a Gaurángovi, životu Džáhnavy - Nitjánandovi Prabhuovi, sláva Sítě a Advaitovi, Šrívásovi a všem oddaným.


 Na břehu oceánu v Níláčale, v Džagannáthově chrámu, sídlí Daru Brahman, Nejvyšší Osobnost Božství v podobě zhotovené ze dřeva, který milostivě sestoupil do tohoto hmotného světa a odstraňuje jak hmotný požitek, tak i osvobození. Šrí Čaitanja, Nejvyšší Pán se zjevil v domě Káší Mišry jako sannjásí, aby přinesl štěstí celému lidstvu a oznámil dharmu Kali-jugy. Spolu se Svými oddanými rozdával lásku k Bohu všem, tak jako strom přání štědře rozdává veškerá bohatství.


 Pán se snažil s nejvyšší pečlivostí předložit živým bytostem správné duchovní učení. Činil tak prostřednictvím různých oddaných, kteří vysvětlovali rozličné stránky oddané služby, zatímco On seděl a s velkou blažeností naslouchal. Takto učil skrze ústa Rámanandy Ráje pojetí rásy, skrze ústa Sarvábhaumy skutečný princip osvobození, skrze ústa Rúpy Gosvámího z Vrndávanu podrobnostem rás a skrze ústa Haridáse učil veškeré slávě svatého jména.


 Jednoho dne se po koupeli v oceánu Pán setkal s Haridásem Thákurem pod stromem siddha-bakula a v blaženém rozpoložení mysli se ho pečlivě dotazoval, jakým způsobem by bylo možno džívy snadno vysvobodit z hmotných pout. Když Haridás uchopil Pánovy nohy, jeho tělo se chvělo a z očí mu tekly slzy. S velkou pokorou promluvil: ,,Ó Pane, Tvá líla je velice hluboká. Já osobně nemám vůbec nic, kromě Tvých lotosových nohou. Proč jsi takovou otázku položil tak nevhodné osobě jako jsem já? Jaký bude výsledek? Jsi Kršna Samotný a tentokrát jsi sestoupil v Navadvíp-dhámu, abys vysvobodil džívy Kali-jugy a milostivě tam vyjevuješ Své zábavy. Jestliže tyto zábavy laskavě vložíš do mého srdce, budu šťastný. Svojí velkou milostí jsi vyjevil Své neomezené jméno, vlastnosti, podobu a zábavy v hmotném světě, takže je může ochutnat dokonce i tak pokleslý darebák jako jsem já. Jsi duchovní slunce a já jsem částečka jeho světla. Jsi Pán a já Tvůj věčný služebník. Nektar Tvých lotosových nohou je mé bohatství a štěstí. Má naděje spočívá v nektaru Tvého jména. Jsem tak pokleslý - jak mám tedy vědět, co říci, ó Pane a učiteli? Musím ale poslouchat Tvé příkazy. S radostí Ti předložím to, co vychází z mých úst a prosím, abys toleroval nedostatky.“


KRŠNA A JEHO ENERGIE


 ,,Šrí Kršna je nejvyšší osoba, zcela nezávislá a svobodná ve svém konání. Existuje jako Nejvyšší Pravda, je samotný, ale nepochopitelným způsobem se neustále nachází ve společnosti Svých věčných energií. Jak uvádí védské mantry, tyto energie na Kršnovi neustále závisí a přesto k Němu mají důvěrný vztah. Kršna je nezávislá, hlavní, vědomá bytost a tyto energie představují Jeho příznaky. Nikdy nemohou být nezávislé. Kršna může být označen jako vibhu, Vševědoucí, Všudypřítomný, Všemocný Pán a projevy Jeho energií (všech ostatních jevů) mohou být nazvány vaibháva (bohatá vyjádření Jeho skutečné existence). Ovšem dokonce i uprostřed Svých neomezených, nespočetných energií, které se shromáždily během nekonečného času, zůstává Kršna oddělený a nezávislý, ve Své původní podobě. Prostřednictvím těchto energií vaibháva (částí vibhu) je možné vnímat Pánovu přítomnost. Podle písem se projevy Kršnových energií dělí na tři druhy: čit-vaibháva, duchovní projev pocházející z Pánovy duchovní síly, ačit-vaibháva, neživý, nevědomý, hmotný svět a džíva, nesčetné duše, malé duchovní částečky.


ČIT-VAIBHÁVA (DUCHOVNÍ PROJEV)


 Čit-vaibháva se skládá z Kršnových sídel (neomezeného množství vaikuntských planet), Kršnových neomezených jmen (Góvinda, Hari atd.), Kršnových neomezených podob (dvouruké podoby s flétnou aj.), Kršnových mimořádných vlastností (např. láskyplného blaženého vztahu ke Svým oddaným) a Kršnových zábav (například rása-líla ve Vradži a sankírtan v Navadvípu). I když tyto duchovní projevy mohou sestupovat do hmotného světa, před zraky živých bytostí, zůstávají duchovně nedotčeny. Všechny tyto projevy v důvěrném vztahu s Višnuem nebo Kršnou se ve Védách nazývají višnu-páda. Znamená to, že čit-vaibhávy jsou od Pána Samotného neoddělitelné. Duchovní projevy nelze od prvotní duchovní bytosti oddělit. Proto v duchovním království projevů višnu-páda neexistují změny způsobené hmotnou energií. Toto království je nedotčené hmotnými změnami, stejně jako Pán Višnu Samotný (na rozdíl od hmotného světa). Tvoří je zcela čisté dobro, nesmíšené s vášní a nevědomostí. Kršna a úplné části Višnua všechny představují samotné čisté dobro. Ať se nacházejí na Gólóce, na Vaikuntě, v Oceánu Příčin nebo v hmotném světě - zůstávají neovlivněny, stejně jako Pán všech polobohů a Pán máji. Podoby Višnua vládnou máji a jsou v kvalitě čistého dobra, zatímco Brahmá, Šiva atd., se nacházejí v dobru smíšeném s ostatními kvalitami.


AČIT-VAIBHÁVA


 Za řekou Viradžá (pozn.: Oceán Příčin), která tvoří hranici; naproti podobám Višnua, duchovním sídlům, duchovním zábavám a duchovním projevům leží neduchovní říše, složená z vesmírů o čtrnácti planetárních systémech. Toto království, kontrolované Pánovou iluzorní energií, se nazývá Déví-dháma, sídlo máji. Skládá se z pěti hmotných prvků - země, vody, ohně, vzduchu, éteru - a dále mysli, inteligence a falešného ega. Tyto prvky tvoří hrubá a jemná těla živých bytostí. Sedm horních a sedm spodních planetárních systémů leží uvnitř ačit-vaibhávy, neduchovního projevu, jedné z Pánových energií.


DŽÍVA-VAIBHÁVA


 Zatímco duchovní projev čit-vaibháva představuje plně duchovní princip a iluzorní hmotný svět ačit-vaibháva jeho stín, džívy (duše) jsou atomické částečky duchovního projevu. Jelikož je jejich povaha duchovní, mají také určitý stupeň nezávislosti a schopnost být neomezeně blažené, jak je v duchovním království přirozené. Duše, které se uchýlily ke Kršnovi, aby dosáhly této blaženosti, zůstávají jako osvobozené duše věčně v Kršnově společnosti. Touží-li ale některá domněle nespokojená duše vstoupit do sousedního sídla máji, odvrátí se od Kršny a přijme hmotné tělo v hmotném vesmíru. Je zachycena otáčejícím se kolem neustálých činností s dobrými nebo špatnými výsledky a putuje vesmírem. Někdy se nachází v systému Svarga a někdy v pekle, a rodí se v hmotných tělech, aby si užila života ve všech 8 400 000 životních druzích.“


 ,,Ale protože jsi Pán, ovládáš džívy, Své energie, a neustále myslíš na jejich blaho. Ať džíva touží po jakémkoliv štěstí, laskavě jí je udělíš. Kdo hledá dočasné štěstí v hmotném světě, snadno je milostí Pána dosáhne. Všechny způsoby dosažení tohoto štěstí prostřednictvím uspokojení smyslů, jako například pravidla varen a ášramů, jagja, jóga, homa a rata (zbožné činnosti), jsou zcela hmotné a s duchovní, transcendentální povahou nemají nic společného. Výsledky těchto činností, povýšení se na vyšší planety a smyslový požitek, jsou hmotné a dočasné. Tyto činnosti, které mají uspokojit dočasné smysly, ale neuspokojují duši. Pokusy duše dosáhnout štěstí v dočasném postavení na vyšší planetě pramení z velkého omylu.


 Gjání se může milostí oddaných věnovat bhakti. Gjána, smíšená s činnostmi oddané služby, je považována za druhotnou cestu bhakti. Takový gjání snadno dosáhne stadia víry v Kršnu a může rychle dosáhnout čisté oddané služby.


 Trestané džívy, toužící po nepatrných plodech v pekle hmotného světa, svého Pána zavrhly. Kršna však ví, co je pro ně nejlepší, a nutí je vzdát se požitku, bhukti, vyplývajícího z plodonosných činností, karmy, a osvobození, mukti, které je výsledkem spekulativních snah (gjány). Nakonec uděluje sladký plod oddanosti, bhakti. Pán, Čistá Milost, ve Své milosti posílá džívy na druhotnou cestu, která je přivede k dočasnému splnění jejich hmotné touhy. Současně jim ale dává víru v cestu bhakti. Kdyby nebylo Pánovy milosti, jak by se mohly živé bytosti očistit a vstoupit do blaženosti duchovního království?


 V Satja-juze Pán k očistě určil proces meditace. Když se jeho pomocí mudrci očistili, dal jim poklad bhakti. V Tréta-juze umožnil očistu pomocí obětí a v Dvápara-juze ustanovil jako cestu k bhakti uctívání v chrámu. Když ale Pán viděl žalostný stav džív v Kali-juze, vzdal se naděje v karmu, gjánu a jógu. V Kali-juze jsou všechny džívy postiženy krátkým životem, mnoha nemocemi a sníženou inteligencí a silou. Proto jsou druhotné cesty karmy a gjány, varnášrama, sánkhja, jóga a gjána (smíšené s trochou oddanosti), příliš úzké a abstraktní. Jediným cílem těchto cest v Kali-juze je odklon z cesty bhakti. Přijmou-li je džívy v Kali-juze, jejich život bude velmi obtížný.


HLAVNÍ CESTA (BHAKTI) A SVATÉ JMÉNO


 S pomyšlením na blaho džív v Kali-juze Pán sestoupil se Svým jménem a kázal způsob pro Kali-jugu, proces náma-sankírtana. Tímto způsobem může džíva dosáhnout přímo nejvyššího pokladu, Kršna-prémy, skutečného štěstí. Nazývá se proto hlavní cesta, na rozdíl od druhotné cesty karmy a gjány. Vše, co musí džíva dělat, je neustále zpívat a vzpomínat na Pánovo jméno. Když znečištěná džíva pro svoji očistu přijme proces bhakti, provádí sádhana-bhakti, praktickou oddanou službu. Od okamžiku, kdy dosáhla čistoty a dokonalosti (satja), stadia préma-bhakti, pokračuje sádhana-bhakti (naslouchání a opěvování Pánových jmen atd.) jako préma-bhakti. Hlavní činnosti oddané služby jsou věčné. Ve stadiu dokonalosti (prémy) se prostředky (sádhana) a zakončení (satja) neboli metoda (upaja) a její cíl (upeja) neliší. Neexistuje zde žádný rozdíl mezi životem a činnostmi během výcviku a po dosažení stadia dokonalosti. Svaté jméno zůstává v obou případech totožné. Tímto způsobem může džíva snadno překonat hmotný svět.“


 Haridás pokračoval: ,,Jsem pokleslý, nízký a příliš zahloubaný do smyslových objektů. Byl jsem tak pošetilý, že jsem ani nepřijal Tvé jméno, Pane.“ Haridás, inkarnace Brahmy, klesl bez dechu na Pánovy nohy a z očí mu neustále proudily slzy. Šríla Bhaktivinód Thákur se modlí, aby každý, kdo je schopen přijmout útočiště u Pána, Jeho oddaných a oddané služby, získal plný účinek svatého jména, zázračného kamene plnícího všechny touhy. Pak se jméno stane středem jeho života.


KAPITOLA DRUHÁ: PŘIJETÍ SVATÉHO JMÉNA


Sláva Šrí Gadádharovi, Pánu Gaurángovi a životu Džáhnavy - Nitjánandovi Prabhuovi, sláva Šrí Advaitovi, Šrívásovi a všem oddaným Pána Gaury.


 Haridás plakal v extázi prémy. Pán Gauránga jej objal a řekl: ,,Kde najít takového oddaného jako jsi ty, Haridási? Znáš všechny duchovní pravdy a jsi neustále transcendentální hmotné přírodě. Svým narozením v nízko postavené rodině jsi ukázal světu, že získání Kršny nezávisí na bohatství, cti, rodině nebo kultivovanosti, ale jedině na víře. Kdo věří v proces čistého uctívání Kršny, převyšuje polobohy. Pochopil jsi, že jméno je Nejvyšší Pravda, prostředek i konečný cíl. Znáš veškerou slávu jména, tvá oddaná služba je dokonalá a jsi učený a obratný v kázání. Haridási, žádám tě, aby jsi popsal neomezenou slávu jména, protože mě činí šťastným slyšet o jeho slávě z tvých úst. Kdokoliv vysloví svaté jméno třeba jen jednou, je považován za vaišnavu a hospodář by ho měl řádně uctít. Ten, kdo zpívá svaté jméno Kršny neustále, je ještě lepší vaišnava, obdařený všemi vznešenými vlastnostmi. A kdo pouhou svojí přítomností dokáže inspirovat ostatní ke zpívání, je největší vaišnava. Nyní mi přesně popiš všechny způsoby, jimiž živé bytosti přijímají Kršnovo jméno.“


 Haridás s úctou sepjal ruce a se staženým hrdlem a slzami v očích začal hovořit. Nejprve podal obecný popis jména: ,,Svaté jméno je kámen čintámani, jenž splní všechna přání. Materialistům dá dharmu, arthu, kámu a mokšu a oddaným, kteří netouží po plodech své práce, dá čistou lásku ke Kršnovi. Jméno je neomezené, bez začátku, plně vědomé a neoddělitelné od Hlavního Vědomí, Kršny. Vše, co je v Kršnovi, je i ve svatém jméně, neboť tyto dvě skutečnosti se od sebe neliší. Je věčně mimo hmotné znečištění a nachází se ve stavu čistého dobra (šúddha-sattva), stejně jako Kršna. I když jméno sestoupí do hmotného světa, zůstává čisté, věčné a ztělesňuje nejvyšší sladkost, rásu. Tak jako vše ostatní, je i Kršna, Absolutní Skutečnost, popsán prostřednictvím čtyř charakteristik: jména, podoby, vlastností a činností. Ale v případě Kršny jsou tyto charakteristiky neomezené a existují díky Pánově energii sandhiní. Jejich prostřednictvím Kršna přitahuje všechny lidi ve vesmíru a protože se od Svého jména neliší, má jméno stejný účel. Kršna a Jeho podoba se od sebe také neliší a nelze Ji od Něho oddělit. Vzpomíná-li někdo na Kršnovo jméno, obdrží také Kršnovu podobu. Co se týče vlastností, Kršna má v plné míře 64 mimořádných vlastností, jež jsou částečně zastoupeny v osobnostech Jeho avatárů a také v Jeho guna-avatárech, Brahmovi a Šivovi. Pán Nárájan jich má 60. Ale Kršnovo jméno má v plné míře všechny věčné vlastnosti, jež se donekonečna expandují. Pánovy zábavy se odehrávají na vlnách těchto vlastností v Pánových dhámech - Gólóce, Vaikuntě a Vradži, které jsou také plně duchovní.


 V duchovním světě se jméno, podoba, vlastnosti a činnost neliší od skutečné totožnosti osoby. Vlivem kombinace neživých, nevědomých hmotných prvků však zahalená živá bytost zná jen jména, vlastnosti, podoby a činnosti oddělené od sebe navzájem a od jejího skutečného já. Jméno, podoba, vlastnosti a činnosti jsou pro čisté živé bytosti totožné, ale džíva, která přijala útočiště v hmotném těle, rozlišuje rozdíly. Protože Kršna se vždy nachází nad hmotným pokryvem, všechny tyto prvky jsou věčnými částečkami jednoho nedělitelného principu.


 Mezi těmito čtyřmi charakteristikami, jejichž prostřednictvím lze Kršnu poznat, je svaté jméno prvotní. Jedině pomocí něho lze v plné míře vnímat všechny ostatní vlastnosti. Jméno je přijímáno jako vaišnava-dharma, neboť přijetím útočiště u něho lze realizovat podobu, vlastnosti a činnosti Pána. Pán Čaitanja Samotný uznal, že prostřednictvím zpívání svatého jména mohou být vyjeveny všechny Pánovy zábavy.“


 Dále Haridás definoval vaišnavu. Řekl: ,,Vaišnava je ten, kdo přijme svaté jméno s vírou a čistým úmyslem. Poloviční vaišnava je ten, kdo přijme jméno s nečistotou námabhásy. Avšak milostí Kršny se z polovičního vaišnavy postupně stane čistý vaišnava. V obou případech je nutné přijmout jméno, neboť v tomto hmotném světě se mu nic nevyrovná. Je konečným pokladem Kršnovy, zásobárny`, protože v sobě zahrnuje celé duchovní království. Duchovní částečky, nedílné části Kršny, přišly pod vlivem iluze do tohoto světa mrtvé hmoty a svaté jméno, obsahující všechny Kršnovy aspekty a veškerou moc, sestoupilo kvůli jejich záchraně. Je třeba vědět, že v tomto světě nemá nic, kromě džívy a svatého jména, žádný základ.


 Kršnova jména jsou dvojího druhu: prvotní a druhotná. Přijetím útočiště u prvotních jmen získá živá bytost nejvyšší užitek. Jsou to jména tvořící část Pánovy transcendentální líly. Jména jako Góvinda, Gópál, Rám, Rádhánáth a Hari vyjevují Pánovy věčné zábavy a prostřednictvím jejich zpívání živá bytost vstoupí do duchovního světa. Druhotná jména popisují Pánovy funkce; Stvořitel, Paramátmá a Brahman jsou jména používaná v karma- a gjána-kándě a umožňují hmotné povýšení a osvobození. Oddaní přijímají pouze hlavní jména, protože pouze ta zprostředkovávají lásku k Bohu. Tak jako existují různé druhy jmen s různými účinky, existují i různé způsoby jejich zpívání s různými účinky. Písma prohlašují, že kdo zazpívá nebo zaslechne Kršnovo jméno jen jednou, ať už je to jméno čisté nebo nečisté, je vysvobozen z vlivu hmotné energie. Je ale třeba vzít na vědomí druhy a rychlost osvobození. Je-li jméno zpíváno v námabháse, nečistě, užitek přijde pomalu. Čisté jméno je považováno za všeobecně příznivé, protože osoba nakonec dosáhne čisté lásky k Bohu. Zpívání v námabháse postupně zničí hříchy a nakonec je zpívání a naslouchání čisté. V tomto stadiu čistého zpívání oddaný rychle dosáhne cíle - čisté lásky k Bohu.


 Existuje také případ zpívání nebo naslouchání svatého jména s větší nečistotou než námabhása, velmi vzdálené od čistého jména. Čím je vzdálenost větší, tím je menší účinek. Taková abstrakce nebo vzdálenost od jména, kdy zpívání má malý nebo žádný účinek, se nazývá aparádha (přestupek). Abstrakce zvaná vyávadhána (oddělení) je chybná představa, že Kršnovo jméno a Kršna jsou dvě odlišné nebo oddělené skutečnosti. Jinými slovy, je to víra, že Absolutní Pravda nesídlí ve jméně a proto zpívání jména nemůže vést k nejvyšší realizaci pravdy. Dokud trvá, lásky k Bohu nelze dosáhnout. Kromě oddělení založeného na filozofických principech existuje i jiný typ oddělení. Je to slabičné oddělení Kršnových jmen. Jsou-li například slabiky ,,Ha“ a ,,re“ od sebe odděleny nějakými jinými slabikami, účinky svatého jména jsou velmi snížené. (Nejedná se o případ vyslovení slova ,,harám“, které neúmyslně vyslovil umírající Javana. Slabiky zde nejsou odděleny a je proto klasifikováno jako námabhása.) Slabičně oddělené ,,Ha ,,a ,,re“ má mnohem menší účinek. Z obou druhů oddělení je májávádské filozofické oddělení pro duchovní pokrok mnohem škodlivější. Víra, že jméno není všemocné a absolutní, je velkým problémem Kali-jugy a není podložena písmy.


 Pomocí těchto úvah lze pochopit skutečnou povahu svatého jména. Jedná se o zpívání a naslouchání hlavního jména Kršny bez námabhásy, aparádhy a vyávadhány, tzv. čistého jména (šúddha-náma). Kdo přijme a zpívá čisté jméno, je skutečný vaišnava a může náležet do kterékoliv ze tří výše uvedených kategorií. Takovému vaišnavovi bychom měli vždy s radostí sloužit. Aby džíva překonala námabhásu a získala čisté jméno, musí velmi pečlivě sloužit pravému guruovi. Tak zmizí anarthy (přestupky), a čisté jméno, obdařené veškerou duchovní silou, bude tančit na jazyku oddaného. Ten se již nikdy nevzdá proudu sladkého nektaru, který ze svatého jména vyvěrá, ale bude zpívat neustále, omámený sladkostí jména. Jméno bude tančit, džíva bude tančit a poklad lásky k Bohu bude tančit. Celý vesmír bude tančit a mája zmizí.“


 ,,Probral jsi různé druhy svatých jmen. Nyní uveď, kdo má na svaté jméno právo (adikára).“


 ,,Každá lidská bytost bez ohledu na hmotná označení, jako je například třída, varna, zrození, pohlaví, věk nebo vzdělání má právo jej přijmout, neboť Pán do jména vložil transcendentální sílu, která odstraňuje všechny rozdíly. Ale přestože má na jméno právo každý, pouze ti, kdo v Kršnu a Jeho jméno věří, u něho skutečně přijmou útočiště a budou jej vážně zpívat. Každá lidská bytost má na jméno právo a kdo v něj věří, bude jej i zpívat.


 V jiných duchovních procesech existují omezení podle času, místa a čistoty. Ta ale pro přijetí jména neplatí, neboť jméno je svojí silou všechna překonává. Zatímco v případě přijímání darů, obětí, koupání, džapy atd. se vždy bere ohled na čas, místo a čistotu, pro zpívání svatého jména Kršny je jedinou nezbytností víra. Ten, kdo v Kali-juze přijme útočiště u svatého jména, dosáhne nejvyšší dokonalosti života. Závěr zní, že živá bytost v Kali-juze, uprostřed máji, musí jméno přijmout.


 Ten, kdo v hmotném světě přijme a zpívá svaté jméno (třebaže existují minimální omezení), musí být stále na pozoru. Vše musí provádět v souladu s rostoucí oddaností ke Kršnovi, zavrhnout všechny nepříznivé činnosti a jednoduše neustále vzpomínat na Kršnovo jméno. Nikdy by se neměl vydat cestou plodonosných činností nebo uctívání polobohů. Místo toho by měl zpívat jméno, sloužit oddaným a dosáhnout cíle života, Kršna-prémy.“


 Haridás takto ukončil svůj výklad o tom, jak by měly džívy přijmout svaté jméno a začal plakat. Padl na Pánovy nohy, držel je a prosil o dosažení připoutanosti ke svatému jménu.


 Bhaktivinód říká: ,,Pro toho, kdo oddaně slouží u nohou nejvyššího z vaišnavů, Haridáse Thákura, se stane transcendentální drahokam svatého jména středem života.“


KAPITOLA TŘETÍ: NÁMABHÁSA


Sláva Gadádharovi a Gaurangovi, životu Džáhnavy - Nitjánandovi Prabhuovi, sláva Sítě a Advaitovi, Šrívásovi a všem oddaným.


 Pán Čaitanja Maháprabhu milostivě zdvihl Haridáse vlastníma rukama a řekl: ,,Slyš, Haridási, má slova. Nyní podrobně popiš význam námabhásy. Ten, kdo zcela porozumí námabháse, bude zpívat svaté jméno čistě a tak ukončí svoji hmotnou existenci. Svaté jméno jako Slunce rozptýlí temnotu iluze. Někdy ovšem mraky nebo mlha zakryjí výhled na Slunce, takže pronikne jen část světla. Když nevědomost a anarthy převládnou, Slunce svatého jména je zakryto a lze pocítit jen jeho částečný účinek. Proto se někdy svaté jméno zjeví v srdci toho, kdo zpívá plné síle, ale jindy mraky nevědomosti a anart účinek jména téměř zruší.


 Co je to nevědomost? Nevědomost se dělí na tři druhy:


1. Neznalost skutečné duchovní povahy svatého jména, které člověk přijal. Tato nevědomost se podobá mlze a vede do temnoty.


2. Neznalost Kršny jako Nejvyššího Pána. Člověk přijme uctívání polobohů a cestu hmotné zbožnosti.


3. Neznalost své vlastní transcendentální povahy jako nepatrné částečky Kršny a Jeho světa. Člověk se uchýlí do světa dočasnosti a iluze a tak zůstane věčně v nevědomosti.“


 Když Pán skončil, Haridás řekl: ,,Dnes jsem ze všech nejšťastnější, neboť Samotný Nejvyšší Pán, Šrí Čaitanja, bude naslouchat o svatém jméně z mých úst.“


 Haridás nejprve vysvětlil pojem nevědomost: ,,Poznání znamená znát Kršnu jako Pána, živé bytosti jako Jeho služebníky a hmotný svět jako nevědomý, hrubý projev, vedlejší Pánův výtvor. Osoba, která nezná dokonale povahu těchto principů a vztah mezi nimi, žije ve stínu nevědomosti. To je jedna z příčin námabhásy, zakrytí Slunce čistého svatého jména, jejíž vinou nelze zakusit jeho plný účinek. Mlha nevědomosti zakryje oči individuální živé bytosti v jejím lokalizovaném postavení. Osoba stojící pod mrakem nevidí Slunce; to ale není ve skutečnosti zakryto. Svaté jméno není také nikdy zakryto, protože se neliší od Kršny, je věčně transcendentální a čisté. Lidé s očima zastřenýma mrakem anart a mlhou nevědomosti nezískají jeho plný účinek.


 Co jsou to anarthy? Klasifikují se jako touha po hmotných předmětech (asat-tršna), lakota srdce (hridaja-daurbaljam) a přestupek (aparádha).


Touha po hmotných předmětech se dělí takto:


- touha po hmotných předmětech v tomto světě


- touha po nebeských smyslových požitcích v příštím životě


- touha po mystických silách


- touha po osvobození v brahmanu


Lakota srdce je:


-připoutanost k nepodstatným věcem bez souvislosti s Kršnou


-podvod


-závist vůči pokroku jiného


-touha po postavení a slávě


Přestupek lze rozdělit na:


-přestupky proti svatému jménu


-přestupky proti Kršnovi Samotnému


-přestupky proti Kršnovým oddaným


-přestupky proti jiným živým bytostem.





 Tyto anarthy zastíní účinek svatého jména a neprojeví se tak plně jeho transcendentální povaha. Živá bytost bude pokračovat ve stínu námabhásy tak dlouho, dokud se neseznámí se sambandha-tattvou, základními fakty, která se týkají džívy, Boha, hmotné přírody a jejich vzájemného vztahu. Když se ale upřímný student uchýlí k pravému duchovnímu učiteli, může pomocí účinné duchovní praxe odstranit překážky, které brání přístupu Slunce svatého jména. Když mraky a mlha zmizí, je možné vidět zářivé Slunce jména, které oddaného obdaruje pokladem lásky k Bohu. Poté, co pravý guru předá sambandha-gjánu, poučí žáka o tom, jak svaté jméno kultivovat (sádhana-bhakti). To se nazývá abhideja (proces), jehož prostřednictvím jméno odstraní anarthy. Nakonec džíva dosáhne cíle života - lásky k Bohu - a v tomto postavení pokračuje ve zpívání svatého jména v plné duchovní blaženosti, prémě.


 Neznalost přesného poznání je vysvětlena takto:


Živá bytost se s opravdovou vírou uchýlí k pravému duchovnímu učiteli a obdrží přesné poznání o Kršnovi, duši, hmotné přírodě a jejich vztahu podle písma - Kršna je věčný Pán a živé bytosti jsou Jeho věční služebníci, spojení s Pánem poutem lásky, prémou. Tento vztah džívy k Bohu (préma-bhakti) je také věčný. Je to vrozená povaha živé bytosti, kterou je jen třeba odhalit. Když džíva zapomene, že je věčným služebníkem Kršny, bude hledat štěstí v hmotném světě. Tento iluzorní vesmír je však pro džívy vězením, které slouží k jejich nápravě a potrestání - tím, že je odvrátí od Kršny. Hmotný svět má sloužit k očistě. Přijme-li džíva milostí čistých oddaných Pána Kršnovo jméno se správným poznáním sambandha, bezpochyby získá velký poklad prémy, která je dokonalou činností živé bytosti. Tehdy se dokonce i osvobození splynutím s Pánovou září stane odporným. Dokud ale osoba nepřijala transcendentální poznání sambandha, anarthy a nevědomost zůstanou a bude pokračovat v námabháse - třebaže zpívá, účinek je omezený.


 Ovšem i zpívání v námabháse je považováno za velice příznivé. Považuje se za hlavní zbožnou činnost, neboť nahromadění činností námabhása nakonec vede k víře a řádnému přijetí oddané služby. Námabhása se považuje za vyšší než jóga, oběť, pravidla varnášramy, odříkání atd., protože osobu dovede k čisté bhakti. Procesy jógy, odříkání atd. (pokud nejsou smíšeny s bhakti), k ní nikdy nevedou. Jaké jsou výsledky zpívání v námabháse? Zpívání v námabháse odstraní všechny hříšné reakce a tak je možné dosáhnout vysvobození z hmotného světa. Překoná všechny vlivy Kali-jugy, odstraní všechnu úzkost a zajistí vnitřní mír. Zruší i vlivy duchů, démonů a nepříznivých planet. Dokonce i obyvatelé pekelných planet mohou dosáhnout vysvobození zpíváním v námabháse, neboť odstraňuje následky již spáchaných hříšných činností. Z těchto důvodů je námabhása dokonce mocnější než Védy a všechna svatá místa. Překonává všechny materialistické zbožné činnosti v rámci karma-kándy. Jelikož je svaté jméno obdařeno všemi Kršnovými transcendentálními energiemi, lze dokonce i zpíváním v námabháse dosáhnout cíle dharmy, arthy, kámy a mokši, vychvalované mety systému varnášrama. Toto zpívání džívě poskytne šťastné postavení v hmotném vesmíru, je jediným útočištěm bezmocných a jeho prostřednictvím je možné dojít až na hranici vaikuntských planet. Písma jméno zvláště doporučují jako proces pro Kali-jugu.


 Námabhása jako neúmyslná zbožná činnost se dá klasifikovat na čtyři druhy: sánketa, párihása, stobha a hela. Zpívání v sánketě (nepřímo) znamená, že osoba zpívá jméno Višnua nebo Kršny s hmotnou představou nebo neúmyslně, zatímco myslí na něco jiného, stejně znějícího. Příkladem prvního druhu sánkety je Adžámila, který volal jméno svého syna, Narájan. Zpíval jméno Višnua, ale chtěl zavolat svého syna. Přesto byl zachráněn před Jamadúty a nakonec dosáhl Vaikunty. Příkladem druhého typu sánkety je umírající Javana, který zvolal ,,harám“. Protože slabiky ,,ha“ a ,,rám“ tvoří náhodou jméno Pána, bude taková osoba vysvobozena. Protože tento druh námabhásy je nejméně urážlivý, síla svatého jména je do velké míry zachována. Ten, kdo vysloví Pánovo jméno v páriháse (žertovně), jako například Džarásandha, také překročí hmotný svět. Vyslovení jména ve stobě (posměšně), tak jako Šišupála, může také přetnout řetězy hmotné existence. Vyslovení jména v hele (nedbale, nepozorně) také přinese užitek. Mlečhové, barbaři, dosáhnou vysvobození všemi těmito druhy námabhásy.


 Tyto druhy námabhásy (náhoda, žert, posměch a nedbalost) jsou až na jejím konci, protože neobsahují skutečnou víru v Kršnu. Na druhé straně, má-li osoba opravdovou víru v Kršnu a přijme svaté jméno za přítomnosti anart, jedná se o stadium šraddhá-námabhása. Jelikož i zpíváním v námabháse bez víry je možné dosáhnout vysvobození, jak popsat výsledky zpívání v námabháse s vírou? Zpíváním v námabháse je možné dostat vše kromě prémy. Dostane-li se osoba na úroveň šraddhá-námabhása, anarthy rychle zmizí a bude jí vyjeveno čisté jméno. Zpíváním čistého jména (šúddha-náma) osoba nepochybně velmi rychle dosáhne prému. Na závěr tedy lze říci, že samotná námabhása nemůže dát Kršna-prému, ale postupem do stadia šúddha-náma (následováním pravidel sádhany stanovených guruem) je možné lásku k Bohu získat. Pokud osoba nepáchá náma-aparádhu, je námabhása chvályhodná. Je považována za mnohonásobně lepší než karma nebo gjána, protože osoba zpívající v námabháse nakonec získá víru. Toto semínko víry se vyvine v pouto a chuť pro Kršnu, jenž povede do stadia šúddha-náma a potom préma.


 Abhása znamená ,,slabé světlo“ nebo ,,nepřímé přirovnání“. Dělí se na dva druhy: odražené a rozptýlené světlo. Podobně existují i dva druhy slabé víry - odražená neboli pokřivená víra a stín neboli částečná víra. Z částečné víry pochází tlumená námabhása, která se nakonec vyvine v čisté jméno a lásku k Bohu. To se považuje za skutečnou námabhásu. Stejně jako mraky rozptylují sluneční záři, proniká skrze mraky anart (nechtěných věcí) a mlhu nevědomosti v srdci džívy jen matný odlesk jména.


 Ačkoliv mají ostatní živé bytosti příležitost přijmout čistou víru, přijmou pokřivenou víru, která je přirovnána k odrazu světla ve vodě - světlo je narušeno a obraz je zkreslený. Když lidé s pokřivenou vírou přijmou svaté jméno, je i jméno pokřiveno. Takoví lidé se vyznačují tak hluboce zakořeněnou touhou po požitku a osvobození, že ve dne v noci usilují o její vyplnění. Takoví lidé mohou použít jméno, a proto se může zdát, že v něj věří. Není to ale skutečná víra. Kdo přijme jméno s touto vírou, nepokročí v očistě (bez ohledu na to, jak dlouho pokračuje), ale zůstane stále na stejné pokřivené úrovni. Obvykle to vede k májávádské mentalitě a nakonec se z takového člověka stane podvodník. Myslí si, že svaté jméno je jen prostředek k dosažení vyššího cíle. Vlivem takové mentality se sláva a síla jména ztratí a jediným výsledkem je přestupek.


 Zde je rozdíl mezi skutečnou námabhásou, kdy jsou vlivem rozptylu účinky jména slabé, a pokřivenou námabhásou. Ve skutečné námabháse mohou anarty vyplývat z nevědomosti a lakoty srdce, ale lze je odstranit pokračujícím zpíváním jména. V pokřivené námabháse, zrozené z podvodného poznání, se přestupky jen zvětšují. To se nenazývá námabhása, ale náma-aparádha. Májávádíni považují Kršnu, Jeho jméno, podobu, lílu a vlastnosti za falešné a dočasné. Z tohoto důvodu nikdy nezískají lásku k Bohu, neboť jejich cesta vede opačným směrem, mimo cestu oddané služby (bhakti). Proto mezi těmito cestami nemůže existovat žádný skutečný kompromis. Májávádská filozofie se považuje za nepřítele bhakti a její následovníci za největší provinilce. Svaté jméno ovšem nikdy z úst těchto lidí nevyjde, neboť, ačkoliv můžeme slyšet jeho slabiky, svaté jméno s celou svou transcendentální silou v nich nesídlí. Takové májávádské zpívání vede do pekla, protože si myslí, že jméno je dočasné a hmotné. Při zpívání jména si májávádí přeje požitek a vysvobození. Podváděním a motivovaným zpíváním získá za svoje nesnáze jen bolest.


 Jestliže je schopen se milostí oddaných vzdát touhy po bhukti a mukti (požitku a vysvobození), a přijmout s lítostí a poslušností své postavení jako Kršnův služebník, může obdržet skutečné jméno a realizovat skutečné poznání sambandha-gjána. Potom mu neustálým zpíváním jména vstoupí slzy do očí, zjeví se milost obsažená ve jménu a obnoví se jeho skutečné postavení, préma-bhakti. Ale májávádí, který věří, že jak Kršna, tak i postavení džívy jako Kršnova služebníka jsou dočasné a smyšlené, se dopustil přestupku proti jménu a vězí v hlubokém neštěstí. Jméno je stromem přání, a splní proto májávádímu jeho touhu po splynutí s Pánovou září. Sájudžja (splynutí), jeden z pěti druhů vysvobození, zbavuje bolestí hmotného oceánu, ale také zničí vlastní totožnost. Zmatení lidé si myslí, že v tomto stadiu najdou štěstí, ale získají jen jeho stín. V tomto stadiu úplného zapomenutí Kršny totiž nemohou obdržet službu ve věčné blaženosti a poznání, jež představuje dokonalost života. Nemá-li člověk žádnou bhakti, žádnou lásku ke Kršnovi, žádnou pevnou víru a přesvědčení o Kršnovi, jak může dosáhnout skutečného, věčného štěstí?


 Souhrnem:


Člověk na úrovni námabhása nepřijme májávádskou filozofii a jeho srdce není znečištěno nebo oslabeno jejím vlivem. Plná nádhera Slunce není za mraky viditelná, ale po odstranění mraků září v plné nádheře. Poté, co osoba obdrží milostí gurua poznání o skutečné povaze jména, nevědomost a anarthy způsobující námabhásu jsou rozptýleny sambandha-gjánou a sádhanou řádného zpívání, je možné takovou námabhásu změnit v šúddha-námu. V tomto stadiu obdrží plnou nádheru jména v podobě prémy. Kdo se pečlivě vyhne společnosti a vlivu májávádínů, uchýlí se k čistému jménu a bude s láskou sloužit, získá plné uspokojení v plné dokonalosti. To je Pánův pokyn. Kdo tento pokyn přijme, je šťastná duše a kdo jej zavrhne, je darebák, který nebude vysvobozen po stamilióny životů. Jinak řečeno, člověk by se měl vzdát špatné společnosti a uchýlit se k lotosovým nohám Pána Čaitanji. Neexistuje jiná cesta než Maháprabhuovy nohy a Jeho milost.“


 Bhaktivinód řekl: ,,Takto Haridás Thákur ukončil své vysvětlení námabhásy. Ten, kdo se uchýlí k Haridásových lotosovým nohám, bude bez ustání zpívat jeho oslavu jména, nazvanou Harináma čintámani.“


KAPITOLA ČTVRTÁ: POMLOUVÁNÍ VAIŠNAVŮ


Sláva Pánu Čaitanjovi, životu a duši Gadádhara a Šrí Nitjánandovi, životu a duši Džáhnavy, sláva manželu Síty, Šrí Advaitovi, Šrívásovi a oddaným.


 Pán Čaitanja řekl: ,,Ó Haridási, nyní podrobně popiš přestupky proti svatému jménu.“ Haridás odpověděl: ,,Díky Tobě vyslovím to, co mě necháš vyslovit. Podle písma se rozlišuje deset přestupků proti svatému jménu a člověk by se jich měl obávat. Jsou následující:


1. Pomlouvat nebo kritizovat vaišnavy


2. Považovat ostatní živé bytosti, jako jsou polobozi, za nezávislé na Kršnovi





3. Neposlouchat nebo nemít v úctě gurua


4. Nemít v úctě autoritu písem


5. Vykládat význam jména a považovat slávu jména za výplod představivosti


6. Hřešit na síle svatého jména


7. Předat jméno lidem bez víry, nepřipraveným jej přijmout


8. Považovat svaté jméno za karmu a zbožnou činnost


9. Zpívat nepozorně


10. Po získání správného poznání o slávě svatého jména zůstat připoután k hmotnému světu a pojetí ,,já“ a ,,moje“ a nakonec jméno zavrhnout





Tyto přestupky je třeba popsat jeden po druhém.


 První přestupek, známý jako sádhu-nindá, kritizování vaišnavů, je velice škodlivý pro ty, kdo chtějí pokročit v duchovním životě. Nejprve definujme, kdo je sádhu nebo vaišnava. V jedenáctém zpěvu Šrímad Bhágavatamu vypočítává Kršna Uddhavovi vlastnosti sádhua:





dayalu (milosrdný)�sahišnu (tolerantní)�sama (rovný)�droha-šunja-vrata (askeze neškodící tělu)�satja-sara (pravdivost)�višuddhátmá (očištěný)�parahita-rata (zaměstnán pro blaho lidstva)�kamei-akšubhita-buddhi (inteligence zbavená chtíče)�danta (zdrženlivý)�akinčana (zbavený touhy vlastnit)�mridu (mírný, laskavý)�šuci (čistý)�paramita-bhodži (regulované přijímání potravy a ostatní návyky)�šantamán (mírumilovný)�aniha (netečnost k materialismu)�drimán (trpělivost)�sthira (stálost)�apramatá (pozorný, ostražitý)�sukhambíra (velmi vážný)�vadžita-šatguna (přemáhající šest gun - hlad, žízeň, nářek, závist, stáří a smrt)�amani (neočekávající úctu od ostatních)�manada (prokazující úctu ostatním)�dakša (zručný)�avančaka (otevřený, nepokrytecký)�gjání (znalý písem)





 Podle těchto vlastností je možné poznat sádhua. Existují dva druhy vlastností: hlavní a okrajové. Hlavní vlastnost je výhradní odevzdání se Kršnovi, zatímco všechny ostatní na ní závisí. Člověk může šťastnou náhodou získat společnost vaišnavů, následně i chuť pro jméno a uchýlit se ke Kršnovým lotosovým nohám. To je hlavní vlastnost a pokračujícím zpíváním se zjeví všechny ostatní vlastnosti. Proto se nazývají okrajové nebo doprovodné. Ačkoliv jsou (vzhledem k hlavní vlastnosti) druhořadé, zcela jistě se u pravého vaišnavy nebo sádhua objeví jako výsledek řádného zpívání svatého jména. Postavení grhasty, brahmačárína, vánaprasty a sannjásína, šúdry, vaišji, kšatrije a bráhmana v systému varnášrama a příslušné návyky a vlastnosti představuje vnější rozdíly, které nijak nerozhodují o tom, kdo je sádhu. Hlavní vlastností sádhua je jeho plné odevzdání se Kršnovi, které nezávisí na určité varně nebo ášramu. Na příkladu Raghunátha dáse Pán Čaitanja učil, jak by měl jednat grhasta-vaišnava. Ženatý muž by měl začít žít životem hospodáře s myslí pevně upřenou na službu Kršnovi a lhostejnou ke smyslovému požitku. Tak může postupně překročit oceán hmotné existence. Místo ,,odříkavosti“ falešného askety (markata-vairágí), který si užívá v rouše sannjásína, je lépe přijmout jen věci nutné pro přežití v hmotném světě a pěstovat odpoutanost. Člověk by měl být vnitřně upnut na Kršnu, ačkoliv navenek může jednat podle společenského zvyku varny a ášramu. Kršna takového grhasta-vaišnavu rychle vysvobodí.


 Když se Raghunáth dás vzdal života hospodáře, Pán ho poučil o životě ve stadiu odříkání:, Člověk by neměl naslouchat materialistickým rozhovorům a nemluvit o materialistických tématech, neměl by jíst přepychová jídla nebo nosit módní oblečení, měl by neustále zpívat svaté jméno, ctít ostatní bez přijímání úcty a v mysli meditovat o věčné službě Rádě a Kršnovi ve Vradži. Hlavní vlastnost je jediná - odevzdat se Kršnovu jménu. Tato vlastnost je pro všechny sádhuy nejdůležitější, bez ohledu na jejich varnu nebo ášram. Druhotné vlastnosti se budou do jisté míry lišit podle ášramu nebo varny. A dokonce i když se objeví nějaký rušivý prvek nebo osobní nedostatek; pokud má člověk hlavní vlastnost, odevzdání se Kršnovi, musí být považován za sádhua a být všemi ctěn a obsluhován. To je Kršnův výrok v Bhagavad-gítě. `


 Je řečeno, že když osoba vyvinula chuť pro čisté zpívání, odstraní jediné svaté jméno výsledky minulých hříchů. Zbytky těchto hříchů stále zůstávají, ale pod vlivem svatého jména zmizí docela. Protože tyto stopy hříchů rychle odejdou, je tato osoba známa jako nejmravnější ze všech. Vidí-li materialista u vaišnavy - sádhua tyto stopy hříchů, může se domnívat, že se sádhu podobá hříšnému materialistovi. Pokud by ale sádhua kritizoval pro stopy hříchů z minulosti, dopustil by se přestupku sádhu-nindá. Musí být považován za darebáka, protože kritizuje vaišnavu. Touto náma-aparádhou, přestupkem proti tomu, kdo se odevzdal jménu, se přímo vystaví Kršnovu hněvu. Závěrem lze říci, že ten, kdo je oddaný výhradně Kršnovi a zpívá Jeho jméno, je sádhu. Nikoho jiného než oddaného Kršny nelze za sádhua považovat. Kdo se považuje za sádhua, je plný hmotné pýchy. Ale ten, kdo se považuje za nejpokleslejšího darebáka, uchýlí se pokorně ke Kršnovi a zpívá Jeho jméno, je skutečný sádhu. Považuje se za nižšího než stéblo trávy, je tolerantní jako strom, nepřijímá pro sebe poctu a ctí všechny ostatní živé bytosti, zpívá jméno a získá připoutanost ke Kršnovi. Zazpívá-li člověk s těmito vlastnostmi svaté jméno jen jednou, je považován za vaišnavu a měl by být ctěn. Vaišnava je přítel a duchovní vůdce vesmíru, je oceánem milosti ke všem živým bytostem. Kdo kritizuje takového vaišnavu, jde do pekla zrození za zrozením, neboť kromě bhakti neexistuje žádná cesta skutečného osvobození. A bhakti lze obdržet jedině milostí vaišnavů.


 V čistém vaišnavovi sídlí Kršnovy energie bhakti, hladiní a samvit a proto lze stykem s vaišnavou obdržet Kršna-bhakti. Také z tohoto důvodu tvoří přijímání zbytků jídla, vody po koupeli nohou a prachu z nohou čistých vaišnavů tři mocné prostředky pro vyvinutí bhakti. Když člověk po nějakou dobu stojí poblíž čistého vaišnavy, může získat energii bhakti vyvěrající z jeho těla. Je-li schopen ji po získání pevné víry uchovat ve svém srdci, vyvine se u něj bhakti a jeho tělo se začne chvět v extázi. V srdci se zjeví oddanost jako výsledek života ve společnosti vaišnavy. Napřed začne zpívat svaté jméno a potom díky jemu získá všechny dobré vlastnosti. Taková je zvláštní moc uttama-adhikárího.


 Vaišnava bývá kritizován ze čtyř důvodů: zrození v určité kastě, předchozích hříchů a chyb v tomto životě, neúmyslného, náhodného hříchu a stop po předchozí hříšné činnosti. Ačkoliv mohou být u vaišnavy přítomny všechny tyto stavy, nejsou to důvody pro kritiku. Kdo vaišnavu tímto způsobem pomlouvá, bude potrestán Jamarádžem. Jelikož vaišnava šíří slávu Pánova jména, Pán takovou kritiku nestrpí. Vaišnava je prvotřídní osoba, neboť se vzdal dharmy, jógy, oběti a gjány kvůli Kršnovu jménu. Kritika je vážným přestupkem. Také nekritizuje písma a polobohy, ale uchýlí se ke svatému jménu. Člověk by měl raději dychtivě přijmout prach z nohou vaišnavy a nehledět na to, je-li grhasta nebo sannjásí. Je třeba s ním jednat jen podle jeho vaišnavské pokročilosti, založené na stupni jeho připoutanosti ke svatému jménu. Takové věci jako kasta nebo ášram, bohatství, učenost, mládí, krása, síla nebo počet následovníků nerozhodují. Rozumí se samo sebou, že ten, kdo se uchýlil ke svatému jménu, nebude páchat sádhu-nindu. Kdo kritizuje sádhua, nenachází se v bhakti, ale v aparádě, jejím opaku. Upřímná osoba tedy nebude sádhua kritizovat, ale sdružovat se s ním, naslouchat mu a sloužit mu.


 Protože společnost s neoddanými vede k neúctě k oddaným (sádhu-nindá), oddaný dbá, aby se jí vyvaroval. Materialistická společnost  (asat-sanga) se dělí na dva druhy: společnost se ženami a společnost s neoddanými. Společnost se ženami znamená sdružování se se ženami proti védským tradicím. Tato společnost se ženami, neautorizovaná písmy, se dělí na společnost se ženami mimo manželství kvůli sexu a společnost v manželství, kdy je muž ovládán svou ženou. Jen tehdy, je-li muž ženatý podle předepsaných pravidel a následuje-li pravidla života v manželství, kdy je žena podřízena muži a manžel jedná jako sádhu, je společnost považována za řádnou. Jiná společnost se považuje za asat-sangu. Druhý typ asat společnosti, společnost s neoddanými, je trojí: společnost s májávádíny, s pokrytci a s ateisty. Májávádíni věří, že jak Pán tak i džívy jsou pomíjiví a Pánova podoba múrti je hmotná. Pokrytci, kteří nemají upřímnou oddanost a odříkavost, předstírají že jsou oddaní, aby si zajistili živobytí. Ateisté nevěří v žádnou podobu Boha. Tito lidé mohou tvrdit, že jsou oddaní a jako takoví mohou být i přijímáni veřejností, ale jejich zavržení se nepovažuje za přestupek sádhu-nindá. Zavrhnout bychom měli také toho, kdo kritizuje osobu, která se vzdala těchto materialistů, a vyvarovat se jeho společnosti. Upřímný oddaný, jenž se vzdá asat-sangy způsobující sádhu-nindu a uchýlí se výhradně ke jménu, bezesporu obdrží poklad prémy.


 Aby byl člověk schopen bez potíží směřovat k prémě, musí být schopen rozlišit oddaného od neoddaného. Musí se totiž vyvarovat aparádhy kritizování oddaného, vyhledávat jeho společnost a současně zcela zavrhnout neoddaného. Dále musí být schopen rozlišit druhy vaišnavů podle jejich duchovního pokroku. Jsou tři:





Materialistický oddaný (vaišnava-praja,, téměř` vaišnava) má střední víru v Kršnu, ale sádhuům neprokazuje žádnou službu. Není to skutečný oddaný, ale jen matný obraz oddaného (vaišnava-abhása). Není-li však vaišnava, jak se může sdružovat s vaišnavy, kteří se s nevaišnavy nesdružují? Z toho důvodu je považován za začátečníka, kaništa-vaišnavu. Skuteční vaišnavové mu udělí milost a on se tak očistí.


 Madhjama-bhakta zná důležité postavení Pánových oddaných a proto se s nimi neustále sdružuje. Věří, že Kršna je Pán, džívy jsou Jeho věční služebníci, proces je bhakti a cíl je préma. Prokazuje milost nevinným s alespoň malou vírou (kaništa-bhaktům) tím, že jim dává sambandha-gjánu a vyhýbá se nepřátelům z kategorie asat-sanga. Chápe různé účinky různých druhů společnosti. Dokonce i na této úrovni madhjama-bhakta je člověk považován za čistého vaišnavu, kvalifikovaného přijmout skutečné svaté jméno, ne námabhásu. Jako skutečný vaišnava dokáže rozeznat vaišnavu od nevaišnavy, takže se může vyhnout asat-sanze a sádhu-nindě a sloužit pokročilým oddaným. Je to nutné pro jeho pokrok.


 Ten, kdo zná Kršnu jako život a duši všeho, vidí Kršnu ve všem (a nerozlišuje tedy mezi vaišnavou a nevaišnavou) a věnuje se prostému vychutnávání nektaru svatého jména, se nazývá uttama-vaišnava (nejpokročilejší oddaný).


 Kaništa-bhakta vykonává svoji oddanou službu na úrovni námabhása, zatímco madhjama-vaišnava je skutečně kvalifikovaný pro opravdové svaté jméno, neboť chápe a rozeznává různé přestupky ve zpívání svatého jména. Uttama-adhikárí překonal úroveň přestupků a vidí Kršnu všude.


 Co se týče bhakti v praxi, pro kaništa-bhaktu i madhjama-bhaktu je důležité, aby prostřednictvím sádhany porozuměl vlastnímu postavení v oddané službě podle své vnitřní čistoty. Tím se může vyhnout neoddaným, asat-sanze, a tak dále pokročit. Proto je důležité dosáhnout postavení madhjama-bhakty, schopného tyto rozdíly rozeznat. Typickými činnostmi skutečného oddaného, madhjama-bhakty, jsou snaha vyvarovat se sádhu-nindě, sdružovat se se sádhuy, sloužit jim a předávat poznání nevinným džívám prostřednictvím náma-sankírtanu.


 Ten, kdo pod vlivem hmotných kvalit pomluví oddaného, měl by toho opravdu litovat a plakat u jeho nohou, aby získal jeho milost a odpuštění. Oddaný, který je přirozeně velmi milostivý, provinilci odpustí.“


 Haridás uzavřel svůj výklad: ,,Podle Tvého příkazu, Pane, jsem probral první přestupek. Toto vysvětlení nabízím Tvým lotosovým nohám.“


 Bhaktivinód praví: ,,Osoba, která prodlévá jako čmelák na lotosových nohách Haridáse, získá drahokam svatého jména jako svůj život a duši.“


KAPITOLA PÁTÁ: UCTÍVÁNÍ POLOBOHŮ JAKO NEZÁVISLÝCH NA KRŠNOVI


Sláva Šrí Čaitanjovi, životu Gadádhara, sláva Nitjánandovi, životu Džáhnavy, sláva manželu Síty, Šrí Advaitovi a oddaným Pána.


 Haridás pravil se sepjatýma rukama: ,,Nyní slyš o druhém přestupku, Pane vesmíru. Višnu je Nejvyšší Princip, který nepodléhá dualitě hmotného světa. Je plný vědomí a poznání, věčně povznesený nad kvality hmotné přírody a přesto je Nejvyšším vládcem hmotného světa. Kršna v Gólóce je původní a nejvyšší podoba Višnua. Zdobí Ho 64 transcendentálních vlastností, aby tak rozšířil Své zábavy, předmět Své činnosti. Puruša-avatárové a další úplní avatárové mají 60 vlastností, které jim umožňují Jejich činnosti. Kršna se expanduje na dva druhy vědomých částí. Prvním je obyčejná džíva s 50 vlastnostmi, vyvinutými do určité míry. Druhý tvoří polobozi se stejnými 50 vlastnostmi, ale ve větší míře. Šiva má kromě toho 5 dalších vlastností. Višnu má všechny tyto vlastnosti plus 5 dalších, které nelze najít u ostatních živých bytostí. Tak můžeme vidět, že Višnu neboli Nárájan se 60 vlastnostmi je Pán a Šiva a polobozi jsou Jeho služebníci. Polobozi a Šiva převyšují obyčejné duše a Višnu převyšuje Šivu. Je Pánem džív a polobohů. Proto ten, kdo považuje Višnua za totožného s polobohy, se nachází ve velké nevědomosti.


 Někteří lidé tvrdí, že Brahman bez vlastností přijímá vlastnosti, když se expanduje jako Brahmá, Višnu a Šiva. Avšak závěr písem zní, že Nárájan je Nejvyšší a je příčinou Brahmy a Šivy. Kdo zavrhne Višnua jako Nejvyššího Vládce a přijme uctívání polobohů, poklesne do světa iluze. Jiní lidé tvrdí, že jelikož Višnu prostupuje celým vesmíru a je přítomen také v polobozích, je možné uctívat Višnua prostřednictvím polobohů. To ale není v souladu s písmy, která tento druh činnosti zakazují. Uctíváním Višnua jsou všechna ostatní uctívání zdokonalena. Tak jako zaléváním kořene stromu uspokojíme jeho větve, výhradní uctívání Višnua zahrnuje všechna ostatní uctívání. To je závěr Véd. Hlupáci ale bohužel tento příkaz zavrhují. Živé bytosti v Kali-juze umisťují pod vlivem májávádské filozofie Višnua na stejnou úroveň s polobohy. Ovšem ve skutečnosti polobozi dávají jen omezený výsledek, zatímco uctívání Višnua skýtá všechny výsledky. Pochopí-li materialisté tuto pravdu, přijmou uctívání Višnua a dosáhnou všech výsledků.


 Jak by měl jednat hospodář v systému varnášrama? Obecně řečeno, měl by se vzdát nižších závazků a jednoduše uctívat Kršnu. Jinými slovy, Kršna by měl být uctíván vhodnými védskými mantrami ve všech samskárách, od početí po pohřební obřady. Člověk by měl uctívat vaišnavy, Višnua Samotného a také předky tím, že jim nabídne Višnuovo prasádam. Přímé uctívání polobohů, jak je provádějí májávádíni, jedině zkrátí život. Myslet si, že polobozi na Višnuovi nezávisí, je přestupek. Jelikož se polobozi rodí z Višnua, nejsou úplně dokonalí. Dokonce i vládnoucí moc Brahmy, Ganéše a Súrji pochází od Kršny, nemají nezávislou moc. Proto by měl grhasta-vaišnava uznávat jednoho Nejvyššího Pána Višnua a polobohy považovat za Jeho závislé energie.


 Existuje ještě jeden přestupek, odvozený z nepřijímání Višnua jako jediného Nejvyššího Pána, advaja-tattva. Jelikož je Višnu advaja-tattva, má jméno, podobu a vlastnosti, které od Něho nelze oddělovat. Je to výsledek působení Jeho nepochopitelných energií. Považovat Pána a Jeho jméno spolu s Jeho dalšími aspekty za odlišné znamená chápat Pána a Jeho jméno na hmotné úrovni. Toto dualistické pojetí je urážlivé. Na úrovni námabhása člověk může takto nevědomě uvažovat z nedostatku poznání nebo víry, ale na úrovni prémy je toto pojetí neudržitelné. Tuto anarthu lze odstranit milostí pravého duchovního učitele, který oddaného povede v procesu sádhana-bhakti a tak se zjeví šúddha-náma, čisté jméno. K tomuto pojetí Pánovy duality vede materiální spekulace. Může to vést i k vážnému přestupku, který je obtížné odstranit. V případě májávádínů je zastávání tohoto pojetí aparádha. Májávádíni tvrdí, že neosobní Brahman je Nejvyšší Pravda bez rozmanitosti, povahy a energií, bez tvaru a krásy, beze změny a činnosti, pouze čistá existence. Pro ně jsou jméno a podoba Višnua výtvory máji, hmotné iluzorní energie. Když osoba dokáže překonat iluzi, potom Višnu prostě splyne s neosobním Brahmanem a ztratí individuální totožnost. To vše je jen špatná logika, založená na ateismu. Tvrdit, že Nejvyšší Pravda je zbavena všech nepochopitelných transcendentálních energií nebo není schopna mít vlastní povahu, je šílenství. Může zde být nedorozumění ohledně toho, co nazývat Nejvyšší Pravdou, zda Brahman nebo Višnua, ale v obou případech musí být Nejvyšším Poznáním Bůh s energiemi a osobností. Tak zní závěr Véd.


 Višnu ve skutečnosti vlastní oba rysy, nirvišéša a savišéša (bez rozmanitosti a plný rozmanitosti). To je možné díky nepochopitelné moci Boha, Nejmocnějšího mezi mocnými. Všechny opaky se bez nesnází přizpůsobují. Tato nepochopitelná Nejvyšší Moc může existovat v rozmanitosti, kráse a líle. Džíva, která má jako malá částečka Boha přirozeně nízkou inteligenci, nemůže plně pochopit povahu Pánovy nepochopitelné moci. Při pokusu prokázat představu Nejvyšší Pravdy svojí vlastní inteligencí se džíva uchyluje k materiální logice a přijímá druhotný Pánův rys, neosobní Brahman (stav jednoty a klidu) jako Nejvyšší. Tím, že zavrhne lotosové nohy Višnua, uctívaného vyššími bytostmi (polobohy), a upne se na Brahman, není schopna rozlišit, co je pro ni dobré nebo špatné. Ale člověk, který je schopen pochopit, že Absolutní Pravda může existovat s podobou a rozmanitostí v čistém transcendentálním stavu, je schopen i správně vidět, že Višnu, Jeho jméno a vlastnosti jsou jednotné a nelze je od Něho oddělit. Tato představa Kršny jako osobnosti je skutečné poznání. S tímto porozuměním je člověk schopen přijmout zpívání svatého jména a vědět, že je to Kršna Samotný.


 Je třeba se vyvarovat přestupku hmotného uvažování, že Višnu, Jeho podoba a další aspekty se od sebe liší a že ostatní živé bytosti, jako např. polobozi, existují odděleně od Višnua. Závěrem: kdo je výhradně oddán Kršnovi, jednoduše Jej uctívá a vzdá se všeho ostatního uctívání. Nekritizuje polobohy nebo písma podporující jejich uctívání, ale ctí polobohy jako Kršnovy služebníky. Některá písma mohou stanovit polobohy jako nejvyšší, aby v různých kategoriích lidských bytostí ustanovila víru a pozvedla je tak na úroveň, kdy mohou uvěřit v Kršnu a v bhakti. Pravý vaišnava vidí funkci polobohů a příslušných písem ze správného pohledu. Kritika Kršnových služebníků, polobohů, je také urážlivá.


 Jelikož je povinností hospodáře uctívat polobohy podle své kasty, uctívá polobohy a předky tím, že jim nabídne zbytky potravy Pána Kršny. Podobně když oddaný vidí múrti poloboha, vzdá mu úctu jako vaišnavovi. Oddaný nepřijme zbytky prasádam, které Višnuovi nabídl májávádí. Májávádské zpívání a uctívání je urážlivé a proto Pán nikdy takovou oběť nepřijme. Stejně tak je i přijímání oběti nabídnuté přímo polobohům přestupkem proti Višnuovi a odvádí z cesty čisté oddané služby. Skutečný oddaný polobohům s úctou nabídne zbytky prasádam Pána Kršny. Takové uctívání a přijímání takového prasádam není přestupkem. Takto se oddaný vyvaruje druhého přestupku při zpívání jména a řádným pokračováním dosáhne lásky k Bohu. Pokud by se náhodou stalo, že by se musel odvrátit od přijímání Višnua jako Nejvyššího, měl by toho litovat, uchýlit se k Višnuovi a dát si pozor, aby se tento přestupek neopakoval. Vzpomínáním na Kršnu a Jeho jméno a zpíváním Jeho jména přestupek zmizí. Podle védské literatury neexistuje žádný účinnější proces prajasčita (proces nápravy a odčinění) než tento. To proto, že Pán je oceánem milosti a odpuštění. Podobně odpouští minulé provinění i oddaný.“


 Haridás uzavřel: ,,Člověk by se měl vyhnout společnosti těch, kdo uctívají polobohy jako nejvyšší a raději uctívat vaišnavy, kteří přijímají za Nejvyššího Kršnu. Tak je možné se vyvarovat druhého přestupku.“


 Bhaktivinód praví: ,,Pro toho, kdo oddaně slouží u Haridásových nohou, drahokamu svatého jména, se jméno stane životem a duší.“


KAPITOLA ŠESTÁ: NEÚCTA KE GURUOVI


Sláva Panča-tattvě a Rádhá-Mádhavovi, sláva Navadvípu, Vradži, Jamuně a vaišnavům.


 Haridás řekl: ,,Ó Pane, nyní Ti sdělím, jak dojde ke třetímu přestupku. Podle Tvého příkazu podrobně popíši všechny přestupky zaviněné neuposlechnutím gurua. Po putování z jednoho těla do druhého skrze 8 400 000 životních druhů získá živá bytost díky neúmyslné zbožné činnosti lidské tělo. Lidské tělo je vzácnou příležitostí, protože jen v této podobě může řádně vykonávat oddanou službu - jako polobůh má sklon k požitku a jako nižší živočich nemá schopnost získat poznání. Ale v lidské podobě může pokračovat zpět do svého přirozeného postavení ve společnosti s Kršnou. Pokud člověk nedbá na to, aby v tomto dočasném těle dosáhl Kršny, zemře a dostane nějaké jiné tělo. Tím ztratí příležitost uniknout z hmotného vězení. Inteligentní osoba, která v tomto světě získala lidské tělo, se uchýlí k duchovnímu učiteli. Ten jedná jako kapitán, aby džívu vedl přes oceán hmotné přírody prostřednictvím pokynů bhakti-jógy. To je význam gurua. Člověk by se měl obrátit na kvalifikovaného gurua, oddaného Kršnovi, který překonal své smysly a pokorně se ho dotazovat. Je-li džíva spokojena s odpověďmi, přijme od něho zasvěcení a tak překročí hmotný oceán. Díky připoutanosti ke Kršnovi se vzdá zbytečné materiální logiky, uchýlí se k vyššímu poznání a obdrží od duchovního učitele zasvěcení do mantry.


 Grhasta by měl přijmout gurua, ale dále dodržovat pravidla varnášramy. Je-li bráhman oddaný Kršny, může sloužit jako guru pro ostatní varny. Není-li ale k dispozici žádný vhodný bráhman, je možné přijmout zasvěcení od gurua z jiné varny. Existuje-li možnost výběru, měl by si grhasta vybrat pravého gurua z vyšší varny. Ale v každém případě je hlavní kvalifikací pro posouzení vhodného gurua stupeň jeho znalostí o Kršnovi. Může být bráhmanem nebo šúdrou, hospodářem nebo sannjásínem; to však neovlivňuje jeho schopnost džívu vysvobodit. Toto by mělo být hlavní hledisko při výběru gurua, přeje-li si člověk pokročit v čisté připoutanosti ke Kršnovi. Jinými slovy, je-li zde kvalifikovaný guru z vysoké kasty, není třeba hledat gurua z nižší kasty. Není-li ale guru z vyšší kasty kvalifikovaný jako Kršnův bhakta, neměli bychom od něho přijmout dikšu jen na základě jeho vyšší kasty, ale raději přijmout kvalifikovaného gurua z nižší kasty. Kvalifikace znalosti Kršny a oddanosti k Němu je důležitým hlediskem. V případě, kdy hospodář nenachází v grhasta ášramu duchovní uspokojení, měl by přijmout pravého gurua, který není hospodář. Jinak řečeno, když se člověk zřekne života hospodáře a hledá duchovní vedení, měl by se uchýlit k áčárjovi, který se úspěšně zřekl života hospodáře a získat od něho dikšu a šikšu, aby tak dosáhl žádaného cíle - prémy. Měl-li ale hospodář již dříve kvalifikovaného gurua, neměl by se k němu chovat neuctivě nebo jej dokonce zavrhnout, ale stále ho uctívat.


 Hospodář může přijmout jako gurua buď hospodáře nebo sannjásína. Vhodní jsou oba. Prostřednictvím přijetí gurua a sádhany-bhakti hospodář nakonec dosáhne stadia baba, kdy skončí jeho připoutanost k rodinnému životu a smyslovému požitku. V tomto stadiu se přirozeně vzdá rodinného života a vstoupí do stavu odříkání. Měl by vyhledat áčárju ve stavu odříkání a přijmout jeho pokyny. Jsou dva typy guruů: ten, který dává dikšu s mantrou a ten, který dává duchovní pokyny - šikša. Ten, kdo chce rychle pokročit, by je měl považovat za stejně důležité. Člověk může přijmout jen jednoho dikša-gurua, ale může mít mnoho šikša-guruů, jež předávají sambandha-gjánu. Sambandha-gjána (učení) je předáváno v sampradáji od zakladatele-áčárji dané sampradáji. Toto původní učení a zakladatel-áčárja sampradáji by měli být uctíváni s veškerou úctou. Člověk by měl být oddaný jeho závěrům a pokynům a nepřijímat učení od jiných. Za šikša-gurua by měl přijmout jen toho, kdo věrně následuje učení zakladatele-áčárji. Přijmout zasvěcení nebo učení od májávádího je zbytečné. Ten, kdo přijme takové neautorizované učení, jde do pekla. Zavrhnutí Kršny a studium filozofie bez Kršny může vést jedině k promarnění života. Jak může být někdo guruem a vysvobozovat ostatní, pokud sám nedosáhl nebo nebyl schopen dosáhnout dokonalosti?


 Guru, ať šikša nebo dikša, musí být Kršnovým služebníkem a věčným společníkem ve Vrndávanu, kterého Pán zvláště zmocnil. Měli bychom mu sloužit s velkou oddaností a považovat jej za přímého zmocněnce a nejdražšího služebníka Kršny a našeho věčného duchovního vůdce. Prostřednictvím takové upřímné služby guruovi můžeme překročit hmotný oceán.


 Jaký je postup uctívání gurua? Zaprvé je třeba jej uctívat nabídnutím padja, agje atd. a pak, s jeho svolením, uctívat Pána. Potom je třeba nabídnout guruovi, vaišnavům, polobohům a předkům Kršnovo prasádam. Uctívat Kršnu a zpívat Kršnovo jméno bychom měli s myslí upřenou na gurua. Neposlouchat nebo nemít v úctě gurua je urážlivé a zastaví to pokrok v bhakti. Řádným sloužením guruovi a zpíváním svatého jména lze rychle dosáhnout úspěchu, stejně jako při prokazování náležité úcty a oddanosti sádhuovi a Kršnovi. S pevnou vírou v gurua je možné díky čistému jménu dosáhnout kýžené prémy.


 Kdy by měl být guru zavržen? Může se stát, že guru ztratí vlivem asat-sangy svoji kvalifikaci. Původně velký guru ztratí vlivem náma-aparádhy své poznání. Tím, že uráží ostatní vaišnavy, ztratí chuť pro jméno a postupně je ovlivněn bohatstvím a ženami. Takového gurua je třeba zavrhnout. Žák obdrží Kršnovou milostí nového pravého gurua a pokračuje v čistém zpívání jména. Přijímá-li guru za žáky nevhodné lidi, bude za to muset trpět, stejně jako žák, který přijme nekvalifikovaného gurua. Člověk by měl být opatrný, aby se takovému neštěstí vyhnul. Vztah pokračuje, jsou-li guru i žák řádně kvalifikováni - v ideálním případě je věčný. Když ale žák poklesne, guru jej musí zavrhnout a když poklesne guru, musí jej zavrhnout žák. Jinak mohou poklesnout oba. Lépe jeden než oba. Každý by měl gurua nejprve obezřetně vyzkoušet, je-li čistým oddaným Kršny, aby předešel bolestným pocitům vyplývajícím z jeho zavržení. Dokonce i při přijímání hmotného předmětu zkoumáme jeho kvalitu... Ten, kdo přijal kvalifikovaného gurua a neposlouchá jeho pokyny, páchá vážný přestupek. Takto mohou poklesnout do pekla dokonce i polobozi.


 Jak vzdávat guruovi úctu? Měli bychom uctívat jeho lůžko, sedadlo, boty, auto, vodu po koupeli jeho nohou a jeho obraz. Když neprokazujeme těmto předmětům úctu nebo v guruově přítomnosti uctíváme jako gurua někoho jiného, jedná se o zcestnou mentalitu, snahu podceňovat pravého gurua. Gurua bychom měli považovat za svého pána a učitele, naslouchat jeho slovům a pokynům a při jeho spatření se položit na zem v dandavátu. Měli bychom ho nahlas oslavovat, vždy uposlechnout jeho příkazu, přijímat zbytky jeho prasádam a nemluvit o ničem, co nemá rád. Měli bychom se pokorně odevzdat u jeho nohou a snažit se ho potěšit. Jednáme-li tak a provádíme-li Kršna-náma sankírtan, získáme veškerou dokonalost. Tak zní výrok Véd.


 Guru předá uchazeči pravé poznání, týkající se svatého jména a když uchazeč ve svém srdci upevnil víru ve svaté jméno, formálně mu předá Kršnovo jméno nebo mantru, obsahující Kršnovo jméno, aby je zpíval jako svoji sádhanu. To je dikša. Stane-li se, že vlivem špatné společnosti nebo podvodné literatury žák zavrhne nebo ztratí úctu v pravého náma-dikša gurua, měl by se okamžitě této špatné společnosti a literatury vzdát a s lítostí se uchýlit k jeho nohám. Jelikož je guru nanejvýš milostivý, znovu jej přijme a žák opětovným upřímným zpíváním dosáhne prémy.“


 Bhaktivinód říká: ,,Osoba, která se považuje za nižší než stéblo trávy a usiluje o získání prachu z nohou Haridáse námáčárji, bude schopna neustále vidět drahokam svatého jména.“


KAPITOLA SEDMÁ: POMLOUVÁNÍ PÍSEM


Sláva Šrí Gadádharovi, Pánu Gaurángovi a Nitjánandovi Prabhuovi, sláva manželu Síty, Šrí Advaitovi a oddaným Pána Gaury.


 Haridás pravil: ,,Pane, čtvrtým přestupkem je pomlouvání písem. Také tento přestupek zablokuje přístup k bhakti. Písma - to jsou čtyři Védy, Upanišady a Purány. Jelikož vzešla z Kršnova dechu, tvoří dokonalé poznání a autoritu. Je třeba se jimi řídit jako konečným důkazem, zvláště co se týče duchovních témat, protože hmotné lidské smysly jsou zatíženy čtyřmi nedostatky - nedokonalým vnímáním, propadáním iluzi, sklonem k podvádění a chybováním. Člověk nemůže vnímat nic, co přesahuje úroveň nevědomé hmoty a duchovní říše je pro něho bez Kršnovy pomoci nedostupná. Proto Kršna zjevil čtyři Védy, které překonávají čtyři nedostatky smyslů, a prostřednictvím jich samotných můžeme pokročit k duchovnímu cíli.


 Co písma obsahují? Moudrý člověk ví, že karma a gjána jsou jako nezávislé procesy druhořadé a bezcenné a že cesta bhakti tvoří podstatu. Védy jsou autoritou, která vede, doporučuje (apramana) a dokazuje devět různých témat, které lze rozdělit na sambandhu, abhideju a prajodžanu. Těchto deset principů (autorita Véd a devět témat), které Védy dokazují, ničí nevědomost a odhaluje transcendentální poznání:





1. Existuje jeden Nejvyšší Pán, Višnu.


2. Pán je vlastníkem všech energií.


3. Kršna je zdrojem všech ras a sídlí ve svém dhámu, kde poskytuje džívám věčnou radost.


4. Džívy jsou částečky Pána, početně neomezené, nekonečně malé, ale vědomé.


5. Některé džívy jsou věčně uvězněny v hmotných vesmírech, neboť je přitahuje iluzorní požitek.


6. Některé džívy jsou věčně osvobozené a uctívají Kršnu. Sídlí s Ním jako Jeho společníci v duchovním nebi a zažívají prému.


7. Kršna je spolu se Svými energiemi (hmotnou energií, energií džív a duchovní energií) ve stavu současné jednoty a odlišnosti, proniká vším a přece zůstává stranou, což je možné pouze jeho nepochopitelnou mocí (ačintja-bhedábheda-tattva).


8. Zvláště zmíněný védský proces pro džívy (abhideja) je devítibodová oddaná služba, rozdělená na vaidí a rága bhakti. Naslouchání a zpívání svatého jména jsou hlavní z těchto devíti bodů. Z tohoto důvodu je ve Védách oslavováno zpívání óm.


9. Konečným cílem a přirozeným postavením džív (prajodžana) je činnost v čisté bhakti neboli prémě. Toho lze dosáhnout Kršnovou milostí.





 Toto jsou hlavní principy vedení džív, které Védy uvádí. Kritizuje-li někdo Védy, jedná se o přestupek proti svatému jménu. Taková osoba není nic jiného než hloupý darebák. V indické historii existuje šest osobností, které vymyslely různé filozofické teorie a pomocí svých výmyslů se dobraly k nesprávným závěrům.


 Džaimini tvrdí, že následuje Védy, ale neuznává Nejvyššího Pána a doporučuje karma-kándu, plodonosné činnosti nezávislé na uctívání Boha. Kapila považuje Pána za nedokonalého a doporučuje proces jógy, aniž by znal její cíl. (Nejedná se o Kapilu, inkarnaci Boha ze Šrímad-Bhágavatamu.) Šaivalja (?) se uchýlil k filozofii, že všechno je iluze a kázal proti Védám. Ateista Čarvaka neměl k védskému poznání žádnou úctu. Také buddhista Gautama neuctívá Pána, ale místo toho uvažuje z hlediska lidských bytostí. Všichni tito filozofové stojí v opozici proti Védám, někdy přímo a někdy skrytě. Proto se jejich učení moudrý člověk zcela vyvaruje, neboť ví, že jejich následování vede k přestupkům. Ještě jedné filozofii bychom se měli vyhnout - májávádské. Jejich písma nejsou pravá, ale překrucují význam Véd. Ve skutečnosti jsou skrytým buddhismem a jejich účelem je svést pošetilé lidi v Kali-juze. Na Pánův pokyn se Šiva zjevil v bráhmanské rodině a stal se áčárjou, jako Džaimini se zaštítil autoritou Véd a překroutil jejich význam s podvodným záměrem. Vzal buddhistickou nauku o iluzi a pokusil se oklamat svět. Tím zakryl přímý smysl Véd a proces bhakti. Přijme-li někdo jakoukoliv z těchto filozofií, nezbyde mu pro skutečnou bhakti žádné místo. Přijme-li svaté jméno spolu s těmito filozofiemi, páchá proti jménu vážný přestupek. Jednoduše spěje k vlastní záhubě.


 Je-li džíva schopna přijmout přímý smysl Véd, cestu čisté bhakti, bude odměněna sladkostí prémy. Přijme-li ale nepřímý význam nebo symbolické výklady, nemůže dojít k pravdě a zemře za svůj přestupek proti Kršnovi. Hlavní zvuková vibrace ve Védách je óm, Kršnovo jméno, jehož zpíváním je možné dosáhnout cíle života. Toto jméno používají oddaní ve Šrí-sampradáji. Védy uvádějí, že svaté jméno je duchovní podobou Pána v hmotném světě. Je tak mocné, že i jeho slabý vliv může vést k dokonalosti. Jelikož Védy učí zpívání čistého jména jako hlavní proces, pomlouvat Védy znamená pomlouvat jméno a to je urážlivé. Oddaní se ale uchylují k Védám a zpíváním svatého jména ochutnávají jeho nektar. Védy říkají: ,,Jen zpívej Pánovo jméno a tak obdržíš nejvyšší podobu lásky a blaženosti. Dokonce i velké osobnosti v duchovním nebi zpívají svaté jméno.“


 Neštěstím Kali-jugy je, že i takzvané velké osobnosti se vyhýbají Nejvyšší Osobnosti, Kršnovi a Jeho nektarovému jménu a místo toho uctívají iluzorní energii, Máju Déví. Tím, že se uchylují k temné tantře, pomlouvají védskou autoritu. Tito lidé zabíjejí sami sebe touhou po mase, opojení a zkaženým životem v rozporu s dharmou. Nepřijímají Kršnovo jméno a nezískají věčný dhám, Vrndávan. Mája Déví dává ateistům podle jejich činností světské štěstí nebo trest, ale tomu, kdo slouží oddaným, nabízí útočiště Kršnových lotosových nohou. Je Kršnovou služebnicí a proto podle Pánova pokynu trestá chybující džívy a dává svým uctívačům jen iluzorní štěstí. Tomu, kdo uctívá Kršnu a Jeho jméno, však pomáhá překonat hmotný oceán. Pokud nešťastnou náhodou dojde k tomu, že se člověk dopustí šruti-nindany, měl by toho litovat a prokázat písmům úctu - nabídnout Bhágavatamu a Védám květy a lístky tulasí. Šrímad-Bhágavatam, esence Véd a Kršnova inkarnace, mu udělí neomezenou milost.“


 Haridás řekl: ,,Dnem i nocí jsem ponořen v tomto oceánu nektaru svatého jména a vzdal jsem se přestupku pomlouvání písem.“


 Bhaktivinód praví: ,,Kdo usiluje o prach z Haridásových nohou, může na svém krku nosit drahokam svatého jména.“


KAPITOLA OSMÁ: VYKLÁDÁNÍ SVATÉHO JMÉNA


Sláva Pánu Gaurovi, Gadádharovi a Šrí Rádhá-Mádhavovi, sláva místům Gaura-líly, Ganze a vaišnavům.


 Haridás pravil: ,,Ó synu Sačí, pátým přestupkem je vykládání jména a jeho slávy. Purány oslavují svaté jméno Kršny a uvádějí, že pokud je zpíváme, ať nedbale nebo s vírou, Kršna nám prokáže velkou milost. Neexistuje žádné poznání tak čisté jako jméno, jeho moci se nic nevyrovná. Žádná meditace není účinnější a žádný plod větší než ten, jehož lze dosáhnout pomocí jména. Nikde neexistuje větší odříkání a větší mír než ve jménu. V tomto světě neexistuje zbožnější činnost než přijetí jména a rychlejší pokrok než prostřednictvím jména. Jméno je nejvyšší osvobození, nejvyšší svoboda, nejvyšší cíl, nejvyšší mír, místo, kde končí všechno hledání. Jméno je nejvyšší oddanost, nejčistší sklon džívy, nejvyšší láska a přímá vzpomínka na Pána. Jméno je příčina všech příčin, Nejvyšší Pán, nejuctívanější ze všech a také podoba gurua, jež přivádí člověka k Pánu.


 Je řečeno, že tisíc jmen Višnua se vyrovná jednomu jménu Rámy a tři jména Rámy se rovnají jednomu jménu Kršny. Védy praví, že svaté jméno je čistě duchovní a proto je neustále oslavují. Ten, kdo podceňuje účinky zpívání svatého jména, jak je uvádějí Védy a Purány, je nejhorší hříšník. Darebák, který páchá artha-vádu proti jménu, je odsouzen do pekla. Někteří lidé říkají, že výsledky svatého jména uváděné v písmech nejsou pravdivé, ale slouží jen k tomu, aby osobu ke jménu přitáhly. Pod vlivem nedostatku bhakti (sukriti) a chybějící víry však nemohou pochopit skutečný význam písem a nejvyšší blaho lidstva. Karma-kándská část Véd je určena k uspokojení sobecké touhy po hmotném zisku a aby člověka motivovala, nabízí mnoho lákavých výsledků. V procesu čisté bhakti však uchazeč cvičí nesobeckost, neboť cílem bhakti je nemotivovaná služba Kršnovi. Účinky svatého jména nejsou zveličené kvůli motivaci, nýbrž skutečné. Oddaný nepřijímá jméno pro svůj vlastní hmotný požitek a nepožaduje plody zmiňované v písmech.


 Provádí-li člověk oběti předepsané v karma-kándě s touhou po hmotném zisku, jedná se o podvádění. Touží-li s vírou po hmotném štěstí, požádá o hmotné výsledky oběti. Je-li ale schopen vykonávat své činnosti bez zájmu o tyto hmotné výsledky, jeho srdce se očistí. To je skutečný význam karma-kándy. Je-li jeho srdce očištěno, začíná zájem a chuť k rozvíjení bhakti, která se zpíváním svatého jména vyvine a dozraje. Tak je možné vidět, že konečným výsledkem karma-kándy je přijít na chuť svatému jménu (alespoň v případě řádného provádění všech jejích činností). Výsledky zpívání jména daleko převyšují vše, co lze získat ve všech čtrnácti planetárních systémech. Výsledky zpívání svatého jména opravdu nelze s ničím srovnat. Jak je ale může karmí nebo gjání získat svým urážlivým postojem?


 Pouhou námabhásou je možné získat všechny výsledky procesů karmy a gjány. Je-li to možné díky námabháse, je nutné pochybovat o ohromném užitku ze zpívání čistého jména? Všechnu slávu jména citovanou v písmech přijímá upřímný bhakta jako skutečnost. Lidé nízké třídy ji však nepřijímají a svými pochybnostmi páchají přestupek vedoucí k jisté zkáze. Jméno je oslavováno ve Védách, Rámajáně, Mahábháratě a Puránách. Podceňovat a vykládat slávu, kterou jasně uvádí autorita Véd, nevede k ničemu dobrému. Pán a Jeho jméno jsou jedno, neboť Pán do jména vložil všechny Své transcendentální energie, což činí ze zpívání svatého jména nejvyšší proces. Pán je zcela nezávislý a oplývá všemi energiemi, a proto ze Své vůle vložil do činností karma-kánda Svoji hmotnou energii a do brahma-gjány Svoji energii nirvány. Do svatého jména však vložil všechny energie se všemi výsledky. K čemu povede spor o ,,proč“ a ,,jak“? Pán může dělat co chce. Proto inteligentní a vzdělaný člověk nebude dávat přednost vykládání slávy jména. Stane-li se, že člověk spáchá artha-vádu, měl by pokorně předstoupit před shromáždění vaišnavů, kteří hovoří o Kršnovi, odhalit svůj přestupek u jejich nohou a upřímně žádat o odpuštění. Oddaní Pána, znalí veškeré slávy jména, mu milostivě odpustí a obejmou ho. K přestupku vykládání nebo míchání významů tak již znovu nedojde. Stane-li se někomu, že promluví s některým z těchto provinilců, měl by se okamžitě, v šatech, vykoupat v Ganze, aby se očistil. Není-li dostupná žádná čistá voda, měl by se očistit v mysli.“


 Bhaktivinód říká: ,,Ten, kdo věří v milost Šrí Rádhy, Kršnovy nejdražší, nosí tento harináma čintámani jako náhrdelník.“


KAPITOLA DEVÁTÁ: HŘEŠENÍ NA SÍLE SVATÉHO JMÉNA


Sláva Pánu Gaurovi, Šrí Gadádharovi a světlu Džáhnavy - Nitjánandovi Prabhuovi, sláva Sítě, Šrí Advaitovi a všem oddaným.


 Haridás promluvil o schopnosti jména zničit hříšné činnosti: ,,Uchýlí-li se džíva k čistému jménu, které je šúddha-sattva, transcendentální a čisté za všech okolností, rychle zmizí všechny její anarthy, včetně lennosti srdce. Když se upevní ve zpívání svatého jména, přestane myslet na hříchy a účinky minulých hříchů ji přestanou ovlivňovat. To je výsledek očisty srdce. Hřích má tři stadia a hříšný čin je konečným stadiem. Je způsoben semenem hříchu (touhou hřešit). Tato touha nebo semeno pramení z nevědomosti, kořene příčiny. Všechna tři stadia se považují za příčiny utrpení džívy. Kršna je ale milostivý a neustále mu jde o blaho Svých nedílných částí. Není schopen snést utrpení džív a proto se jim neustále snaží pomoci. Díky procesu bhakti žízeň po hmotném povzbuzení neboli smyslový chtíč opustí srdce. Člověk je pak schopen s odporem pozorovat úsilí o získání krásné ženy nebo bohatství. Žije spokojen s vlastní přirozenou službou Pánu. Oddaný přijímá vše příznivé pro rozvoj bhakti a odmítá vše nepříznivé. Považuje Kršnu Samotného za svého ochránce a vzdává se všech myšlenek na sobecké pojetí ,,já“ a ,,moje“. Považuje se za velmi pokleslého a bezcenného a neustále pokračuje ve zpívání svatého jména. Každý, kdo se ke jménu uchýlí tímto způsobem, nemůže hříšně myslet ani jednat. Má zaručeno, že se rychle očistí od všech hříšných vlivů.


 Existuje ale nevyhnutelné období mezi hříšným životem a čistým stavem a v tomto dočasném období může existovat nějaký vztah k minulým hříchům, stopa hříchu. K novému hříchu však nedochází a minulý hřích se rychle rozptýlí. Čím více se člověk věnuje zpívání svatého jména, tím rychleji tato hříšná příchuť zmizí. Kršna Ardžunovi slíbil, že Svého oddaného nikdy nenechá přijít do nesnází. Nesnáz je způsobena hříchem a Kršna proto milostivě odstraní všechny hříchy oddaného. Gjání ovládá hřích s velkými potížemi, ale bez Kršnova útočiště ze svého postavení rychle poklesne. Písma uzavírají, že bezpečnost máme zaručenu jedině přijetím útočiště u Pána, v bhakti. Dokonce i když oddaný náhodou spáchá hřích, nesahá po pravidlech očisty prajasčity a karma-kándy. Takový hřích je dočasný a zpíváním bude smyt bez dalšího vlivu.


 Je tu ale další druh hříchu. Pokud někdo záměrně páchá pod vlivem chtíče další hříchy a myslí si, že se díky jménu vyhne jejich neblahým účinkům (neboť jméno dokáže hříchy ničit), není to upřímný oddaný, ale podvodník. Za svůj přestupek proti jménu sklidí nářek, slzy a smrt. Existují tedy dva druhy hříšných činností, neúmyslný hřích a úmyslný hřích a podle písem je mezi nimi velký rozdíl.


 Běžný hřích je možné odstranit prajasčitou, ale pokud jen pomyslíme na hřešení na síle svatého jména, neexistuje na to žádný nápravný prostředek. Tak vážný je to přestupek. Od tohoto přestupku nás neosvobodí ani nekonečné mučení Jamarádžovými služebníky. A pokud pomyšlení na hřešení na síle jména přináší takové utrpení, o kolik větší bude utrpení za skutečné spáchání takového činu? Je dán příklad: v písmech stojí, že svaté jméno odstraní následky více hříchů, než kolik je možné spáchat v deseti miliónech životů. Písma nesčetněkrát uvádí, že námabhásou lze odstranit všech pět druhů hříchů, dokonce i ten největší. Osoba s mentalitou podvodníka, která tyto informace vyslechne, začne zpívat svaté jméno s nečistým úmyslem. Je to stejné, jako když se člověk vzdá řádné práce jako obtížné a oblékne šat askety, ale stále je ve styku s ženami a bohatstvím pro svůj smyslový požitek. Tím, že využije postavení pokročilého askety jako prostředku k požitku určeného hospodáři, zasáhne velmi rušivě do společenského a vesmírného řádu. Pro hospodáře ani asketu neexistuje žádná překážka v přijetí svatého jména a zdokonalení života, ovšem za předpokladu, že svoji oddanou službu vykonávají podle pravidel a bez přestupků. Ale chovat myšlenku na spáchání hříchu pod ochranou jména je velký přestupek, který zablokuje cestu bhakti.


 Člověku na úrovni námabhása hrozí tento přestupek neustále vlivem špatné společnosti. Oddaného na úrovni šúddha-náma se tato aparádha netýká. Ti, kdo přijali útočiště u čistého jména, nikdy žádnou z deseti aparád nespáchají. Dokud však nezpíváme čisté jméno, neustále hrozí nebezpečí, útoku` přestupků a proto bychom měli vědět o mentalitě hřešení na síle svatého jména. Oddaní pod ochranou čistého jména žijí neustále ve společnosti čistých vaišnavů a jsou stále na pozoru, aby nepáchali přestupky. Jejich mysl je odhodlána se ani na okamžik neodchýlit od myšlenek na Kršnu. Ostatní by se ale měli přestupků obávat a zvláště přestupku hřešení na síle jména. Měli by neustále zpívat Pánovo jméno a milostí gurua dostat sambandha-gjánu, která zprostředkuje skutečnou Kršna-bhakti a skutečné Kršnovo jméno. Pokud vinou osudu někdo tento přestupek spáchá, měl by se očistit společností čistých vaišnavů. Hříšné touhy se podobají lupičům na cestě k bhakti a čistí vaišnavové tuto cestu chrání. Hlasitě volej strážcovo jméno - když přijde, lupič uteče. Vyslovuj toto jméno s láskou a neboj se. Pamatuj, že Pán řekl: ,,Já jsem tvůj ochránce.“


 Bhaktivinód říká: ,,Kdokoliv slíbí výhradně sloužit nohám oddaných, považujíce se za nejpokleslejšího z pokleslých, bude moci zpívat drahokam svatého jména.“


KAPITOLA DESÁTÁ: PŘEDÁVÁNÍ JMÉNA NEVĚŘÍCÍM


Sláva Šrí Gadádharovi a Pánu Gaurángovi, životu Džáhnavy - Nitjánandovi Prabhuovi, sláva Sítě a Šrí Advaitovi, Šrívásovi a všem oddaným.


 Haridás promluvil se sepjatýma rukama o další aparádě: ,,Jelikož materialista nevyvinul žádnou víru v Kršnu a ve jméno, nemůže je dokonce ani zaslechnout. Pro přijetí jména je třeba kvalifikace - víra a jen víra. Zrození v dobré kastě, dobrá rodina, poznání, společenský vliv, síla a vzdělání nikoho pro přijetí svatého jména nekvalifikují. Jedinou kvalifikací je víra a víra znamená být neochvějně přesvědčen o slávě a moci jména. Tak zní výrok písem. Nemá-li člověk víru, skutečný vaišnava ho o jménu nepoučí. Tak se chová vaišnava. Pokud dostane jméno nevěřící člověk, bude je pouze urážet. Když budeme házet perly sviním, rozšlapou je na prach a dáme-li opici pěkné oblečení, roztrhá je na kusy. Jestliže nevěřící dostanou jméno, zabijí sami sebe svými přestupky a ten, kdo jim je dá, velmi rychle ztratí všechny své zásluhy z oddané služby.


 Někdy nevěřící člověk ze závisti požádá vaišnavy o jméno, ale vaišnava by měl poznat, že se jedná o podvodníka a odmítnout ho. Pro získání víry ve jméno je třeba se vzdát podvodné mentality a touhy po postavení a slávě. Podvodník si myslí: ,,Po přijetí jména se už nebudu muset obávat hříšného jednání. Stanu se vaišnavou a všichni se mi budou klanět a všemožně mi sloužit. Postavení, která jsem v minulosti ztratil, mohu znovu získat zpíváním džapy. Pomocí tohoto procesu mohu být v tomto světě velmi šťastný.“ To je mentalita podvodníka. Aby člověk získal kvalifikaci pro přijetí jména, musí se tohoto postoje vzdát. Když dospěl k víře ve jméno, obdrží je a s jeho pomocí překročí oceán hmotné existence. Ale dokud nemá víru, nemá žádnou kvalifikaci. Měl by se vzdát touhy po postavení v hmotném světě, stát se pokorným a naslouchat slávě jména z písem a od vaišnavů.


 Dá-li guru z touhy po bohatství nebo hmotném vlastnictví jméno nevěřícímu, půjde za tento přestupek proti jménu do pekla. Pokud dá nešťastnou náhodou jméno a pokyny osobě bez víry, měl by se velmi obávat následků, přiznat se před shromážděním vaišnavů a vzdát se takového žáka. Pokud to neudělá, sám přijde o bhakti a bude bloudit v iluzi. Pán Čaitanja přikázal rozdávat poznání o jménu všude - to však znamená věřícím lidem. To je cesta k dokonalosti. Víru lze vyvinout hlasitým sankírtanem a když džíva získá víru, vyhledá pravého gurua. Od gurua obdrží svaté jméno a potom snadno dosáhne prémy. Když se zloději, prostitutky a darebáci vzdají své hříšné mentality, je jim možné dát pokyny o svatém jménu. Takto lze šířit jméno všude. Jestliže člověk tato opatření nepřijme, půjde za to do pekla. Pokud se žák dopustí přestupku, musí za to guru trpět svým pokrokem v oddané službě. Za těchto okolností jdou guru i žák do pekla.


 Ó Pane Čaitanjo, Svojí milostí jsi dal Džagájovi a Madhájovi nejprve víru a potom i jméno. Byl jsi tak úžasný, že jsi vzbudil víru ve všech lidech. Každý vaišnava by se měl snažit následovat Tvé kroky.“


 Bhaktivinód praví: ,,Každý, kdo má zálibu v oddanosti nohám oddaných, bude ozdoben tímto šperkem - drahokamem svatého jména.“


KAPITOLA JEDENÁCTÁ: POVAŽOVÁNÍ JMÉNA ZA HMOTNOU ZBOŽNOST


Sláva Pánu Gauračandrovi, avatáru svatého jména, sláva svatému jménu, Nejvyšší Pravdě.


 Haridás řekl: ,,Ó Pane, vezmi prosím na vědomí, že svaté jméno se nesmí ztotožňovat se zbožnými činnostmi, o kterých se zmiňují Védy. Je třeba znát povahu jména. Kršna je duchovní slunce; dokonalý, vědomý a nepochopitelně úžasný a plně duchovní jsou i všechny Pánovy podoby, včetně Jeho jména, dhámu a líly. Na rozdíl od hmotných předmětů a jmen se však Pánova hlavní jména od Něho neliší. Když oddaný zpívá, jméno přichází přímo z duchovní úrovně - z Gólóky k átmě a od átmy k tělu, kde tančí na jazyku oddaného, v jeho mysli atd. Když člověk přijme jméno tímto způsobem, je to pravé jméno Pána s plnou silou. Kdo ale přijme jméno jako hmotný předmět, bude jen litovat. V písmech jsou zmíněny různé postupy, pomocí nichž se lze dostat k Pánu a liší se podle kvalifikace dané osoby. Náboženským činnostem se věnuje ten, kdo pod vlivem strachu dokáže uvažovat jen v hmotných termínech, v omezeném čase a z hlediska hmatatelných předmětů. Nejvyšší Pán je ve skutečnosti jediným prostředkem, jak se zbavit strachu, neboť přijetím Jeho lotosových nohou je možno překročit hmotný oceán. Pán ustanovil různé způsoby, jak můžeme přijmout Jeho nohy. Pro člověka v hmotném pojetí je určen hmotný způsob. Všechny činnosti, jako jsou oběti ohni, koupele, rozdávání milodarů, jóga, povinnosti varnášramy, sliby navštěvování svatých míst, uctívání předků, meditace, kultivace poznání, uctívání polobohů, askeze a prajasčita, využívají čistě hmotných úkonů a jejich cíle jsou omezené a hmotné. Ale i pomocí těchto hmotných zbožných činností lze nakonec dospět k bhakti. Po dosažení bhakti člověk zavrhne tyto hmotné, dočasné prostředky a věnuje se pouze jí. To povede k plné blaženosti, prémě, cíli života.


 Zde můžeme vidět rozdíl mezi bhakti a zbožnými činnostmi. Hmotné předměty a čas neobsahují skutečnou blaženost. Všechny hmotné činnosti a také odměna za ně jsou hmotné. Pokrok k duchovní prémě je pomalý a vzdálenost mezi prostředkem a cílem je značná. Proto Pán Svojí milostí zjevil svaté jméno, s jehož pomocí mohou inteligentní džívy dosáhnout dokonalosti. Svaté jméno zároveň prostředkem a někteří je proto považují za základ cesty zbožných činností, bez jakékoliv další moci. Stejně tak si materialisté myslí, že Višnua lze počítat spolu s Brahmou a Šivou mezi hmotné polobohy. Přestože je jméno transcendentální, beze stopy hmoty, džíva pokrytá hmotou mu přisuzuje hmotné postavení jako každé jiné hmotné zbožné činnosti. To je urážlivé a překáží to v bhakti. Jméno je ve skutečnosti cílem, zdrojem duchovní blaženosti a dokonalostí samotnou a zároveň se v hmotném světě zjevilo jako prostředek k dosažení tohoto cíle. Je zároveň prostředkem očisty i cílem, prémou. Podle kvalifikace člověka může sloužit jako prostředek nebo cíl.


 Existují dva druhy očistných prostředků: druhotné, nepřímé (zbožné činnosti) a hlavní (svaté jméno). Člověk by je neměl směšovat a považovat je za rovnocenné. Zpíváním svatého jména se dostaví transcendentální blaženost a srdce začne tancovat. To je skutečná, hlavní povaha jména - je plné nektarových zábav. Štěstí dosažené pomocí gjány a jógy může v porovnání se stínem štěstí v hmotném světě připadat velké, ale ve srovnání s blažeností svatého jména je nepatrné. V očistném stadiu (sádhana) je jméno prostředkem, ale ve stadiu čistého zpívání je cílem a nejvyšší blažeností. Proto je nelze přirovnávat k hmotným zbožným činnostem. Jméno zůstává čisté i ve stadiu sádhany, kdy se pod vlivem sádhakových anart zdá znečištěné. Ale ve společnosti vaišnavů hmotná mentalita a anarthy zmizí a čisté jméno se zjeví v pravém světle. Zbožné činnosti je třeba nakonec opustit, ale jméno ne. V jednom stadiu je zakryté a ve druhém je čisté.


 Toto poznání je vyjeveno milostí gurua. Chybí-li ve stadiu sádhany, člověk bude páchat přestupky. Věří-li ale ve svrchovanost a jedinečnost jména, čisté jméno se mu rychle zjeví spolu s veškerou blažeností a nektarem. Pokud se dopustil tohoto přestupku a touží po jeho odčinění, měl by vyhledat dobrou společnost a očistit svoji inteligenci. Je-li bezkastovní vyvrženec odevzdán čistému jménu, člověk toužící po očistě by měl pomazat své tělo prachem z jeho nohou, jíst zbytky jeho potravy a pít vodu po koupeli jeho nohou. Tak může i on získat čisté jméno. Příkladem toho je Kali dás.“


 Haridás řekl: ,,Má mysl je plná materialismu a hříchů a nikdy nezískám drahokam jména. Buď ke mně Pane milostivý a tancuj na mém jazyku v podobě jména. Zanech mě v hmotném světě nebo mě vezmi do duchovního nebe, ale ať mě pošleš kamkoliv, dej mi nektar jména. Zjevil jsi se v tomto světě proto, aby jsi lidem předal svaté jméno. Prosím, přijmi mě jako jednoho z nich. Pravda, jsem pokleslý, ale Ty jsi zachránce pokleslých. To je náš neporušitelný vztah, na jehož základě prosím o nektar jména. V Kali-juze není možné vykonávat dokonce ani zbožné činnnosti. Proto se tu jméno zjevilo jako jediný způsob pro tento věk.“


 Bhaktivinód praví: ,,Kdokoliv Haridásovi oddaně slouží a považuje se za zcela nekvalifikovaného, je schopen zpívat drahokam svatého jména.“


KAPITOLA DVANÁCTÁ: NEPOZORNOST PŘI ZPÍVÁNÍ


Sláva Pánu Čaitanjovi Maháprabhuovi a Jeho oddaným, jejichž milostí se věnuji sankírtanu.


 Haridás pravil: ,,O důležitosti pozorného zpívání jsi hovořil se Sanátanem Gosvámím v Purí a s Gópálem Bhattou při Své cestě po jižní Indii. Nepozornost se považuje za jednu z aparád. Přestože člověk úspěšně překoná všechny ostatní přestupky při zpívání a zpívá bez přestání, láska k Bohu se nemusí dostavit. Je třeba vědět, že je to způsobeno přestupkem zvaným pramáda (nepozornost). Tento přestupek zatarasí cestu k prémě. Slovo, pramáda` může znamenat šílenství, ale zde znamená nepozornost nebo nedbalost. Z tohoto přestupku pramení všechny ostatní přestupky. Mudrci znají tři druhy nepozornosti: lhostejnost, lenost a rozptýlení a připoutanost k jiným předmětům.


 Když džíva získá víru a má štěstí, může přijmout jméno. Řádným zpíváním a pečlivým počítáním na tulasí-mále vyvine ke jménu připoutanost. Do té doby je třeba být při zpívání velmi pozorný. Obyčejný člověk, připoutaný k hmotným věcem, k nim bude přirozeně přitahován i během zpívání. Pokud řádně zpívá a přesto necítí chuť, získá ke jménu lhostejný vztah. Jeho srdce se neponoří do zpívání jména, ale upne se k nějakému hmotnému předmětu. Jaký mu to může přinést užitek? Může zpívat 64 kol a přesně počítat na růženci, ale ve svém srdci nezíská ani kapku chuti svatého jména. Tato lhostejnost či apatie vůči jménu je jedním druhem nepozornosti. V případě materialisty je nevyhnutelná. Vyskytne-li se lhostejnost nebo nedostatek připoutanosti ke jménu, měli bychom se uchýlit do společnosti vaišnavů, kteří řádně zpívají, na místo chráněné před hmotným vlivem. Tak se oslabí naše pouto k hmotným věcem. Vaišnavové nás budou inspirovat a tak se tohoto nedostatku vzdáme. Postupně se srdce upne ke jménu a bude toužit po jeho nektaru. Pokročilí oddaní doporučili žít na místě Kršnových zábav, v blízkosti tulasí nebo ve společnosti vaišnavů a postupně prodlužovat dobu zpívání. Pouto vůči hmotným předmětům rychle zmizí. Jinou možností je pozorně zpívat sám v zamčeném pokoji nebo si zakrýt oči, uši a nos látkou nebo něčím podobným a oslabit tak vliv vnějších podnětů. Pozorným zpíváním vyvineme připoutanost a chuť a potlačíme lhostejnost.


 Zpívá-li člověk s línou myslí nebo po krátkém zpívání musí přestat, aniž by dokončil kolo, nazývá se to lenost. Její vinou nezískáme chuť. Lékem je společnost vaišnavů, kteří neztrácejí čas hmotnými činnostmi, ale neustále zpívají a vzpomínají na svaté jméno a jsou v něm zcela ponořeni. Měli bychom následovat v jejich stopách. Když uvidíme, jak opravdový vaišnava nebo sádhu neztrácí čas hmotnými záležitostmi, vyvineme touhu být jako on. Tak do líné mysli vstoupí nadšení a překonáme přestupek lhostejnosti (nečinnosti). Rozhodneme se zpívat každý den více a tato dychtivost ve zpívání a milost oddaných tento přestupek rychle odstraní.


 Musíme pečlivě odstranit třetí druh nepozornosti, rozptýlení, neboť je zdrojem všech druhů nepozornosti. Tento nedostatek spočívá v připoutanosti k ženám (v případě žen k mužům), bohatství, hmotnému úspěchu či vítězství, touze po významném postavení a sklonu k podvádění. Je-li člověk přitahován k některé z těchto věcí, bude přirozeně nepozorný ke svatému jménu. Těchto vazeb by se měl pečlivě zbavit řádným vaišnavským chováním. Na Ekádaší a ve dnech zjevení Pána by měl přestat myslet na jídlo a celý den a noc zpívat ve společnosti oddaných. Tak se radostně zapojí do oddané služby nasloucháním Pánovým písmům ve společnosti Jeho služebníků v Jeho dhámu. Postupně bhakti v jeho mysli vyroste a mysl se bude radovat z naslouchání o Kršnovi. Dostaví se vyšší chuť a zmizí nižší chuť. Nasloucháním písní opěvujících Pána z úst čistých oddaných ochutnají mysl a uši skutečný nektar. Tak zmizí touha po nízkých, hmotných předmětech a srdce bude neustále poutáno a přitahováno ke zpívání jména. Když se člověk vyvaruje přestupku rozptýlení, bude schopen vychutnávat nektar jména.


 Je třeba vždy pozorně dokončit předepsaný denní počet kol, vyvarovat se různých druhů nepozornosti a vzdát se touhy uměle zvyšovat počet kol kvůli obdivu okolí. Nejprve je třeba se pečlivě soustředit na počet, který jsme schopni zvládnout. Proto oddaný začíná s málem, ale v plném soustředění a na klidném místě. Neustále se modlí k Pánu, aby mohl zpívat čistá, pozorná kola s myslí upnutou na Kršnu, neboť sám nic nezmůže. Kršnova milost je nutná pro překročení oceánu hmotné existence. S touhou v srdci by měl prosit o milost a jelikož je Kršna milostivý, pomůže mu. Každý, kdo se nesnaží tuto milost získat, je velmi nešťastný.“


 Bhaktivinód praví: ,,Ten, kdo získal jako ozdobu drahokam svatého jména, neustále usiluje o požehnání nohou Haridáse Thákura.“


KAPITOLA TŘINÁCTÁ: PŘIPOUTANOST K ,,JÁ“ A ,,MOJE“


Sláva Šrí Gadádharovi, Pánu Gaurángovi a životu Džáhnavy - Pánu Nitjánandovi Prabhuovi, sláva Sítě, Šrí Advaitovi a všem oddaným Pána Gaury.


 Haridás, přemožen prémou, vyložil poslední přestupek při zpívání svatého jména: ,,Slyš, můj Pane. Tento přestupek je nejhorší ze všech a zabraňuje dosáhnout prémy. Jde o postoj v přímém rozporu s odevzdáním se Pánu. Po překonání předchozích devíti přestupků by měl odddaný kultivovat plné odevzdání se jménu. Písma uvádí šest druhů odevzdání se, které nelze dopodrobna popsat. V krátkosti se jedná o tyto druhy:





1. Přijímat vše příznivé službě Pánu


2. Odmítat vše nepříznivé službě Pánu


3. Věřit v Kršnu jako v osobního ochránce


4. Vědět, že mě Kršna osobně udržuje


5. Považovat se za pokleslého a bezcenného


6. Vzdát se sebe sama





 Pokud při zpívání nekultivujeme tyto postoje, nahromadíme pouze hmotné tužby. To, co napomáhá zvyšovat oddanost, je třeba s radostí přijímat a to, co v oddanosti překáží, s opovržením zamítnout. Měli bychom věřit, že kromě Kršny není nikdo, na kom bychom mohli záviset a že nás udržuje jen Kršna. Měli bychom se považovat za velice pokleslé, nekvalifikované a zbavené všeho. Jako věčný služebník Kršny bude člověk ochoten udělat vše, co si Kršna přeje. Věřit, že jsem konatel, dárce, ochránce, vlastník tohoto těla, domu, manželky a dítěte, považovat se za bráhmana nebo šúdru, manžela nebo manželku, krále nebo občana - toto vše je třeba zavrhnout. Místo toho bychom měli soustředit myšlenky na Kršnu, myslet na Něho jako na vládce a konatele a Jeho přání považovat za nejdůležitější. Budeme dělat to, co si Kršna přeje a ne co sami chceme. Na Kršnovo přání zůstanu v tomto světě a na Jeho přání jej opustím. Ať se setkám s bolestí nebo s radostí, stále jsem Kršnův služebník. Bude-li chtít, udělí džívám Svoji milost. Všechen můj hmotný požitek a odříkání závisí na Kršnovi. Tento postoj se nazývá átma-nivédana (vzdání se sebe sama).


 Pokud člověk nedosáhne těchto šesti druhů šaranágati (plné odevzdání se), jeho inteligence nepřekonala úroveň ,,já“ a ,,moje“. Je považován za pokleslého darebáka, neboť věří že je konatelem, že svět patří jemu, že je strůjcem svého osudu a poživatelem plodů svých činností, že se sám ochraňuje a udržuje při životě, že toto je jeho žena, bratři, synové a dcery a že svou vlastní snahou může dosáhnout veškeré dokonalosti a slávy. Takoví lidé jsou pyšní na své poznání, neberou v úvahu Pánovu svrchovanost a myslí si, že svým vlastním mozkem mohou rozvinout umění a vědy. Slyší-li o slávě jména, nevěří jí, a pokud zpívají Kršnovo jméno, je to jen v rámci společenské zvyklosti. Jsou falešní a podvádějí; mohou zpívat v hela-námabháse, ale nikdy nezískají prému. Tento přestupek je způsoben pevným sevřením máji a osvobození je pak velmi obtížné.


 Člověk, který přijal jméno a dosáhl úrovně šúddha-bhakti, se zcela vzdal hmotné připoutanosti, s pokorou uctívá Kršnovy lotosové nohy a zpívá Jeho jméno. Takového člověka bychom měli vyhledat, přijmout jeho společnost a sloužit mu s touhou vzdát se hmotné připoutanosti. Postupně se pevně ustálíme ve zpívání a když překonáme připoutanost k máji, pojetí ,,já“ a ,,moje“ zmizí. Tím, že se vzdáme falešné mentality, budeme kultivovat plné odevzdání se, což je přirozené postavení džívy a samotná podstata bhakti. Tak lze získat prému. Ten, kdo se vzdá deseti přestupků a správně vykonává oddanou službu, je nejšťastnějším člověkem ve třech světech, plným všech dobrých vlastností a kvalifikovaný pro získání Kršnovy milosti. Zpíváním svatého jména se velmi rychle díky Kršnově milosti povýší na úroveň baba a préma. Pán Samotný prohlásil, že kdo přijme jméno bez přestupků, obdrží prému a ten, kdo se jich nevzdá, nikdy nedosáhne čisté bhakti, navzdory své praxi. Gjána vede k osvobození a plodonosné činnosti přinášejí hmotný požitek, ale čistá Kršna-bhakti a préma jsou dosažitelné pouze správnou sádhanou. Jelikož osvobození a hmotný požitek nepřinášejí uspokojení, je bhakti jediným řešením a skutečným osvobozením a slávou duše. Díky sádhaně bez jakýchkoliv přestupků rostlinka bhakti rychle poskytne plod prémy. Pečlivě vykonávat sádhanu znamená vykonávat ji bez deseti přestupků.


 Kdo touží po bhakti, přijme jméno a bude dávat pozor, aby se vyvaroval všech deseti přestupků. Ve svém srdci bude často prosit u nohou svatého jména, aby udělilo milost a zničilo všechny přestupky. Člověk se nemůže nikdy zbavit přestupků proti svatému jménu pomocí prajasčity nebo zbožnosti, ale jen neustálým přijímáním útočiště u svatého jména. Zpíváním ve dne v noci a lítostí zmizí přestupky a zrodí se plod jména. Člověk získá šúddha-náma, potom baba-náma a nakonec préma-náma. Aby jsi přestupkům zamezil vstoupit do srdce, modli se o milost Pána Čaitanji, který je ponořen do nektaru jména.“


 Bhaktivinód, který přijímá Haridásovou milostí líly oddanosti, dychtivě zpívá drahokam svatého jména.


KAPITOLA ČTRNÁCTÁ: PŘESTUPKY PŘI SLUŽBĚ BOŽSTVU


Sláva Pánu Gaurovi, Šrí Gadádharovi a životu Džáhnavy - Pánu Nitjánandovi, sláva manželu Síty, Šrí Advaitovi, Šrí Šrívásovi a všem oddaným Pána Čaitanji Maháprabhua.


 Maháprabhu řekl: ,,Slyš, Haridási. Vyjevil jsi pravdu o přestupcích vůči jménu, která přinese štěstí džívám v Kali-juze. Jsi áčárja svatého jména. Když od tebe slyším popis jména, cítím velikou radost. Jsi áčárjou chování, učeným kazatelem a tvůj charakter je ozdoben šperkem jména. Rámananda Ráj mě učil o rase a nyní jsi mě ty učil o slávě jména. Nyní pohovoř o různých přestupcích při službě Božstvu. Vyslechnutí tohoto námětu rozptýlí temnotu srdce džív.“ Haridás odvětil: ,,Ti, kdo slouží Božstvu, je znají. Já jsem se uchýlil pouze ke jménu; jak je mohu znát? Ale abych neporušil Tvůj příkaz, budu se držet tématu. Písma uvádějí mnoho přestupků týkajících se služby Pánovu múrti. Na jednom místě se mluví o 32 a na jiném o 50 přestupcích. Učenci tyto přestupky rozdělili do čtyř druhů: přestupky při přímé službě Božstvu, přestupky při instalaci Božstva, přestupky při daršanu Božstva a obecné přestupky vůči Božstvu.





Zde je 32 přestupků, které uvádí Bhágavatam:


1. Vstup do chrámu v botách


2. Vstup do chrámu na nosítkách


3. Nedodržování svátků


4. Neprojevování úcty poklonami


5. Přeříkávání modliteb v nečistém stavu


6. Klanění se na jedné ruce


7. Přecházení před Božstvem


8. Natahování nohou před Božstvem


9. Spaní před Božstvem


10. Přijímání potravy před Božstvem


11. Lhaní před Božstvem


12. Hlasité mluvení v chrámu


13.?


14. Kletí nebo používání hrubých slov


15. Děkování ostatním před Božstvem


16. Zápolení v chrámu


17. Pláč před Božstvem


18. Pomlouvání ostatních


19. Zahalování se do přikrývky před Božstvem


20. Chválení ostatních před Božstvem


21. Neslušná mluva


22. Říhání a pouštění větrů


23. Nenabízení nejlepších předmětů, které máme


24. Přijímání potravy nenabídnuté Božstvu


25. Neobětování ovoce v sezóně


26. Obětování již ochutnaného jídla


27. Sezení zády k Božstvu


28. Sezení přímo před Božstvem


29. Vzdávání úcty ostatním před Božstvem


30. Neoslavování gurua


31. Sebechvála


32. Pomlouvání Božstev nebo polobohů





Další přestupky jsou:


1. Přijímání potravy od materialistů


2. Dotýkání se Božstva v temné místnosti


3. Přistupování k Božstvu bez náležitého chování (například v nečistém stavu)


4. Otvírání oltáře bez doprovodu vhodné hudby


5. Obětování jídla, které spatřil pes


6. Zbytečné mluvení během púdži


7. Opouštění místnosti Božstev během púdži


8. Obětování vonných tyčinek bez vonné květiny


9. Obětování nevhodné květiny


10. Započetí púdži s neumytými ústy


11. Pohlavní styk před púdžou


12. Dotýkání se ženy v menstruaci


13. Dotýkání se lampy


14. Dotýkání se mrtvého těla


15. Oblékání nevhodných šatů


16. Pohled na mrtvé tělo


17. Pouštění větrů


18. Hněvání se


19. Příchod do chrámu přímo po návštěvě pohřbu


20. Provádění púdži s dosud nestráveným jídlem v žaludku


21. Jedení cibule


22. Žvýkání betelového oříšku


23. Dotýkání se Božstva s tělem potřeným olejem


24. Obětování květin z nečisté nádoby


25. Provádění púdži v nepříznivou dobu


26. Sezení přímo na podlaze


27. Dotýkání se Božstva při koupání levou rukou


28. Obětování starého ovoce


29. Vychloubání se během púdži


30. Plivání


31. Nošení vodorovného tilaku


32. Nemytí si nohou


33. Obětování jídla uvařeného neoddanými


34. Umožnění přítomnosti neoddaných během púdži


35. Neuctívání Višnua


36. Hovor s uctívačem Šivy nebo Durgy


37. Koupání Božstva ve vodě, které se dotkly něčí nehty


38. Uctívání, když se potíme


39. Přísahání před Kršnou


40. Překračování předmětů patřících Božstvu





Všechny tyto přestupky při službě Božstvu odvrací od bhakti. Ten, kdo uctívá Božstvo, by se jich měl vyvarovat. Oddaní se vyhýbají séva-aparádě i náma-aparádě a tak ochutnávají nektar oddané služby. Když oddaný spáchá séva-aparádhu, měl by ji ihned napravit. Náma-aparádhu je třeba neustále napravovat a vyhýbat se jí. Ten, kdo je na úrovni baba, uctívá Božstvo sám dnem i nocí. Nedopouští se žádných přestupků proti jménu nebo ve službě, protože svoji službu vykonává v mysli.“


 Bhaktivinód říká: ,,Na Haridásově oltáři oddaní zpívají drahokam svatého jména.“


KAPITOLA PATNÁCTÁ: BHADŽAN-PRANÁLI


Sláva Šrí Gadádharovi a Pánu Nitjánandovi, sláva manželu Síty, Šrí Advaitovi a všem oddaným Pána Gaury.


 Pán řekl: ,,Haridási, svojí oddaností jsi získal veškeré poznání, které lze v tomto vesmíru získat. Všechny Védy tančí na tvém jazyku a tvá řeč obsahuje všechny závěry písem. Nyní jasně pohovoř o ráse (citu či náladě) svatého jména. Jak získává džíva kvalifikaci pro rásu jména?“


Haridás s velkou blažeností pronesl: ,,S pomocí Tvé inspirace ji popíši. Nejvyšší a nejčistší stav, dokonalost Absolutní Pravdy, se nazývá rása. Tato rása nemá nic společného s city v hmotném světě, ale je vrozenou povahou Absolutní Čistoty. Je neomezená, plná blaženosti a největší slávy. Absolutní Pravda odhaluje Svůj rozmanitý charakter prostřednictvím Svých energií, neoddělitelných od Své existence. Její energie vytváří pestrý duchovní svět určený k ráse. Kršna vyjevuje prostřednictvím Své duchovní energie Svoji podobu, jméno, dhám a činnosti. Nejvyšší Pravda je známa jako Kršna v podobě Šjámasundary, který sídlí v Gólóka-dhámu a oddává se Svým sladkým zábavám spolu se Svými oddanými. Rozmanitost a rása v Něm existuje díky Jeho duchovním energiím, které od Něho nelze oddělovat nebo odlišovat. Tímto způsobem zůstává Absolutní Pravda nejvyšší, úplná, nad dualitami a zároveň jedná ve Svém transcendentálním světě, plném úžasných podob, činností a citů. Stínová energie Pánovy duchovní energie se nazývá mája. Podle Kršnova přání vytváří tato energie hmotný svět mimo duchovní sféru. Prostřednictvím Své džíva-šakti vytváří nesčetné duše, které se nacházejí mezi hmotným a duchovním světem. Kvalitativně jsou podobné Kršnovi, ale jsou nekonečně malé. Kvůli této své hraniční vlastnosti se dělí na dva druhy: věčně podmíněné a věčně osvobozené duše. Věčně osvobozené duše jsou považovány za Kršnovy věčné služebníky v duchovním nebi a věčně podmíněné duše jednají a trpí v hmotném stínu, daleko od Kršny. Duše sídlící v hmotném světě se dělí na dva druhy. Jedny přijímají Kršnovo jméno, sdružují se s oddanými a půjdou díky jménu do duchovního světa rásy a druhé Kršnu ignorují a beznadějně se snaží dosáhnout rásy ve spojení s netečnou hmotou.


 Postupná realizace rásy ve jménu se přirovnává ke květině. Když je jméno rozšířeno všem lidem na světě, přirovnává se k poupěti. Když člověk zrealizuje krásnou podobu Kršny v Gólóce Vrndávaně neustálým zpíváním jména, je to jako částečně rozvitá květina. Když se ve jménu zjeví 64 Kršnových vlastností jako výsledek dalšího pokroku v sádhaně, podobá se to vůni napůl rozvité květiny. Když člověk zrealizuje Kršnovy věčné zábavy v Gólóce Vrndávaně, květina je v plném rozkvětu. Potom se velkou milostí jména spojí původní energie hladiní (blaženost) a samvit (vědomí). Obě patří do duchovního světa, jehož hlavním ztělesněním je Rádhárání v podobě Bhakti-déví, a sestoupí na malou džívu, která vlastní jen jejich malou část. Bhakti-déví z transcendentální říše džívě vyjeví úplnou rásu jména. Její milostí džíva přijímá své duchovní tělo, vstupuje do věčných zábav a ochutnává rásu. Existují čtyři přísady rásy: bháva, anubháva, sattvika-bháva a vyabhičárí neboli sančárí-bháva. Jejich směs vytváří rásu. Bháva, obecná příčina rásy, se dělí na alambanu a udípanu. Alambana je prvotní příčina, na níž rása závisí. Skládá se z příjemce, oddaného (ašraja) a předmětu, Kršny (višaja). Udípana (podnět) se skládá z Kršnovy podoby a vlastností, které lze realizovat neustálým zpíváním. Tam, kde jsou přítomny alambana (oddaný a Kršna) a udípana (Kršnovy vlastnosti), může dojít k líle a ráse.


 Po zdokonalení bhávy se objeví anubháva (vnější příznaky vnitřních pocitů). Všechny tyto příznaky jsou založeny na čisté duchovní lásce a v žádném případě je nelze přirovnávat k příznakům lásky v hmotném světě. Postupně se s prohlubujícími se pocity objeví sattvika-bháva a vyabhičárí-bháva (dodatečné příznaky). Kombinací těchto přísad se počáteční stai-bháva (prvotní nálada) oddaného změní na rásu, plně duchovní chuť. Ochutnávání ras v duchovním světě je podle písem nejvyšší dokonalostí a konečným cílem džívy. Ve Védách jsou zmíněny čtyři cíle člověka: dharma, artha, káma a mokša. Jejich účelem je vést člověka k nejvyššímu cíli parama-purušartha (rása). Skutečně osvobozený člověk je kvalifikovaný pro rásu.


 Cesta dosažení rásy je takováto:


Džíva, která uvěřila v bhakti, získá pravého vaišnava-gurua, který jí předá mahámantru. Džíva přijme mahámantru buď ve formě smarana (vzpomínání na jméno) nebo kírtana (zpívání jména) a řídí se počítáním na růženci z tulasí. S postupným zesilováním pout ke jménu zvýší počet kol na 3x64 (192). Z těchto dvou druhů přijetí jména je kírtan mocnější, neboť zahrnuje šravanam, kírtanam a smaranam (naslouchání, opěvování a vzpomínání na Pána). Díky němu smysly džívy radostně tancují. Tím, že se člověk uchýlí k jakémukoliv z devíti procesů bhakti, dělá pokroky v oddanosti. Zpívání je ale z těchto devíti procesů nejlepší. Ti, které přitahuje uctívání Božstev, dosáhnou dokonalosti pouze nasloucháním a zpíváním jména. Ale těm, které přitahuje výhradně jméno, stačí pouze naslouchání, zpívání a vzpomínání na jméno. Pokud řádně provádíme tyto tři procesy, bude pro nás snadné provádět i ostatní procesy bhakti (sloužení lotosovým nohám, modlení se, služebnictví a úplné odevzdání se).


 Prostřednictvím víry v totožnost jména a Kršny a vyvarování se deseti přestupkům lze vnímat účinky jména. Čistým zpíváním a vzpomínáním ve jméně nalezneme půvab a radost. Potom budeme buď meditovat o Kršnově podobě nebo mít neustálý daršan Jeho múrti, zároveň s tím zpívat a hlouběji a nořit se hlouběji do jména. Jestliže člověk úspěšně zrealizoval Kršnovu podobu ve jméně, bude během zpívání meditovat o Kršnových vlastnostech a zábavách pomocí specifické mantry. Když se všechny čtyři prvky spojí v jeden, začne ve jméně vnímat rásu. Rásu zdokonalí meditací o osmi zábavách Rádhy a Kršny ve Vrndávanu. Tím, že milostí gurua získá své duchovní tělo, vstoupí do zábav se společnicemi Rádhárání a podle pokynů sakhí bude v extázi sloužit Rádě a Kršnovi. Tato služba v náladě milostné lásky je tou nejskvělejší věcí v duchovním světě a džíva jí může dosáhnout pomocí bhakti. Existují dokonce ještě vyšší stadia, ale pouhými slovy je nelze popsat - Kršna je vyjeví Svou milostí.


 Nyní následuje přesný popis procesu:


Pro obdržení duchovního těla v milostné ráse je třeba v sobě kultivovat 11 specifických položek: vztah, věk, jméno, barvu pleti, členství v konkrétní skupině, oblečení, pořádek, sídlo, nejvyšší očekávání ve službě a ochranu gopí pod jejímž vedením člověk slouží. Tyto položky jsou zdokonaleny v pěti stadiích. Člověk se nejprve obrátí na gurua, který zrealizoval Kršnovy věčné zábavy a 11 položek věčné služby. Po vyslechnutí osmi zábav Rádhy a Kršny se zeptá, jak tento stav zrealizovat. Guru pak popíše 11 položek, pomocí nichž lze vstoupit do věčných zábav. To se nazývá šravana-dáša. Potom guru vybere konkrétní duchovní totožnost žáka podle jeho sklonu a pout. Pokud žák neprojeví přirozenou chuť v jedné bhávě, může gurua požádat o jinou. Když konečně najde svoji duchovní totožnost, slíbí guruovi, že se jí nikdy nevzdá. Nazývá se to varana-dáša (stadium přijímání). Potom bude žák v srdci vzpomínat na obdrženou totožnost. Toto smarana-dáša (stadium vzpomínání) se dělí na pět úrovní. Napřed se člověk pokouší vzpomínat na osm zábav, ale mysl není stálá. To je smarana. Když se ustálí, je to dharana. Je-li schopen meditovat o všech stránkách vytouženého předmětu, nazývá se to dhjána. Když je tato dhjána nepřetržitá, jedná se o anusmriti. Dokonalost tohoto stavu je samádhi.


 Následuje-li oddaný postupně tato stadia smarana, rychle se dostane do stadia apana-dáša (vlastnictví), kde zrealizuje 11 položek jako přirozený stav člověka. Jestliže se člověk snaží navenek něco předvádět, aniž by kultivoval vnitřní ustálení své totožnosti, nedosáhne v tomto stadiu dokonalosti. Ustálení totožnosti je přirozené, protože džíva jednoduše zapoměla na svůj dokonalý stav, když vstoupila do hmotného světa a přijala hmotné tělo pro svůj vlastní požitek. Úměrně vzpomínání na své přirozené postavení se omezí hmotné označování a ztotožňování. Apana-dášu lze dosáhnout buď ze stadia ráganuga-sádhana (s dodržováním minimálního počtu pravidel podle písem) nebo ze stadia vaidí-sádhana, kde převládá dodržování vhodných pravidel písem. Pokud člověk pokračuje víře, praxi, očistě, stálosti, chuti a odpoutanosti, ať ve vaidí nebo ráganuga-sádhaně, dojde na úroveň bhávy, předběžné prémy. V tomto bodě dosáhne apana-dáši. Zde, nad úrovní sádhana-bhakti, jsou pravidla písem zamítnuta jako rušivý prvek ve službě, stejně jako pojetí ráganugy a vaidí.


 Zmizí ztotožňování se s hmotným tělem a převládne ztotožnění se s duchovním tělem. V tomto duchovním těle člověk věčně uvidí Vrndávan a bude sloužit Rádě a Kršnovi. Toto konečné stadium se nazývá sampati-dáša. Kršnovou milostí budou náhle hmotné tělo, mysl, inteligence a falešné ego odvrženy, člověk se zjeví v čistém duchovním těle a bude sloužit Rádě a Kršnovi spolu s Jejich věčnými společníky. Tohoto pátého stadia může dosáhnout zdokonalením rásy, přijetím jména a očistou. Proto by měl věřící přijmout zpívání jména vážně a neustále být v dobré společnosti. Přijme vyšší společnost vaišnavů, vyvaruje se materialistické společnosti a usídlí se mimo dosah lesku hmotného světa. Prostřednictvím těchto třech položek získá skutečnou slávu.“


 Haridás řekl: ,,Jsem pokleslý, má mysl je hanebná a jsem ponořen v hmotném požitku. Neustále odmítám dobrou společnost. Stále ale prosím o bezpříčinnou milost, abych v bhakti pokročil na úroveň rásy.“


 Když to Haridás vyslovil, padl v bezvědomí na lotosové nohy Šrí Čaitanji. Pán Čaitanja řekl: ,,Slyš, Haridási. V budoucnosti zlovolní lidé tyto důvěrné zábavy zneváží, ale skuteční oddaní porozumí nejvyššímu učení, které jsi podal. Uchýlí se k tomuto poznání a jménu a budou zpívat a uctívat Kršnu daleko od materialistů. Džíva získá víru v bhakti prostřednictvím nahromaděné sukriti (oddané činnosti). Získat bhakti je pro džívy velmi obtížné. Veď je přímou cestou domů. Přišel jsem kázat juga-dharmu svatého jména a ty mi v tom pomáháš popisováním úplné pravdy o svatém jméně.“


 Bhaktivinód říká: ,,Ten, komu se dostane veškerého nektaru drahokamu svatého jména uctíváním Kršny ve spontánním citu, dosáhl nejvyššího úspěchu a blaženosti. Bezcenný darebák pláče: Držím jeho nohy a prosím, aby rozšiřoval tuto blaženost. Nechte mě věčně pít jen jedinou částečku nektarové rásy.“


 Takto končí nahrávka díla Harináma-čintámani (Drahokam svatého jména), které napsal Šríla Bhaktivinód Thákur. Do angličtiny je přeložil a vydal Jeho Svatost Bhanu Swami. Úvodní modlitbu Šrí Kršna Čaitanja zpívá Jeho Božská Milost A. Č. Bhaktivédanta Swami Prabhupáda, zakladatel-áčárja Mezinárodní společnosti pro vědomí Kršny a autor četných duchovních děl vydaných nakladatelstvím Bhaktivedanta Book Trust ve Spojených státech a v Austrálii. Zpěv Hare Kršna mahámantry v textu je z alba ,,Bangladesh Yatra I a II“. Hudebně-technická spolupráce Neil Shlackter. Namluvil Amala bhakta dás. Vydalo nakladatelství Krishna Productions.


 Doufáme, že vás nahrávka potěšila a modlíme se, aby Vám alespoň trochu pomohla zlepšit zpívání Pánova svatého jména a zažít extatickou lásku k Bohu. Haré Kršna.











